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Первая глава: «БАЛАНС  ИСТОРИКО-КУЛЬТУРНОГО ПРОЦЕССА (ИКП) И ЗВЕЗДА  РОССИИ»:

           1. 1. Специфика моделирования ИКП России;
           1. 2. Методы системного исследования вызовов и ответов России; 
           1. 3. Пульсирующее географическое пространство страны и динамика ееё культуры; 
           1. 4. Природная среда в судьбах российского этноса и культуры;
           1. 5. Маятниковое развитие ИКП России;

           1. 6. «Русская идея» - вчера, сегодня, завтра;

           1. 7. Матрица «голографического видения» исторического пути России;

           1. 8. Социокультурная интеграция    России;         
           1. 9.  Экологическая  целостность России  и  культура;
           1.10. «Планетарный интернационализм» как политическая основа нового общества в будущей России.

 Вторая глава: СОЦИАЛЬНО-ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ  РУССКОГО НАРОДА»:

           2. 1.   Россия и свобода;

           2. 2.  Социо-культурная ВЕРТИКАЛЬ (столица-провинция, деревня-город) и социо-культурная 

                     ГОРИЗОНТАЛЬ    ИКП (группы, слои, классы, сословия и т.д.);

           2. 3.  Держава и гражданское общество ; 
           2. 4.   Русская диаспора в мире, история  трех волн эмиграции;  

           2. 5.  Национальный мазохизм и «культура страдания» в России; 

           2. 6.  Как воспитать в себе творческую личность?

           2. 7.   Патриотизм – ведущий стимул выживания народа России.
Глава третья: «Особенности национального характера и судьба России»
3.1. Специфика  менталитета русского человека;

3.2. Характер русского народа на протяжении истории;

3.3. Православие как элемент российской целостности;

3.4. Идеал творческой личности –  творчество и судьба А.С.Пушкина;

              3.5.   Россия как «гироскоп мировой истории»;

3.6.  Национальная «всечеловечность» и «евразийство» России; 

3.7.  Этапы развития российской цивилизации; 
3.8.  Самопознание России и типология национального характера;

              3.9.   Русская православная религиозность;
              3.10.  Планетарная миссия России;
              3.11.  Предназначенье русского народа. 
  Глава четвертая: «КУЛЬТУРНЫЕ МИРЫ (СУБКУЛЬТУРЫ)  И ХРОНОТОПЫ РОССИИ»:

4.1. Культурное ядро, субкультуры и хронотопы России 
4.2. Крестьянский мир и   сельская община; 
4.3. Городской мир России;

4.4. Культура и экономика (судьба класса промышленников);

4.5. Мир казачьей культуры;

4.6. Придворное общество («Высший свет» в России);

            4. 7.  Дворянская усадьба как образец культурного мира России;

            4. 8. «Духовное общество» и  мир православного монастыря;

            4. 9.  Судьбы творческой, научной и духовной интеллигенции;

            4.10.  Пролетариат – производящий класс России;

            4.11.  Четыре ведущих хронотопа российской культуры;
            4.12.  Национально-духовная специфика России; 

             4.13.  Анализ культурной динамики России и парадигмы современности.

Глава пятая: «ГЕНЕЗИС ИСТОРИКО-КУЛЬТУРНОГО РАЗВИТИЯ РОССИИ»:

                     5.1. КИЕВСКАЯ РУСЬ:

         А. Арии, готы, гунны, хазары, , предки славян - 126 с.

         Б. Сельская община, князь, дружина, Вече - 127 с.

         В. Языческая гармония личности - 127 с.

         Г. Принятие Христианства - 128 с.

         Д. Культура древней Руси - 129 с.

         Е. «Странствующая династия» - причина неустойчивости и распада Киевской Руси -  130 с.

         Ж. Социальное торможение в мифологическую эпоху   130 с.

         З. Татаро-монгольское нашествие - первая бифуркация - 132 с.

 5.2. МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО:

           А. Куликовская победа =- 132 с.

           Б. «Симфония» Церкви и государства - 133 с.
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           Д. Культура Московского Царства  - 137 с.
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           Ж. Торможение на этапе нормативного сознания - 139 с.

           З.  «Бунташный ХУ11 век» России.   - 140 с.

   5.3. ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ:

            А. Петр Первый  и Екатерина Вторая - 141 с.

            Б. «Самодержавие, Православие, Народность» - 142 с.

            В. «Семейная личность» - единство Мужского и Женского - 142 с.

            Г. Высокое искусство и личный подвиг творца на примере А.С.Пушкина - 143 с.
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            Ж. Торможение на этапе ФАКТа - 148 с.
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5.4. ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ:
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   5.5. Цивилизационные аспекты России как социальной системы;

   5.6.  Ноосферные принципы воспитания личного творческого потенциала  
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Глава шестая: «ДУХОВНОСТЬ КАК СТИМУЛ И КРИТЕРИЙ КУЛЬТУРНОГО РАЗВИТИЯ»:
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  8.  Общая  библиография:
                         ВВЕДЕНИЕ. МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ КУРСА:

         Курс «Духовная экология России» строится не просто  на традиционной основе сообщения новой информации, а предполагает ментальное напряжение  слушателей, их активное соучастие в процессе изучения истории и сущности  экологии духовной культуры, причем  в разных аспектах: историческом, психологическом, культурологическом и системном.
Выбор термина «Духовная Экология» объясняется попыткой автора представить информацию о социокультурном генезисе России как о ходе  естественного развития, сходного с генезисом любого живого существа. Главным при этом, наравне с описанием отдельных этапов развития,  становится понимание целостности  бытия всего органи зма, условий  поддержания его стабильности  на всех этапах существования.  
Исходя из принципа «подобное познаётся подобным»  в ходе изложения материала автор активно использует различные методы аналогий для  обострения интереса слушателей, с целью  развития у них способности самим решать творческие проблемы, которые ставит автор  в хода изложения курса. Среди них:

 Постоянная  иллюстрация духовно-экологических закономерностей  стихами русских поэтов;

 Изложение проблемных материалов в матричной форме с приглашением слушателей самим попытаться заполнить пустые места некоторых из предлагаемых для рассмотрения  матриц;

 Активизация раздумий  слушателей с помощью вопросов для самостоятельного размышления ;

 Другие методы повышения  интереса и участия слушателей в освоении предлагаемого для изучения  материала.

      С нашей точки зрения, активное восприятие идей духовной экологии  России возможно лишь при условии постепенного просветления  духовной сущности самих учащихся, что предполагает не просто ознакомление, а безусловное принятие на веру  полученных данных. Авторское  изложение опирается на несколько специфических моделей  духовно-экологического процесса в России среди которых:

 модель динамики русского культурного сознания: «Миф-Норма-Факт-Инновация»;

 модель  энергоинформационной структуры духовной экологии страны;
 структура  культурных хронотопов России;

 характеристики субкультур России в их сочетании с  доминирующим  ядром;

 синусоида духовно-исторического развития России;
 идея «Голографической парадигмы вселенной» Д.Бома;
 другие модели матричного системного подхода к различны аспектам духовной культуры.

Духовная Экология   в данном курсе рассматривается достаточно широко:

 как «модель образа жизни»;

  как «структура духовного сознания народа России»;

 как «доминирующий в данный момент способ выживания народа в экстремальных условиях».

 Каждое историческое чрезвычайное событие, как например, «Крещение Руси» или «Петровская реформа» остается в памяти  отечественной культуры   как экстремальная духовная бифуркация, из которой должны быть сделаны определенные выводы на будущее. Не обязательно сразу же, бывает, что  много лет спустя, но вне  окончательного освоения и познания сути происходящих событий культурное сознание  никогда не обходится. Формы этого освоения могут быть совершенно различны. 

Специфика авторского подхода  делает изложение материала о духовной экологии России достаточно уникальным, балансирующим между теоретической системной универсальностью изложения  и эффективностью использования тех или иных методик, предлагаемых в тексте. Мы стремимся  не только излагать исторические   факты и модели структур духовной   культуры сознания и истории народа, но реально предложить механизмы изменения некоторых патологических особенностей российской экологии, уже завлекших судьбу страны в тупик и продолжающих это успешно делать, если ситуация не будет изменена.  

Позиция автора носит активный, творческий характер, ибо не исчерпывается простой констатацией фактов.  Поэтому сразу предлагается  первое творческое задание слушателям  - продолжить заключительной строчкой стихи Андрея Белого, взятые  в качестве эпиграфа к этой книге. В рамках практических заданий автор загружает  слушателей и читателей вопросами и заданиями  для самостоятельного выполнения, приведенными  в конце каждой части этой  книги:

 Дополнить частично заполненные матрицы духовных сущностей духовно-инновационного процесса в России;

 Досочинить стихотворения, там, где они не завершены;

 Дать ответы на поставленные автором вопросы;

 Принять участие в предлагаемых в книге общественных акциях;

 Развить  баланс каких-либо качеств или черт характера, устремив их в направлении указанной автором  гармонии;

 Выявить приемлемые направления совершенствования личного творческого потенциала;

 Освоить методику реализации задачи: осознание алгоритма её выполнения, уточнение собственных интересов;  сравнение полученных результатов с идеальными требованиями;

 осознать личные  особенности   гармонии своего  творческого потенциала. 

      Целостность российской цивилизации держится на нескольких факторах, каждый из которых мы рассмотрим отдельно:

-  балансе между технологической мощью отечественной цивилизации  и  нашей духовной культурой;

-  балансе локальных и универсальных ценностей русского народа;

-  негативных аспектах этой целостности;

- специфике российского мессионизма.


Первый  баланс Россия осуществляет разными путями, но, прежде всего, уравновешивая технологическую мощь западной цивилизации своей духовной культурой.

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.

Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг по причинам Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.

В наши дни интеллектуальная мощь компаний  Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантов-программистов. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 

Внутри самой России  эко-баланс: «Культура –Цивилизация» реализуется в дополнительности деревни,  стабилизирующей духовную традицию, и безграничного интеллектуального развития  города, легко отвергающего традиционные нравственные начала нашего  народа.

Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры, скрывающей синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями и проектами. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия.

Но их инновационное ядро, лишенное подобных последствий, помогает двигаться российской цивилизации вперед при  условии её коррекции со стороны духовной культуры. У разных стран это движение имеет разную скорость, прорыв  Японии в этой ситуации весьма нагляден. Отставание африканских стран также весьма характерно. 
Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и рационально предвидеть легко разбивается о данную нам Богом «Свободу Воли» и саму непредсказуемость Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью   Сознания Божьего.  
Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Хотелось привести личный пример. Как ветерану войны моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

Но это оказалось нам совершенно не под силу, ибо каждая служба по отдельности готова была сделать свой фрагмент дела, а за конечный результат совершенно не отвечала…
В конце концов,  промучавшись несколько недель, я заплатил одному из газовых мастеров приличную сумму, чтобы он лично выполнил все действия и за себя и  за ЖКО, включив злочастную колонку.

На этом наши злоключения не кончились. Через некоторое время колонка вышла из строя, ибо начала пропускать воду. Как-то ночью я был поднят с постели соседями с нижнего этажа, который моя колонка затопила. Местные сантехники отказались исправлять поломку под предлогом, что  колонку ставили газовики.  Те,  в свою очередь, отказались, потому что мастер делавший её, у них уже не работал. Пришлось мне снова с ним связываться, платить деньги, только после этого поломка была устранена. В итоге мы две недели сидели без горячей воды.

 Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев при оценке нашего развития носит системный характер. 
«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни…Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (Общая библиография № 95, стр. 51-52).

Можно утверждать, что целостность нашей цивилизации держится на согласовании локальных критериев её эффективности (правовых, экономических, творческих и т.д.) с критериями универсальными, имеющими по преимуществу духовный и космический характер.

Реальным примером подобного согласования, на наш взгляд, служит правило «Золотого сечения». Для того, чтобы любая цивилизация успешно развивалась, универсальные духовные критерии развития должны по весу приближаться к 62% от общего количества используемых в системе критериев и ценностей.

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась. Возможно, поэтому они и гибли. 
 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Чаще  всего, побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.

           Говоря о балансе целостности и стабильности  российской цивилизации нельзя упускать из виду все её негативные аспекты.           
Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии. Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста Пугачева слова, близкие к реально им сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».

Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие, напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют, в сущности,  ради самого бунта». (129, стр.70)

Мы так и понимаем целостность,  как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи,  в данный момент реализуемой  системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единство «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня уже совсем ушло в прошлое.

И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  и нашу оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принесла советская Россия  миру в целом. Россия-то он ничего хорошего не принес!
Но это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам, по подсчетам А.Солженицына,  около 90 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).

Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма, типа  М.Бакунина и князя П.Кропоткина. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен (22, стр.17-18) из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. Чаще всего он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».

 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив государственных законов в России можно было только ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно только смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». Умные руководители всегда так и поступали. 
Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя». Именно Россия играла роль в мировой истории своеобразного средства, возвращающего мировой гомеостазис на пути истинные. Подробнее об этом в главе о России  как «гироскопе мировой истории». 
К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства терпели в те годы ужасающие провалы по вине отказа их финансирования государством, а вот юмористическая  эстрада  легко продержалась.

Голографическое восприятие  сферы духовности, хотя и предполагает возможность выделения в ней четырех этапов развития: МИФ, НОРМА, ФАКТ  и ИННОВАЦИЯ, но отнюдь не означает никакой последовательности в обретении  системой этих черт в некоем установленном  порядке.

Скорей всего мы имеем дело с ситуацией, когда система уже при рождении обладает всеми основными характеристиками сразу, отдельное их  преобладание в какой-то момент  имеет  определенную закономерность, то есть, последовательность  проявления доминант носит именно этот, указанный нами  характер.

Возьмем эпоху Киевской Руси. В целом в сфере народного сознания в ту пору доминировало язычество, то есть мифологические  славянские корни нации, но вместе с тем княжеский двор после крещения Руси Владимиром Святым уже воспринял христианские нормативы, которые жестко отслеживались князем хотя бы на уровне своей дружины. Творческое личностное (фактологическое)  сознание проявлялось в работе сказителей и анонимных творцов, каким был, к примеру, автор «Слова о полку Игореве». Его анонимность в свете доминирующих тенденций в развитии народного сознания вполне понятна: осознание своей особости и права на публичность приходит  к отечественным  творцам  много позднее.

 Инновационные аспекты сознания проявлялись в деятельности старцев Киевско-Печерской Лавры, тем более, лишенной всякой публичности, ибо она противоречила самой сути их  глубочайшего монашеского смирения перед Господом.

 В Московском Царстве дело обстояло несколько иначе. Православная нормативность здесь  вышла на первый план, влиянию Церкви была подчинена вся жизнь и народа и царского окружения. Языческие элементы загнаны в подсознание народа  и проявляются только в деревенской глуши, где церковный контроль  не так силен, как в городах.

Вместе с тем фактологическое сознание также начинает ярко проявляться, хотя  отнюдь ещё  не доминирует. Это видно, в частности, в деятельности таких представителей раскола, как боярыня Морозова, неистовый протопоп Аввакум, других  раскольников, настаивающих на своем праве личностного понимания основ христианской идеологии.

Инновационное сознание несут, казалось бы, совершенно не интеллектуальные силы, - жившие при церквах юродивые, а также  старцы, ушедшие в дальние северные края, чтобы основать затворнические скиты и беседовать с Богом наедине и без всяких  свидетелей.

Ситуация меняется и в эпоху Петербургской империи. Фактологическое сознание выходит на первый план, благодаря усилиям правящей верхушки, начиная с Петра Первого, построить жизнь империи, опираясь на науку и яркие управленческие индивидуальности, типа Меньшикова, бывшие отнюдь не боярского происхождения. Последнее уже не играет никакой роли в обретении карьеры при дворе, важны личностные данные, основой которых и служит именно фактологическое сознание. 

Вместе с тем нормативные импульсы, исходящие из Православной Церкви также имеют значение, хотя их роль уже довольно принижена. Славянские языческие обряды также не изжиты, хотя с ними начинается уже  более открытая, чем раньше, борьба, ибо эти два типа сознания: МИФ  и  ФАКТ  плохо  совместимы друг с другом. 

Духовно-инновационные импульсы проявляются как в прежних  церковных, так и в новых – культурных формах, так, например, в деятельности такого носителя инновационного русского сознания, как паоэт А. Пушкин. За ним выстраиваются в шеренгу Н.Гоголь, Л.Толстой и Ф.Достоевский,  другие деятели отечественной культуры, посвятившие своё творчество поискам  различных форм диалога с Богом.

Советский период открыл новую стезю в развитии  духовных процессов  в стране. Запрет на Православие пошел ему только на пользу, ибо после перестройки народ потянулся в церкви, стремясь приобщиться к православному мировоззрению, хотя бы на уровне православной НОРМЫ.

Научное фактологическое сознание, пронизавшее все аспекты жизни социума, вдруг начало претерпевать бифуркационные изменения, ибо передовые его представители увидели экологическую опасность, ставшую  вдруг весьма реальной   в жизни общества.  Доминанта фактологического сознания породила непрекращающееся загрязнение окружающей природной среды. Но появляется все больше носителей духовно-инновационного сознания не только среди православного старчества, не только в среде высокодуховных деятелей культуры, но и в массовой среде, в частности у активистов Зеленого движения и т.д.
Экология перестала быть чисто технической наукой, а все шире  сейчас употребляется в контексте «Экологии человека» и Экологии сознания» (См. № 163). Нам представляется актуальным вопрос о возникновении в этой связи новой науки – Экологической Духовности, или Духовной Экологии, кому уж как нравится!  Экологическая Духовность становится, если не доминирующей сферой в жизни общества, то явно  движется в этом направлении. Приближающаяся Экокатастрофа все расставит по сворим местам!
Религиозный философ Ф.Степун писал: «Их  (людей с экологическим сознанием) надо искать в защите природы, языческого  в прошлом капища, которое сейчас выдвигается на первый план. Спасем природу – и себя спасем, но душу при этом терять мы не должны».  (124, стр.53).     Итак, в добрый Путь, да поможет нам на этом Пути Бог!

  Часть 1:  «Баланс историко-культурного процесса (ИКП)  и звезда  России»:

                                             "Откройся мысль! Стань музыкою слово, ударь в сердца, чтоб мир торжествовал.”






                                                                       Ник. Заболоцкий 

1.  Специфика моделирования Духовно- Инновационного Процесса ИКП в России;

2.  Методы системного исследования ИКП;
3.  Пульсирующее географическое пространство России и динамика духовной культуры;

4.  Природная среда (лес- горы - степи - реки) в судьбах  этноса и его культуры;

5.  Маятниковое развитие ИКП;

6.  Матрица голографического видения исторического пути России;

7.  Социокультурная интеграция России

8.  Русская идея - вчера, сегодня, завтра;

9.  Государственная целостность России и её духовная  культура;
10.  «Планетарный интернационализм» как политическая основа общества в Будущем России. 
                        1-1. Специфика моделирования  ИКП в России:

Рассмотрение ДИП России  как модели «образа жизни» и способа выживания народа в экстремальной ситуации заставляют нас включить в рассмотрение следующие информационные комплексы:

 специфика русской природы и её влияния на характер русского народа;

 особенности организации Социума  в России, а, в частности,  методов руководства им;

 характер русского человека;

 специфика российской духовности как энергоинформационного комплекса взаимосвязей между Землей и Небом, народом  и Высшими силами Космоса во Вселенной.

О каждом из них мы поговорим более подробно в соответствующей части нашей книги. Сейчас более подробно о методологических особенностях  изучения ДИП, в частности, специфике его моделирования.


 Первое требование к подобным моделям - простота и ясность. Даже претендуя на полную универсальность и целостность,  модель должна быть доступной для  понимания  и  неспециалистам.  Оглядываясь  на принцип "Бритвы Оккама" («не плодить сущностей больше необходимости»), мы создаём ее из минимума элементов и с простейшей  логикой развертки. следует отметить, что основные особенности этой модели на примере кинематографа (и всей культуры)  были изложены  в нескольких статьях автора (См. Библиография к данному разделу: п. 1 и 2). Кинематограф здесь взят только потому, что  по исходной своей специальности автор является киноведом. 

      Все многообразие окружающего нас мира может быть  разделено  на два класса: "объекты" (О) и "субъекты"(S). В качестве последних выступают носители сознания, мыслящие существа, деятели культуры, способные рефлектировать по поводу любых объектов. Не обладающие сознанием  элементы относятся к объектам. Чем выше уровень рефлексии субъектов, тем выше развит и продвинут  уровень их сознания.

     Класс «объектов» также делится на две половины:  рукотворные объекты, созданные людьми (Ом) и нерукотворные, созданные Богом (О). Первый класс мы назовем "мета объектами", а второй - просто "объектами".

    Аналогичным образом выделяются "мета субъекты" (Sм) и просто "субъекты" (S) в другом классе.  Разница между ними в том, что к последнему классу относятся  люди,  занимающиеся художественным творчеством или каким-либо другим видом духовно-производственной  деятельности (религией, наукой экономикой, политикой и т.д.),  а к первому - "модели"  этой  деятельности,  типы сознания, управляющие  действиями субъектов,  включая высший тип - божественное сознание, сознание "святости", наиболее продвинутое религиозное сознание, свойственное людям, вступившим в прямой и непосредственный диалог с Богом, - так называемым, "пророкам" или «духовным гениям». Типичным представителем последнего класса был Александр Сергеевич Пушкин, анализу личности и творчества которого мы уделим особое место. В науке принято называть диалогические процессы «интерактивными». 

             Таким образом,  на  уровне с о с т а в а ( первый уровень модели):

мы имеем следующий набор элементов: О, Ом, S, Sm. (N1) Формула N1 позволяет различать в любой системе культуры, включающей людей, их деятельность, ее плоды и саму теорию деятельности:

 О  - объекты, то есть предметы, на которые направлена деятельность;

 Ом - плоды этой деятельности;

 S  - самих деятелей (авторов, творцов, работников);

 Sm - правила деятельности,  уровень ее  субъективной  осознанности,   тип воспринимающего культурного    сознания.

     Вот конкретные примеры:

           а)   х у д о ж е с т в е н н а я   к у л ь т у р а:

     О - объекты изображения, содержание художественных произведений;

     Ом - произведения искусства, носители данного содержания;

     S - авторы, художники, творцы произведений;

     Sm - воспринимающее художественное сознание зрителя , законы которого тождественны законам творчества, управляющим авторской деятельностью.

            б)  э к о н о м и к а (производственная деятельность):

     О - сырье, предметы труда, объекты природы;

     Ом - продукты труда, товары, машины, управляемая человеком энергия;

     S - производители, рабочая сила, менеджеры экономики;

     Sm - экономические теории, сознание и парадигмы, доминирующие в данный момент в обществе (План или Рынок);
           в)  п о л и т и ч е с к а я  с и с т е м а :
     О - общество, народ, управляемая система;

     Ом - политические решения, законы, управляющие обществом (Конституция) и другие;

     S - политики, руководители, аппарат управления;

    Sm - политическое сознание,  методы интерпретации законов,  конкретное их использование в реальной практике управления.

           г)  н а у ч н ы й   к о м п л е к с:
    О - природа и общество, планета и Космос;

    Ом - научные открытия, законы структур объектов исследования и т.д.;

    S - ученые- исследователи, менеджеры от науки;

    Sm - воспринимающая научные открытия аудитория, , обладающая определенным уровнем научного сознания;
         д)  р е л и г и о з н а я  с и с т е м а:

   О - мир, общество, Вселенная и её  Высшие силы;

   Ом - религиозные догматы, Библия, Коран  и т.д.;

   S  -   священники, деятели Церкви, все религиозные служители;

   Sm - доминирующее религиозное сознание и его отражение в умах носителей - верующих.

                  
     Второй уровень модели - с т р у к т у р а  системы:
     Состав элементов становится структурой,  если известен их тип взаимосвязи и иерархия элементов. Последняя позволяет уточнить главный элемент структуры (её доминанту) и тип подчинения ей оставшихся элементов системы.

     Правило "Бритвы Оккама" рекомендует в подобных  случаях  создать четыре структуры поэтапным доминированием одного за другим элемента из состава четырех частной системы. В результате получаем формулу N2:

 а) S - О' - Ом ;   б) S - Ом' - О ;  в) О - S' - Ом ;  г) S - Sm' - O ;

           1                          1                      1                       1

        Sm                         Sm                   Sm                  Ом

   (МИФ)                (НОРМА)        (ФАКТ)       (ИННОВАЦИЯ)

где знак (') означает,  что данный элемент находится в структуре в доминантном состоянии и подчиняет себе все остальные элементы. Но этот тип подчинения каждый раз в зависимости от специфики доминанты меняется. Поэтому элемент S в случае а), б) и г) будет каждый раз не тождественен сам себе,  а меняться по настоянию доминанты. К специфике других различий между Мифом, Нормой, Фактом и Инновацией мы еще вернемся.

                        Третий уровень модели - д и н а м и к а  системы:
     Изменение сущности  каждого  элемента,   вследствие   необходимости подстройки к  меняющейся  доминанте  обеспечивает процесс развития системы, то есть, её общую динамику. Вектор этого развития, направленность культурной динамики никогда не бывает случайной. Нам удалось заметить, что развитие в культурных системах всегда идет в одном направлении: внешние элементы системы - объекты, а затем и метаобъекты первыми получают импульс активности от внешней среды  и  доминируют  в структуре, а затем активность передается более внутренним элементам - субъектам  и метасубъектам.


  Творческая активность всегда центростремительна! Центростремительное развитие в направлении  от внешних элементов к внутренним,  мы называем "нормальным духовным развитием». В нем преобладает интеллектуальное начало, поскольку  речь идет прежде всего о накоплении разумного потенциала системы путем обогащения субъективных и метасубъективных элементов. Такое накопление разума в ходе развития человеческой цивилизации В.И.Вернадский называл "цефализацией", считая его общим законом интеллектуальной жизни. Он указывал,  что  живые организмы  в процессе развития всегда обладают более повышенным размером мозга, чем их исторические   предшественники.(№5, стр. 153).

     Строго говоря, в культурных системах может наблюдаться и обратное-центробежное развитие с "эмоциональной",  в отличие от «рациональной», ориентацией. С системной точки зрения, в каждый данный момент  развития  внутри системы можно найти следы всех четырех типов структур: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Естественно, что доминирующая структура будет обладать численным превосходством, более значительным весом в сравнении с другими.

     Именно поэтому мы сочли возможным заключить, что:

     - на мифологическом этапе развития доминируют объекты;

     - на нормативном этапе - метаобъекты;

     - на фактологическом этапе - субъекты;

     - на инновационном этапе - метасубъекты.

Тогда общая динамика системы на понятийном уровне укладывается в формулу  №3: 

                                 МИФ - НОРМА - ФАКТ - ИННОВАЦИЯ.

     Однако логическая  структура  системы  должна быть представлена в более сложной форме.  Это усложнение вызвано системным требованием каждый раз добиваться наибольшей   п о л н о т ы   описания. Последняя осуществляется в результате исчерпывающего перебора сочетаний  активных (доминирующих) и пассивных  элементов структуры.  Для состоящей из двух элементов бинарной структуры исчерпывающим будет четыре типа сочетаний:

     а) а - а;  б) р - р; в) а - р; г) р - а, причем "а" - активный элемент, а "р" - пассивный.

     Возьмем для  примера наиболее общую культурную систему - "человеческую цивилизацию" и посмотрим как выстроится в нашем случае ее логическая структура. Обозначим ее элементы: О - природа, S - общество, Ом - культура,  Sm - духовность, тогда общая динамика может быть записана такой формулой (N4):

1. Оа' - Sр -- Омр - Smр - природная цивилизация (языческая Архаика);

2.Ор- Sр  -- Ома'- Sмр - идеологическая  и религиозная цивилизация (ремесленноеСредневековье);

3. Ор - Sа' -- Омр - Sма - техническая и промышленная  цивилизация (Новое время);

4. Оа - Sа  -- Ома - Sма'- духовная цивилизация (ХХ1 век - ?).

     Выбор этого логического варианта (№4) определяется тем, как именно в нем  осуществлен исчерпывающий логический  перебор  всех  бинарных композиций в левой части (слева от --) и в правой части (справа от --).

Строго говоря, получится не 4 а 16 вариантов возможных сочетаний, но на данном этапе объяснения нас устраивают эти четыре. К оставшимся (точнее, некоторым из них)  мы еще вернемся.

   Как явствует  из вышеизложенного,  за бортом формулы N4 мы оставляем 12 вариантов структур. К цивилизационному развитию человечества только еще две из них могут иметь какое-то отношение. Если структуры 1 - 4 мы  назвали "нормальным" ходом развития цивилизации, то эти две структуры отнесем к "патологическим":

5.Ор - Sа' -- Ома - Sма - антиприродная цивилизация (самоубийца);

6.Оа - Sа -- Омр - Sма'- антитехническая цивилизация (биоцивилизация).

           Для последней  характерна ситуация самодостаточности, изоляционизм, закрытость, отказ от техники и запреты на выход в Космос, отсутствие инновационных скачков, длительный симбиоз с Природой, предполагающий долговременное хранение природоцентристских  традиций. 

     Поскольку внутри  реального  хода развития цивилизации могут иметь место все типы теоретически описанных структур,  то можно описать состояние человечества на рубеже второго и третьего тысячелетий как борьбу технической цивилизации и частично антиприродной цивилизации с  цивилизацией "духовной".  Оптимистическим исходом этой борьбы будет полная победа цивилизации четвертого типа,  а пессимистическим  -  победа антиприродной цивилизации и экологическая смерть планеты.

     Нам представляется, что Провидение  Господа не допустит такого исхода. Более вероятной представляется победа духовной цивилизации, что отвечало бы Промыслу Божьему и одновременно задаче подготовки новой космической миссии  человечества,  обозначенной  в  «Откровении Иоанна Богослова»  как "Новая Жизнь". В последующем изложении нам придется подробнее проанализировать это замечание.

      Подводя итоги  изложению модели развивающейся культурной системы, мы отмечаем некоторую кратность четырем в полученном результате:

 состав - 4 элемента;

  структура - 4 типа;

  динамика - 4 этапа развития;

  сущность - 4-х векторный континуум (три пространственных вектора: длина, ширина, высота и плюс один временной: от прошлого к будущему);

  колебания размеров - от 10 в минус сороковой  степени  (микромир)  до 10 в плюс сорокой степени (макромир).

     Такая кратность вытекает из системной  методики описания модели и позволяет нам прийти к некоторым весьма нетривиальным выводам. Главный из них в том, что духовный комплекс "Миф-Норма-Факт-Инновация" (МНФИ) является минимальным элементом любой культурной системы, включающей устойчивый обмен духовной информацией между ее источником (творцом) и получателем (воспринимающим сознанием).  Система является устойчивой, если МНФИ постоянно воспроизводится в ходе ее эволюции, наподобие того, как скрепляют физическую систему элементарные частицы, а биологическую - комплекс геномов, духовно-социальную систему - творческая человеческая мысль, например, открытие: "Я тебя люблю" и другие  божественные энергии.

      Отметим несколько общих  системообразующих правил, вытекающих из самого системного  подхода к созданию  модели.




     "Принцип эмерджентности":
  Набор элементов: Природа + Культура (технология) + Общество (этнос)+Духовная культура в своей суммарной совокупности менее значим, чем их Целостность, поскольку в ней (назовем её для данного объединения элементов - "Ноосферой") есть новое качество - накопление духовного  потенциала  для  диалога с  высшим Разумом Вселенной.  История термина "ноосфера" восходит к началу 20-х  годов,  когда В.И.Вернадский читал в Сорбонне лекции, а на основе его идей два французских слушателя Тейяр де Шарден и Ле Руа развили  теорию  "ноосферы" как системы нового качества человеческого объединения, способного на принципиально новый тип духовного воздействия  на планету Земля, вступающего с ней в новые духовно-инновационные связи. 

Следует отметить, что способность к Целостности («Эмерджентность») характерна отнюдь не для любых соединений элементов, пытающихся стать системой. Для того, чтобы идея системной целостности была внутри данного объединения элементов реализована, необходимы ряд дополнительных условий:

 системное единообразие элементов внутри системы;

 наличие на каждом данном этапе развития структуры  доминирующего в ней элемента, под который подстраиваются все остальные;

 соединение противоположных элементов системы по принципу «золотого сечения»;

 гармония противоположных начал системы с учетом их общей функциональной целостности.




     "Принцип преемственности"

  Всякая духовная система проходит в своем развитии четыре этапа, но каждый этап не отвергает предыдущие накопления, а включает их,  как говорят философы, в "снятом виде". Сохранение предыдущих  традиций - это технология культурного развития, свойственная любым   культурным системам внутри  данного типа цивилизации. 

Для того, чтобы система могла реализовать «Принцип преемственности» она должна обладать «культурной памятью», хранящей традицию и одновременно «инновационным механизмом» порождения новой, способствующей дальнейшему развитию, информации. Для вступления человечества на  ноосферный этап развития характерно, что  каждая содержательная идея, обеспечивающая развитие системы, подтверждена соответствующей технологией реализации - «инновационным механизмом». Когда ученый остается на уровне изложения собственных теорий и его совершенно не интересуют механизмы или алгоритмы реализации его идей, такого ученого (даже если это философ или специалист по теологии) трудно назвать представителем ноосферной или духовно-инновационной культуры. Ноосферная методология образования включает  обязательный комплекс реализации теоретических идей и алгоритмы этой реализации. 

                
    "Принцип направленности развития":
     Любая культурная система развивается в направлении от Мифа  через Норму, Факт к Инновации.  Эта направленность развития является законом  для культурологических систем, включающих творца, материал творчества, продукты творчества и  творческое сознание, объединяющее их в целое.

Центростремительное  развитие системы является  доминирующим  типом культурно-духовного  развития  в сравнении с центробежным, но его никак нельзя назвать прогрессивным.     Прогресс развития имеет место внутри каждого этапа,  но между собой по линии прогресса этапы просто-напросто не сравнимы, ибо структуры могут претерпевать такие качественные изменения, что нет общего основания для сравнения.

Однако, направленность развития, при всем многообразии его вариантов, никогда не теряет главное качество любой культурной системы - его творческую целенаправленность, ориентированную на выживание социума, внутри которой она функционирует. Система всегда работает внутри модели социальной жизни, ибо культура никогда не теряет свой социальный (не всегда, правда, прогрессивный)  характер. Глобальная модель Культуры определяет собой все локальные модели реализации различных аспектов Жизни.

Нам представляется, что в рамках инновационной идеологии понятия: «регрессивно-прогрессивно» теряют всякий смысл, ибо по сути своей не системны, а чисто нормативны, мы ими не пользуемся. 



     "Принцип обогащения ключевого элемента":
   "Ключевым" называется элемент, становящийся доминантой в последнюю очередь. Смысл существования системы связан именно с его спецификой. Таким образом, "Духовная культура" - ключ для понимания всей Ноосферы человечества, а "воспринимающее сознание" зрителей - ключ к интерпретации внутренней логики развития любой художественной , производственно-творческой системы  или вида искусства, науки, политики, экономики, духовной деятельности и т.д.

«Ключевой элемент» системы в соответствии с этим принципом имеет главенствующее положение в системе именно потому, что его окончательное развитие и формирует лицо системы, её способность к долгожительству как специфической и гармонической целостности. Такой подход совершенно не противоречит богословским данным, ибо и в Богословии единство всей  религиозной теории обеспечивается специфическим типом духовного сознания, которое называется «Святой Дух». 

          "Закон возрастания коммуникативного разнообразия  системы"

   По мере развития в системе происходит рост многообразия коммуникативных связей.  Например, в области искусства отмечаем увеличение многообразия жанровых возможностей в процессе художественной динамики, рост технических возможностей художественной коммуникации. На примере кинематографа: НЕМОЙ ФИЛЬМ (движущаяся картинка),         ЗВУКОВОЙ ФИЛЬМ
( движущаяся картинка + звуковое сопровождение), ТЕЛЕВИЗИОННЫЙ ФИЛЬМ (картинка +речь + два канала коммуникации: кинотеатр и телевидение), ВИДЕОФИЛЬМ (картинка + речь + три канала коммуникации: кино, телевидение и видео). По аналогии с кино подобное усложнение имеет место в любой духовно-инновационной системе. 

     
     "Закон обмена универсальности на эффективность"
  В любой данный момент развития система стремится быть либо "универсальной", либо "эффективной", а одновременно быть и той и другой не может. Это напоминает в каком-то смысле квантовый принцип "неопределенности": материя может быть или частицей или волной, а той и другой одновременно быть не может. Более афористично в свое время выразился Козьма Прутков: "Специалист подобен флюсу, ибо полнота его односторонняя." Двухстороння полнота - это симметрия, основанная на двоичной логике; отметим, что  наша системная целостность предполагает логику троичную.
 Очень часто в любой сфере культуры подлинно универсальные открытия делают дилетанты, то есть, люди,  для которых "страсть не означает профессии". Только накануне распада системы "эффективность" и "универсальность" гармонично сливаются. Их соединение - это предвестие конца, потому что перестают работать фундаментальные принципы существования и развития системы. Системы теряют свою стабильность и распадаются…
Проиллюстрировать это обстоятельство можно на таком примере:  каждая из пяти главнейших конфессий  в мире эффективна для своей территории, где она зародилась или была позднее принесена миссионерами, но ни одна из них не универсальна настолько, чтобы полностью захватить территорию другой конфессии. Современная тенденция к созданию универсальной религиозной системы свидетельствует только о том, что в случае успеха этой акции (то есть, при  её  высокой эффективности) мы будем иметь дело с концом Света.  


    

                                 "Закон двойного подтверждения":
  Как не существует " культурной вещи" без наблюдателя в культуре, так произведение искусства вне восприятия зрителями или слушателями жизни не имеет. Статус существования дает ему не только сам факт его производства,  но и двойное подтверждение  процессом  восприятия.  Именно благодаря этому закону возможна интерпретация произведения глубже, чем оно задумано и осознано творцом. Это открытие сделано еще М.М.Бахтиным (№6, 346)

   Общепризнанный статус искусства  кинематограф получил только после появления телевидения, а театр - после появления кино. Любая культурная система в ходе эволюции сохраняет двойственную основу, качество амбивалентности. Система как бы колеблется между двумя полюсами своего существования , нуждаясь в подтверждении то одной то другой грани  (части структуры)  для своего  устойчивого существования. 

   «Двойное подтверждение» ситуационно активизирует какой-либо из противоречивых аспектов системы.  Мы покажем действие этого закона на примере русского "двоеверия" - органического единства славянского язычества и Православия в российской народной, так называемой "низовой культуре". Многочисленные подтверждения этот закон получит также в ходе дальнейшего изложения специфики развития русского искусства. Этот принцип может быть, иными словами, определен как своеобразный закон "культурной дополнительности". По сути это - системный механизм создания Единства всех четырех структур вместе взятых: Миф - Норма - Факт - Инновация. 

       В заключение  данного отрывка   хотелось бы дать завершающий образ предлагаемой модели культурного развития - образ  голографической  фотографии. Голограмма  хранит  в  каждом участке своего пространства не кусок соответствующего видимого изображения, а все изображение целиком.

Чем меньший кусочек голограммы мы будем рассматривать, тем менее резкими будут контуры целостного изображения,  они как бы  начинают двоиться, двигаться со своих насиженных мест.  Чем дальше от современности,  тем менее резкими становятся контуры  исторических  событий,  менее  четко можно зафиксировать во времени реальные факты духовной истории народа. Более того, если от истории не остается письменных или других материальных свидетельств, она как бы не существует для потомков, ибо воспроизвести информацию о ней не возможно. Может быть, только пока не возможно... Будем надеяться, что со временем будут созданы компьютерные программы, могущие восстанавливать целостность духовной истории мира, например, по лингвистическим данным. Такая попытка уже делается ... Поживем, увидим!

     Образ голограммы - метафора культурной целостности действующей  и развивающейся системы. На   любом  участке  системы и в любой период ее развития есть все четыре типа структур: Миф, Норма, Факт и Инновация.


Если мы смотрим "из Мифа",  особенно резкими будут языческие структуры, а остальные будут туманиться и, чем дальше от Мифа, тем сильнее.

     А если мы смотрим из периода "Инновации",  размытыми видятся фактологические структуры,  еще более туманными  - нормативные, а уж  совсем в тумане - мифологические. Именно поэтому контуры истории для нас не всегда резко очерчены, а, чем далее в глубь, привязка к конкретным датам все более относительна, хотя бы из-за несовершенства календаря.

     Движение  голограммы в сторону расширения её  пространства и движение в культурной системе в любую сторону от нынешнего времени ( в Будущее или в Прошлое) дают одинаковый эффект:  размывание  контуров  видения.  Будущее  и Прошлое существуют одновременно с нами, но "в размытых контурах". Как поется в известной песне: «Есть только миг между Прошлым и Будущим, именно он   называется Жизнь».

                             ОСНОВНАЯ   БИБЛИОГРАФИЯ:
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                             Вопросы для повторения и самостоятельного размышления:

       1. Воспроизведите логическую схему состава,  структуры и динамики системы на уровне модели и ее конкретных приложений по вашему выбору.

       2. Проведите  системный  анализ  по предлагаемой модели различных видом искусств:  литература, изобразительное искусство, музыка, театр, кинематограф и других.

       3. Объясните появление нового качества в соответствии с принципом "эмерджентности" в проанализированных вами художественных системах.

       4. Покажите,  как осуществляется преемственность  в  развитии  и наследовании основных характеристик различных этапов в процессе развития на примере любой выбранной вами художественной системы.

       5. Как вы понимаете специфичность "ключевого элемента" в  различных культурных  системах:  судьбе  человечества,  русской национальной культуре, конкретном  виде  искусства  (например,  театре),  отдельной творческой личности?

       6. Покажите возрастание коммуникативных возможностей в процессе генезиса некого вида искусства:  литературы, музыки, живописи или театра по аналогии с кинематографическим примером, данным в тексте.

     7. Проследите  как  происходит "обмен универсальности развития на ее эффективность" в ходе функционирования культуры во времени на  примере любого национального вида искусства или другой творческой системы.

     8. Проиллюстрируйте "закон двойного  подтверждения"  на  примерах подтверждения театра кинематографом,  рукописной литературы - печатью, словесный образ изобразительным и т.д.

     9. Используйте метафору "голографического видения" для объяснения развития художественного сознания отдельной личности.

                                    Дополнительная литература:
1.Абдеев Р.Ф  Философия  информационной  цивилизации.  -  М.:Владос,1994

2. Буданов В.Г. «Альтернатива общественного прогресса: Homo agens» - в сб.  Материалы Всесоюзной конференции  "Буддизм:  проблемы  истории культуры и современности. Часть вторая. - М.: Прейскурантиздат,1990г.

 3. Василюк Ф.Е. Психология переживания. - М.:МГУ,1984

4. Миронов Б.Н., Степанов З.Ф. Историк и математика. - Л.:Наука,1975

5. Моль А. Социодинамика культуры . - М.:Прогресс,1973 

6. Налимов В.В. В поисках иных смыслов. - М.:Прогресс,1993       

7.  Чижевский А.Л.  Физические факторы исторического  процесса.  Калуга, 1923 г.

       1 - 2.   Методы системного исследования  вызовов и ответов России:
                                                                « Умом Россию не понять, аршином общим не измерить.

                                                                   У ней особенная стать: в Россию можно только верить!»











Ф.И.Тютчев 


      А. Исторические вызовы и ответы России, опора на стабильность: 

  Анализ исторических вызовов и ответов России диктуется тесно связанной с вопросами судьбы и миссии России проблемой. Почему на достаточно разбросанной территории бассейна  Днепра и реки Великой, где в основном были сосредоточены в первом тысячелетии по Р.Х. наши  славянские племена, возник такой  мощный импульс к созданию государственности и затем этноса - "русский народ"? 

 С одной стороны важнейшей особенностью было наличие "пути из варяг в греки". Но южнее  находился не менее знаменитый "шелковый путь", вокруг которого, хотя и создавались, но не  закрепились ни государства, ни этносы. Они не удержались, поскольку были рассыпаны внешними  врагами или распались из-за внутренних разборок. С другой стороны имело значение, что перевозится: шелк или, преимущественно мех, как у русских. Шелк служил только для  роскоши, его функциональный смысл не способствовал укреплению государственности, ибо китайские крестьяне, производившие шелк, от этой торговли почти ничего не получали. Все оставалось в карманах купцов-посредников. Система была слишком  далека от гармоничности, поэтому быстро  разваливалась. 

 Мощность импульса по созданию русского этноса  была столь велика, что до сих пор, несмотря на многие беды, здесь  проистекающие, статус "великой державы" Россия теряет очень медленно. А если и потеряет, то сумеет восстановить! 

 Специфика этих вызовов и ответов может быть сведена к следующей таблице: 

                                                                                                                                                                     Матрица  № 1:                                                             

	ПЕРИОДЫ 

РАЗВИТИЯ РОССИИ:
	       ВЫЗОВ ЦЕЛОСТНОСТИ
	ОТВЕТ СОЦИУМА КАК СПОСОБ

 ЗАЩИТЫ

	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	Мелкие славянские племена на

 большой территории, затем мелкие

 княжества
	Создание “крестьянского мира” -

 русской деревенской общины, спаянной

  духовностью «Двоеверия»

	МОСКОВСКОЕ 

ЦАРСТВО
	Татаро-монгольское нашествие
	Оригинальное соединение 

Государственности и русского Православия

	ПЕТЕРБУРГСКАЯ

 ИМПЕРИЯ
	Угроза вестернизации  и  потери национальной

идентичности  после реформ  Петра Первого
	“Золотой век” , а позднее и 

«Серебряный век» русской культуры

	ИННОВАЦИОННАЯ

 РОССИЯ
	Экологический и духовный кризисы

 в комплексе
	Духовный ренессанс России 

в 2001-2025гг. как результат развития

 инновационной духовности


 Традиционно начало России связывают с призванием "варягов на Русь", в результате  которого началось формирование российской государственности и укрепление княжеской власти. 

 Вместе с тем, сущность первого этапа развития России (обозначенного у нас как "Киевская Русь") складывается из двух факторов: формирование оригинальной системы этносоциальной стабильности - «РУСЬ»:  страна, которой правит одно семейство Рюриковичей; и с другой стороны - создание на основе  локальных племенных общностей (славянского и других племен) оригинальной русской деревенской  общины - "Крестьянский Мир", ставшей  структурной основой державной  России и определявшей долгие годы её относительную  стабильность. 

 Возможность создания подобной общины была заложена в плавном переходе от славянской  мифологии, цементирующей племенную целостность, к "крестьянскому миру" (крестьяне-христиане), существующему на базе христианских, православных основ. Однако русской  спецификой является их оригинальный синтез - "двоеверие", ставшее способом существования  России на определенном этапе ее развития и одновременно методом фиксации традиции -  духовной связи поколений в России.  «Двоеверие» - один из механизмов Целостности, который использовался русским этносом в процессе обеспечения устойчивости державы, может быть даже вопреки воле её правителей. В России так часто происходит. Она управляется не государственными служащими, а Богом, поэтому результаты зачастую строятся вопреки воле её фактических правителей. Точнее ими задумывается одно, а реализуется в конечном итоге нечто совсем другое. 

 Длительность "двоеверия" подтверждается существованием культурного подкрепления  этого процесса, зафиксированного в бытии "народного искусства" - оригинальной  народной русской культуры: фольклора, песен, танцев, способа проведения праздников, прикладного творчества, крестьянской деревянной  архитектуры (избы) и других разновидностей народной культуры в России.  

Наряду с “двоеверием” мы рассмотрим позднее и  другие элементы оригинального российского культурного синтеза: “монастырь” (синтез Нормы , Факта и Инновации), “казачество”(Мифа, Нормы и Факта), “дворянская интеллигенция”(Факта и Инновации). Все эти элементы культурного синтеза возникли не случайно, они обеспечивали Целостность России как культурно-исторического феномена, вопреки всей исторической логике существования России и вопреки нападению на нее мощнейших для своего времени врагов: монгольской империи, Наполеона, Гитлера и т. д.

Например, на вызов монгольского нашествия Россия ответила созданием оригинальной  русской государственности - Московского Царства, в котором был осуществлен чисто русский  синтез Православия и государственной власти, весьма отличный от предшествующего этому опыту синтеза в имперской Византии. У нас не было характерного для Византии “цезаропапизма”.

 Девиз уже следующего государственного этапа России (Петербургская Империя) - "Православие, самодержавие,  народность" - был эффективным и не эффективным одновременно. Эффективным, постольку  акцент на конфессиональность закреплял духовную целостность народа, а самодержавие  осуществляло механизм этой целостности. Однако,  в императорской  России не народность  питала духовное единство страны, а дворянская интеллигенция, представлявшая тогда  самый высокий  уровень развития общественного самосознания России. 

 Внешнее оформление Петербургской империи (Факт и Норма) - сосуществование императорского двора и  "высшего дворянского света", заправлявшего всей жизнью в  России, не отражает сути происходящего на  духовном уровне. Совершенно справедливо оценила духовный аспект ситуации  (роль Александра Пушкина) Анна Ахматова: "Теперь настало время вывернуть эту проблему наизнанку и громко  сказать не о том, что они сделали с ним, а о том, что он (Александр Пушкин, - разрядка автора) сделал с ними... Вся эпоха (не без скрипа, конечно) мало-помалу стала называться  пушкинской. Все красавицы, фрейлины, хозяйки салонов, кавалерственные дамы, члены  высочайшего двора, министры, аншефы и не-аншефы постепенно начали именоваться  пушкинскими современниками, а затем просто опочили в картотеках и именных указателях ( с  перевранными датами рождения и смерти) пушкинских изданий.

Он победил и время и  пространство.... В дворцовых залах, где они танцевали и сплетничали о поэте, висят его портреты и хранятся его книги, а их бедные тени изгнаны оттуда навсегда. Про их великолепные дворцы и  особняки говорят: "здесь бывал Пушкин" или: "здесь не бывал Пушкин". Все остальное никому не  интересно." (Ахматова А. Собр. соч. в 2 т., том 2. Проза. Переводы.- М.:1986, с. 6-7) 

 Московское царство обладало в рамках своей православной культуры довольно высоким  духовным уровнем: крепкой верой в Бога-отца, симфонией государственной и духовной властей,  глубоким духовным единством народа и власти, другими особенностями православной культуры, которые мы оцениваем как “нормативные”.

 Вместе с тем это была весьма консервативная система, мало способствующая реализации  личного творческого потенциала каждого отдельного человека. Осуществлять что-либо  принципиально новое в Московском Царстве было безумно трудно. Поэтому был необходим  прорыв в европейскую цивилизацию, осуществленный Петром как революция "сверху". Неслучайно, мы не видим в истории Московского Царства сколько-нибудь великих творческих фигур, за исключением фигур духовных: Сергий Радонежский или Андрей Рублев. Не Ивана же Грозного считать  «творческой фигурой»!?

Реальным итогом петровских реформ были не сами реформы, а оригинальный ответ на них  России - “явление Пушкина” и весь последующий “золотой век” русской культуры. “Серебряный век” был уже подготовкой к минимизации последствий “большевистской колонизации“  России. Если «новые русские» не сумеют инициировать новый взлет культуры (не своим творчеством, конечно, а деньгами!), то нынешний  уклон в социальном развитии России будет носить временный характер.

                                Б.   Социальная идеология стабильности.

         Учитывая  наличие  в  политическом   спектре  России   грандиозного  разброса   партий  и общественно-политических   движений   -   от  экстремистских   левых  до   крайне  консервативных правых,  ныне политической   идеологией  «стабильной   России»  может   быть  только   "центризм".  Душа народа, как нам кажется, устав мотаться от  одного полюса  (самодержавие) к  другому (большевизм) жаждет стабильности, покоя и уверенности в завтрашнем дне.   Духовно-инновационное начало культуры  может сыграть в этой стабильности решающую роль.                                     

         Вместе с  тем в  отечественную  стабильность  мощную коррективу  вносит экономическое  НЕУСТРОЙСТВО народа, находящегося  еще  в  иллюзии,  что  при  большевиках   «жилось  лучше   и  все   было...»  Поскольку истинной   причины   низких   цен   советского   периода   никто   толком  не   знает  (проедание  нефтедолларов), то автоматически переносят свои настроения в сферу политики.                    

         Если  ты  родился  в России,  интенция к  стабильности, как  мы попытаемся  показать, всегда иллюзорна.  Однако,  относительно   «щадящее народ бытие»  может реализоваться   при условии доминанты   центристской политической  структуры.  Это  соответствует  географическому положению  России между  Востоком и Западом, ее духовному предназначению быть сердцем планеты. Россия испокон веков была евразийским государством, даже когда она в эпоху Московского Царства на территорию Азии и не зарилась. История сама решила этот вопрос, помогая России образовать тесный альянс с Золотой Ордой на основах вассалитета. Это означает, что мы не были покорены, но находились в политической зависимости.                                        

         Россия всегда стремилась реализовать свое историческое предназначение в двух планах:                

         а) "синхроническом" ( через продвижение  идеи всеобщей  духовной связи  через целостность культурного  развития от  Мифа к  Инновации. Стабильность  в России  - это  гарантии стабильности мира, но полная стабильность равна остановке в развитии, потому по своему также опасна;         

         б) "диахроническом" (как "гироскоп" мировой истории), изживая  мировые проблемы,  возникавшие в мире в связи с давлением на Россию со стороны   лидеров мировых империй типа чингизидов, Наполеона или Гитлера.  Россия предпочитала управляться с помощью   различных «политических мнений", или на языке социологии - активностью  их «референтных групп». Ярчайшим примером такого «лидера  мнений» в России является Александр Пушкин. Поэтому приход деятелей культуры в политику  сейчас нужно приветствовать по многим, в том числе и по указанной, причинам.                    


 Творцам проще всего приучиться к использованию только «мягких культурных методов принятия  решений», в сравнению с чисто «политическими, жесткими методами» (как, например, ввод войск в Чечню). Политические  механизмы стабилизации социума включают:  

  государственное насилие ( правовые нормы и идеальные образцы поведения с соответствующими  требованиями к    личности);   

  общественное саморегулирование ( давление Гражданского общества на Государство);                           

 свободу индивидуального выбора личностью своей линии поведения, то есть, наличие комплекса  "признаков", традиционно обозначаемых как "права человека".                                      

       Политическая идеология русской стабильности опирается на другие национальные особенности  нашего менталитета:                                                                             

 «универсализм» русской культуры или пушкинская «всемирность», как обозначил ее еще Ф.Достоевский:

 "соборная нравственность "русской духовности» (православные требования к русской коллективности и общинного жития); 

 творческая свобода самоценной личности при обязательствах  государства по невмешательству  в частную жизнь;

  космическая  программа духовного роста личности при наличии ее индивидуального  «диалога с Богом».     

    Во всяком случае, мерилом развития личности, критерием ее ценности будет не утилитарная  польза от любого человека, неважно государству, обществу или другой личности, а его духовная значимость, в которой реализуется и его космическое предназначение и близость к Богу.  Лучше всего это происходит в самостоятельном творчестве.         

       Реальную стабильность российского общества можно гарантировать при условии появления общественных групп (чисто элитарных в форме закрытых клубов или демократических - в виде общественных объединений), поддерживающих в своих программах  заявленные выше ценности стабилизации страны:                                        

 опору на народную нравственность;                                                             

  преемственность культурных и религиозных традиций;                                            

  уважение к правам человека;                                                                   

   приоритет духовых ценностей жизни.                                                             

       Путь к стабилизации в любом случае лежит через создание в России устойчивого "Гражданского общества". Неустойчивое у нас всегда было, но   чтобы      построить устойчивое,    необходимо   пресечь   исключения   из  государственных  законов,  норм  и нравственных  оснований  «для  кого угодно»,  как  это   сейчас  нередко   практикуется,  благодаря эффективно   работающему   "блату".   коррупции   или   мафиозным   структурам.  Создание «Общественной Палаты» - один из положительных примеров в этом направлении.   

 Как   говорил  Фамусов: "Ну,  как не порадеть родному человечку?" Вместе  с  тем,  бюрократическая   традиция  "сильного   центра"  должна   быть  дополнена стратегией   по    укреплению   прав    местного   самоуправления,    организационной   системой "делегирования  прав  и  ответственности"  вниз, на места.   Нельзя  закрывать  глаза на  слабости местного самоуправления,  порожденные  коррумпированностью местных властей.  Спасение от  нее  не только  в развитии гражданского  общества  и  гражданских  инициатив  на местах, но и в сильной федеральной власти, а точнее в нахождении их Равновесия, Баланса и Гармонии. Уже  давно отмечено,  что спасение России  пойдет  от  провинции,  где  сохранились  силы  для  противостояния федеральной  коррупции.  Поэтому местным "спасателям России", прежде чем стремиться наверх, надо навести  порядок в  своих рядах.

 "Врачу  -  исцелися  сам!»  Смешно  учить  центр,  как  ему  честно  жить,  не  видя  "бревна" в собственном глазу. Проверить  искренность  местных  руководителей,  надевающих   на  себя   тогу  "спасителей нации" легко. Для этого нужно просто посмотреть, в  какой степени  в их  программах присутствует общественный  контроль  за  деятельность  исполнительной  власти собственного  уровня. Допускают ли  они  существование  "референдумов"  или  "учет  общественного  мнения" при  принятии решений на  местах,  некоторые  другие  формы  социального  контроля (например, «общественные палаты», полное информирование о своих делах и о состоянии экономики своего региона).   В  какой   степени  общественный контроль в принципе законодательно закреплен на уровне местного самоуправления?                   

       Формирование  "Гражданского  общества"  предполагает   не  только   развитую  социальную инфраструктуру (существование  элитарных и  демократических социальных  групп, слоев  и страт), но и  принципиальную возможность  для самого  маленького по  статусу человека  рассмотреть его не как средство, а как «Цель развития»!                                                           

       Стоящие  у  власти  социальные  группы  ("группы  давления"),   узурпировали право принадлежности  к привилегированным   группам,  обладающим   полнотой   власти.  В   дополнение  к  этому,   никак не изживаемому   в   России   злу обязательно  должен   существовать   механизм   защиты   прав  рядового  гражданина,  за  которого  долгое  время  выступала  в  нашей  стране  только  национальная культура,  породившая  в  частности  традицию  защиты  "маленького  человека".   На  Западе   в  этом   не  было  нужды, поскольку  права человека там были и так подтверждены законодательно.                                               

       В   идеале   необходимо   стремиться   к   тому,   чтобы   «Принцип   пользы"   от    человека   для группы   людей   был   законодательно   заменен   в   России   на  духовно-творческий   «Принцип  "Любви". Не   "Выгода",   а   "Духовность"   будут править в России, если она не  последует  по пути  забалтывающейся сегодня  западной  демократии.  Но  мы  уверены,  что  у  российской  нации хватит  веры в "Любовь   Христову",   чтобы   надеяться   на   возможность   избежать   скорой тотальной   гибели    в   горниле апокалиптического Страшного  Суда.    Поэтому   Россия     не   имеет    права   "плошать",    а   должна обеспечить "цепную реакцию" духовной любви по всем мире.  В этом суть её миссии, о которой мы ещё поговорим.                                                 

В особенности ясно это становится, как только мы начинаем анализировать итоги выборов на Украине, близкой по менталитету к России и всегда состоявшей её частью, даже ещё до своей государственности ( например, в эпоху Киевской Руси). Синдром свободы и «незалежности»  легко реализовался  русской  и украинской вольницей на протяжении многих лет нашей истории. Украина как государство возникла из «Запорожской Сечи», когда под управлением Богдана Хмельницкого та  сочла для себя возможной присоединиться не к Западу (как стремятся нынешние «западенцы»), а к России.

До этого на протяжении трехсот лет запорожские казаки были представлены сами себе и пожинали все плоды собственной свободы, иногда, правда, подключаясь к войскам Речи Посполитой. Сейчас  ядро украинской истории возвращается «на круги своя». Народу Украины  еще  предстоит сделать свой окончательный  выбор, но история, как известно повторяется, пусть сначала как «трагедия», а потом как «фарс».

       В  реальной   практике  нашей   жизни  уважение   к  "правам  личности",   к  ее   творческой  свободе   не  может   быть  привито   только  силовыми   методами,  когда законодатели   постановили,  а   исполнительные  власти просто   проводят  в   жизнь.  Необходимо   прежде  всего культурное    обеспечение    этим    акциям.    Наша     уверенность    в     принципиальной    возможности реализации   таких   прав   в   России   основана   на   знании   истории   русской   культуры,   издавна поставившей в свое основание защиту "маленького человека".    Ни одна политическая акция в России не работает, пока не получила подтверждение со стороны Культуры. В истории противостояния Запада и Востока Украины это правило действует  с полной очевидностью.                                             

       Такая идеология опирается на имеющийся лишь в  Православии ( в отличие от Запада) запрет  на индивидуальное  спасение  ("спасение   избранных"),  если  нет   возможности  "спастись   всем  миром". Русская национальная   идея  состоит   в  том,  что  или  мы  вообще не спасемся,  или придет  спасение "со  всеми, для всех  и через всех".     Это делает, кстати, вдвойне бессмысленной начинающуюся тенденцию украинского сепаратизма.                                                                                           

                        В. Законы стабильного развития социо-культурной  системы:                                             

       Идея "стабильности" актуализировалась только после распада СССР. До этого в ней как бы не было необходимости. Раньше в Московском Царстве эта идея была еще популярна, но к эпохе Петербургской империи о ней уже не вспоминали. Поэтому сейчас все приходится начинать, все как  бы с "нуля".                                                                                               

       При анализе основ стабильности мы опираемся на указанные  Принципы (Законы) стабильного развития:                       

       а) поддержание целостности развития всей системы;                                               

       б) возрастание внутреннего разнообразия элементов в процессе развития;                               

       в) рост внутреннего сходства элементов в ходе развития;                                              

 и на один методологический принцип: "моделирование процесса развития", которые мы рассмотрим по отдельности.                                                                                                          

                    1)  ЗАКОН  ПОДДЕРЖАНИЯ  ЦЕЛОСТНОСТИ  РАЗВИТИЯ.                                               

       Суть данной закономерности может быть выражена в формуле: "Стабильность - это целостность системы".  Стабильная Россия - это нечто большее, чем просто сумма хорошо функционирующих субъектов Федерации. В ней есть новое качество, которого они не имеют каждый по отдельности.   Прежде всего специфика управления.            


Кроме того  этим качеством является наш международный авторитет даже при постоянном сползании России   к положению третьеразрядной страны. Поэтому любой "парад суверенитетов" должен иметь рамки,  выход за которые вреден всей России. "Целое всегда больше суммы частей" - это азы системного  подхода, которые неплохо было бы освоить некоторым "кухаркам" (не обязательно женского пола), призванным управлять  каким-нибудь регионом  страны.                                                                  

       На каждом этапе развития России доминирует один из ее элементов, обеспечивающих целостность и преемственность развития на данном этапе. На наш взгляд, сейчас - это  "Духовность". Почему?                                                                                      

 В о - п е р в ы х, такова логика, как мы ее стремились показать, социо-культурного развития страны  от Мифа к Инновации. Сейчас всем ходом своего и мирового развития страна вышла к этому  этапу и должна обеспечить его нормальное прохождение, альтернативой которому является только  экологический кризис и глобальный распад системы;                                                                                 

 В о - в т о р ы х, и все человечество сейчас объединяет это  состояние (экологический глобальный кризис),  преодоление которого неизбежно, если мы хотим жить дальше. Механизмом спасения  является жизнь по духовным законам и меркам;

 В   т р е т ь и х, многие страны уже ощущают, что за опасностью экологического кризиса   скрывается более страшная опасность кризиса духовного. Точно также раньше в тени опасности   ядерной катастрофы долгое время находился грех "постоянного загрязнения окружающей среды мира". Люди забывают Бога. По разным причинам: в России - по одним, на Западе - по другим. "Но если Бога нет, то все позволено" - волнуется один из героев Достоевского. Другой еще более афористичен: "Если Бога нет, то какой же я - капитан?"                                                      

 В   ч е т в е р т ы х, механизмом передачи духовности в процессе социального развития России  был эффект "снятого качества" в ходе динамики системы от Мифа к Инновации. Если на первом  этапе духовность исчерпывалась любовью славян к Природе; на втором - любовью к Природе и Творцу, ее создавшему; то на третьем - они дополнены любовью к открытию Истины (неважно - в  научной или художественной форме). То  сегодня нам дано понять «Духовность» не только как  ощущение близости к Природе и свою неспособность причинить ей какую-либо боль, не только  как признание и любовь к Богу и к Истине, но и как способность любить саму Любовь, ощущать  радость от процесса вмещения в себя и Бога, и Природы, и других людей, сотворяющих друг другу  в создании нового  Инновационного и от этого вполне Стабильного  Мира. Так, крайней мере, мы воспринимаем Православие.                 

Конечно, после создания устойчивой мировой системы, объединенной духовными законами, возникнут новые аспекты нестабильности, хорошо показанные в современных американских «космических блокбастерах, но подлинной Истины там мало. Не обладая «духовностью», американская культура полностью игнорирует в них духовные обстоятельства, говоря о Будущем. Она уповает лишь на Технику, но это очень  слабое упование. Беда американцев в том, что они других вариантов  просто не знают.

 В ходе  инновационного развития России  постоянные "внешние вызовы" среды преобразуются во внутренние импульсы собственной динамики элементов системы. Россия  развивалась от чисто внешних своих характеристик, связанных с окружающей Природой, в направлении внутренних - "осознание Бога и божественной искры в себе самом", акцента на процесс накопления в себе любви к Богу, радости от ее увеличения и преобразования этим самого  себя.                                                                                                  

 В конце развития обычно происходит своеобразное "выворачивание", отмеченное в любой  эзотерической литературе, когда внутреннее становится внешним. В его процессе рождается уже  новая система, наследница прошлой. Поясним на примере Духовного Апокалипсиса. Как бы мы к нему ни  относились, - как к Страшному судилищу или как к грозному предупреждению, в любом случае - это некий рубеж, Переход от одного состояния человечества к другому. Важно осознавать, что это не только духовный, но и прежде всего цивилизационный рубеж:  жить , как мы жили раньше, транжиря ресурсы Природы,  на каком-то этапе станет невозможным..                           

        Когда в конце первого века Иоанн Богослов создавал "Апокалипсис", идея "Бога как  любящего отца" еще не была для всех так очевидна, как сегодня, спустя, почти две тысячи лет после появления "Откровения". Евангелист еще переживал потерю человеком его "самости",  поэтому для него этот переход был означен как  «Страшный Суд». Для него важна и подхваченная только  католицизмом и протестантизмом идея "спасения избранных". Он не учитывает, что для любящего Отца - спасать одних (праведников) и сжигать других в пламени "геены огненной" не допустимо,  ибо  все люди -  "дети Бога, пусть  малые и неразумные". 

        Современное понимание Греха близко к "отсутствию Разума", как и Свободу мы чаще осознаем по -философски в качестве "осознанной необходимости". Обижаться и карать людей за  отсутствие этого разумения Бог не может, иначе бы он терял свойство любящего Отца. На наш взгляд, это - коренная особенность Христианства вообще в сравнении с другими конфессиями.  К примеру, в исламе Аллах много более суров к ослушникам.            

        Все эти соображения заставляют по-другому посмотреть на картину Страшного Суда:  не как на расплату за грехи, а только как на Переход от одного состояния человечества к  другому, когда ему в результате тотального осознания своих грехов  удаётся в принципе от них освободиться. Бог заинтересован в людях как в  своих потенциальных сотрудниках, но засорять Космос грешниками Он все-таки не будет.  Поэтому Он нас учит в надежде, что мы сумеем с честью закончить эту  школу, выйдя на уровень  «духовно- инновационного (как нам его нравится называть) сознания».                                               

        В процессе своего развития человечество накапливает определенный потенциал просветления (языческий, религиозный, научный и духовно-творческий). Сам механизм накопления включает  и последнюю бифуркацию, в ходе которой начинается "цепная реакция" духовности, а сознание всего человечества становится инновационным.                                    

        Страшный   Суд   фиксирует,  на   наш  взгляд,   процесс  "выворачивания"   человечества  изнутри наружу,  когда  его  "внутреннее"  (божественная  сущность) становится  "внешним".   Так  человечество обретает   "святость",   необходимую  ему   для  выполнения этой   космической  миссии,   получая  при этом,   возможно,   не   чисто   материальное,   а   "информационно-энергетическое"   тело,   которое  в физике называется "полевой структурой".                                                                

        Миссия   человечества   на   Земле   заканчивается,   а   новая   генерация   уходит   в   космос, становясь   ангелоподобными   сотрудниками   Бога.   Так   мы   трактуем   замысел   Бога в  отношении людей, так интерпретируем  знаменитое "Откровение" Иоанна Богослова, являющееся последней частью Библии.            

Чтобы завершить эту тему, необходимо зафиксировать наше представление о роли Антихриста. Мы не склонны считать, что - это некое лицо, будущий политик, который захватит в свои руки управление миром. Миром сейчас правит  не человек, а  духовный или материальный принцип (например, деньги - Долларовая Пирамида). Если   это   так,   то  Апокалипсис   уже  давно наступил.  Повествование   Иоанна  нарочито метафорично,   потому   и   было   так   много   противоречивых    толкований.   Если    принять   за Антихриста  «бездуховность»,  страсть  к  обогащению,  власть  денег,  любовь к  наслаждению, насилию,  сексу и т.д., возникает новое понимание происходящих на планете процессов.        

       В  свете  этой  гипотезы    многое  происходящее  в западном  мире  становится ясным,  в частности, привязанность  многих  стран  к  "Долларовой  Пирамиде",  обрекающей  мир  на  медленный,  но верный экологический  кризис.  Поэтому  внешне и  незаметно,  что  Апокалипсис  уже  давно  идет по планете,  нет же  единого и   постоянного   экологического   мониторинга   за   ходом   загрязнения   по  причине   погони  за прибылью всех ресурсных концернов.                                                                                          

 Антихрист  в  ходе  нашей  российской  истории  обретал  многие   личины:  Чингисхан,   Наполеон,  Гитлер. Нам удалось поставить   в  этот   ряд  и   научную  концепцию -  "марксизм" (об этом позднее),  что  же   мешает  объявить Антихристом  «бездуховность»?  Противопоставить всемирной бездуховности  еще   что-то     может   только  Россия,  но  лишь   после осознания, что же ( или кто же)  в действительности является ныне Антихристом?                               

                     2)  ЗАКОНЫ  ВОЗРАСТАНИЯ   ВНУТРЕННЕГО  РАЗНООБРАЗИЯ  ЭЛЕМЕНТОВ:
Попытаемся еще раз вернуться к уже один раз нами зафиксированным законам системного развития культурно-исторического процесса в России, но на новом уровне:

                                    А. Обогащение ключевого  э л е м е н т а:                                

       Обогащение  ключевого,  как  сейчас  становится  ясным,  элемента культуры  -  «духовности»  происходит в ходе  развития  человечества  за счет  возрастания внутреннего  разнообразия элементов.  Это правило можно  назвать  принципом  "возвышения  сознания"  в  ходе  развития  систем,   обладающих  разумом.

 В.И.Вернадский   обозначил   его   как    "закон   цефализации"    и   почитал    главнейшим   законом космического  развития.  В  теологии  этот  закон  сравнивают  с  "Лестницей  Иакова",  показывающей ступени  духовного  возвышения  человека  на  пути  к  Спасению.  Иоанн  Лествичник   изобразил  ступени этого духовного восхождения в своем знаменитом богословском труде "Лествица".                      

Как показывает анализ культурных систем , если их «ключевым элементом» (даже, если это «квантовая физика») не является «духовность», то это не культурная ( по крайней мере, некорректно осознанная)  система.

                                    Б.  Рост  к о м м у н и к а т и в н ы х   связей                                                 

       В  процессе  развития  человечества  происходит адекватное  осознание   значимости  и  подлинной  сущности  всех  составных  частей  культурной системы,  которую  мы   назвали :  "Природа", "Культура", "Социум", "Духовность".                                                     

                                                                                                                       Динамику этого роста отражает МАТРИЦА № 2.
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В. У с л о ж н е н и е  смысловой информации : 

      "Смыслами"   вслед   за   М.М.Бахтиным   мы   называем   "ответы  на   вопросы".  Носителями "смыслов"  в  ходе  человеческой  истории  называли  волхвов",  "ведунов", "мыслителей", «гениев» и  других знающих  людей.  Рост  смысловой  информации   косвенно  можно   проследить  в   диаграмме  роста "носителей смыслов" в процессе истории: 

                                                                                                                                                                                          Матрица № 3
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     Почему же усложняются духовные смыслы в ходе развития?                                     

1.Растет возможность принимать в себя большую духовную энергию.             

2. Идет увеличение объемов теоретического знания.                                            

3. Человечество становится готовым воспринимать  большую, чем раньше,  информацию.                                                    

4.  Психологическое усложнение жизни вызывает реакцию отторжения от мира и уход в духовное уединение.  Контакт с Космосом  происходят лишь в «молчании».

                Г.  0 б  м е н  "э ф ф е к т и в н о с т и" н а "у н и в е р с а л ь н о с т ь"
      В ходе развития происходит, как уже говорилось,  своеобразный «обмен эффективности системы на ее универсальность». Нельзя от социокультурной системы требовать одновременно прагматической смысловой  эффективности и универсальной восприимчивости к космическим  смыслам. Или то или другое. Это требование  фиксируется в правиле обмена «эффективности» на "универсальность".                              

      Судьба России - прекрасный пример реализации этого принципа. Если под "порядком" (вспомните поэму А.К.Толстого «История государства российского от Гостомысла до Тимашева») понимать "прагматическую эффективность" управления или функционирования системы в целом, то «такого порядка» в России не было и не могло быть, ибо она является страной, ориентированной на "универсальную духовность". Всегда в ней что-то строится и никогда не достраивается, изобретаются   какие-то трудности, которые потом героически преодолеваются.   Возникают постоянно  новые, правда, не только инновационные,  идеи.                                 

      Вопреки всякой житейской логике (немецкой, к примеру) Россия всегда тянулась не к  порядку, а к универсальности бытия, желанию «спастись со всеми и через всех». Только благодаря этой универсальности в ней стал  возможен огромный взлет культуры не только в Х1Х веке, но и в ХХ в эпоху колоссального духовного давления со стороны марксизма. Только в России могли родиться такие  предельно универсальные духовные концепции как "возрождение всех предков" Ник.  Федорова или “русский космизм", или такие бытовые странности как "юродивые", "странники" и «пророки»  всех рангов и мастей.                                                                                 

Именно космическая универсальность России помогает ей в любых социальных ситуациях оставаться собой и поддерживать "всемирную ориентацию" своей культуры, отмеченную   Ф.Достоевским в гении А.Пушкина. Поэтому абсолютно не. понимают Россию те, кто настаивая на локальной эффективности, не учитывают, что узких специалистов в мире "хоть пруд пруди", а по спецов глобальной универсальности  - "раз, два и обчелся" ... 

3) ЗАКОНЫ  ВОЗРАСТАНИЯ   ВНУТРЕННЕГО   СООТВЕТСТВИЯ  ЭЛЕМЕНТОВ                                

                       (Насыщение духовностью всех сфер социальной жизни)                               
 Основной девиз: "Главное условие успешной самоорганизации системы - ее  духовность, проявляющаяся в:
              А. Соединении близкодействия элементов с их дальнодействием:


                          а) синхронический аспект:                                                                                           

  Являясь элементом социальной системы,  обычно мы  эмоционально реагируем  лишь на  то, что нас непосредственно касается:  например, повышение  цены на  хлеб в  булочной. На  события в Чечне или  на Украине мы реагируем  меньше, хотя, возможно, именно  они-то и вызывают повышение цен.        

   Духовное  развитие  позволяет  нам  соединить  традиционное для  нас реагирование  по типу "близкодействия"   с   пониманием   и   эмоциональной   или   рациональной    реакцией   на дальнодействующие объекты.                                                                 

   Осознание дальнодействия как активной взаимосвязи далеко отстоящих друг от  друга  элементов  является  характерной  особенностью   развитой  духовности.   В  России количество людей, способности которых позволяют им плавно  переходить от  "близкодействия" к "дальнодействию", растет из года в год. Такие способности существуют  и в  младшем поколении - среди детей младше десяти лет, что отмечается сейчас многими педагогами.    Этот принцип тесно связан с идеей «всемирной связи всего со всем».             

                                      б) диахронический аспект:                                                                                           

  Большинство образованных людей ныне могут вполне адекватно осознавать, что Прошлое  России оказывает огромное воздействие на ее Будущее. В советскую эпоху таких людей было много меньше, ведь из нас воспитывали "Иванов, не помнящих родства". Вспомните, были ли в вашем городе памятники событиям, произошедшим до Октябрьской революции 1917 года?  Почти нет!   Рассуждая чисто теоретически, имеет место и обратное влияние: Будущего на Прошлое.       

 Расширение сознания, включающее видение Будущего (ясновидение) помогает нам сформулировать более правильное мнение о Прошлом, чтобы понять Настоящее, ибо оно - лишь точка на дистанции от Прошлого к Будущему.                

   Возможно, однако, и неведомое нам пока более глубокое воздействие. Параллельно  действует и такое правило: "Чем больше знаний мы открываем о предмете изучения, тем шире становятся границы непознанного в нем". В адекватном познании сути очень важную роль играет выбор точки зрения на объект и соответствующего объекту масштаба его рассмотрения. Расширение масштаба влечет и углубление познания. Глубокие духовные истины были в древности даны людям с расширенным сознанием, но носили эзотерический, то есть,  скрытый от профанов, характер.

     Такие неожиданные по содержанию книги, как "Роза мира" Д.Андреева не могли бы появиться у автора с узким земным горизонтом видения реальности. Ничего подобного этой книге в мире нет, кроме, может быть,  "Божественной комедии" Данте Алигьери.                                              

              Б.  О выходе за пределы  с и с те мы :                                             

Сейчас уже многим стало ясным, что Россия занимает срединное место в пространстве планеты и является сердцем ее биосоциального и духовного Целого. Возможно, Сердечность и Любовь, еще сохранившиеся в России, держат мир в состоянии стабильности, а отнюдь не "мышцы"  Соединенных Штатов Америки или навязанный ими миру "американский образ жизни". По крайней мере, страны в наименьшей степени изувечившие им свою культуру, типа Японии, оказались наиболее развитыми и в духовном и в экономическом смысле.                      

Что представляет из себя накаченный американский супермен? - Машину для насилия, не более того, если в эту сторону повернуты его мозги. Как писал А.С.Пушкин: «Оставь герою сердце! Что же   он будет без него? - Тиран!»      

Бездуховность порождает в американцах колоссальную неуступчивость, переходящую в тупость. Вспоминаю выступление  М.Задорнова о хитрости русских евреев на Брайтон-Бич, которые, чтобы не платить деньги за конверт, посылая письма в Россию, отправляли их без марки и меняли адрес отправителя на прямой адрес. Тупой почтовый чиновник действовал по правилу: «Нет марки, - вернуть письмо отправителю!» Так письма отправлялись в Россию за счет почтового ведомства. О том, как может сунуть русский отправитель письмо в почтовый ящик в Нью-Йорке, чиновник не раздумывал.

    Чтобы познать предмет, необходимо выйти за его  пределы и  взглянуть на  него со  стороны, как, например, взглянул на Землю Юрий Гагарин из Космоса и поразился её необычайной красоте.                                           

       В соответствии с «теоремой  Геделя о  неполноте», внутри  системы всегда  имеются  аспекты, которые  не могут  быть адекватно  описаны и  поняты на  языке самой  системы. Для  их описания необходимо выйти за границы системы и взглянуть со стороны.  Только  взгляд на Россию со стороны зарубежного мира никогда не бывает правильным, ибо его всегда необходимо дополнять взглядом изнутри.  

                               В. Понимании: "ч т о  н а в е р х у,  т о  и   в н и з у":                           

                Принцип "соответствия верха и низа", сформулированный еще древнеегипетским  жрецом Гермесом Трисмегистом, в рамках системной методологии является еще одним  подтверждением роста внутреннего соответствия элементов в процессе развития.                   

       Житель России, обретая духовное самостояние, начинает чувствовать себя не только  патриотом города, где он родился, и не только наполняется «национальной гордостью великоросса», но и становится в ряды патриотов всей Земли. Постепенно он начинает ощущать себя и патриотом  Вселенной, ибо "наверху то же, что и внизу".   Название нашей Галактики «Млечный Путь» безусловно имеет славянские истоки, ибо только у славян молоко - это «млеко».                                           

       "Рыба тухнет с головы" - гласит народная пословица. Невозможно спасти Россию путем воздействия только на окраины. Начинать необходимо с двух сторон: из центра (сверху) и от провинции (снизу), добиваясь, чтобы наступало духовное единство верха и низа. Москва - сердце России, как и Россия - сердце мира. Потому эти процессы обязательно сольются. В современной России столица резко противопоставлена окраинам, что отнюдь не способствует стабильности современной России.                                

Именно поэтому Москва серьезно больна в духовном смысле: уровень ее аморальности повысился за  последние пару лет прямо на глазах. Количество ночных заведений со стриптизом сравнимо в ней с  общей  их цифрой по стране. Провинция подобной  безнравственности себе пока не позволяет.   Возможна она теперь только благодаря коррупции мафии с «аппаратом подавления»     

       Для лечения страны нужна иная культурная ориентация: не просто возрождение  Православия, а воссоздание «Инновационной Духовности», где наша традиционная русская религиозность выступала бы в симбиозе с наукой. Интеграция науки и религии, выявление их духовного единства с целью противопоставить его общей духовной дезинтеграции мира  или экспансии инодуховности и инокультурности, разрушающей национальную культуру, - вот важнейшая задача духовного Ренессанса России.                                                                   

       Но при этом роль Москвы не стоит преувеличивать, возможно спасение придет с окраин, как это уже не раз происходило в русской истории. Вместе с тем, Москва навсегда останется информационным и образовательным центром страны, поскольку такие ресурсы более всего здесь  и сосредоточены. Но «бардак» в Москве, в соответствии с разбираемым нами принципом, по аналогии вызывает «бардак» и на окраинах, одно не живет без другого.                                                                           

                                  Г. Пр и н ц и пе "двойного подтверждения":                                          

        Насыщение духовностью всех сфер нашей жизни идет двумя путями:

П е р в ы й: Через отрицание старого и подтверждение отринутого по схеме: "синтез - анализ - новый синтез". Рост религиозности населения повторяет эти же процессы в Московском Царстве. Возрождение монастырей в современной России чем-то напоминает "монастырскую колонизацию  России" Х1У века.                                                                              

       Интерес к естественным наукам в Петербургской империи сходен с натуроцентризмом Киевской Руси, но уже на другом принципиально уровне, включающем новое качество - науку как раскрытие природной реальности специфическими научными методами.                                                                   

В т о р о й:  Через простое отрицание.  Духовность развивается сейчас и в отталкивании от науки, от  ее вненравственной (а, следовательно, и безнравственной!) позиции. Можно подобно Лапласу  отрицать роль Бога в развитии науки, но вряд ли кто-нибудь всерьез будет отрицать роль Бога в развитии нравственности.                                                                       

       Творец говорит голосом Бога. Иллюзия что можно творить без помощи Небес. Мы уже показали, что это будет не культурное творчество. Как только наука забыла о Боге, планета поплатилась жесточайшим экологическим кризисом, причем так до конца и    не известно, сумеем ли мы его в конце концов преодолеть.                             

       Первый принцип, подобный философскому "отрицанию отрицания" более важен для адекватной оценки возможностей ситуации, в которой мы находимся. Возврат к некоторым “хорошо забытым” ценностям вполне возможен. Не  меньшее  значение  придается  сейчас  оптимальному  сочетанию  жесткой  централизации, начатой В.В.Путин,   и "удельной  самостоятельности"  регионов.  Возвращаемся   мы  и   к  приоритету   духовных  (прежде чисто  религиозных)  ценностей  в  жизни.  Все эти  особенности не  дублируются, а  получают новый виток развития а новых обстоятельствах.                                                           

                        4) ПРИНЦИПЫ МОДЕЛИРОВАНИЯ ПРОЦЕССОВ РАЗВИТИЯ :                                         

    а) моделирования целостности: наше моделирование социо-культурных процессов опирается на единую и целостную модель  развития, обозначенную нами как единство: Миф-Норма-Факт-Инновация.                               

       На основании этой модели мы можем однозначно утверждать, что движение в духовности включает способность человека перемещаться сквозь:                                     

     - магическую сущность Мифа;                                                                   

     - религиозно-идеологические аспекты Нормы;                                                    

     - гносеологические возможности Факта;                                                          

     - духовную коммуникативность Инновации.                                                      

    Сами по себе они исключают друг друга, но человек способен оперировать их формальными отождествлениями в своем сознании, а уровень его творческих возможностей тесно связан со степенью свободы обращения к любой из этих возможностей. В этом смысле, Духовность - это универсальность, свобода переключений из одного регистра в другой без потери ощущения целого. Таким образом, важнейший элемент моделирования - понимание  и обеспечение  "ц е л о с т н о с т и" развития.                               

 б) идея “подобия”:                                                                                   
  она вытекает из гермесовского принципа подобия "того, что наверху, тому, что внизу". Жизнь "Верха" не отражается зеркально внизу, но они друг другу  подобны, то есть, сущностные и формальные  аспекты внутреннего и внешнего бытия в определенных аспектах идентичны. Просто нужные единые рамки понимания, чтобы это увидеть.  Возможность выделения 5% населения в клан олигархов, владеющих 80% достояния всего народа, означает только то, что  правительство  допустило это, а народ не возражал.                                             

       Если примитивно нарисовать структуру "Духовного Верха", то его состав выражается Троицей и  окружающей ее плеядой "Святого человечества". Уместно провести аналогию между этой  структурой и наши пониманием духовной системы: Духовность - Бог-отец; Социум - Бог-сын;  Культура - Святой Дух; Мать Природа - "Богородица".                                           

       С теологической точки зрения этим небесно-земным ценностям в выше перечисленном порядке  соответствуют: Любовь - Богочеловечество - Церковь - Мир.                        

 в) и д е я "двух оппозиций";  для понимания сущности инновационной духовности ее можно рассмотреть составной частью двух оппозиций:                                                                                   

     - "Инновационная духовность" - (Миф~Норма~Факт);                                              

     - "Инновационная духовность" - "Фактологическая духовность".                                  

 Первая оппозиция дает возможность выявить сущностные особенности Инновации, ее отличие от предыдущих граней духовной системы, новое качество - диалог всех составляющих структур, к примеру.                           

 Вторая оппозиция - показывает скорей преемственность развития, ибо уровень прямого диалога с  Богом невозможен для человека, не осознавшего себя как Личность и не выбравшего себе точку "личностного самостояния". Творческое величие “самостояния" плавно меняется на духовное  смирение вопрошения к Богу. Естественно, только в случае духовного роста, или, как говорят  йоги, открытия "верхних чакр", позволяющих обмениваться энергией с самим Богом.                                                                     

 г) и д е я  «двух   к о м м у н и к а ц и й»;                                                               
 - внутренней коммуникации между частями системы: Миф - Норма - Факт - Инновация;                   

 - внешней коммуникации между (М-Н-Ф-И)  и Богом.                                                           

   Соединение   двухуровневой   коммуникации   и   являет   собой   наше    понимание   духовности: она

  объединяет  все   четыре  слоя   социо-культурной и духовной  специфики   человеческого  сознания, готовя  его  ко  внешней  коммуникации  с  Богом.  Духовность  выступает  тем  самым  как  система глобальной интеграции человечества и Вселенной.               
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ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
            1. Продолжите указанный список исторических  вызовов и ответов России, выделяя проблемы, связанные со смягчением предстоящей глобальной экологической катастрофы.

            2. Покажите, как специфика “двоеверия” в древней Руси оказывалась надежным способом и механизмом поддержания целостности.


    3. Принципы  социо-культурной стабилизации в России - дать конкретные примеры!


    4. Проиллюстрировать примерами Законы целостности  культурной системы:



-  поддержание целостности развития;



- возрастание внутреннего разнообразия элементов в системе;



-  обмен универсальности развития на эффективность;



- рост внутреннего соответствия элементов в системе;



-  постоянное моделирование процесса развития.

1-3.Пульсирующее географическое пространство России и динамика культуры:

                                      «Единство, - возвестил оракул наших дней, - быть может спаяно железом лишь и кровью...»

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

                                                                                                            Ф.И.Тютчев
     В соответствии с  нашей моделью мы отметили  четыре  типа геополитического положения России:

 Киевская Русь;

 Московское Царство;

 Петербургская Империя;

 Советская и постсоветская Россия.

Географически самая большая территория была у Петербургской империи. Было время, когда в её состав, кроме Польши и Финляндии входила даже Аляска.  Самой маленькой территорией обладала Киевская Русь. Связано ли как-то это обстоятельство с типом духовности, превалирующим в этом государстве? - Безусловно!

Как уже отмечалось, в Киевской Руси доминировало «двоеверие»: сочетание Православной духовности правящего класса - огромной разросшейся семьи Рюриковичей  и  определённой части дружины, а также части  городских жителей (далеко не всех) с духовностью языческой сельских жителей, построенной на поклонение духам Природы и гармонии с окружающей человека в деревне Природой.

Языческая духовность не предполагает внешней экспансии, в лучшем случае - только защиту своих территорий от нападения врагов.  Гармонические отношений язычника с Природой исключают агрессивность как  доминирующий тип характера. Именно поэтому  у Киевской Руси и не было шансов на  обладание большой территорией, она и не стремилась завоевать принципиально чуждые ей территории. 

Князья, конечно, были не прочь повоевать, но  очень скромно и там, где это не предполагало больших и длительных военных действий, тем более, что воевали в языческие времена только в летнее время. Зимой погода не позволяла. Вообще, надо сказать, что «генерал Зима» всегда был на стороне русских и не раз помогал нам выигрывать битвы.

Можно, конечно, опираясь на теорию пассионарности этноса, предложенную Л.Н.Гумилевым,  видеть причину резкого роста территории Московского Царства  в повышении пассионарности её населения. Но нельзя забывать, что подлинное Единство  русского этноса начинается все-таки не с Крещения Киевской Руси, а с Куликовской битвы,  когда различные русские племена,  плечом к плечу стоя против монголов,  после победы ощутили себя единым этносом. А это всего лишь конец Х1У века. 

Основные же российские завоевания пришлись на пору ХУ и ХУ1 веков, когда русский этнос еще не вышел из детского  возраста.  Казалось бы, откуда у него силы на подобного рода действия? В ХУ11 веке Россию  поразили «внутренние нестроения» в форме  Раскола, бунтов, голодовок, усугубленные польской интервенцией. Тогда и власти  было не до захватнических войн, а позднее в ХУ111 и Х1Х веках они понемногу  все-таки продолжались. 

Нам представляется, что наряду с очевидным действием фактора «пассионарности», огромную роль сыграла «нормативная агрессия», характерная для любого типа социумов с нормативно-религиозной духовностью. Стоит вспомнить только западноевропейские Крестовые походы.  

Православие - не агрессивная религия, но что же гнало русских  казаков во главе с Семеном Дежневым «встречь солнцу», если не желание привести под руку московского царя «сибирских нехристей», при искреннем желании им помочь обрести подлинного Бога на Земле,  отвлекая их  от языческих духов природы?

В эпоху Петербургской империи работал  и другой фактор - имперский гонор, которого Д.Андреев  в своей «Розе мира»  удачно окрестил «Жугром», стремящимся все подмять под свою руку. Но в годы советской власти этот имперский Жугр также был жив, а территориальных захватов, кроме Прибалтики и Западной Украины, вообще не было. Это совсем не те полмира, которые были завоеваны в эпоху Московского Царства. Правда, «пролетарский интернационализм» советской идеологии стремился к обладанию все миром, но это была очередная иллюзия так же, как строительство Коммунизма.  

Советская идеология была агрессивной, но в меру, она больше  стремилась   защищать свои пределы, нежели  завоевывать новые. Иногда  фальшивая идея «пролетарского интернационализма»  ставила мир на грани катастрофы, как в случае с Карибским кризисом, но разрешение всех кризисов было в результате самым мирным. В лучшем случае Никита Хрущев мог постучать своим ботинком о край трибуны ООН, выпустив до остатка свой пар. И всё!

 На наш взгляд, в большей степени, чем в пассионарности, дело в идеологии - доминирующей концепции духовности, которая владеет народом и которой вынуждены подчиняться все правители, хотя многим кажется, что они действуют вполне свободно.

В годы советской власти начала формироваться принципиально новая инновационная духовность, пусть  «интернационализм» был там  лишь фальшивой маской, но все-таки скрывавшей инновационную  идею общемирового единства, которая фундаментально захватит  мир  в будущем.


Нормативная культура всегда агрессивна, ибо  всегда  уверена в своей правоте, и в необходимости защищать свои идеалы, свои «нормы»  с оружием в руках. У фактологической духовности такой уверенности уже меньше, но агрессивность осталась, хотя бы как фактор необходимости вечно  искать новое, открывать новые пространства, правда, если это не связано с большой  кровью.

Иногда этот принцип нарушается, как это было в случае с завоеванием нашей Империей Кавказа в Х1Х веке. Великий русский поэт и дипломат Федор Иванович Тютчев оценил историю этого завоевания так:

       Затею этого рассказа  изобразить  мы можем так:

     «То грязный русский наш кабак придвинут к высотам Кавказа!»
Все действительно повторяется в мире: не эти ли тенденции мы зрим  в  современной истории нащих проблем   с Чечней? Будем надеяться, что мы выйдем из неё благополучно. 
Тот же Ф.И.Тютчев исходил в своей дипломатической практике из идеи глобального Единства, только она у него носила характер  вселенской  славянской общности, но зато общности,  достаточно агрессивной:

               Не в первый раз кричит петух; кричит он  живо, бодро, смело;

               Уж месяц на небе потух, струя в Босфоре заалела.

               Еще молчат колокола, а уж Восток заря румянит;

               Ночь бесконечная прошла и скоро светлый день настанет.

               Вставай же Русь! Уж близок час. Вставай Христовой службы ради!

               Уж не пора ль перекрестясь, ударить в колокол в Царьграде?

               Раздайся благовестный звон и весь Восток им огласися,

               Тебя зовет и будит он, - вставай, мужайся, ополчися!

В середине Х1Х века идея всеславянской общности под руководством России владела умами даже таких тонких политиков и дипломатов, каким был сам Тютчев. Россия всерьез обдумывала вопрос о захвате Царьграда - Стамбула, дабы воссоздать эту всеславянскую общность Сделать это удалось в форме «соцлагеря»  только СССР, но и то ненадолго.  Что будет дальше, поглядим!?
Нам представляется, что пульсирующее пространство России не должно ограничиваться только славянскими государствами. Идея Евразии, реализованная опять же Советским Союзом, более перспективна, ибо опирается на полностью продуманную русскими философами Серебряного Века философскую основу, и кроме только в единстве Востока и Запада больше духовных и экономических перспектив, чем в объединении только славянских государств.  

     Вместе с тем, евразийская парадигма  имеет глубокие культурные корни, опираясь на  общие мифологические истоки не только славянской нации. Вполне возможно, что в нынешних условиях первой реализуется она, хотя судя по событиям на Украине в конце 2004 года, у нее  пока  не так  много шансов.

                                      ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Как вы оцениваете «оранжевую революцию»  на Украине в конце 2004 года?:

 как умело поставленный театральный спектакль;

 как истинное недовольство народа правлением  президента Кучмы?

 как свидетельство неправильной экономической политики правительства?

 как последствие исторической традиции «незалежности на Украине», начавшейся еще в Запорожской Сечи?

 как следствие западно-украинского русофобства?
2.   Прав или не прав Тютчев при оценки нынешней нашей «завязки» в Чечне?

3.  Какую парадигму вы считаете более перспективной для Будущего мира - общеславянскую или евразийскую, а может быть общеисламскую?

4.  Что гнало русских в ХУ11 веке «встречь солнцу», дав им возможность завоевать Сибирь и Дальний Восток?

5.   Какова разница между пролетарским интернационализмом и современным этническим глобализмом?

6.  Почему «генерал Зима» всегда был на стороне русских?

7.  Почему в истории Западной Европы не было ничего похожего на «двоеверие», а были лишь «гонения на ведьм»?

8.  Стучал ли на самом деле Хрущев по трибуне ООН и чем?

9.  Как можно «спаять Единство народов» Любовью, по мысли Тютчева, реально ли это в наши дни?      

10.  Считаете ли вы реальной опасностью для мира ОБщеисламский поход на Европу и на США?
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           1-4. Природная среда (лес, озеро , реки, степи) в судьбах этноса и его  культуры:

                   Лики Природы в их многоразличии   исполнят нас   величьем и болью.

                  Пусть не доволен я  своей  юдолью,   Природа дас   красу мне и   отличья.

                Природа наша  и людская  Общность  это общенье  ныне так высоко  ценят.

              В нашем  Единстве Мира есть  спасенье,  Любовь бы  сохранилась в нас  живая...                                                            

                                                                                                     (Из ранних стихов автора)

Наиболее гармоничные описания разнообразных ликов Природы России мы находим естественно в русской национальной поэзии. Обратимся к ней, что выявить несколько таких картин и их значение в сфере культуры.

1. ВЕСНА - новый расцвет Природы, явление человеку новых сил, явление всех добрых и духовных сторон Природы, Боги обращаются к Человеку своей доброй стороной:

Я пришел к тебе с приветом рассказать, что солнце встало, 

Что оно горячим светом по листам затрепетало,

Рассказать, что лес проснулся , весь проснулся жилкой каждой,

Каждой веткой встрепенулся и весенней полон жаждой. (Афанасий Фет)

 Вихревая энергоинформационная концепция природы, открывающаяся нам в многоразличии своих ликов,  только подтверждает нам самих себя. Весна - время подъёма, расцвета и обретения новых смыслов, как у природы, так и у человека. Мы глядимся в природу, чтобы познать самих себя, и в нас возникает сочувствие друг другу. 

Резонанс энергоинформационных частот единой нашей Сущности дает нам возможность усилить наши чувства, увеличить сочувствие Природе, а её
подъем сил рождает в нас ответный , еще более мощный подъём.

Весна, она о вас не знает, о вас, о горе и о зле, 

Бессмертьем взор её сияет и ни морщины на челе.

Своим законам лишь послушна, в условный час слетает к вам,

Светла, блаженно равнодушна, как подобает божествам. (Федор Тютчев)

 Федор Тютчев отмечает другой аспект существования Природы  - её самостоятельность и отдельность от нас, наподобие « молчания Неба». Конечно, в «природном многоразличии» и этой разъединенности есть место. Но его тайна прежде всего связана с позицией, в которую ставит себя сам человек. В данном случае мы видим разницу этих позиций  как поэтическое ощущение  двух разных  поэтов: Фета и Тютчева. Но для  Тютчева - эти строчки не очень характерны, обычное ощущение слитности с Природой ему много ближе:

Еще земли печален вид, а воздух  уж весною дышит,

И мертвый в поле стебль колышет, и елей ветви шевелит.

Еще природа не проснулась, но сквозь редеющего сна

Весну послышала она и ей невольно улыбнулась. (Федор Тютчев)

Природа в стихах этого поэта всегда одухотворена, она сочувствует Человеку, ведет себя также, как и он в сходной ситуации:

Зима недаром злится, прошла её пора, - весна в окно стучится и гонит со двора.

И все засуетилось, всё нудит зиму вон. И жаворонки в небе уж подняли трезвон.

Зима еще хлопочет и на весну ворчит. Та ей в глаза хохочет и пуще лишь шумит.

Природа - это не только индикатор ощущений и эмоциональных состояний человека, она помогает прорваться к познанию  высшей тайны, например, -  к присутствию на земле Бога, как в стихах М.Ю.Лермонтова:

Когда волнуется желтеющая нива и свежий лес шумит при звуке ветерка,

И шепчется в саду малиновая слива под сенью сладостной зеленого листка,

Когда росой обрызганный душистой румяным вечером иль в утра час златой

Из-под листа мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

Когда веселый ключ играет по оврагу и, погружая жизнь в какой-то дивный сон,

Лепечет мне таинственную сагу про дивный край , откуда мчится он,

Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе

И счастье я могу увидеть на земле, а в небесах я вижу Бога.

             Природа дарит Человеку, резонирующему в пандан с Природой,  ощущение собственного бессмертия,  переживание Вечности, как в стихах  Федора Тютчева «В небе тают облака»:

В небе тают облака и, лучистая на зное, 

В искрах катится река, словно зеркало стальное .

Час от часу жар сильней, тень ушла к немым дубровам,

И с белеющих полей веет запахом медовым.

Чудный день! Пройдут века, так же будут в вечном строе

Течь и искриться река и поля дышать на зное.

 Наибольшее ощущение гармонии с природой человек почему-то ощущает осенью. Именно осень, приносящая ему благодатные дары, дает возможность подвести итоги и получить удовлетворение от проделанных за лето трудов. Больше всех любил осень А.С.Пушкин: 

Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса, -

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

В их сенях ветра шум и свежее дыханье, и мглой волнистою покрыты небеса,

И редкий солнца луч, и первые морозы, и отдаленные седой зимы угрозы.

И с каждой осенью я расцветаю вновь. Здоровью моему полезен русский холод,

К привычкам бытия вновь чувствую любовь, чредой слетает сон, чредой находит голод...

    В этом знаменитом стихотворении «ОСЕНЬ» поэт как бы сам и отвечает на причины его любви к сему  благодатному времени года. Такую же любовь к осени высказывали и другие поэты, например, Федор Тютчев , Дмитрий Кедрин, Борис Пастернак, Сергей Есенин и Самуил Маршак:

                               «Есть в осени первоначальной короткая, но дивная пора, -

Когда весь день стоит, как бы хрустальный, и лучезарны вечера.

Где бодрый серп гулял и падал колос, теперь уж пусто все - простор везде,

Лишь паутины тонкий волос блестит на праздной борозде.

                                Пустеет воздух, птиц не слышно боле, но далеко еще до первых зимних бурь, -

И льётся чистая и теплая лазурь на отдыхающее поле.» (Федор Тютчев)

«Улетают птицы за море, миновало время жатв,

На холодном сером мраморе листья желтые лежат.

Солнце спряталось за ситцевой  занавескою небес,

Черно-бурою лисицею за горой свернулся лес.

По воздушной легкой лесенке опустился и повис

За окном ненастья вестником - паучок парашютист».  (Дмитрий Кедрин)

«Осень. Сказочный чертог, всем открытый для обзора,

Просеки лесных дорог, заглядевшихся в озера. 

Как на выставке картин: залы, залы, залы, залы

Вязов, ясеней, осин в позолоте небывалой.

Липы обруч золотой - как венец на новобрачной,

 Лик березы - под фатой, подвенечной и прозрачной». (Борис Пастернак)

«Не жалею, не зову, не плачу, все пройдет, как с яблонь белый дым.

Увяданья золотом охваченный я не буду больше молодым. 

Ты теперь не так уж будешь биться сердце, тронутое холодком,

И страна березового ситца не заманит шляться босиком.

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

Все мы, все мы в этом мире тленны, тихо льётся с кленов листьев медь.

Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть». (С.Есенин)

«Возраст один у меня и у лета - день ото дня понемножку мы стынем.

Небо могучего синего цвета стало за несколько дней бледно синим.

Все же и я и земля  мне родная дорого дни уходящие ценим,

Вот и природа, печали не зная, нежится, греясь под солнцем осенним».  (С.Я.Маршак)

Каждый из цитированных поэтов видит в осени  своё:  гармонию перед смертью - Тютчев и Кедрин, многообразие ликов осени, сравнимое с многообразием картин в музее, - Пастернак,  удивительное единство осеннего увядания с чувствами самого поэта - Есенин,  способность одинаково с Природой ценить уходящие дни - Маршак.  Но резонанс их чувств с гармонией и частотой волн, исходящих из самой Природы - очевиден.

Другое отношение у русского человека - к зиме, самой, казалось бы, самой  длинной для русской природы поре времени. ЗИМА - время ухода природы в холод, а  человека, в пандан  к ней,  -  к горестным делам:

Борис Пастернак: «Корыта и ушаты, нескладица с утра» -

Когда рыданье вдовье относит за бугор, я с нею всею кровью, я вижу смерть в упор.

Пути себе расчистив, на жизнь мою с холма, сквозь  желтый ужас листьев уставилась зима.

Николай Заболоцкий «Начало зимы»
Я наблюдал, как речка умирала, не день не два, но только в этот миг,

Когда она от боли застонала, в её сознанье, кажется, проник. 

В печальный час, когда исчезла сила, когда вокруг не стало никого,

Природа в речке нам изобразила скользящий мир сознанья своего.

Природа не просто сочувствует человеку, дает ему правильные ощущения, она изображает настрой сознания, то есть, по сути, заменяет человеку Знание, дает подлинный, единственно верный его образ. Человеку остаётся только прислушаться к Природе и он получит достоверную информацию о всем, что его вокруг окружает.  Вот несколько поэтических примеров:

 МОРЕ - образ бессмертного величия природы, «которому не дано примелькаться»:
Борис Пастернак «Морской мятеж»:

Приедается все. Лишь тебе не дано примелькаться.

Дни проходят, и годы проходят, и тысячи, тысячи лет.

В белой рьяности волн, прячась в белую пряность акаций,

Может, ты-то их море и сводишь и сводишь на нет.

Максимилиан Волошин «Коктебель»:
Как в раковине малой,  - океана великое дыхание гудит,

Как плоть её мерцает и горит  отливами и серебром тумана,

А выгибы её повторены в движении и завитке волны, -

Так вся душа моя в твоих заливах , о Киммерии темная страна,

Заключена и преображена.

Федор Тютчев «Певучесть есть в морских волнах»
Певучесть есть в морских волнах, гармония в стихийных спорах,

И стройный мусикийский шорох струится  в зыбких камышах.

Невозмутимый строй во всем, созвучье полное в природе, -

Лишь в нашей призрачной свободе разлад мы с нею сознаем.

Откуда, как разлад возник? И отчего же в общем хоре

Душа не то поет, что море, и ропщет мыслящий тростник?

 ГРОЗА - «сумрак восторга и ночь вдохновенья» - 

. Николай Заболоцкий «Гроза» :

Содрогаясь от мук, пробежала над миром зарница,

Тень от тучи легла и слилась, и смешалась с травой.

Все труднее дышать, в небе облачный вал шевелится,

Низко стелется птица, пролетев над моей головой.

Я люблю этот сумрак восторга, эту краткую ночь вдохновенья,

Человеческий шорох травы, вечный холод на темной руке,

Эту молнию мысли и медлительное появленье

Первых дальних громов, первых слов на родном языке...

Павел Коган «Гроза»:                                                         

Косым стремительным углом и ветром, режущим глаза,

Переломившейся ветлой на землю падала гроза.

И, сразу объявив весну, она шумела словно  зверь,

С размаха открывая дверь в стремительность и крутизну.

Федор Тютчев «Весенняя гроза»:

Люблю грозу в начале мая, когда весенний первый гром,

Как бы резвяся и играя, грохочет в небе голубом.

Гремят раскаты молодые, вот дождик брызнул пыль летит,

Повисли перлы дождевые и солнце нити  золотит.

С горы бежит поток проворный, в лесу не молкнет птичий гам.

И гам лесной , и шум нагорный - все вторит весело громам.

7.  САД - «таинственный орган» человеческой души, в пандан настроенной к Природе:
Николай Заболоцкий «Ночной сад»:

О, сад ночной, таинственный орган, лес длинных труб, приют виолончелей.

О, сад ночной, печальный караван немых дубов и неподвижных елей.

Он целый день метался и шумел, был битвой дуб и тополь - потрясеньем.

Сто тысяч листьев, как сто тысяч тел, переплетались в воздухе осеннем

8. .РОДНИК  -  образ чистоты, «певучий источник величья» -
Николай Заболоцкий «Сагурамо»

Здесь птицы, как малые дети, смотрели в глаза человечьи,

И пели мне песню о лете на птичьем блаженном наречье.

И в нише из древнего камня, где ласточек плакала стая,

Звучала струя родника мне, дугою в бассейн упадая.

И мир превращался в огромный,  певучий источник величья,:

И песней его изумленный, хотел его тайну постичь я.

9. РАСТЕНИЯ -  друзья и братья, следующие за нами:

Сергей Есенин «Береза»

Белая береза под моим окном принакрылась снегом, словно серебром.

На пушистых ветках снежною каймой распустились кисти белой бахромой

И стоит береза в сонной тишине, и горят снежинки в золотом огне.

Сергей Есенин «Черемуха»
Черемуха душистая весною расцвела и ветки золотистые, что кудри завила.

Кругом роса медвяная сползает по коре, под нею зелень пряная сияет в серебре.

А рядом у проталинки в траве между корней бежит, струится маленький, серебряный ручей.

Самуил Маршак «Всё цветет по дороге» (Сосна)
Все цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

Цвет сосновый, смолою дыша, был не слишком приманчив для взгляда,

Но сказал я сосне - «хороша!» и была она, кажется рада...

10.  ЖИВОТНЫЕ - братья наши меньшие
Николай Гумилев «На утре памяти неверной»

На утре памяти неверной я вспоминаю пестрый луг,

Где царствовал высокомерный мной обожаемый индюк.

Была в нем злоба и свобода, был клюв его, как пламя, ал,

И за мои четыре года меня он остро презирал.

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

Но все проходит в жизни зыбкой - пройдет любовь, пройдет тоска.

И вспомню я тебя с улыбкой, как вспоминаю индюка.

Сергей Есенин «Снова выплыли годы из мрака»
Счастлив тем, что целовал я женщин, мял цветы, валялся на траве,

И зверьё, как братьев наших меньших, никогда не бил по голове.

Николай Гумилев «Жираф»
Послушай: далеко-далеко на озере Чад

Изысканный бродит жираф.

Ему грациозная стройность и нега дана 

И шкуру его украшает волшебный узор,

С которым равняться осмелится только луна,

Дробясь и качаясь на влаге широких озер.

Вдали он подобен цветным парусам корабля 

И бег его плавен, как радостный птичий полет. 

Я знаю, что много чудесного видит земля,

Когда на закате он прячется в мраморный грот.

Мы цитировали в основном поэтов прошлого века. Современные поэты видят в природе не только её истинную извечную красоту, но и то разрушение, которое вносит в неё люди. Вот,  например,  Андрей Вознесенский:

Когда ты болеешь, то все мы - больны, Байкал - ты хрустальная печень страны!

А кто-то добавил из глубины: «Байкал - заповедная совесть страны!»

Но неужели мы будем в истории: «Эти, Байкал загубили которые?»

Надо вывешивать бюллетень, как себя чувствует омуль, тюлень...

Это не только отстойников числа -совесть народа должна быть чистой!

Вот почему, показав показуху, борются наши прорабы духа,

Чтоб заповедником стало озеро, чтоб его воды не целлюлозило,

Чтобы никто никогда не сказал : «Мертвое море - священный Байкал!»

          Вероника Тушнова «Шагаю хвойною опушкой» :

Шагаю хвойною опушкой, и улыбаюсь, и пою, 

И жестяной помятой кружкой из родничка лесного пью. 

И слушаю, как славка свищет, как зяблик ссорится с женой,

И вижу гриб у корневища сквозь папоротник кружевной...

Но дело-то не в певчей птице, не в роднике, и не в грибе , -

Душа должна уединиться, чтобы прислушаться к себе!

11.СТЕПЬ - широта и простор русской души; 

Степь широко на просторе поперек и вдоль лежит,

Словно огненное море зноем пышет и палит.

Цепенеет воздух сжатый, не пахнет на душный день

С неба ветерок крылатый, ни прохладой тучки тень.

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

Степи голые, немые, все же вам и песнь и честь  !

Все  вы - матушка Россия, какова она ни есть. (Петр Вяземский «Степи»)

Единство Мифа, Нормы, Факта и Инновации в общероссийском сознании прямо вытекает из отмеченных особенностей нашей природной поэзии:

1. Широта и простор русской души;

2. Любовь к братьям нашим меньшим, а шире – ко всему миру Природы;

3.  Любовь к растениям – и в лесу , и на приусадебном участке;
4. Любовь ко всему многообразию мира («певучему источнику величья»): рекам, озерам, родникам, горам, лесу и тундре;

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Составьте самостоятельное описание (можно поэтическое) указанных ниже состояний природы:

 Весна,            - Море;        - Растения;                 - Вечер                - Дорога;                                                      

 Лето;              -  Гроза;        - Животные;              - Ночь;                - Степь;
 Осень;            -  Сад;          - Озеро;                     - Утро;                 - Болото;
 Зима.             -  Родник;     - Лес.                         – День;                 - Горы.  
2.  Постарайтесь отыскать в русской поэзии другие примеры описаний  этих состояний природы.

3.   Вспомните соответствующие описания из русской прозы.

4.  Определите функции Природы по отношению к сознанию человека.

5.  Допишите стихотворение:  «Любовь к природе грустью таровата, печальным опытом познавшей мир души...»

                            БИБЛИОГРАФИЯ:

1.  Сб. «Три царства природы» . Стихи русских поэтов. - Пермь, Пермское книжное издательство, 1988 г.

2.  Поэтические сборники стихов цитированных поэтов...                                           

                1 - 5. Маятниковое развитие историко-культурного  процесса в России:
                                                           « В доспехи Веры грудь одень, и с Богом, исполин державный!

                                                                О, Русь, велик грядущий день, вселенский день и православный».
                                                                                                                                                        Федор Тютчев
Очень редко,  но и астрологи способны на весьма полезные наблюдения за  закономерностями  исторического  развития России.  Сошлемся на анализ, проведенный группой астрологов под руководством Г.Кваши.(3-8,1)Воспользовавшись его внешней схемой: закономерность появления значимых событий в русской истории, начиная с 1881 года через каждые 12 лет, мы попытаемся дать ему свое, отличное от астрологического, толкование.
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Из представленной  схемы  видно,  что  Россия периодически проходит спады (годы ниже оси ординат) и подъемы ( годы выше оси ординат) в  своей  деятельности.  Начиная с 1881 года, когда был убит Александр П,  состоялась казнь пяти "первомартовцев",  а Г.В.Плеханов задумал  первую марксистскую группу в России (была создана в 1882 г.), названную "Освобождение труда", начинается период обольщения России "Мифом марксизма". По нашей терминологии, мы считаем этот период мифологическим этапом Инновационного периода или Прединновацией. В течении двенадцати периодов по 12 лет Россия  будет постепенно изживать марксизм, но окончательно освободится  от  наваждения "экономическим детерминизмом" только к 2025 году, в полном соответствии с графиком.

     На "синусоиде" хорошо заметно, что весь период  распадается на четыре следующих подпериода:

     а) 1881 - 1917 - этап первоначального обольщения Мифом марксизма;

     б) 1917 - 1953 - время  построения марксистской Нормы;

     в) 1953 - 1989 - годы реализации марксистского Факта(так называемый "развитой социализм");

     г) 1989 - 2025 - период духовного изживания марксизма Инновацией.

     Годы Мифа  и  Нормы на 2/3 относятся к периодам "спада",  то есть "черным временам" России,  а годы Факта и Инновации - на 2/3 принадлежат к светлым временам, периодам исторического подъема.

     Внутри каждого отрезка синусоиды,  если отложить от крайней верхней точки  графика или крайней нижней точки в обе стороны соответственно по четыре года,  получаем по три особенно "темных  периода"  в  истории страны и три особенно "светлых периода".  Конечно, такая их квалификация условна, метафорична, но тем не менее она работает на предсказание.

     1889 - 1897 - черное время в истории России, когда кроме тяжелейшей засухи и голода, преодоленного тяжким трудом передовой интеллигенции, создававшей по всей России "комитеты помощи голодающим", возникло в 1895  году  ядро  будущей партии большевиков и "из искры разгорелось чуть не спалившее Россию пламя".

     1937 - 1945 - годы Большого Террора и Отечественной войны, именно то самое  время, за которое Россия потеряла треть своего населения.

     1985 - 1993 - годы "Перестройки", обнищания большей части народа, духовного кризиса,  роста преступности,  терроризма, коррупции в государственном аппарате.

     В отличие от них три "светлых периода":     1913 -  1921 - несмотря на войну и революцию колоссальный энтузиазм масс,  о котором поэт писал: «А коммунизм опять так близок,  как  в восемнадцатом году", подъем культуры и искусства, не только в царской, но и в первые годы советской России.  Среди полного развала был удивительный духовный взлет.

     1961 - 1969 - эпоха "шестидесятников" ,  время хрущевской оттепели, точнее инерция "оттепели", начало диссидентского движения в России.

     2009 -  2017  - будущее светлое время России,  которое необходимо обеспечить нашими собственными усилиями,  ибо "на Бога надейся,  а сам не плошай!"

     Может возникнуть вопрос: "А работает  ли  обнаруженная  закономерность на  всем  пространстве русской истории?" Что касается близкого к нам времени, мы убедились, что работает. Мы абсолютно уверены и в том, что предстоящие  2001 и 2013 - значащие рубежи в нашей жизни,  а время нас рассудит. Но за дымкой истории время видится не так резко, как современность. Работает "закон голограммы": чем дальше время (уже пространство голографического изображения), тем менее резки его контуры.

   Точность предвидения с помощью этой методики снижается в ходе нашего движения вперед или назад по оси времени. Так например, в прошлом возникали  такие точки пересечения графика с осью ординат:

     986 - Русь была крещена в 988 (неточность на 2 года);

     1381 - Куликовская битва была в 1380 году( ошибка в 1 год);

     1545 - Иван Грозный стал царем в 1548 (ошибка в 3 года);

     1581 -  Грозный  умер в 1584 (погрешность в 3 года),  но в то же время царствовал он злополучные для России 36 лет - самый значащий в соответствии с графиком период для России.

     1689 - венчание на царство Петра 1 ( полное совпадение);

     1725 - смерть Петра 1 (полное совпадение с графиком).

     Процарствовал Петр 1 те же самые 36 лет, которые можно считать "культурно-историческим инвариантом" России.  Завершая тему исторического прогнозирования,  отметим,  что при всей внешней "не научности" подобного использования строгих,  а, следовательно, жестко детерминированных методов математики в столь мало формализуемой сфере, как история, соблазн велик и не мы одни пали его жертвой. Назовем еще  один  источник подобного же прогнозирования (история покажет, кто был прав!): глава "Историческое прогнозирование" в монографии Е.Д. Гражданникова. 

     Теперь отойдем от синусоиды и посмотрим  на  другие  "странности" русской истории.  Уже упоминалось мнение А.А.Ахматовой, что ХХ век начался в России не с 1900, а с 1914 года - начала первой мировой войны, а до  нее Россия пребывала в прошлом веке.  Это точка зрения косвенно подчеркивает значимость 2013 год, когда истечет сто лет после 1913 года. Значит этот год действительно будет судьбоносным для России!

     Абсолютно прав был П.Столыпин, когда призывал депутатов прежней Госдумы: "Нам не нужны великие потрясения, а нужна великая Россия!" Она должна действительно стать великой,  возродить славу  прошлой  "Святой Руси" в  ходе  реального разрешения противоречий,  накопленных человечеством к рубежу второго и третьего тысячелетий. Мы уверены,  что груз тяжких бед выпавших на нашу долю, закалил душу народа, дал ему возможность сохранить свою духовность, ибо она растет только в преодолениях.

     Благодаря "всемирности" и "всечеловечности" русского гения,  отмеченных Ф.Достоевским в речи о А.Пушкине, мы оказались, возможно, единственной нацией, по вине  сохранившихся в душе народа  православных качеств, способной  повести за собой все человечество в духовное “завтра".  Есть много косвенных  доказательств  особой судьбы,  особой миссии России в мире. О некоторых уже велась речь. Есть и другие.

    Для русской истории характерна некоторая целостность, не свойственная другим национальным историям.  Например,  чисто внешний взгляд  на особенности протекания  русской  истории в Х1Х и ХХ веках дает возможность уловить определенный их изоморфизм, то есть тождество.              

                                                                                                                                                  Матрица № 5

	Аналогии в событиях
	            Х1Х век
	              ХХ век

	Мировые войны
	Война с Наполеоном (1812)

Крымская война (1853-55)
	Первая мировая война (1913)

Вторая мировая война (1941-45)

	Революции
	Восстание декабристов (1825 г.)
	Революции (1917 г.)

	Государственные реформы
	Освобождение крестьян (1866)
	Перестройка (1989)

	Тоталитарные режимы
	Николай(1825-55)
	Сталин (1924-53)

	Проигранные войны
	Крымская и Японская
	Финская и Афганская


     Список аналогий можно было бы продолжить.  Бросается в глаза, что, если война с Наполеоном и Крымская война носили относительно локальный характер, то войны ХХ века - уже  действительно  мировые  войны.  Если царское правительство  в  прошлом  веке позорно проиграло одну войну - Японскую (позор Крымской компании менее заметен), то в ХХ веке Россия позорно проиграла уже две войны:  Финскую и Афганскую,  потому что обе были несправедливыми со стороны России.

     Попытаемся просмотреть  некоторые еще более глобальные закономерности. Если кинуть ретроспективный взгляд на историю  России,  начиная еще с У1 века,  то до 1Х века - образования первого русского государства под руководством Рюрика в 862 году был период Предмифа - торжества славянского языческого сознания с очень слабыми вкраплениями христианства ( например, Аскольд  и Ольга были христианами).

     Это было  время  первоначального  синкретизма в истории культуры, единства народа и территории проживания, ставшей "матерью - сырой землей", полу демократических форм власти (вече и ограничение власти князя присягой дружине  и  крестоцелованием),  фольклорных  видов  искусства (сказки, былины,  народные промыслы и т.д.), равноправного существования языческой и православной нравственности в так называемом  "двоеверии". Двойственность,   противоречивость  последующих  этапов  русской культуры сложилась еще в первые минуты ее существования.

     Мифологический этап в развитии культуры России официально закончился принятием в 988 году Православия как государственной религии, но временные рамки  в  культуре всегда зыбки,  ибо она является системно-целостным образованием. Нам представляется, что массовое сознание повернулось в сторону Православия не по государственному установлению Владимира Святого, а после злодейского убийства князей Бориса и Глеба в 1015 году. Они  стали  первыми  канонизированными  русскими святыми, резонанс их мученической и практически добровольной смерти был весьма велик в России. Другой точкой “христианизации” России стала Куликовская битва.

     С этого  периода  начинается длительная историческая подготовка к созданию единого русского государства,  основанного на насилии и тоталитаризме. Восточно-деспотический синдром, который правители Московского Царства наследовали позднее от ханов Золотой Орды,  не исчерпывал тоталитарной сущности  новой  власти,  ибо еще убийство Бориса и Глеба было первой точкой на этом пути.  Другой  характерной  "вехой"  стало убийство царской  семьи  большевистской властью,  воспринявшей, вопреки разности идеологий,  все тоталитарные особенности самодержавия,  весь "негативизм  державности", это своеобразное проклятие России.

       Период между 1015 и 1380  годами можно считать Преднормой,  ибо именно в эти годы происходило становление Православия не только как государственной религии и церковной организации, но и как вида общественного сознания, глубоко органичного русскому народу. Его становлению помогла необходимость  духовного единства народа в противостоянии "нехристям" - ордынцам. Роль Сергия Радонежского  здесь так же невозможно переоценить.

     Нормативный этап, важной точкой которого стало вступление на трон в 1462  году Ивана Третьего, осуществившего объединение русских земель вокруг Москвы и разорвавшего ханские грамоты в 1480,  чтобы  полностью покончить с Ордой,  завершился только смертью Бориса Годунова и приходом "Смутного времени".

     С 1605  года  начинается  эпоха Предфакта - "Бунташный ХУ11 век". Финал Предфакта можно связать с формальным  окончанием  Петровских реформ в 1725 году, вызванных смертью царя-реформатора. Апофеозом его безусловно являются 36 лет правления Петра 1 - инновационный этап  Мифо-факта. В этой связи время Нормо-факта - правление Екатерины П, а Факто-фактом можно считать годы царствования Николая 1, Инно-фактом царствование великого Александра П.

     С 1881 года, как уже говорилось, начинается последний "темный период" в  истории  России  - время Прединновации,  которое продлится до 2025 года.  Именно такой срок будет необходим России, чтобы решить все свои экономические и духовные проблемы, выйти к "Золотому веку" инновационной православной духовности, наступление которой по Библии предшествует Апокалипсису.

     Инновационный этап, по всей вероятности также продлится 144 года, потом Россия как духовная целостность перестанет существовать.  Это не противоречит данным  Л.Н.Гумилева,  считавшего срок 1200-1300 лет нормальным временем истории для такого суперэтноса, каким является Россия. Если вычесть из 2169 года(2025+144) год прихода Рюрика на царство,  то в результате мы получаем 1307 лет, что не противоречит данным Л.Н.Гумилева о времени пассионарного развития отдельной страны.(3-3, 9). Если вести отчет  от Куликовской битвы, то времени у нас осталось еще больше.

     Подводя итоги этому разделу,  можно вычленить в истории  русского народа четыре  духовных комплекса или четыре типа "культурно-цивилизационных целостностей", обладающих как преемственностью, так и  своими специфическими чертами:

     А. МИФ: одухотворение природы в политеистической языческой нравственности, целостное  ощущение  пространства  как  благоприятной Среды обитания, любовь к родной земле,  патриотизм, умение выбрать место для поселения ( река + лес + угодья, дающие пищу), родовые отношения внутри социума - князь, дружина и население как одна семья ("князь ты наш, отец народа"), слабое развитие городской цивилизации, отсутствие тоталитарной государственности и другие.

     Б. НОРМА:  резкое  расширение  территории обитания народа за счет ослабления связей с "матерью - сырой  землей",  городская  цивилизация начинает конкурировать по силе с сельскими общинами, доминирование монотеистической религии (Православия) в тесной взаимосвязи с  крепнущим тоталитарным государством ("Москва - Третий Рим"), получение Государем посредством Церкви от Бога легитимных прав на власть (сакрализация государственности) идеологически целостное искусство,  авторская анонимность в искусстве, религиозная нормативность духовной жизни, утверждение "канона" во всех формах культуры, доминантная ориентация на традицию, образец, Идеал и Норму.

     В. ФАКТ:  бюрократическая демократизация государства (самовластие ограничивается законами или их видимостью),  расширение индивидуальных прав и свобод личности (по крайней мере, для правящего класса), понятие "личной чести" для дворян,  реалистическое искусство ориентированное на "правду жизни", на изображение жизни " в формах самой жизни", высокое развитие  городской промышленной цивилизации и выход на информационный уровень, отход на второй план сельской цивилизации, отход от нормативной идеологии  с  представлением больших прав науке и разуму в духовной сфере, стремление к построению "гражданского общества", поддержка личностных, авторских проявлений во всех формах культуры.

     Г. ИННОВАЦИЯ:  выход на первый план области духовного сознания и культуры во всех сферах общественных проявлений, в том числе в политике, демократизация общественной жизни с ограничениями только по духовным требованиям, отказ от государственно-правовой регламентации в пользу духовно-нравственной, стремление каждого гражданина к развитию самосознания и духовности, укрепление духовных связей как механизмов частной и общественной жизни, оптимальное равновесие науки и религии с приматом последней, государственное содействие всем формам проявления творческой самодеятельности и  активности населения в культурной сфере деятельности, возврат к Божественной легитимности власти, ослабление городской цивилизации в пользу сельской, приоритет культурных методов действий во всем.

                  ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Как строится диалектика структуры: МИФ-НОРМА-ФАКТ -ИННОВАЦИЯ?

2.  Знакомы ли вы с теорией пассионарности Л.Н.Гумилева? Сколько лет в ней отведено для жизни российского этноса?

3.  Можете ли вы предложить другую логику духовной эволюции России, кроме заявленной автором?

4.  Верите ли вы в то, что период 2009 - 2017 годы принадлежит к счастливым годам жизни в России?

5.  Как работает обнаруженная  автором в ХХ веке «российская синусоида» на примере всей истории России?

6.  Попытайтесь сочинить подобную синусоиду для истории какой-нибудь другой страны, которую вы хорошо знаете. Будет ли она там эффективной или носит чисто русский характер?
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                              1- 6."Русская идея: вчера,  сегодня и завтра"
                  
                                   «Сердце будет пламенем палимо  вплоть до дня, когда взойдут ясны,
                                                      Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны».

                             




                              
Н.С.Гумилев


    В основе предлагаемых нами концепций  русской духовной экологии лежит сочетание,  равновесие и  одновременно конфликт двух "правд", точек зрения или "подходов": внешнего и внутреннего.  Внешний подход - это простая фиксация  исторических явлений, описания  произведений  искусства,  отражение жизни в "формах самой жизни". Возникает длинный список фактов, событий, явлений, предметов и  художественных  вещей.  Даже  если  мы  с помощью специальных средств культурологического анализа  выявляем некоторые закономерности их взаимодействия, они не теряют внешнего по отношению к нам характера: " случилось, ну и случилось"...

     Закономерности внутренней правды, "духовный экологии России" виден только внутреннему взору. Эту внутреннюю взаимосвязь мы попытаемся выявить в матрице культурной динамики ( матрица N 6), однако, следует помнить, что адекватное ее прочтение требует определенной интенсивности внутренней духовной жизни и достаточного погружения в воды духовного плавания. Она требует, чтобы каждый читатель осуществил внтуренний сдвиг в сознании (духовную бифуркацию), дающую возможность осознанть закономерность и целостность всей картины духовной экологии России. 
      
                                                                
                                                                                       Матрица № 6
	ЭТАПЫ РАЗВИТИЯ
	ПРИРОДА
	СОЦИУМ
	ЛИЧНОСТЬ
	ДУХОВНЫЙ КОСМОС

	МИФ
	Сакральность

 территории, 

идея “Мать-сыра

земля”,мистический

 патриотизм
	Миф о “Золотом

 веке”, поиски

 Беловодья, 

града Китежа, 

коммунистического

 общества
	Психология 

“соборности” в

 сочетании 

с напором 

“сверхличностей -титанов” русской истории


	Великое призвание России, 
провинденциальная миссия России по 

отношению к миру,

 “Сердце России -

 сердце мира”.

	НОРМА
	Огромность

 пространства

 и неосвоенных 

 территорий, русская 

 волюшка” как

следствие

возможности 

“куда бежать”
	  Божественная

  легитимность 

 власти, харизма 

 царской Власти -

 залог  прочности 

 Святой Руси
	Державный 

коллективизм и 

принудительная 

общинность,

 желание “втащить 

за уши в рай”,

 принудительное

 Добро
	Аскетизм, смирение,

 монашеское делание,

 сострадание другим, 

оправдание 

физического труда 

духовной компонентой

	ФАКТ
	Свободолюбие,

 природная сила

 характера, лень, 

обломовщина,

 спящие ресурсы

 души
	 “Все отнять

  и поделить”,

  стремление 

 к уравниловке 

 и равноправию, 

 усредненность и 

 демократия 
	“Нравственность 

есть Правда”, 

желание “во всем 

дойти до 

самой сути”, 

способность 

к огромным, 

но кратким

 напряжениям 
	Анонимная духовность,

 “юродство”,

 странничество вместо

 внешней красивости, 

но вера, что

 “Красота спасет мир”

	ИННО-            ВАЦИЯ
	Пантеизм,

 одухотворение 

природы, любовь 

к планете как

 к живому существу
	Любовь и Добро

 как жертва,

 всемирность и

 всеединство,

 жалость

 к униженным,

 перенимание на 

себя “болезней

 мира”
	Творчество как

 Диалог Личности

 с Богом, с 

другими людьми, 

самим собой и 

природой
	Духовно-творческое

 преобразование мира

 по замыслу 

Бога, ставшему 

собственным замыслом


       Русская духовность существует в особой системе координат,  векторы которой идеально совпадают с направлением культурной  изменчивости, отображенным в нашей модели.    В мифологической установке русской души скрыто благостное  ощущение родной природы, личная привязанность к своей земле, речке, полю, лесу, горам или морю.

     Нормативная ориентация душа совпадает с  причастностью  к  Святой Руси, соборностью  русского коллективного сознания,  одновременным демократизмом и жесткостью русской общины.  В фактологической  установке русских таится многообразие личностных точек зрения,  "русских типов", характеров, индивидуумов,  творцов культуры , духовных   личностей. Инновационная сущность народной души есть богатство русской святости, культурной наполненности русского "духовного космоса",  стремление любого  творца  быть  не только художником, но и мыслителем, духовным предстателем России перед Богом, особым институтом "старчества" в Русской Православной Церкви  и другими высоко духовными проявлениями.

     Русский человек на чужбине всегда мается, его обычно "заносит", а если он и приспосабливается, то ценой "продажи души". Русские обладают каким-то "мистическим патриотизмом",  трагической невписанностью в национальную среду других стран. И при всем при этом "всемирной отзывчивостью". Русские всегда носят Россию с собой. Русский  Брайтон-Бич - это скорей "Одесса - мама" или "Ростов - папа", но не квартал Нью-Йорка.

   Нынешние старообрядческие поселения русских за рубежом (в Канаде или в Бразилии) - это сохранившееся в неприкосновенности  бытовое  русское средневековье, от которого в самой России  остались обрывки  воспоминаний.  Отнюдь не сентиментальный герой фильма Василия Шукшина "Калина красная", вырвавшись из тюрьмы, припадает, как к спасительному бальзаму, к стволу березки,  гладит и целует ее.  В  русской поэзии очень сильно выражена эта мифотворческая струя, например, у Сергея Есенина:

                 С чьей-то ласковости внешней  отгрустил я в синей мгле

                 О прекрасной, но нездешней, неразгаданной земле.

   Другая черта русского менталитета,  вытекающая из огромности территорий, - необходимость в сильной централизованной  власти и готовность ей со стороны русских подчиниться, если она "от Бога". Как только власть теряет  "небесную санкцию",  народ  "безмолвствует" или начинает открыто бунтовать. Так было во все времена, наши - не исключение.

     Русская вольница, бунтарство и анархизм - оборотная сторона той же медали.  Готовность к безропотному подчинению, долготерпение и бунт растут из одного корня: великих просторов земли русской, заложенного в народе бессознательного импульса к их расширению. Но это никак не связано с колониальными захватами территорий бывшими империями.

     Россия - единственная в мире держава, в состав которой многие народы входили добровольно!  А если государство и покоряло какие-то  народы силой,  то это был другой тип покорения: не подавление национального достоинства,  а "интерриоризация",  при которой покоренный  народ становился братом,  другом русского и получал зачастую больше, если бы он был просто свободен. Вспомним строчку Михаила Лермонтова:

               Такой-то царь в такой-то год вручал России свой народ.

     Поэзия Лермонтова,  посвященная  проблеме  колонизации   Кавказа, сильно отличается от подобных же стихов Киплинга о колонизации Индии. Только советская  власть  отошла от этой мудрой национальной политики, позволив себе такие вещи как "депортация народов", геноцид и террор.Если у царского правитеьства были элементы подобной агрессии, то Православие их все же сдерживало в определенных рамках. У советской идеологии этих ограничений не оказалось.

Именно поэтому  все  наши сегодняшние национальные беды есть следствие ошибок не только царского правительства,  а советского и последующих!  О многом говорит  и позор Чечни, но залогом уверенности, что все в конце концов утрясется, а российский суперэтнос обретет мир и спокойствие, является мудрость старой русской национальной политики, основанная на православном благоразумии. Общее экономическое пространство также должно сыграть свою примиряющую роль.

     Думается, что придет время и все бывшие славянские народы России соберутся вместе под крышей общей государственности,  а даст Бог,  и азиатские  народы  из нашего евразийского пространства привлекут к себе любовью, чтобы по образцу объединенной Европы создать  свой суперэтнос.  В особенности к этому близки православные славяне. Данная идея была безумно популярна в кругах  русского передового общества в ХУ111 и  Х1Х веках, сейчас ей самое время  воскреснуть.

     Главное, чем  питает русского родная земля,  - это духовная энергия, положительные токи,  идущие от православных  храмов,  монастырей, скитов, часовен,  - национальных святынь,  мест "духовной силы". Много их разбросано по великой земле русской! Поэтому, как бы русский не относился к  родной  державе,  в  каком-то  уголке сознания родная земля всегда пребудет для него "матерью - сырой землей",  Святой Русью,  над которой простерла свой плат сама Богородица.

     Россия - она и приголубит и отругает!  Бывает,  обижаемся  мы  на нее, можем в сердцах мелкую подлость сотворить, но предать по большому счету не можем.  Духовный человек на такое не способен.  Другое  дело, предательство по отношению к части державы  - государству или Церкви. Таких примеров великое множество.

     Первое такое предательство совершил русский народ при большевиках по отношению к своей национальной Церкви.  Именно при  его  молчаливом попустительстве закрывали  храмы и монастыри,  сбивали кресты,  рушили колокола, казнили священнослужителей. Пока  до общего покаяния еще далеко, не выйдем мы из наших перманентных бед. Быть может, прав архимандрит Константин,  что «снова нужно окрестить  Россию,  нужен  второй Владимир Святой».

     Корень многих наших "неустройств" в современное время - не только принижение Православия, но и уничтожение традиционной русской сельской общины - базовой основы русской стабильности. Первый удар нанес  Петр Столыпин, а Иосиф  Сталин и Никита Хрущев довершили начатое. В результате мы потеряли хлеб наш  насущный и первоначальную "колыбель морали", где "на сельском  миру" русский человек не мог  позволить себе безнравственное поведение. Из-за алкоголизации деревни стал там теперь горек и хлеб духовный.

    Мало шансов, что современные фермеры поднимут разрушенное сельское хозяйство. Для этого им нужно объединяться в крепкие общины с  православным укладом  жизни,  что  пока мало вероятно в современной деревне. Хотя кое-где так и происходит.  Не нужно забывать, что община развалилась и  под  ударами просвещения. В чем-то  это процесс закономерный. Однако патриархальный характер деревни,  дававший ей возможность  быть колыбелью русской ментальности, не противоречит ни Православию, ни внедрению разумных достижений технического прогресса в сельский быт. К примеру, современные  средства связи могут сделать деревню частью информационной системы города, точнее, как писал канадский культуролог Маршалл  Мак-Люэн, обязательным элементом "всемирной деревни". К этому идет современная цивилизация: соединить преимущества здорового деревенского образа жизни и разумных достижений технического прогресса, чтобы избежать "идиотизма деревенской жизни".

     И это было бы чисто по-русски:  материальное в нераздельной слитности с  духовным,  когда  правильное  решение в области хозяйственной подкреплялось бы верным духовным решением - православной  ориентацией. Нашей деревне не подойдет протестантизм. Протестантская этика опирается на две ноги:  неограниченную личную активность и свободу,  но кроме них - на мощную материальную заинтересованность: "Чем ты богаче,  тем ты ближе к Богу!"

     Православие всегда исходило из противоположных аскетических установок. Высокая прибыль в деревне может быть получена  только  за  счет безграничной эксплуатации  природы,  исчерпания ресурсов земли,  что возможно лишь  на грани с "экологическим  шоком"  природы.  В  России традиционно побаивались насилия над природой,  лежащего в основе любой рыночной экономики.  Оно стало возможным в советское время, во-первых, как часть  государственной (партийной) политики,  а во-вторых,  потому что во главе колхозов встали бедняки,  не любившие землю и не  умеющие на ней работать. Все подлинные хозяева русской земли были уничтожены как класс. Не случайно, встречаясь с бесхозяйственностью, мы говорим: "Нет хозяина!" Русский человек, сохранивший остатки духовности, природу любит и грабить ее не позволяет.  Неограниченная продажа национальных ресурсов за рубеж в перестроечные времена стала возможной только из-за полной бездуховности дельцов и чиновников,  дорвавшихся до кормушки. Они забыли, что  за долг перед землей  придется отвечать, если не им, так их детям.


Предательство духовных интересов России опасно вдвойне, ибо оно есть одновременно и предательство собственной  души,  за которое придется держать ответ на том свете,  и предательство по отношению к собственным внукам,  за которое они уже заплатят своим вырождением, как показывает современная медицинская статистика.

     Правда, нужно видеть разницу между аскетизмом материального потребления, вытекающим из  духовных  позиций,  и ограничением потребления из-за бесхозяйственности и неумения руководить сельским хозяйством. В одном случае  это  внутреннее  и свободное ограничение,  а во втором - чисто внешнее, с которым психологически человек никогда не смирится.

     Русской общине близка идея "соборности", коммунитарности, которую в 1917 году народ спутал с "коммунизмом".  Последний, будучи "немецкой игрушкой", очевидно  только  с их педантичностью и умением рационально хозяйствовать мог и быть реализован.  Но раз Богу  требовалось,  чтобы  эта идея потеряла  привлекательность в глазах мира, за ее строительство взялась Россия. Известно, что из этого получилось. Народу России не привыкать спасать мир: от татаро-монгольской чумы или от коммунистической заразы!

     Была в  русской  общине  одна  отрицательная черта - стремление к принудительному добру, жажда силового и "справедливого"  распределения "всем сестрам по серьгам".  В результате творилось зло:  талантливые и работящие были в опале, а болтуны, хитрецы и лентяи, прикрываясь "общим благом", могли спокойно за счет общины существовать. Отсюда "нет пророков в своем Отечестве", "инициатива наказуема" и тому подобная «народная мудрость»..

    Подобных хитрецов высмеял в  поэме "Анна Снегина" С.Есенин в образе Лабути.     Конечно, при  старом  режиме русский человек с малолетства усваивал, что "власть - от Бога!" Но кое-что в ней было и от Сатаны! Демонические основы  государства  проанализированы  в книге Д. Андреева "Роза мира". Она, конечно, совершенно далека от Православия,  однако, в мистических видениях поэта есть большая художественная сила! (10, 1) Каждый, кто хоть немного в России занимался политикой,  знает какое это грязное дело.  Даже, если оно теперь красиво называется "искусством возможного"…
     Однако, вина в таком положении не только одних  политиков,  но  и тех, кем они управляют.  Беда общинного менталитета - покорное  принятие насилия со стороны власть имущих.  Так  рассуждает  возница  в поэме С.Есенина "Анна Снегина":  «Раз власти,  на то они - власти, а мы лишь простой народ!»
     Обратная сторона этой медали - поиск врагов,  желание найти стрелочника и  выместить на ком-то злобу,  дать волю накопившимся чувствам опять-таки с помощью насилия.  Но зло порождает только зло! Спокойное неприятие зла могло бы его более эффективно пресечь.

     При этом речь идет не о гуманизме.  Сам "гуманизм" с православной точки зрения - гнилая идея.  Гуманное общество на этой земле, тотально зараженной грехом,  невозможно.  Это иллюзия, красивая сказка, нужная для прикрытия своих дел политикам. Зла избежать нельзя, ибо каждый человек греховен,  исключая Иисуса Христа.  Правда, это не означает, что грех нужно себе  попускать! Но, как точно выразился А.Данилин, "Цивилизация гуманистов оказалась самым негуманным созданием Человека".(№9, 241) . Диалектика Добра и Зла, при понимании доминирующей роли Добра в этом Единстве, была бы более разумным подходом, нежели голое отрицание Добра или Зла.

     Выход таится не в гуманизме, а в православном понимании возможностей преодоления греха.  Каждый  человек имеет возможность бороться с собственными грехами.  Он может преодолеть их в покаянии,  постах и молитвах. Однажды покаявшись и получив прощение за определенные грехи,  верующий не позволит себе их  повторения, ибо это двойной грех.

    Искать врагов вовне  не по-христиански. Враг всегда только внутри! Чем быстрее человек осознает сущность православного  подхода  к  греху как к личной ответственности человека перед Богом при необходимости постоянного покаяния,  тем быстрее он начинает восходить по лестнице к Небу в  процессе  собственного духовного развития.

Наша земная жизнь представляет из себя только «среднюю школу», которую мы заканчиваем, чтобы набраться духовной премудрости для пребывания в Иномире. Чем больше мы  становимся  готовыми  к духовной жизни «там», тем сложнее становится наша жизнь «здесь». Ибо новая  духовная мудрость возникает только в преодолении страданий.

     С православной точки зрения, «гуманистическая справедливость» («всем сестрам по серьгам») означает кроме всего прочего и насилие над нашей духовной сущностью.  Всем по разному Богом отпущено талантов и трудолюбия.  А в результате уравнительного подхода  плодится умонастроение,  что "лучше не высовываться", "инициатива наказуема" и т.д. Тем самым создается мало благоприятная для творчества среда. Но без творчества нельзя войти в инновационную духовность,  нельзя брать на себя ответственность за решение неординарных ситуаций, с которыми нас постоянно будет сталкивать будущее. Первой такой ситуацией является «глобальное загрязнение окружающей природной среды. По отношению к нему политики заняли страусинную политику, но ненадолго. Делать все равно что-то надо!

     Государству на определенном этапе его развития удобней иметь дело с "винтиками",  а не творческими личностями.  Хлопот меньше. Видя это, русская интеллигенция  осознавала себя лишь в конфликте с властью. Но в будущем такая позиция не пройдет по двум обстоятельствам:

     а) во-первых, из-за духовных аспектов: наличия у  власти "небесной санкции  на  управление",  что заставляет нас и помогать ей, хотя и критиковать, что, кстати,  то же  есть вид помощи;

     б) во-вторых,  из-за  изменения самой сущности людей,  получающих власть. Раньше наверх рекрутировалась "серость" типа Брежнева, устраивающая обе стороны, борющиеся за власть. В экстремальных обстоятельствах, а только такие в будущем будут выпадать на нашу долю, Россия умела рекрутировать наверх сильную личность,  берущую на себя ответственность за страну в опасности. Сейчас власть получат политики, доказавшие своё право на "небесную харизму". Такое не раз было в истории , повторится и вновь. Стоит вспомнить  только Александра Невского!

     Русский народ, вслед за евреями и греками, действительно богоизбранный народ.  Даже в самые атеистические времена, предав свою Православную Церковь,  он не переставал молиться на икону, если не на Иисуса Христа, то на Ленина или Сталина.  Он просто не может жить без веры  в доброго царя или в Царствие Божие, неважно на Земле или на Небе.

    Первое лицо в России, по своей воле уходящее в отставку, у нас мало вероятно не только потому,  что власть - кормушка,  но и по причине инерции  "божественной легитимности" в массовом  сознании. Поэтому демократические  институты власти,  не прижившиеся у нас после февраля 1917 года и плохо приживающиеся сейчас,  мало  адекватны  умонастроению русских.  У нас скорее,  если не чистая, то конституционная монархия требуется, ибо власть в России должна быть "от Бога". В противном случае власть  всегда будет жить на границе с ожидаемым бунтом. Усиление в этой ситуации карательных органов -    не выход, ибо тогда первое лицо становится их игрушкой, что мы часто и  наблюдаем. Стоит нам сделать армию “профессиональной”, как власти станут игрушкой в руках военных руководителей подобной армии!

     Россия так устроена,  что все реформы в ней удачно проходят только сверху. В минуты опасности всегда находится человек,  концентрирующий разум общества и спасающий положение.  Будь то Александр Невский или Георгий Жуков, Михаил Сперанский или Петр Столыпин. Когда  же инициатива исходит из народа,  он "берется за топоры", ничем хорошим для России это не кончается: Разин, Пугачев, Октябрьский переворот, не хотелось бы продолжать...

     Можно ли привести пример хотя бы одного революционера,  который у нас хорошо кончил?  Другое дело, революционер на троне, - к ним судьба у нас чаще всего благосклонна. По разному, конечно, но все же благоволит...

     Богоизбранность нашего народа  проявляется  в  религиозной  вере, христианской любви,  даже  в идее "ненасилия",  которая не совсем корректна с православной точки зрения.  Духовная сущность Православия может быть  выражена  словом  "добротолюбие",  понимаемое как расширение своей любви к Богу,  ко всем близким, к другим людям, через поиск "фаворского света", через соединение с благодатью Святого Духа!

     Какова при этом роль Личности? Об одной русской особенности уже говорилось: концентрация  в  одной личности всех духовных сил общества для спасения страны в трудных условиях.  С другой стороны, личностью в любом русском коллективе считают его "совесть". Как, например, Д. Лихачев или А. Солженицын.

     Но почему-то  духовно  продвинутая  личность в России не рвется в лидеры! Она вслед за Б.Пастернаком почему-то обычно считает,  что "быть  знаменитым  не красиво". Важнейшая  черта  русского духовного пастыря - анонимность и смирение. В прошлом веке два самых продвинутых  в  духовном  отношении человека: Александр Пушкин и Серафим Саровский даже не знали друг о друге. Правда, как заметил протоиерей Владислав Свешников (№ 11, 20-28 ), их соединяла одна духовная веточка и ею был митрополит Филарет (Дроздов). Преподобный Серафим вообще не заботился о своем "имидже",  а если и создавал его, то стоя на коленях три года на камне в посте и молитве перед иконой Богородицы. 
          И Пушкин в конце жизни уже не "желал славы", а думал о другом:

 «Давно , усталый раб, замыслил я побег в обитель дальнюю трудов и чистых нег»...

           Подводя итоги, можно сказать, что русский человек в процессе обретения духовности сначала растворяет себя в природе, отказываясь от самого себя, тонко чувствует связь с матерью-землей, а потом, смотрясь в других,  открывает в себе общественного человека, "человека православной  общины". Беседуя с самим собой, он открывает точку собственного самостояния, но впадает в прелесть самолюбования и гордыни, а порою даже ставит себя наравне с  Богом, как Лев Толстой.

        Но логика духовного развития заставляет русского  стремиться к Богу, которого он открыл для себя во времена "общинного человека",  но от которого отказался в эпоху торжества своей "самости". Тогда он возвращается к Богу,  смиренно отвергнув свое "самостояние",  моля  Бога  дать ему, нищему  и сирому,  хоть каплю Божественного Разума.  А просящему, как известно, всё открывается и по молитве дается  нам.  Остается  только броситься в воды духовного плавания, открыть свой «собственный диалог с Богом»…
Подобное осмысление сегодня нельзя провести в отрыве от вызовов нашего времени и главного из них - экологического кризиса планеты. 

 Ответ был сформулирован без нас в 1992 году на всемирной  конференции в Рио-де-Жанейро. в форме теории "устойчивого развития". Мы считаем, что для духовной почвы России она должна быть адаптирована в форме "щадящего развития", особенности которого, на наш взгляд, следующие:

 - промышленное развитие страны должно быть подчинено духовным приоритетам; 

 - ресурсный и духовный потенциал страны должен быть использован через механизм социальных гарантий на благо каждого жителя, а не только элитных групп, присвоивших себе право выступать от лица народа; 

 - сохранение окружающей среды для нынешних и будущих поколений.

- при сохранении природы и уравнивании потребления страна должна стать государством , где обеспечено духовное и материальное развитие всего народа, осуществляется стремление каждого жителя к обеспеченному и духовному существованию при  правовой защищенности его самого и его семьи.


Главный императив концепции щадящего развития - сносно жить самому не в ущерб будущим поколениям. Христианство сформулировало этот тезис в библейской форме: “Поступай с другими так, как хотел, чтобы они поступали с тобой”. 
В сравнении с традиционной экологической “борьбой за сохранение окружающей Среды” концепция щадящего развития обладает новым качеством, Жесткие экологические запреты пока мало реалистичны, ибо построены на стремлении к созданию стерильной окружающей Среды. Это не только маловероятно, но и в системном плане неверно, ибо мешает организму бороться за выживание. Человек наделен прекрасными иммунологическими барьерами для сопротивления загрязнению. Среди них есть такие, которые даже до конца не осознаны. Познав секреты биоэнергетической защиты механизма, мы сможем приспособиться даже к жесткому рентгеновскому излучению с превосходящей человеческие возможности мощностью.

Щадящее развитие лишено романтики. Оно не снимает запрета с загрязнения, но  тем не менее ищет компромиссы для продолжения развития. Поддерживая диалог между двумя крайностями, оно приобретает внутренне  инновационный характер. Как уже указывалось, именно оптимальное  соединение взаимных противоположностей лежит в основе инновационного подхода.

На этих примерах мы показали огромные резервы российской культуры в социокультурной саморегуляции жизни. Россия с их помощью спасает себя и весь мир. Именно на это работали ее культурные завоевания в периоды “Золотого и Серебряного веков” русской культуры. 

Разве не Россия уже четыре раза спасала мир своим духовным подвигом, разгромив татаро-монгол, Наполеона, Гитлера и уничтожив репутацию "марксизма" как самого передового в мире учения. Уже многие западные интеллектуалы начинают осознавать, что отсутствие материального благополучия из-за экономических неурядиц дало России возможность сохранить свой духовный потенциал, свое смирение и сочувствие "слабым мира сего", свою силу, необходимую для противостояния ее духовным противникам. Многие на Западе отправляются сейчас в Россию "за любовью".  Даже Голливуд выпустил несколько фильмов на эту тему.


ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

   1. Показать различные типологии  мировой  цивилизации  с  указанием  места в них России. (Маркс, Шпенглер, Тойнби и др.)

   2. Русская интеллигенция и проблема преодоления смерти.

   3. Диалектика созидательных и разрушительных сил русской интеллигенции.

   4. Русская интеллигенция, тоталитарный порядок и революционные ситуации в России.

   5. Специфика глобальной и локальных ориентаций в развитии  цивилизации в России.

   6. Роль России в духовной эволюции мира.

   7. Духовные ресурсы русской истории.

   8. Духовные ресурсы русской культуры.

   9. Содержание "русской идеи"(общий обзор).

  10. Объяснить "странности" исторического развития России с 1881 по 2025 год с помощью метода "синусоиды".

  11. Показать целостность русской истории на примере тождества исторических событий в Х1Х и ХХ веках.

  12. Показать закономерности развития русской культуры с помощью  метода "диахронической матрицы"

  13. Показать диалектику "русской идеи" с помощью  метода  "синхронической матрицы".

  14. Показать на графике исторического развития России потенциальные точки, могущие стать "кандидатами" на Второе Пришествие.

  15. Православие и воскрешение русской духовности.

  16. Инновационное  обеспечение  духовной цивилизации( специфика "Серебряного века" русской культуры).

  17. Практические механизмы становления духовности.

  18. Россия и свобода: каково  соотношение Экономики, Политики, Психологии и  Культуры в рамках их «экологической целостности»?
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              1. 7. Матрица голографического видения исторического пути России:

                                                              «Земля у нас богата , порядка только нет!»

                                                                                                  А.К.Толстой

                    А. Роковые минуты России 

Для существования любого типа цивилизации,  любой культурной системы в целом важно наличие двух взаимодополняющих, но противоположных тенденций:

     а) ориентация на стабильность, целостность, поддержание равновесия  в системе или на данном этапе существования цивилизации;

     б) обеспечение развития системы, эффективной и  планомерной смены одной цивилизации -  другой.

     Назовем первую "локальной",  а вторую - "глобальной" ориентацией. Существенно, что для функционирования  "языческой",  "традиционной"  и "современной" цивилизаций важно доминирование локальной ориентации,  а "глобальная" носит подчиненный характер. Эти типы цивилизаций развиваются в конфронтации друг с другом и в утверждении своей суверенности и замкнутости. Для  инновационной   цивилизации  характерна  доминанта "глобальной ориентации", она воздает "всем сестрам по серьгам" и пытается обнаружить положительное начало в каждой из них.

     Конечно уровень  доминирования локальной ориентации различен: он очень силен в "языческой" цивилизации, ослабляется в "нормативной", весьма слабо выражен в "современной", чтобы затем исчезнуть в "инновационной". В рамках  этой закономерности в России все происходило совершенно иначе. У нас, как говорится, "все не так, ребята!". "Глобальная ориентация" в России имела обычно более сильные корни, чем в любой другой цивилизации. Анархическая  склонность  народа  к "волюшке" всегда была столь велика, что только Православию удавалось с трудом ее сдерживать.

После того как режим стал атеистическим, явился такой лидер как Сталин, чтобы максимально  "зажать  гайки".  Необходимость в сильной государственности - следствие этой особенности русского менталитета.   В каком-то  смысле злочастная судьба русских революционеров и печальная участь самих революций проистекают из этой легкой возбудимости народа, безусловно, являющейся  оборотной  стороной  " его исторического долготерпения".

Анархизмом русского человека  всегда пользовались всякие "революционаристы", чтобы подтолкнуть народ на авантюру. Ленин ничем не рисковал, когда заявлял: "Есть такая партия!" Он знал,  что взбунтовать народ ничего не стоит. Именно поэтому власть в России всегда искала зачинщиков бунта, ибо только они действительно и  были виноваты.  Равно как и подростковый менталитет самого народа.

     Исторический  разгром  России в эпоху "бунташного века" во многом был инициирован судорожной попыткой боярской верхушки вернуть себе рычаги управления в  централизующейся и самодержавной (при Иване Грозном) России.  Это был авантюризм, ибо логика истории была не на их стороне: стремительно разросшиеся российские пространства для их управления требовали сильной централизации, а, следовательно, и самодержавного правления , как сейчас говорят, «укрепления вертикали власти». 
    Инициатором всех революций ХХ века является демократическая интеллигенция, недовольная своим приниженным положением при имперской власти. Ей не хватило христианского смирения и понимания,  что подлинная суть взаимоотношений Власти  и Духа - "симфония",  а не противостояние друг другу. Разума и духовной силы не хватает нашей интеллигенции и сейчас, когда она порой провоцирует  разрушение  основ государственной власти в России.

Сущность этого разрушения  понять легко, едва  зададимся вопросом, кому это выгодно? Народу выгодно слабое государство или окружающим соседям? Как говорится, и" ежу понятно", что не народу. В  стремлении России к изменениям заложено несколько различных аспектов:

    а) функциональная задача страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

    в) вечное  недовольство аристократии и интеллигенции исполнительской властью в России.

     В отличии от стабилизирующих механизмов, имеющих место и на Западе, у нас нет традиции "гражданского общества", развитых социальных институтов,  способных ввести изменения в правовые рамки. В России "закон ,  что столб: нельзя перепрыгнуть, но обойти легко". Национальной особенностью является "единство двух противоречий":

     а)"восточно-деспотического синдрома" власти;

     б) анархических ориентаций "просвещенного класса".

    Первый возник как следствие огромных пространств Руси и приученного Православием к долготерпению народа, а вторые есть следствие   творческих ориентаций этого класса,  ибо творить без "свободы" невозможно.  К этой проблеме мы еще вернемся.   В  узком смысле мы не принадлежим ни к цивилизациям Востока, тяготеющим к "традиционным",  не к цивилизациям Запада,  тяготеющим  к "Факту". Россия  всегда была носителем духа инновационной цивилизации, не понимая себя, страдая и мучаясь от этого непонимания. Наши философы - "евразийцы" считали, что именно мы - ключевое звено этих цивилизаций, поскольку нам дано примирить конфликтующие  особенности традиционной цивилизации как ориентация на "Норму", а современной - ориентацию на "Факт". Россия может предоставить им все возможности развития, не подавляя их. 


Россия - единственное в истории человечества государство, к которому многие народы присоединились по своей воле.  Почему? - Да только по указанной причине. Нынешние политики забыли об этом. Но именно в свете этой особенности по иному предстает  и  функция России в  мировой цивилизации.  По иному начинаешь понимать и принятие Русью Православия, и сдерживание европейской экспансии татаро-монгольской  Орды,  и  победу над Наполеоном и Гитлером, и " жертвенную победу над марксизмом", и провиденциальную роль России в преддверии Страшного Суда, или,  являющегося нам,  хотя бы, в форме «глобального экологического кризиса». 

    Свойственная нам  ориентация  на нестабильность ( вся «идеология анархизма» также является  плодом  старания  двух  русских:  М.Бакунина  и П.Кропоткина) всегда вызывала недоумение на Западе.  Русскому человеку было скучно в материальном благополучии,  поэтому он не  вписывается в него и традиционно чурается, если может. Протестантизму в России большого  места нет, как бы ни старались «левые демократы» его у нас проповедовать. 
     В этой связи по-другому видятся и истоки церковного Раскола.  Он - следствие необходимости поддержания православной традиции на огромных просторах земли Русской,  которая не выдерживает этой встречи.  Раскол начался по инициативе патриарха Никона,  заметившего огромное количество ошибок, допущенных многочисленными (церквей-то много было)  переписчиками в богослужебных книгах. Против «Православной Нормы» стал работать "Закон больших чисел."

     С другой стороны, такая устойчивость "раскольнического сознания", чисто нормативного по всем ориентациям, стала возможной только потому, что в  огромных  пространствах России было легко спрятаться от гнета  властей и сохранить старые церковные ритуалы.  Чего-чего,  а  воли  и настойчивости русскому народу всегда было не занимать. Хватило ему духовного ресурса,  чтобы освоить и ассимилировать эти  огромные  пространства, хватило  "пассионарности"  (по  Л.Н.Гумилеву),  упрямства и страсти к одолению нового, чтобы выстоять и удержать в своих руках завоеванные земли.

      Кроме любви к своей земле и патриотизма  огромную  роль  сыграла христианская преданность народа  власти, полная убежденность, что она - от Бога, вера народа в своего царя как «Помазанника Божьего». Даже Петр, сделав Церковь своим государственным аппаратом, от помазания на Царство отнюдь не отказался. Завоеванные казаками земли вручались царю как подарок, ибо они и помыслить не могли, что можно поступить по-другому.  Быстрое завоевание русскими таких огромных пространств,  прежде  всего  Сибири, объясняется несколькими причинами:

а) провиденциальной ролью Сибири в будущем России, проявленной пока на уровне инстинкта;
б) государственным чувством народа,  его "имперской  доминантой", традиционной преданностью власти;

 в) пытливостью и воинственностью казачества, его способностью легко переносить тяготы жизни, суровые будни войны и т.д.

Но все эти особенности менталитета имеют и оборотную сторону.  Любого зарубежного  наблюдателя  удивляет,  что  в России все находится в перманентной перестройке,  все начато, но мало что доводится до конца.

Мы легко откликаемся на призыв к изменениям, к революции, к бунту, но плохо способны к последовательной и конструктивной  будничной  работе, доведению своих замыслов до их логического конца. Косвенно это свидетельствует о молодости нации, ибо таковы характеристики подросткового сознания.

   Легкая склонность народа к "беспощадному бунту", когда походя уничтожаются "ничьи" материальные ценности,  идет от  отсутствия  традиций частной собственности в России.  Мы  духовно ориентированы потому,  что за частную собственность никогда не держались.  Наш народ, в отличие от европейского,  никогда "большой недвижимостью" не обладал, уважения к ней в себе не воспитал, поэтому так легко уничтожал чуждую ему, например, дворянскую материальную культуру в 1917 и последующих годах. 

     Другой аспект,  обессмысливающий  все революции в России: плодами революционной перестройки у нас никогда не пользуются те, кто ее начинал.  Пушкин по этому поводу очень тонко подметил: «Средства, которыми совершается революция, не достаточны для её закрепления».Так было во времена Раскола,  когда церковный собор 1666 года,  в котором принимали  участие  и  вселенские патриархи,  лишил инициатора церковной реформы Никона его сана и сослал его простым монахом в  Феррапонтов-Белозерский монастырь,  а самих раскольников (Аввакума, Неронова, князя Львова) проклял и разослал по дальним монастырям для покаяния. Аввакума за его огненный нрав позднее даже сожгли,  не посчитавшись с тем, что  был самый крупный писатель России  того времени.

     Так было и с "ленинской гвардией", совершившей Октябрьский переворот, которую  под  корень извел Сталин в годы Большого Террора.  Так случилось и с инициатором перестройки М. Горбачевым.  Плодами затеянных  «революционерами» перемен воспользовались другие силы,  зачастую весьма консервативные по ориентации, но владеющие не только революционными, но и «контрреволюционными средствами»  реализации.  

     В ходе исторического развития России срабатывает  "закон  маятника", своеобразная синусоида исторической динамики,  когда нас шарахает от "бунта", в котором народ дорывается до "волюшки" и естественно перегибает палку, к последующему рабству и замаливанию грехов, стоя на коленях перед властью. Середины и оптимума нам всегда не хватает. Но при всем при этом, России удаётся выполнять в мировом сообществе роль своеобразного баланса, гироскопа, стабилизирующего ситуацию и приводящего систему  к оптимуму. Об этом мы скажем позднее несколько слов. 

Поэтому так  важно инновационное внедрение системного подхода и поиск оптимальных стратегий поведения. Исторический анализ показывает, что любая революция, духовно не подкрепленная, тонет  в России в "бюрократическом болоте",  сбивается со своего пути и отходит от первоначального замысла.  Таковы  реформы Петра 1,  Александра П, М.Сперанского, П. Столыпина, большевистской революции и самой Перестройки. Заложено ли вырождение в самом характере наших реформ? Скорее всего коррекция совершается духовными механизмами, которые традиционно не дооцениваются, ибо пока еще до конца народом   не поняты, тем более не осознаны чиновниками.

     Чтобы бороться с врагом, его, как минимум, надо знать. Собираешься при этом разбить его на поле боя или изжить в духовном покаянии, - не так важно. Не понимая сущности исторических событий, мы, "поехав в Индию,  открываем Америку". Возврат к «цивилизованному рынку» в  России не возможен, ибо его никогда у нас и не было. Россия не была капиталистической по  сути,  и  уж теперь никогда не будет.  Поезд просто ушел... И слава Богу! Западный мир также бежит от капитализма семимильными шагами, опутав себя мировой общественной  паутиной -  ИНТЕРНЕТОМ.

Нельзя  в православной по духу стране построить меркантильное общество, для этого нужно поменять народ.  Сейчас многое для этого делается, но потуги тщетны,  ибо им противостоит вся логика русской культуры и  православной духовности, весь национальный русский менталитет, хранит который, как известно, не столица, а провинция, скорее всего, просто   -  «русская деревня».

  Как только  интеллигенция  русская потеряла право называться "духовной элитой", став антинародной, атеистической, именно она втравила Россию в кошмар Октябрьской революции и Гражданской войны. Вот что писал по этому поводу современный публицист: "Оглядываясь на пережитое сегодня,  можно с уверенностью сказать, что именно  русской интеллигенции конца Х1Х - начала ХХ века принадлежит "заслуга" в подготовке Октябрьского переворота. Именно она, утеряв связь с прежней гуманистической и религиозной традицией предшествующих поколений российской духовной элиты, попала в тенета чудовищного исторического заблуждения и, по сути, расчистила большевикам дорогу к власти." (3,19)

     Следует добавить только, что она первая и пострадала от этого переворота. Однако за тем,  что было сделано нашей интеллигенцией на рубеже веков,  видится духовная подготовка к более крупному событию, чем большевистский переворот.  Он был только этапом в глобальной духовной революции, рассчитанной на большую перспективу. Имеется в виду весь "Серебряный век" русской поэзии и русская религиозная философия  того времени. Ее  плодами скорее воспользовалась не Россия,  на которую они были рассчитаны,  а все человечество.  Сегодня мы начинаем  осознавать масштаб духовного  замысла  и размеры революционной ломки.  Готовилась новая цивилизация. Та, которую мы назвали "духовно-инновационной". 

Нам важно понять связанность российских проблем, которые мы окрестили как «матрицу голографического видения России». Но о ней позднее. 
                  Б. ВЕХИ РУССКОЙ КУЛЬТУРНО-ИСТОРИЧЕСКОЙ СПИРАЛИ

Приходится констатировать, что мы посетили сей мир в «его минуты роковые».Оказавшись в конце ХХ века в подобном положении, русский человек никакого блаженства не испытывает, даже напротив. Всю страну обуял мощный комплекс «национальной неполноценности». И напрасно, как мы постараемся показать.

 
Впасть в грех прострации сейчас было бы немудрено, ибо по всем цивилизованным меркам наша некогда "великая держава" оказалась отброшенной  по многим показателям в середину  списка второстепенных стран. Поэтому лучшие из нас пребывают сейчас не в благодати, а скорей в состоянии покаяния за греховное советское прошлое. Сегодняшние беды они оценивают как время "воздаяния", В КОТОРОЕ КАЖДОМУ ПРЕДСТОИТ ЗАПЛАТИТЬ ПО СТАРЫМ СЧЕТАМ. Сработает  библейский «Закон о неизбежности воздаяния».


Нет блаженства в народе не только потому, что все оказались в тяжком материальном положении, но еще из-за непонимания, что же с нами в действительности происходит? От народа ускользает логика происходящих перемен, а лидеры нации, либо сами ничего не понимают, либо не в состоянии народу толково объяснить. Не случайно за 15 лет после Перестройки так и не была прописана национальная русская идея, актуальная  для современности. Те, кто пытались её сочинить, не понимали, что это должна быть ИНТЕРАКТИВНАЯ ИДЕЯ, а следовательно нужно прежде всего сочинить практические механизмы её реализации, а потом заявлять о самой идее.

 Колесо истории проехалось сейчас уже не по нашим ногам, а по горлу! Стало трудно дышать, в том числе не только в экономическом, но и в экологическом в смысле. Как гласит русская пословица: "Пришла беда, отворяй ворота!" Утешает только то, что подобная "Перестройка" происходит в России не впервые. Более того, она свидетельствует о выполнении Россией некой важной космической миссии, ибо и  в прошлые годы было именно так!

 По тяжести народного бремени с нашими временами сопоставимы только три периода:

 а) татаро-монгольское нашествие ХШ-ХУ веков,

 б) "бунташный ХУП век" ("Смутное время"),

 в) Октябрьский переворот и Гражданская война.

 Их "космический смысл" мы оценим позднее, сначала сформулируем некоторые следствия из этих событий для духовной жизни. Победа на Куликовом поле стала возможной благодаря тому, что в конфронтации с Ордой Россия постепенно стала подлинно православной страной , как говорится "от мала до велика", построила мощное Московское царство, сумевшее "выковать победу". Правда, она приобрела "восточно-деспотический синдром" деспотизма, которого напрочь была лишена Киевская Русь. К сожалению, так всегда  чисто по-русски:  "нет худа без добра".

 Однако, самым тяжелым временем был ХУП век, когда на польскую интервенцию и смену правящей династии (что всегда очень больно переживается в России, например, даже сейчас, когда мы расстаемся с коммунистическим прошлым) наложился раскол духовного единства нации, выстраданного народом в эпоху татаро-монгольского ига. Речь идет о периоде, вошедшем в историю Русской Православной Церкви как время "Раскола".

 Россия и на этот вызов ответила могучей фигурой Петра Первого, впервые отказавшегося от традиционного русского изоляционизма и открывшего шлюзы для волны европейского Просвещенья. Подобный же по величине "железный занавес", отделявший российское общество от мирового, разрушил и Михаил Горбачев.


Еще одним ответом России на "Раскол" и реформы Петра  было творчество  Александра Пушкина и всей великолепной культуры "Золотого века". Но Петр углубил начатую "Расколом" духовную пропасть - Церковь стала придатком государственной машины, а это не могло ни породить в России духовное противостояние и резкую оппозицию: сначала в народе, а потом и в интеллигенции. Одна называлась «старообрядчеством», вторая - «логическим путем от декабристов - до коммунистов». 

 Возникшее благодаря Октябрьской революции новое духовное единство нации, пусть даже спаянное фальшивыми псевдомарксистскими лозунгами, все-таки помогло миру избежать всеобщего фашистского рабства. Тоталитарный гитлеровский клин Россия вышибла своим тоталитарным  советским клином, но ведь и мир спасла при этом! Понятно, что будущему историку трудно будет уловить разницу между "национал социализмом" Германии и "сталинским социализмом" России, но подвиг победившего фашизм народа никогда не будет позабыт.

 Итогом советского периода явилось "болото бездуховности", в которое мы сейчас погрузились: построенный только на обмане бизнес, коррупция, заказные убийства, разгул преступности, ее колоссальное омоложение, наркотики,  международный терроризм,  гражданские войны, "вяло текущие" на территории страны...

 Окончательно рухнувший "железный занавес" подставил бедную Россию всем мировым ветрам, в том числе и весьма "гнилым", какие не преминули к нам сразу же залететь. А уж от них  многие русские   тоже крупно  «залетели». В особенности молодежь.

Думается, что по-иному "продуть " Россию, лишить ее обломовской лени, воспитанной советским периодом, было просто невозможно. Мешала крепость нашего российского менталитета, не желающего жить по законам  протестантской  оптимальности.

 Нельзя забывать, что столь высоко чтимая в бывшем СССР "уверенность народа в завтрашнем дне" существенно тормозила развитие творческого потенциала отдельного человека, ибо "пока гром не грянет, русский мужик не перекрестится".

 Теперь жить стало трудней, но многим (в особенности молодежи) интересней, ведь надо каждый день ломать мозги, как заработать деньги на "хлеб насущный". Если бы держава в приложении к духовной свободе дала и экономическую свободу, основательно задушенную сейчас неразумными налогами и неэффективной правовой системой, народ бы жил много лучше. Почему экономика так плоха в России? Неужели дело только в бесталанности наших руководителей? Нет, дело, на наш взгляд, прежде всего , - в  её духовной составляющей!

 Необходимость экономической свободы диктуется не только интересами узкой группы "новых русских", но и  логикой наших социальных перемен. Проиллюстрируем их  матрицей  N 7.

                                                                                                                                       
                               Матрица № 7:

	
	                          ВЕХИ         КУЛЬТУРНО-ИСТОРИЧЕСКОЙ СПИРАЛИ РОССИИ:

	Периоды развития 
России
	     МИФ
	       НОРМА              
	         ФАКТ
	    ИННОВАЦИЯ

	    ДОСОВЕТСКИЙ 

     ПЕРИОД
	Владимир

 Святой
	     Иван Грозный
	Петр Первый
	       Александр Второй

	   СОВЕТСКИЙ ПЕРИОД
	Ленин
	    Сталин
	  Хрущев и Брежнев
	Горбачев - Ельцин - Путин

	    ПОСТСОВЕТСКИЙ

         ПЕРИОД
	Основатель

 новой 

идеологии
	    Строитель нового 

  инновационного порядка
	 Творцы “окна” 
 в единое человечество
	 Первый инновационный

         Лидер 


 Политический деятель, обозначенный в этой схеме как «Основатель новой идеологии» должен будет в ближайшее время ( до 2025 г.) закончить "советский период" и решить четыре взаимосвязанных проблемы, над которыми работал еще и Александр Второй:

 а) дать народу свободу ( в его отношениях с землей),

 б) осуществить реформу местного самоуправления (земство),

 в) изменить судебно-правовую систему (суд присяжных),

 г) ограничить свою власть (конституция в портфеле Александра П во время его убийства).

Последующие за ним руководители России будут вынуждены, хотят они или не хотят, решать вопросы, которые относятся к «строительству инновационного Порядка на Руси,  прорубать окно а общечеловеческое единство,. Дать личный творческий образец Первого инновационного лидера на Руси. А может быть, это будет один человек? Кто знает планы Бога?

                                              В.  СУДЬБА РОССИИ:
 
Поговорим  о "судьбе России», ее таинственной "звезде",  которая всегда светила России, осуществляя свое историческое предназначение двумя взаимосвязанными способами:

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

 б) путем взятия болезней мира на себя ценой все  возрастающих человеческих жертв.

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

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

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

                                                  Результаты этого размышления сведем в                                                    Матрицу № 8: 
	Особенность 

миссии России
	Исторический этап
	Политический 

Противник
	Результаты победы

	 Спасение европейской 

  цивилизации от 

 татаро-монгол
	Х111 - ХУ  века
	Чингисхан - Бытый -

   Мамай
	Воцерковление  всего народа

 и “восточно-деспотический

 синдром” правления

	Спасение Европы от 

буржуазной диктатуры
	     Х1Х век
	Наполеон
	Заражение интеллигенции 

России идеей “мировой 

революции”

	Спасение мира 

от фашистской

опасности 
	     ХХ век
	Гитлер
	Создание социалистического

 Лагеря

	Крах идеи 

мировой революции
	     ХХ век
	Маркс-Энгельс-Ленин-

Сталин
	Открытие для мира “новой

 целостности”

	Победа над Антихристом
	       ХХ1У век
	Антихрист и его

 Приспешники
	Решение проблем Экокризиса и

и строительство единого 

 духовного человечества. 




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



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

 
Некоторые другие  особенности исторического пути России мы представим в                              Матрице N 9:
	     Этапы исторического пути                  России
	МИФ
	  НОРМА
	          ФАКТ
	       ИННОВАЦИЯ

	      КИЕВСКАЯ РУСЬ
	Рюрик
	Владимир Святой
	   Ярослав Мудрый
	    Владимир Мономах

	      МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО
	Александр Невский
	Иван Грозный
	      Борис Годунов                   
	П  Первые Романовы

	       ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ
	Петр Первый
	Екатерина Вторая
	      Николай Первый
	        Александр Второй

	      ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ
	Ленин, Сталин,

Горбачев
	   Путин 
	                   ?
	              ?



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

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

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


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

 Вспомним Н.С.Гумилева:


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


Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны». 


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

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

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

В нашу инновационную эпоху, как явствует из схемы N 5, консерватизм Православия, помогавший ему раньше выстоять в борьбе с Инославием, может оказать очень плохую услугу Русской Православной Церкви, которая, обладая самой передовой духовной идеологией, может и утерять многие из своих позиций, если не совершит синтез духовно-инновационных технологий с наследием Святых Отцов христианской Церкви.

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

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

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

 Именно качество "всемирности" русского гения - Александра Пушкина подчеркнул в своей речи на юбилее поэта Федор Достоевский.

                                   Г. ДУХОВНОСТЬ РОССИИ - ЗАЛОГ СПАСЕНИЯ МИРА


 Наше понимание исторического пути России определяется наличием в русском менталитете четырех постоянно перетекающих и взаимодействующих друг с другом “ментальных стихий”: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Мифология "Матери - сырой Земли", патриотизм и любовь к родной природе присущи характеру русских, более чем характерам всех других наций. Не случаен поэтому и культ Богородицы в России.


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


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


 "Феодализма у нас не было и тем хуже" - считал А.С.Пушкин. Капитализма построить у нас также не удалось, поскольку помешала Октябрьская революция. Социализм мы, как известно, тоже не создали. Так что же у нас было? 


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


В отличии от "закона" и "нормы", фактологическая струя в русском самосознании всегда строилась на личностной уникальности мышления и творчества. Своеобразие государственной личности показал А.С.Пушкин в драме "Борис Годунов". Обладающий большой государственной мудростью Борис Годунов не случайно оказался на троне, ведь он был первым всенародно выбранным царем., как и Борис Ельцын стал первым всенародно выбранным президентом России.


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


 Чтобы это все-таки произошло Россия должна стать стабильной, осознав какие внутренние закономерности лежат в основе ее развития, как нужно регулировать ее постоянную нестабильность. Размышление о б этих культурных средствах стабилизации очень волнует и нас. Поэтому позднее мы ими и займемся.



ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.   Специфика “роковых минут” России в эпоху татаро-монгольского нашествия, Смутное время и в ХХ веке.

2.   Вехи русской культурно-исторической спирали

3.   Особенности миссии России в мире

4.   Судьба России как осознание миссии, возложенной на нее Божественным Промыслом

5.   Духовность России как залог спасения мира

6.  Понятие о русской нравственности как о “ Истине и Правде”.

7.  Почему для России, «чем хуже, тем ей  лучше!»
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           1-8.  СОЦИОКУЛЬТУРНАЯ ИНТЕГРАЦИЯ РОССИИ
                                                          « Люблю Россию я, но странною любовью - не победит её рассудок мой!»  

                                                                                                                                                               М.Ю.Лермонтов

             1. Идеология социокультурной интеграции России

Рубеж тысячелетий бросает человечеству новый вызов. Это время перемен, понять которые можно только уяснив, что они представляли собой на прошлых рубежах.

 
Вспомним, что именно на грани новой и старой эры явился человечеству Христос, давший людям духовный выход из тупика, возникшего в связи с концом великой Римской империи. Социальная целостность, держась тогда на страхе перед богами (небесными или земными) да умении умилостивить их всяческими жертвами, вдруг начала распадаться под духовным напором христианства.

 
Прежний порядок по сути был не стабильным, ибо страх и насилие обладают весьма ограниченным потенциалом эффективности. Христос открыл новый механизм целостности человечества - "Любовь", особенно плодотворно действовавший в первых христианских общинах. В дальнейшем социальный институт Церкви его очень сильно скорректировал.


Например, под её руководством  на втором рубеже (первого и второго тысячелетия) европейское сообщество, ослепленное фальшивой идеей "спасения Гроба Господня", и забыв о любви, обратилось к насилию. Толпы христиан бросились в бой с мусульманами под флагом крестовых походов.


В результате наступил духовный кризис и единая прежде Христианская Церковь распалась на Восточную (православную) и Западную (католическую). За грех языческого Возрождения христианам пришлось расплатиться Реформацией и Контрреформацией, в результате распад усилился и христианство получило третье ответвление - протестантизм.

 Последний, по мудрому наблюдению Макса Вебера, стал крестным отцом капиталистической эксплуатации и, как бы мы сейчас к этому ни относились, экономического насилия одних над другими. Совершилось в результате еще одно предательство христовой любви.


На рубеже второго и третьего тысячелетий традиционное для человечества насилие одних людей над другими пополнилось насилием над природой. Из-за этого мы стоим на пороге грандиозного кризиса, сравнимого по масштабам лишь с бедствиями Всемирного Потопа.

 
Под флагом борьбы за спасение природы передовая часть человечества породила идею "защиты окружающей среды". Сегодня мы имеем дело уже с новой модификацией этой идеи в форме движения "за устойчивое (щадящее) развитие", поддержанное Организацией Объединенных Наций.


Как говорят в России, когда "пришла беда - отворяй ворота". Как это много раз случалось и раньше, один кризис (экологический) наложился на другой ( духовный). Осознав после Возрождения важность и самодостаточность отдельной личности, в ХХ веке человечество почувствовало себя страшно одиноким и покинутым на маленькой планете Земля.


Только после полета Гагарина мы поняли, сколь хрупка наша планета и как важно сейчас хранить ее в красоте и целостности. Этому мешает традиционное размежевание людей по всевозможным социальным, национальным, экономическим и территориальным нишам. Ощущая свою незащищенность перед лицом экологической и (возможно - более страшной) опасности "духовного коллапса", человечество только к концу ХХ века задумалось о путях, ведущих к объединению, целостности и коммуникации.

 
На какой основе возможно такое объединение?  Такой основой может быть только ЛЮБОВЬ! Есть ли надежда на появление  особой духовной идеи «без Любви», способной захватить своей красотой всех? Конечно - нет! В новой идее непременно должна ощущаться связь с самим фактом объединения, то есть, она должна носить коллективистский характер. Мы склонны назвать ее "духовным социализмом", при всех отрицательных ассоциациях, которые порождает этот термин. Естественно, что он может существовать только на Любви!


Пускай второе  тысячелетие (по крайней мере на Западе) шло после Ренессанса под знаменем торжествующего индивидуализма, новое тысячелетие должно пройти под другой эгидой. Его жизнеспособность будет обеспечена развитием многообразных форм интерактивности , выработкой основанного на Любви  консенсуса, причем не столько на уровне наций и государств, сколь на уровне семей, малых групп, сословий, культурных элит, а также в постоянном диалоге человека с Богом.


В альтернативе "диалог" или "смерть" человечество выберет диалог. Мы, по крайней мере, не теряем такой надежды. Когда наши потомки будут произносить слово "Любовь", они прежде всего будут думать не о взаимоотношениях полов, а о духовном объединении людей, как завещал Христос.


Для наших предков важнейшим делом было "самостояние человека" (Пушкин), а для потомков будет - "общение с другими", понимая под "другими" и Бога, и человека, и "инопланетянина", как кому более подходит.


Новое качество в человеческой коммуникации сейчас обеспечивается техническим прогрессом электронных средств: массовых средств связи, объединяющих в единое все человечество, и индивидуальных (типа компьютеров, радиотелефонов, пейджеров и т.д.), облегчающих связи между людьми.


Вместе с тем, технический прогресс не способен снять остроту проблемы распада духовных связей. Более того, техника только  тормозит развитие духовности!


Поэтому за внешней эффективностью массовых средств коммуникации скрыты социальная и культурная проблема оболванивания народа, навязывания ему стереотипов массовой культуры, духовная дезориентация личности. Эффективные личные средства связи столь дорого стоят, что это не по карману большей части населения неразвитых стран. Таким образом, плата оказывается слишком высока. 


Высокий уровень духовных связей обеспечивается отнюдь не расширением потребления , а напротив личным самоограничением: постом, молитвой, уединением.


Человечеству удастся объединиться только на основе новой инновационной идеологии, гармонично сочетающей религиозные требования и научно- технический прогресс.


 В.Н.Лазарев в "Диагностике кармы" пишет: "Главным условием для России в этой эволюции является создание духовной программы, новой философской концепции, нового мышления, в которых соединение материализма и идеализма произойдет в зерне, что сделает страну жизнеспособной.... Правильные акты и законы не появятся без философской концепции. Новая философская концепция должна быть более диалектична, чем все предыдущие в истории человечества." (Лазарев С.Н. Диалектика кармы. Часть вторая. Чистая карма. - СПБ, 1995, с. 270-271) . В основу этой новой идеологии должна лечь модель Христа, с драматической силой реализованная в судьбе России, единственной страны, отважившейся на такое самоназвание, как "Святая Русь".                                                                                                               

                                                                                                                   Схема N 10:
                                                  * (Христос) 

                                                                                          1-й уровень

                                         *(2)*(3)(4)*(5)                         2-й уровень

                                     *(6) *(7)   *(8)   *(9)                     3-й уровень

                                (13)      (12)      (11)        (10)             4-й уровень
                             *         *                *            *                    

 (Владимир Святой) (Иван Грозный) (Петр 1)  (Александр П)


Четыре уровня схемы - это четыре периода в судьбе России, где мы переживаем только конец третьего периода. В узловых точках нашей судьбы являются исторические личности, которые находят путь решения проблем, возникающих перед страной в этих точках. На наш взгляд, эти точки суть следующие:


2 - основатель инновационной идеологии,


3 - строитель новой государственности ,


4 - творец окна в "единое человечество",


5 - творец инновационного "гражданского общества",


6 - создатель новой идеологии (советский вариант марксизма)- Ленин,


7 - строитель нового порядка(административно-командная система)- Сталин,


8 - разрушитель "железного занавеса" - Горбачев,


9 - строитель "стабильной России" -  (Путин)


10 - Александр Второй,


11 - Петр Первый,


12 - Иван Грозный,


13 - Владимир Святой.

 Структура модели скрывает на деле четыре ветви:

 * Идеологи ( князь Владимир , Владимир Ленин, ?)

 * Государственники (Грозный, Сталин, ?)

 * Космополиты (Петр, Горбачев, ?)

 * Социальные работники (Александр П, Путин, ?)

Позднее мы прокомментируем эту схему более подробно.

   2. ФИЛОСОФСКИЕ ОСНОВЫ СОЦИОКУЛЬТУРНОЙ ИНТЕГРАЦИИ РОССИИ


Философской основой новой инновационной идеологии должна стать интеграция науки и религии. Но эти духовные системы сами по себе также имеют истоки и продолжение. Первичной формой религии у человечества была мифология, то есть, идеология язычества. Финалом будет развитая духовность, способная предотвратить уничтожение человечества как уникального феномена в Космосе. Взаимосвязи внутри духовного континуума человечества иллюстрирует
                                                                                               Матрица  N 11.

	УРОВНИ
	ОБЪЕКТЫ
	МЕТАОБЪЕКТЫ
	СУБЪЕКТЫ
	МЕТАСУБЪЕКТЫ

	1-й уровень
	Вещество
	Мифология
	Язычники
	Мифологическое сознание

	2-й уровень
	Энергия
	Религия
	Фанатики доктрины
	Нормативное сознание

	3-й уровень
	  Информация
	Наука
	Исследователи
	Фактологическое сознание

	4-й уровень
	Поле, в том числе

 и биополе
	Духовность
	Праведники
	Духовно-инновационное 

Сознание


Эта матрица имеет несколько уровней общности: по горизонтали, по вертикали, на микро голографическом (личностном) уровне и на макро голографическом (вселенском) уровне. Рассмотрим каждый из них в отдельности.

                                 А. Общность по вертикали: объекты от “вещества “до “поля”.



 Каждый из последующих уровней в этом направлении выступает по отношению к предыдущему как гарант его стабильности. Без внешней подпитки энергией любая материальная (вещественная) структура не стабильна. Точно также энергетические структуры для своей устойчивости нуждаются в информации, а последняя существует лишь в информационно-полевых структурах личности и космоса.

 

Все эти проблемы крайне сложны; наше  их изложение в силу необходимости носит чисто схематический характер. Следует иметь в виду, что целостная интерпретация подсистемы: ВЕЩЕСТВО-ЭНЕРГИЯ-ИНФОРМАЦИЯ- ПОЛЕ не может быть осуществлена вне знания ее генезиса, понимания условий ее "бытия", где периоды "стабильности" прерываются периодами "возмущений" и "качественных перестроек", которые современная наука называет "бифуркациями"(И.Пригожин)



Описание бифуркационных периодов невозможно осуществить в традиционных терминах, характерных для периодов устойчивости. Генезис системы подчинен традиции, устойчивость обретается лишь на ее основах, но в периоды "возмущений" (вблизи точек "бифуркаций") огромную роль играют инновационные аспекты развития, то есть, изменения.



Синонимом терминов духовно-инновационная структура или  "информационно-полевая структура" является понятие "духовность". Духовная система всегда иерархична, ибо на высшем ее этаже располагается Бог.


 "В начале было Слово. И Слово было у Бога. И Слово было Бог" - сказано в "Евангелии от Иоанна". Если проинтерпретировать это высказывание в наших терминах, в начале был "Бог" как полевая структура, породившая в дальнейшем информацию - "Слово". Но перед Словом  пробуждается энергия Святого Духа, творящая Вещество. В соответствии с православным “Символом веры” Святой Дух исходит не от Христа (Логоса), а от Самого Господа Бога, поэтому он является в мире до Логоса-Слова.



Заметим, что подобное осовременивание трактовки Библии может быть неприемлемым для традиционной теологии, но мы за диалог, то есть, за взаимное согласование позиций, а не за голую их оценку.


 В соответствии с христианской теологией последние три наших уровня можно рассмотреть как единство – ТРОИЦУ.

     Таков  новый аспект этой целостности:

 - мифология, то есть натуроцентризм (политеизм) - одухотворение природы;

 - религия, то есть Богоцентризм (монотеизм) - одухотворение человека;

 - наука - познание мира путем эксперимента с ним;

 - духовность - самоорганизация мира через понимание всеобщей связи явлений и процессов в Космосе.



Такой подход позволяет выделить в духовных процессах качество "самоорганизации", в основе которого лежит  коммуникация, объединение всех частей системы в некое неразделимое целое, иерархической вершиной которого является Бог.

                Б. Горизонтальная общность: от Информации до Фактологического сознания:

Эта горизонталь (Информация как объект; Наука как метаобъект; Исследователь как субъект; Фактологическое сознание как мета субъект) помогает понять сущность стабильного состояния современного общества как развивающейся динамичной системы.

 В наши дни именно наука выступает самым эффективным компенсатором социальной нестабильности, создавая специфические инструменты решения проблем: практические эксперименты, передовые технологии и новинки технического прогресса.

 

Целостность мира по горизонтали - залог стабильности существования современного общества. Сейчас оно находится на грани очередного уже "экологического возмущения", в результате которого целостность мира распадется при наступлении определенного порога бездуховности. 



Но это не конец, а появление новой целостности: "Поле- Духовность - Праведники - Духовно-инновационное сознание."

                        В. Уровень микро голографической целостности: ЛИЧНОСТЬ:

Начнем с Мифа. В детстве мы все - язычники, в подростковом возрасте - фанатики своих идей, в студенчестве - исследователи, а в зрелых годах готовимся к состоянию праведности, которое обретаем или не обретаем в зависимости от индивидуальной судьбы.



К религии некоторые из нас приобщаются в детстве, некоторые в юности, а большинство - уже в зрелом возрасте, когда состояние здоровья ставит нас перед проблемой "смерти". Только перед лицом смерти нам и открывается "мир иной".



Хотя как особая сфера деятельности, наука достается не многим, но все мы "учились понемногу, чему-нибудь и как-нибудь" (А.С.Пушкин) Поэтому современный человек сталкивается с научными открытиями на каждом шагу, даже если ничего в науке не понимает.



Духовность же, напротив, возникает только в результате личной активности, если человек готов к пониманию духовных аспектов жизни, в которые он постоянно погружен. Но может этого и не осознать, кому уж как дано.

 

Духовность - это высокий уровень развития, при котором человек способен изменить судьбу, ибо знает духовные средства противодействия ей. 



Других , кроме духовных, средств на деле и не существует. Поэтому обретение духовности так важно для каждого человека.

             
 Г. Макро голографический уровень целостности: духовная Вселенная

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



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



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



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



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

                                              Ведь если умирает человек,

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.



Духовность помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.

                       
3. ЕДИНСТВО НАУКИ И РЕЛИГИИ
Религия всегда считала, а наука поняла совсем недавно (благодаря квантовой теории), что в реальности есть уровень "абсолютной связанности" всех вещей, явлений и их наблюдателей. В религии он называется "Бог", а в науке квантовая теория давала ему различные имена: теория "будстрапа", "парадокс Эйнштейна-Подольского -Розена", "геометродинамическая теория" реальности и т.д.

И все-таки, несмотря на коренные различия религии, опирающейся на веру, и науки, опирающейся на эксперимент, существуют условия, где возможен их синтез. Рассмотрим некоторые из них.

                              А Экологический "алармизм" как преддверие  Апокалипсиса.

 Современная экологическая наука пришла к выводу, что мир вступил в состояние близкое к "экологическому шоку", или даже гибели планеты из-за неконтролируемого загрязнения внешней среды. Эта точка зрения названа "алармизмом".

Даже осознавая ужас экологического кризиса, человечество не торопится отказаться от технического прогресса, только ускоряющего все процессы загрязнения.

Люди,  читавшие последнюю часть "Библии", известную под названием "Откровения Иоанна Богослова" или "Апокалипсис", знают, что там была предсказана гибель мира -"Страшный Суд" по причине загрязнения грехами человечества его духовной среды обитания.

 С современной точки зрения, сходство алармизма и Апокалипсиса скрыто в их общей  сущности Страшного Суда  не как "жестокого рока", а лишь как "грозного предупреждения".

Евангелист Иоанн еще в первом веке советовал миру поскорее осознать греховную опасность загрязнения и выбрать другую линию поведения. Человечество слишком долго делало свой выбор. Только после 1992 года, когда на знаменитой всемирной экологической конференции в Рио-де-Жанейро было решено сосредоточиться не просто на "охране окружающей Среды", а на выборе пути "устойчивого (щадящего) развития", появился для мира какой-то "свет в конце туннеля". Правда, многие советские экологи (например, Н.Н. Моисеев) подвергают теорию «устойчивого развития»  большому сомнению. Недавно Россия присоединилась к Киотскому протоколу, значит взяла на себя обязательства по ограничению вредных выбросов в атмосферу. Не ясно только одно, как она их будет выполнять?


Предполагается сбалансировать охрану природы и минимальное (щадящее) экономическое развитие, позволяющее сегодня выжить нашему поколению и не ограбить будущие поколения людей..


Принцип "минимальной необходимости и достаточности развития" сейчас начинает доминировать не только в экономике и в военной сфере, но и в области соблюдения "прав человека".

            Наше экономическое развитие таково, что если «строжайшая экономия ресурсов» не станет нашей новой национальной идеей, то поколение наших внуков и правнуков будет жить не при «коммунизме», а в полностью отравленной  окружающей среде. 

                   
 Б. "Антропный принцип" науки и Сотворение мира.

На основании изучения так называемых "мировых констант" (постоянная Планка, скорость света и т.д)., ученые сделали вывод, что их количественные параметры таковы потому, что они сбалансированы с условиями существования в космосе самого человека. Будь они немного другими в числовом значении , человек просто не смог бы существовать в таком мире. Согласование получило название "антропного принципа".

 На наш взгляд, единственное разумное объяснение подобной согласованности Вселенной и человека лежит в Творце, создававшем мир, имея в замысле его эволюцию в сторону “цефализации” . Это было тем более просто сделать, поскольку человек Богом был сотворен по "своему образу и подобию".

Но теология предупреждает, что во Вселенной есть много параллельных миров, как сказал Иисус, у моего Отца «обителей много!» Именно поэтому всеобщность «антропного принципа очень сомнительна.



В. Восточная религиозная философия и квантовая теория.

Многих специалистов по квантовой механике (В.Гейзенберг, Ф.Капра, Д.Чью. и другие) занимала проблема, получившая название "тезис параллелизма". В соответствии с этим тезисом они обратили внимание на необычайное подобие описания квантовых процессов и некоторых аспектов восточной религиозной философии. 

(См.обзор О.Куракиной "Физики и реальность : об идейном параллелизме между современной физикой и восточной мудростью". - сб.реф."Математика, естествознание и культура". - М.:ИНИОН,1983,с.62-85. – см. библиография этого раздела - №2)
Квантовая физика настолько глубоко погрузилась в описание реальности и дошла до таких ее уровней, на которых язык физики стал напоминать постулаты буддизма или даосизма.

Две тысячи лет назад китайские мудрецы говорили про абсолютное единство Вселенной, к пониманию которого квантовая теория пришла совсем недавно. К примеру восточная идея "единства и взаимосвязи всех вещей в мире" мало чем отличается от квантовой теории "будстрапа" (зашнуровки), предложенной физиком Джефри Чью.

Чтобы найти приемлемое для науки описание событий в квантовом мире, физики вынуждены были посмотреть на мир не как на собрание изолированных физических объектов, а как на сложное единое целое, объединенное системой квантовых взаимоотношений. Религии объясняли эту целостность божественным происхождением мира. Физики сегодня только констатируют ее наличие.

 Восточные мудрецы основательно проработали идею "целостности". Например, Нагарджуна писал: "Вещи получают свое бытие и природу из взаимозависимости и сами по себе - ничто".( №2, стр.65)

Возможно, для ньютоновской физики этот постулат был открытием, в социологии же Маркс считал человека "совокупностью всех общественных отношений". С инновационной точки зрения, это уже не совсем так.

 Поднявшись на самый высокий социальный уровень развития, человек вполне уже может обходиться и без людей. К примеру, монахи-пустынники, уходившие в затвор и годами не общающиеся с людьми. Глубокий контакт с Богом возникает только в полном одиночестве и при полном самоотречении: в посте и молитве.

Гордыня естественных наук, когда ученые, подобно Лапласу, не нуждались в "концепции Бога", закончилось на квантовой механике. Именно там традиционное противопоставление субъекта и объекта стало бессмысленным, а наука обрела новые горизонты, дающие возможность объединения Востока и Запада, религии и науки, естественных наук и гуманитарных.



 Г. Восхождение к Истине по "лестнице Иакова".


 Сегодня мы вполне достоверно можем говорить о полной аналогии между приближением ученого к Абсолютной Истине и религиозным восхождением души по "лестнице Иакова" в процессе духовного становления.



Во всех религиях последнее считается смыслом существования человека по мере его постепенного приближении к Богу в ходе получения божественной благодати. Наше приближение к Абсолютной Истине бесконечно, ибо нет возможности когда-либо получить ее целиком, но также бесконечно и наше духовное совершенствование. Мы отвергаем агностицизм - полную невозможность познания Истины, но не испытываем иллюзий, что когда-нибудь сумеем до конца познать ее, также, как и развиться до уровня Бога.



 Человек стремится к Богу, жаждет познания его благодати, но стать равным Богу ему все-таки не дано. Говоря религиозным языком, в процессе познания Господа мы обретаем все больше божественной благодати, а говоря научным языком, открываем в ходе познания Истины все новые грани мира видимого и невидимого. По невидимому миру раньше специализировалась только теология, а по видимому - наука.


 В ходе из объединения представляется заманчивым выйти на совместную методологию познания обоих миров, ибо в человеке они присутствуют вместе.


Подобное единство нельзя открыть только с помощью одного лишь экспериментального метода. Для методологии, интегрирующей науку и религию, более важной является интуиция духовно-ориентированного автора, творца, философа, которую экспериментальные методы только дополняют.

 НАУКА БЕЗ ДУХА СПОСОБНА УБИТЬ ПРИРОДУ ДА И ВСЕ ЧЕЛОВЕЧЕСТВО. РЕЛИГИЯ БЕЗ НАУКИ СТАНОВИТСЯ ВСЕ БОЛЕЕ АГРЕССИВНОЙ К ИНАКОМЫСЛЯЩИМ И В РЕЗУЛЬТАТЕ ТЕРЯЕТ СВОЮ СУТЬ - ЛЮБОВЬ. ИХ ОБЪЕДИНЕНИЕ - ПУТЬ СПАСЕНИЯ ВСЕГО ЧЕЛОВЕЧЕСТВА.

                     4. “БЛАГОДАТЬ” КАК СИСТЕМНОЕ ЗНАНИЕ


Инновационная методология выделяет четыре типа духовно-ориентированной личности:

а) язычник, живущий в мифе;

б) доктринер-фанатик, верующий несмотря на то (благодаря тому), что абсурдно;

в) открытая к познанию окружающего личность или "исследователь";

г) инновационно-духовная личность или "праведник".


Человечество когда-то начиналось с язычества,. Но и сегодня эта "идеология" имеет мощный импульс подпитки - дети! Духовность ребенка дошкольного возраста - языческая. Творчески-одаренная личность хранит в себе эти языческие импульсы и трансформирует их в практические результаты через процесс творчества.


Языческий период существования человечества длился примерно пять-шесть тысячелетий вплоть до появления первых монотеистических религий, в частности - Ветхого Завета.


 Образцом нормативной идеологии являются Заповеди Моисея и весь Ветхий Завет в целом. С их помощью Бог как бы грозит человечеству пальцем: не делайте того-то и того-то и попадете в Царствие Небесное.


Явление Христа открывает новый, "фактологический" в нашей терминологии, период. Вместо с т р а х а перед божественным наказанием возникает иной механизм социальной стабилизации - л ю б о в ь. Законы божественной любви изложены Христом в Нагорной проповеди Нового Завета.


Но любовь невозможна вне личностного знания. Фактологическое сознание личности формируется в процессе ее диалога с реальностью через адекватное познание мира экспериментальными методами или с помощью гениальных открытий в науке и искусстве, становящихся внутренней частью личности при их восприятии.



Подлинное содержание личности - это духовность, полученная в процессе диалога с Богом, если человек готов к открытию в своей душе Бога и постоянному диалогу с ним. Его начальной стадией становится диалог с собственной совестью.


В процессе формирования личной духовности человек использует все методы: сопереживание, наблюдение, эксперимент ( в том числе и с собственной совестью: на ее наличие) и равноправный диалог.


 По мере возвышения сознания, (в процессе его приближения к его четвертому уровню) идет отказ не от предыдущих уровней, а их диалектическое "с н я т и е",  то есть, интеграция в последующем уровне всего лучшего, что накоплено в предыдущих.


До рождения Христа большинство мира составляли язычники, в начале второго тысячелетия в Европе доминировали догматически ориентированные фанатики-христиане, к началу третьего тысячелетия, по крайней мере в развитых странах, преобладает "открытая к познанию личность".


Поскольку до доминанты "праведников" нам еще очень далеко, мир и вступил на путь , ведущий к Апокалипсису, а ученые заняли позицию "алармизма".


Если скорость социальных процессов к концу второго тысячелетия резко возросла (чего стоит только один распад за два месяца 1989 года всего социалистического лагеря), то скорость духовного созревания человечества далека от необходимого динамизма.


Что же ее так тормозит? На наш взгляд, рекрутация в "праведники" затруднена по следующим причинам:

а) трудность освобождения от "самости". Умнейший А.Пушкин был уверен, что "самостоянье человека - залог величия его". Однако в начале  ХХ1 века залог величия человека  - не самостоянье, а отречение от себя во имя обретения себя в Боге;

б) трудность выбора аскетического поведения, так называемого "узкого пути". Строгий пост, возможно, вреден детям, но в старости является единственно эффективным лекарством. Труднее всего нам дается ограничение "все возрастающих" потребностей. Правда, в русском менталитете есть близкие к аскетизму качества. Среди них, как ни странно, л е н ь ;

в) место праведникам - в монастырях, но если все уйдут в монастыри, что будет с миром? Однако, чем больше монастырей, тем экологически чище будет и природная и духовная Среда наших регионов, ведь вокруг монастырей создается особая чистая "аура" жизни. Но "монахом" можно жить и в миру, хотя это вдвойне сложно для личности, поскольку монашеский аскетизм всем колет глаза, а люди не любят демонстрации их слабости.

г) творчески-ориентированный праведник - вообще очень редкий тип святости, даже для России, которая так богата на праведников. Недостижимым идеалом для нас остается Сергий Радонежский, не только вдохновивший Андрея Рублева, но и пославший своих монахов творить красоту по всей великой Руси. За этим последовала "монастырская колонизация", позволившая русской культуре преодолеть последствия татаро-монгольского нашествия, быть может, лишь за исключением "командно-административного метода" управления.


Каковы же пути  о б р е т е н и я  с в я т о с т и в наше время?

А. Развитие своего творческого потенциала вкупе с духовным совершенствованием и обретением нравственного образа жизни.

Б. Преодоление страха перед непознанным и неизвестным, вера в то, что все от Бога.

В. Преодоление религиозного фундаментализма, доктринерства, отказ от ненависти к инакомыслящим, переход к диалогическим формам сотрудничества в любви и благодати, религиозная и нравственная терпимость ко всем людям.

Г. Открытость ко всем видам знаний, поиск знаний, помогающих сделать личный духовный выбор при многовариантных возможностях поведения.

Д. Стремление докопаться до духовной сути происходящего, познание духовных ориентиров собственного развития, духовной сути вещей и явлений, понимания, что их духовный смысл и бытовое значение - часто противоположны.

Е. Поиск духовной опоры не только вне себя ( как фанатик), а внутри себя, чтобы через себя обратиться к Богу.


Как пришли голыми мы в этот мир, так голыми и уйдем из него. Опереться кроме собственной души не на кого. Поэтому сейчас перед нами одна задача - опора на духовность , на способность задавать вопросы Богу, вступать с ним в постоянный контакт, получение ответа не напрямую, а через знаки и события собственной судьбы, поведение родных и близких. Тормозит нашу духовность как исключительный социальный успех ("Быть знаменитым некрасиво" - Б.Пастернак), так и перманентное социальное невезение, которое, в конце концов, также эффективно, как и успех, губит и ломает нашу душу.
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           ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1. Если вы внимательно рассмотрели Матрицу № 9 , то какого типа люди, на ваш взгляд, продолжат эту схему под пустыми номерами №№ 2 -5? Сделайте предположение по аналогии с другими лидерами России, находящимися на одной с ними черте.

2. Какое новое качество дает единство «Мифология - Религия - Наука - Духовность» для понимания современной судьбы России?

3. Поясните, как вы понимаете понятие «глобальное время»? Сопоставьте его с понятием «Акаша».

4. Попытайтесь на основе той информации, которую вы уже получили,  подробно истолковать понятие «Духовность России»?

5.Покажите принципиальные  отличия «праведников» от фанатиков, исследователей и язычников.

6. Что такое «Благодать» с теологической и системной точек зрения? Каковы различия?

7. Проанализируйте личное восхождение по Лестнице Иакова».

8. В понятиях «Страх» и «Любовь»  укажите их  сходство и различие.

9.  Почему «быть знаменитым не красиво?» -  Так ли этот лично для вас?

10. Считаете ли вы адекватными указанные в тексте «пути обретения святости» в наше время?

 № 1- 9.  ЭКОЛОГИЧЕСКАЯ  ЦЕЛОСТНОСТЬ РОССИИ И КУЛЬТУРА

                                                                 «Великая страна! Проснись, стряхни свой сон,

                                                                               Возрадуйся и восхвали талант в народе...»

                                                                               Такие вот слова иль  нечто в этом роде 

                                                                               Мне говорил митрополит Илларион».
                                                                                                                                       А.Макаров


Сильной власти в России всегда противостояли, укрепляя ее, однако,  два важнейших фактора:

 огромные земельные пространства; евроазиатская территория, в которую, очевидно, не случайно вместилось как целое все тело  России;

 дух свободы, анархии и бунтарства в  русском народе,  скованный только страхом перед самодержавным правителем типа Грозного, Петра или Сталина, а также страхом перед «наказанием Господним», которое проповедовала Церковь, всегда стоявшая на стороне сильного государства.


Но постоянно держать население в страхе - очень опасное и обоюдоострое оружие в руках власти, поэтому она прибегла в эпоху Московского Царства к помощи Церкви и помазанию Царя на царство, как бы по воле Бога.  Однако, после реформ Петра Первого эта ситуация изменилась. Мощь силовых структур, позволяющих держать население в страхе, всегда может быть обращена и против самих правителей, поэтому после Петра у нас началась чехарда дворцовых переворотов.


Как правило попытки очень сильно "запугать население", приводили к обратным результатам (насильственных смертей царей было много), ибо народ или аристократия отвечали на государственный нажим.  еще большим нажимом. Поэтому  разумная государственная власть  в России старалась не усердствовать в использовании "страха", а чаще уповала на Церковь. Как известно доминантный нерв экологической целостености России – её Духовность. 

Как только при большевиках Церковь потеряла духовную власть над народом, государство пришло к  крайним мерам по устрашению населения -  террору во времена "культа личности". Наряду с Церковью огромную  идеологическую роль  играла в России и Культура, которую Власть всегда старалась использовать для работы с населением, естественно, в своих государственных интересах.


Мы постараемся показать, какое влияние оказывала Культура на Общество и Власть путем анализа четырех эпохальных для своего времени произведений культуры:

* "Слово о полку Игореве" (Х11 век);

* "Житие протопопа Аввакума"(ХУ11 век);

* "Евгений Онегин" (Х1Х век);

* фильм "Покаяние" (ХХ век).

Все эти четыре произведения ("Евгений Онегин" - в меньшей степени) появились накануне великих исторических перемен в России и как-то стремились смягчить будущие потрясения: "Слово.." накануне татаро-монгольского нашествия; "Житие..." - накануне Петровской попытки "прорубить окно в Европу", что для старообрядца Аввакума Петрова было  бы величайшим бедствием для России, доживи он до этих времен; роман "Евгений Онегин" - более значительное произведение, чем предыдущие, он написан в масштабе "Вечности", поэтому его предостережения носят чисто культурный, а не социальный характер; "Покаяние" открыло нашу демократическую «Перестройку", принесшую пока народу огромные материальные  страдания, хотя и уничтожившую духовно-идеологический гнет советского режима.

Однако социокультурный пафос этих произведений во многом сходен, ибо авторы пытаются каждый по своему преодолеть огромные пороки российской жизни:

 "Слово.." уменьшить своеволие князей, их меж усобицы ("которы"), разваливающие единство Русской Земли накануне монгольского завоевания;

 "Житие.." - "антихристовы выверты" Церкви (в лице Никона) и Государства (в лице Алексея Михайловича), стремящихся порвать с древними традициями "симфонии" Церкви и Власти, заставить Церковь пойти  в услужение Государству ( или наоборот, как хотел Никон);

 "Евгений Онегин" - трагическое выпадение лучших людей России (типа Онегина) из жизни общества (проблема "лишнего человека"), необходимость соединения в культуре мужского рационального европеизированного начала (Онегин) и женской сердечной славянофильской ориентации и чувства долга, персонифицированных в Татьяне Лариной;

  "Покаяние" - духовное преодоление тоталитарных "излишеств" Власти, признание необходимости только тех дорог в общественном развитии, которые "ведут к Храму".


По сути все четыре произведения "вопиют" о том, что мешало  российскому обществу успешно противостоять надвигающимся переменам захвату страны иностранцами, её духовному перерождению, опасности выхода из Гармонии в в грядущей Революции, поискам выхода накануне Перестройки.  Но эти пророчества  оказались "гласом  вопиющего в пустыне", ибо к ним, по крайней мере, в тот самый момент, никто не прислушался. Именно поэтому Русь обрекла себя на 250-летнее иго иноземного владычества; поэтому ослабленное Смутой и Расколом русское общество спокойно приняло в себя  Петрову дозу чуждого себе западноевропейского рационализма, чреватого в итоге двумя центральными  нынешними бедами России - "загрязнением окружающей среды" и идеей "мировой революции", именно поэтому мы впали в «ужасы советского режима», а Перестройка прошла с таким ужасающим для материального положения  населения экономическим крахом.


Эту опасность дисгармонии в обществе  первым увидел и осознал гениальный Пушкин, пытаясь показать трагизм разъединения Онегина и Татьяны, мужского интеллекта и женской сердечности, но и понимая печальную невозможность этого слияния. Пушкин заглянул этим романом в будущее страны: условия для такого объединения сложатся в России только в ХХ1 веке.


Путь выхода из этого кризиса показал фильм "Покаяние" Тенгиза Абуладзе  путем принятия личного покаяния за грехи тоталитарной власти, оправдания только тех российских дорог, которые "ведут к Храму".


Анализ  нашей тысячелетней культуры свидетельствует, что государственная целостность страны держалась не столько на политических усилиях (а часто - вопреки им), сколько на постоянном стремлении русской культуры к объединению Русской Земли, к целостности российского государства, к полнокровной жизни русского человека, вопреки трагической противоречивости его ума и сердца, тела и духа.


Как только в России поднимали голову дезинтеграционные силы, заинтересованные в разрыве целостности культуры, в уничтожении духовной памяти российского народа и ее носителей - интеллигенции, Россия вступала на путь неисчислимых бедствий, апофеозом которых стал период "культа личности", так мощно показанный в "Покаянии".


Это был и разгул "бесовщины", прерванный сами Сталиным в 1943 году накануне приближающегося краха страны перед лицом фашистских полчищ. Воссоздание Московского Патриархата РПЦ, открытие новых церквей, разрешение на молитвы в армии  мгновенно дало свои результаты во время Сталинградской битвы. Конечно, бесовщина потом тоже продолжалась, но уже в смягченных формах.


Если проанализировать судьбу "носителей культурного единства и общей социокультурной памяти России" - русских интеллигентов, то  постоянная  "бесовщина" будет сопутствовать их деятельности как некий “вредный субстрат” в положительно организованном организме.


На русский язык западное словечко "интеллигенция" может быть переведено как "умничанье". Это делает судьбу интеллигентов в сфере русской культуры трагически противоречащей  самой сути культуры - единству "рассудка" и "сердца", "тела" и "духа", добра и зла. 


В эпоху Киевской Руси и Московского Царства ядром отечественной культуры было "двоеверие" - синтез славянской мифологии и православия, а также "симфония" государственной и религиозной властей. Православная Церковь  в эту эпоху осуществляла духовно-водительские функции по отношению. к народу, не вступая с ним какие-либо телеологические конфликты.


Это счастливое для будущего отечественной культуры обстоятельство дало возможность все это время  сосуществовать  культуре "низовой" (народной) и элитарной (православно-византийской). Свидетельством подобного синтеза является, например, Дмитровский Собор во Владимире или Храм Покрова на Нерли. Их внешний декор (рельефы на фасаде, арктурный пояс,  белокаменная резьба на пряслах) тяготеет к языческим истокам, а внутреннее убранство соответствует требованиям православного храма. (См. об этом: сб. Экологические корни культуры. -М., Интеллект, 1995, с.146-154)


Синтетическое ядро  культуры само по себе обеспечивало духовное единство народа, целостность государства и общества, не допускавших глубокое проникновение "бесовщины" в глубь социума. Но положение в корне изменилось после Раскола и Петровских реформ, в особенности в царствование Екатерины Великой.


Первый великий русский ученый М.В.Ломоносов мог еще в ХУ11 веке позволить себе быть верующим человеком, потом это становится уже "неприличным" в кругу "интеллигенции". Раскол начал разрушение духовного единства народа, Петровские реформы их довершили, низведя Церковь на уровень государственного чиновнического аппарата (Синода).


Маленькая деталь из описания быта русских дворян Лариных в Х1Х веке, взятая из романа "Евгений Онегин": "Два раза в год они говели", говорит верующему человеку, привыкшему причащаться каждую неделю, очень много.


Петровские реформы породили заражение русской интеллигенции "масонством", очевидно, первым его принял сам Петр, не представляя, какой вредный дух он внедряет в Россию; затем пришло восстание "декабристов", а далее по цепочке: "Герцен - народовольцы - большевики" бесовщина привела  Россию к массовому террору ХХ века. Победа атеизма в русском обществе имеет реальную дату - убийство Александра Второго в 1881 году, сразу после которого Плеханов организовал первую в России марксистскую группу "Освобождение труда".


Неслучайно именно в эти годы Россия три раза подряд ( такого ранее никогда не было) проигрывала свои войны: Крымскую, Японскую и Германскую, а затем погрузилась в пучину Гражданской войны, которую то же проиграла. “Гражданские войны народы никогда  не выигрывают”.


 Осознавая великую опасность десакрализации культуры, лучшие русские умы создали именно в эти годы прекрасную религиозную философию, наряду с русской литературой "Золотого века", вошедшую в сокровищницу мировой культуры. Проигрыш по одной статье компенсировался выигрышем по другой, хотя на самом деле выигрыша не было, ибо в социальном смысле русская религиозная философия до сего времени адекватно не осознана и не принята нашим сознанием.


Поэтому культурную деградацию никогда не следует понимать однобоко: культура сразу же находит противоядия против главных своих же болезней. Революция привела не только к  социальному кризису, но  и в самом начале породила великую эйфорию, способствуя  массовому освобождению народной энергии в 20-х и подъему городской культуры, по крайней мере до 1929 года - года "Великого Перелома". Автор этого термина, правда, в отличие от нас, понимал его только в положительном смысле.


Это объясняется инерцией культурных процессов. Грандиозный взлет русской культуры  эпохи "Серебряного века" еще продолжался в 20-е годы, хотя уже в новых "советских одеждах", в раннем советском ренессансе кинематографа, театра, изобразительных искусств и литературы.  Идеи Фридмана и Циолковского той поры заложили основу космического взлета России: от "спутника" до космических станций  наших дней.


Однако старая интеллигенция не вписалась в советско-партийную “интерпретацию” культуры. Начиная с "философского парохода", с которым Ленин выслала ведущих философов России немарксистской ориентации, и кончая хрущевскими и брежневскими погромами культуры в более поздние эпохи, когда интеллигентов стали звать "умниками": "Эй, ты в шляпе!" 


Основная часть интеллигенции была вынуждена эмигрировать, а оставшаяся или была куплена государством ценой подачек (звания и премии), или, как писала А.А.Ахматова: "Я была тогда с моим народом, там мой народ, к несчастью, был".  Но духовный потенциал интеллигенции не был полностью уничтожен. ХХ съезд разбудил некоторые иллюзии и породил мощное движение "шестидесятников", сохранившее свой потенциал до второй половины 80-х, начав Перестройку. При всех ее экономических  издержках духовное освобождение народу она все-таки принесла.


Наша отечественная интеллигенция несет в себе вирус своего уничтожения (как писал Д.Андреев в "Розе мира" - "опасное яйцехоре") - чрезмерное "умничанье", отрывающее ее от традиционной сердечности  русского менталитета. Пророчески заложенная А.С.Пушкиным в "Евгении Онегине" идея синтеза   мужского западного интеллектуализма, обреченного в России (как и сам Онегин) на одиночество и непонимание, с женской традиционной сердечностью, самоотверженной жертвенностью и чувством долга, олицетворенных в образе Татьяны Лариной, оказалась удивительно актуальна именно сегодня.


Путь к этому синтезу указан в первом перестроечном фильме "Покаяние", снятом Тенгизом Абуладзе, в словах героини Верико Анджапаридзе: "Зачем дорога, если она не ведет к Храму?" В России, как мы покажем позднее большинство улиц в традиционном русском  городе были направлены именно к храму.


Другое направление " государственного спасения" было открыто той же нашей культуре в конце  знаменитого Х1Х века.  Был создан после отмены крепостного права прекрасный механизм сосуществования сословных российских субкультур путем их "самоуправления":

 земские сословные органы самоуправления;

 сословная экономика, выразившаяся в существовании собственных банков (Дворянского, Крестьянского, Купеческого и т.д.);

    независимый суд (суд присяжных заседателей);

    Всесословный земский Собор - Учредительное собрание.


Государство в лице Александра Второго "делегировало" российской общественности широчайшие полномочия, которые сами по себе обеспечили экономический взлет России к 1913 году. Революция прервала этот процесс самообновления русского социума, к которому сейчас самое время возвратиться уже на новом этапе нашего развития.


Путь этого самообновления  для нас абсолютно  ясен:

 обретение духовной компоненты в развитии;

   "симфония" светской и религиозной властей;

   приоритет культуры над экономикой;

   "делегирование" государством широких  полномочий в сфере культуры  общественным структурам, проще говоря Гражданскому обществу.


Разгул бездуховности в России выгоден сейчас только темным силам, ибо он отвлекает молодежь от   выбора собственного духовного пути, обретения "Хронотопа освоения вечности" в сторону увлечения "масс-культом" и наркотиком "виртуальной реальности", подсовывая им наркотическую псевдореальность  наслаждений поп-культуры, лишенных духовности и благодати.


Отказ от  культурной преемственности с предшествующей эпохой заставит когда-нибудь нынешних "демократических правителей" горько пожалеть об этой стратегии, как жалели о ней в подобной же ситуации многие прежние руководители России. Церковь инициировала Раскол, отказавшись от некоторых свои старых традиций, в результате потеряла самостоятельность: Московский Патриархат превратился в 13-ю Коллегию - Правительствующий Синод. Николай Второй изменил долгу Помазанника Божьего и погибла вся его семья, а Россия заплатила за Революцию  90 миллионами жизней своих подданных. Партия большевиков не поддержала в ходе своего правления  нарождающееся в России с конца Х1Х века земское, народное самоуправление, в результате потеряла и власть и доверие народа. И вряд ли когда-нибудь его обретет, ибо история не повторяется. Или, по крайней мере, «сначала как трагедия, а потом, как фарс». Правда, в России порой бывает и наоборот. 

В ситуации, когда у нынешней правящей элиты еще есть выбор: поддержать интересы западного финансового капитала или интересы собственного народа... При этом  хорошо бы ей не делать ошибок, которые уже давно "заклеймила российская история". Действиями правящей элиты (например, в лице  Петра или Ленина) в России часто двигала иллюзия, что можно "в одночасье" сделать русский народ счастливым вопреки его собственной воле. Или "осуществить победу социализма в отдельно взятой стране" (вопреки тому же Марксу) или  враз построить демократической цивилизованное общество, вопреки отсутствию у “демоса” права на духовное санкционирование власти, которое имеет только Бог и Церковь.


При этом никогда не учитывалась "малость" - несовпадение вектора развития российской культуры и "замыслов наших государственников". Российская жизнь, как правило, корректировала их замыслы, - некоторые "косметически", а некоторые, развернув на 180°. Сейчас у нас еще есть возможность гармонизировать эти замыслы с русской традицией. Сумеют ли это сделать наши руководители, покажет не столь отдаленное будущее.  Правление Путина внушает в некотором плане известный оптимизм в этом направлении. 

Печально только одно: если ему  это не удастся сделать,  не избежать краха всему миру: в глобальной экокатастрофе или в  войне Запада и Востока.


В ходе нашего исторического развития мы теряли Россию   уже несколько раз. В первый раз - "Киевскую Русь" из-за татаро-монгольского нашествия, но прежде всего по вине самих Рюриковичей, своими раздорами разваливших слабую еще русскую государственность. "Субкультура власти" была еще в ту пору совсем юной и не смогла справиться с собственным своеволием и "подростковым задором".


Мы потеряли уникальный тип духовного правления («симфонию Власти и Церкви»), сложившийся в Московском Царстве, из-за Смуты и Раскола, но более всего - по вине Петра Первого, решившего перенести столицу из Москвы  на болотистую почву Петербурга, где было "прорублено окно в Европу". Московскую сердечность при этом потеряли, а европейского интеллектуализма не приобрели, получив  лишь «петербургскую холодность». Поэтому нам кажется бесперспективной идея перенести столицу снова в Петербург.


Мы потеряли Петербургскую Империю по вине большевиков, но по сути дела они "подхватили власть", выпавшую из слабых рук Николая и не  взятую всерьез в руки Временным Правительством. Ленинское утверждение: "Сегодня рано, а завтра будет поздно", - чистейшая неомифология. Власть в 1917 году просто "валялась в ногах". Так всегда в России: власть в ней приобретается не по вине берущих, а по вине отдающих, которые ослабели настолько, что их можно легко вышвырнуть с высот власти  вон.


Если вспомнить историю, то власть в  России  вопреки пословице ("Власть не отдают, а берут") передавалась  из рук в руки весьма бескровно. Доктор исторических наук Владлен Сироткин привел например свой разговор с бывшим юнкером, защищавшим Зимний Дворец: "Пришли матросы, отобрали у нас  винтовки и сказали - "бегите к мамкам!" ( журнал "Искусство кино"  № 9,  1992 год, с.16)


Вот и вся "историческая победа"! А юнкера и женский батальон защищали Зимний из-за того, что прежние защитники  элементарно спились в богатых винными запасами подвалах Зимнего. Пришлось их менять на непьющих детей и женщин.


Примерно так же обстояло дело и с Беловежским соглашением. Горбачев своей половинчатой политикой и нерешительностью сам привел государственный корабль к тому, что Ельцин без труда оттеснил его от руля, воспользовавшись сепаратизмом руководителей бывших республик.


Но власть берут одни, а пользуются  плодами их трудов - другие. Этого следует ожидать и в нынешней ситуации. Возврат коммунистов , на наш взгляд, невозможен, ибо история не повторяется. А если и повторяется, то как "временный фарс". Один уже был - ГКЧП. Логично предположить, что и «левые демократы» скоро  потеряют власть, ибо экономическое положение  народа  становится  все  хуже.


 В трудных ситуациях Россия  всегда выдвигала для спасения народа гениальных лидеров. В Х веке - это был Владимир Святой, крестивший Русь; затем Александр Невский, сумевший лавировать между татаро-монголами и псами-рыцарями; затем Иван Третий, создавший Московское Царство и свергший татаро-монгольское иго. За ними следовало огромное количество исторических деятелей России, которых Д. Андреев называет "родомыслами".  Сейчас эту роль играет Путин.  На мой взгляд, следующим "спасителем" должна быть женщина. Ведь их так давно (после Екатерины Второй) у нас  не было.


Благодаря «родомыслам»  любая потеря России оборачивалась ее новым обретением. Как уже говорилось, на вызов татаро-монгол Россия "ответила Сергием Радонежским", на вызов Петра Первого - Александром Пушкиным. На вызов большевиков - достойным  (для Запада) удивления  духовным единством народа, позволившим ему победить фашизм.


Где идеи, которые помогут сегодня в такой степени спаять народ? Они - в каркасе будущей духовно-инновационной цивилизации единого человечества,  на базе русской религиозной философии и культуры. Другого позитивного  шанса у мира просто нет...

 1-10. «Планетарный интернационализм» как политическая основа общества:
      «Не станет он искать побед, он ждет, 

        Чтоб Высшее начало его все чаще побеждало,
        Чтобы ему расти в ответ!»

                                                                   Э.М.Рильке
Мир движется к единству, важно только понять, на какой основе. Глобальная идеология «золотого миллиарда» - это то же «Единство», но вряд ли оно нас устроит, ибо ни Россия, ни Китай, ни Индия, ни Бразилия  - в это «Единство» не попадают. Развитые страны рассматривают их как страны с « проблемными политическими и экономическими  корнями», не соответствующими стандартам «развитого общества», хотя именно в этих странах живет две трети населения земного шара. 

В своё время советская  Россия исповедовала как глобальную интеграционную схему так называемый «пролетарский интернационализм» под лозунгом: «Пролетарии всех стран соединяйтесь!» 
Горькая участь России в советский период доказала его нежизненность, как бы ни мечтали о его воскрешении представители коммунистических партий. Мы исходим из христианского  лозунга: «Все, что ни делается, все к лучшему!» На первый взгляд это нонсенс, ибо слишком многое в мире сейчас делается в весьма нежелательном  для народов аспекте.

Но это только на первый взгляд. На деле все негативные проявления социума имеют огромное положительное значение для формирования позитивного духовного настроя нации, с которой этот негатив приключается. 

Советский период в истории нашей страны имел двойной смысл:
   А) Это был единственный способ дезавуировать фальшивую идеологию марксизма;

   Б) Русский народ в конце концов понял разницу между строительством коммунизма и Царства Божьего на земле.

Большевикам удалось вовлечь народ в «советскую аферу» только по той причине, что бывший православным по глубинному своему духу, наш народ принял пропагандируемый ими Коммунизм за «Царство Божье на земле», к которому инстинктивно всегда стремился.  
Вместе с тем, идея пролетарского интернационализма, который мы предпочитает скорректировать до «планетарного интернационализма» жива и имеет огромные перспективы для политического будущего нашей страны.
По сути дела,  некоторые проявления парадигмы  «планетарного  интернационализма» мы видим в работе таких организации как ООН, ЮНЕСКО и в  некоторых других планетарных социальных структурах. 
Вместе с тем, что принципиально новое, на наш взгляд, есть в нашем предложении?
1) Все страны в рамках этой парадигмы  не просто обладают  одинаковыми правами, но существуют реальные механизмы эти права обеспечивать, не так в нынешнем ООН;

2) Речь идет не просто об обеспечении прав и законных интересов всех стран в рамках мировой солидарности, но и о включении обязательных интсрументов по сохранению оригинальных культур этих народов, включая самые маленькие;

3) В рамках это парадигмы наложено «вето» на использование насилия и военных конфликтов при решении  любых международных проблем, каковой цели служат специальные воинские подразделения по типу «голубых касок» войск ООН;

4) «Планетарный интернационализм» предполагает не только политическую, но и духовную свободу, причем не только на международном, но и на внутригосударственном уровне, какая, например, сегодня отсутствует в странах Ислама; 

5)  Эта парадигма предполагает международное сотрудничество в решении глобальных планетарных проблем, как например, исследования Космоса или предотвращение глобальной экологической катастрофы.
                   ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Как вы относитесь к идее, что спасителем России в будущем будет женщина?

2.  Могли бы вы назвать фамилии тех людей, которых можно назвать «родомыслами» в России?

3.  Подтвердите личными примерами факт, что власть берут одни, а пользуются плодами - другие!

4.  Какие пути самообновления русской нации вы считаете сейчас приемлемыми?

5.  Кто убил Александра Второго в физическом и духовном плане?

6.  Что означает, что семейство Лариных в романе «Евгений Онегин»  всего два раза в год «говело»?

7.  Сильная власть и «народное самоуправление» в России: каковы, на ваш взгляд, шансы на их гармонию в будущем?

8.  Как вы понимаете необходимость «планетарного интернационализма» для будущего всего мира?
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 Часть 2-я «СОЦИАЛЬНО-ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ  РУССКОГО НАРОДА»
                                                                                  «Вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?»

                                                                                                                                                                                         А.С.Пушкин
1. Россия и свобода;

2. Социокультурная вертикаль  России (столица - провинция, деревня-город);

3. Социокультурная горизонталь России: группы, слои, классы сословия в историческом развитии;

4.  Российская держава и «гражданское общество»;

5. «Русская диаспора» в мире - история российской эмиграции;

6. Национальный мазохизм и культурные страдания народа;

7. Как воспитать в себе творческую личность (два подхода);
8. Патриотизм – ведущий стимул выживания народа России.
                                    № 2-1. «Россия и свобода»    
                                                                                          Над этой темною толпой не пробужденного народа

                                                                                          Взойдешь ли ты  когда, свобода, блеснет ли луч твой золотой?

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

                                                                                           Но старые, гнилые раны, рубцы насилий и обид,

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

                                                                                            Кто  излечит и прикроет?.. Ты, риза чистая Христа.

                                                                                                                                                                          Ф.Тютчев
    Читая художественную литературу о положении интеллигенции в  России, постоянно наталкиваешься на нытье о власти, ограничивающей свободу. Причем не важно какой масти: самодержавной или советской. Все они были против личности, против индивидуальных гуманистических свобод. Тезис внешне верный, а на деле  далеко не очевидный.

     Прежде всего: о какой свободе идет речь - материальной или духовной? Мы глубоко убеждены, что если человек обладает духовной свободой, ее ограничить  невозможно!  Если  он прорвался к свободе через препоны своего сознания,  она уже стала неотъемлемым качеством его духовного  бытия. Поэтому интеллигентские всхлипы по сути обращены к материальным ограничениям. Но материальная свобода ограничена всегда: физическими  данными тела, личными материальными ресурсами, природным окружением, спецификой исторического  времени  и т.д.

     Философский тезис,  что "свобода есть  осознанная  необходимость" имеет глубокий  смысл в ограниченных пределах материальной свободы.  Я осознал реальность окружающих меня материальных  ограничений,  признаю их необходимость и тем самым я вроде бы свободен.  Но это иллюзия свободы, - «свобода, скованная  стенами материальной тюрьмы,  окружающей нас  на  этой земле».

     Даже принимая такую свободу как факт,  русский человек никогда не сможет ощутить себя подлинно свободным. Свобода как «осознанная необходимость» хороша для германской нации,  где эта идея и родилась, но не для анархической русской  души. Неприемлемость этого тезиса становится в особенности очевидной, если проанализировать его на примере взаимоотношений "художника" и "власти".  Когда последняя "не от Бога", она всегда сиюминутно ориентирована,  актуальна и эффективна.  Она  функционирует "здесь" и "сейчас". Иначе это не власть, а что-то другое, даже при условии самого идеального выбора ею своих  целей.

     Художник, если  он  - творец,  а не ремесленник,  всегда творит в масштабе Вечности, в единстве Настоящего, Прошлого и Будущего. Поэтому он - «разномасштабен» с Властью, не адекватен  и не сопоставим  с ней по своему  социальному весу,  чтобы на сей предмет не воображала сама Власть! Они обладают разной "размерностью",  как говорят физики. Стараться подогнать их друг к другу - то же самое,  что складывать "метры" и "килограммы", а потом усреднять их.

     В каких- то узких границах  векторы развития Творчества и Власти  могут  совпадать, но лишь на короткое время. Власть всегда настаивает на своем приоритете по отношению к Культуре. По её мнению, художник должен быть послушным, ибо "кто платит деньги,  тот и заказывает музыку". Но это очередная иллюзия,  ибо деньги в конечном счете платит народ,  а чего  он  в действительности хочет власти предпочитают не узнавать. Это им всегда не выгодно, а вдруг на что-нибудь неприятное  напорешься?

     Никакая власть,  кроме данной от Бога,  не выдерживает  испытания Истиной своего  настоящего  положения  в  стране.  То,  что эффективно "здесь" и "сейчас",  никогда  не эффективно в Вечности. Локальный критерий сиюминутной эффективности, используемый Властью, редко совпадает с «глобальным критерием эффективности»,  характерным для   экологической российской Духовности.

     Художник всегда выше и сбоку Власти,  как Культура всегда выше  и сбоку Политики. Пока последняя осознанно и равноправным образом  не интегрируется с Культурой. Но  мудрость подобной интеграции  Власть признаёт  всегда  с  большим трудом, а точнее - почти никогда.. В подобной ситуации  ей кажется, что она  будет выполнять не руководящие, а чисто сервисные функции.  Но это не так,  ибо в  Культуре ( в особенности инновационной) действует всегда  обратная логика: «чем ниже, тем выше», чем «хуже, тем лучше».

     Любая группа, получившая власть в этой стране, прежде всего пыталась выставить себя духовным лидером общества,  стремясь подчинить общество идеологически.  Как только Власть сводит Культуру до Идеологии, она укорачивает срок своего пребывания у кормила власти.  Полна подобных примеров не только история России, но вся  мировая история. Культура мстительна, хотя делает это исподволь и  весьма по-своему. Культура - это Память, а она может быть весьма избирательной. Известно, что победители всегда «переписывают Историю на свой манер».
     Итак, Художник - это свобода, а Власть - это материальная необходимость. Справедливо ли в таком случае утверждение, что художник - это "осознанная власть?" Справедливо, но не для Культуры , а для массового искусства. Многие склоняются к тому,  что средства массовой информации- пресса, кино, радио и телевидение являются "четвертой властью". Поэтому «их свобода является осознанной необходимостью», но  в узких локальных границах, общего значения этот тезис не имеет. Для Культуры он даже вреден, как вредно для нее массовое искусство, ибо подрывает самый экологический дух культуры, который, хотим мы этого или не хотим, имеет духовную (а, следовательно, - и элитарную) основу.

     Для продолжения этой темы рассмотрим  взаимоотношения  Политики, Культуры, Экономики и Психологии.  Верна ли формула, что «Политика есть концентрированная экономика"? (В.И.Ленин) На первый взгляд, существует примат  Экономики  в Политике,  зависимость политических решений от экономической ситуации.  На деле, такая их взаимосвязь лишь прикрывает их подлинный разлад, поскольку Политика (как "концентрированная экономика")  доводит реальную экономику до полной нищеты,  как это и произошло в Советской России. Во всем должна быть гармония и мера, отступление от естественного  баланса полярных сил  всегда чревато. И не только в Политике или Экономике, как это мы постараемся показать.
     При негармоничной  политике  "экономическая  целесообразность" постепенно уходит в песок, раз  отвергается политиками даже минимальный профессионализм, необходимый для ее существования во имя ложной "политической целесообразности". Таково было,  к примеру, решение о вступлении наших войск в Афганистан в 1979 году.  Если бы принимавшие решение знали историю Афганистана, знали, как застрял здесь в свое время Александр Македонский, а величайшая западная империя - "Старая Англия" за два века завоевания то же ничего не смогла с ней сделать, такое решение не было бы принято.  Но если нет элементарной культуры, не может быть и эффективной политики!
     Какова же роль Психологии? Конечно Политика и Экономика могут давить на  Психологию ( в особенности,  если это русская психология) довольно долго, но не до бесконечности. Русский "медведь" долготерпелив, но, стоит  ему  разъяриться, он все разносит в бунте, "бессмысленном и беспощадном" (А.С. Пушкин)

     Как сделать,  чтобы не допускать подобных взрывов?  Как построить оптимальные взаимоотношения между перечисленными сферами  экологии культуры ? Определяющим фактором в их оптимальном соотношении должно быть правильное понимание духовной свободы личности.  Личность  имеет право быть автономной и  безграничной, но  рамками  своими должна иметь  духовную свободу других личностей. Если человек остается в границах  здравого  смысла  и  общественной нравственности, у  его духовной свободы не должно быть никаких ограничений. Даже здравый смысл можно нарушить, более того, физики сейчас считают, что настало время "сумасшедших теорий". И чем более теория «сумасшедшая», тем более у неё шансов на высокую оценку  Историей. Об одной из таких «сумасшедших историй» мы ещё поговорим ( о «Голографической парадигме»).
     Критерием оптимальности политического решения должна быть  «устойчивость общественной психологии».  Политику в древности определяли низкие инстинкты массовой коллективной психологии,  навязывавшей обществу стереотипы стадного поведения. Таково поведение первобытной орды, обезумевшей толпы или детского коллектива в минуту крайнего испуга. Политика тогда еще не выделилась в отдельную сферу деятельности, не заявила своих прав на руководство обществом.

     Как только  Политика  (или политики) получают авторитарную власть в свои руки, массовая Психология становится  рабой, служанкой политических интересов. Еще А.П.Чехов призывал "по капле выдавливать из себя раба", который сидит в каждом русском,   как следствие длительной тоталитарной Власти. Экономика и Культура также находились в подчинении у последней.

Однако полное подчинение всей Экономики одной лишь  центральной Власти  не  может  быть эффективным; необходима  децентрализация,  иначе  хозяйство приходит в упадок.  Опыт Перестройки это с наглядностью показал.    Возникает необходимость дальнейших структурных перестроек в системе. Экономика в этот период выходит на первый план и "перетягивает одеяло на себя". Если  Политика  мирится  с  подобным доминированием Экономики, страдать приходится прежде всего Культуре.  Она начинает  функционировать не  в соответствии с внутренними имманентными механизмами,  адекватными ее сути,  а на основе подачек с барского  стола:  спонсорства, меценатства, случайной государственной помощи и т.д.

   В соответствии с такой Экономикой  выстраивается  купеческая Психология  завсегдатаев рынка:  "кто платит,  тот и заказывает музыку!" Музыку, естественно,  по собственному вкусу!  В такой вкусовщине нет духовности, довлеет купеческая удаль, анархия, цыганщина и материальные инстинкты. Опыт Куршавеля это с наглядностью нам показал!  Даже логикой бытового  досуга в этой ситуации руководит желание получить профит, прибыль, барыш.

    Однако русскому сознанию "осознанная необходимость барыша" всегда была  противна.  Не  соответствует русской свободе вся протестантская этика поведения,  противоречащая нашей  ориентации на аскетизм, смирение и любовь к Богу  и Природе.  Поэтому  складывающееся в подобной ситуации зыбкое равновесие между Культурой,  Экономикой и Психологией весьма непрочно.

Они сообща  начинают влиять на Политику в стремлении изменить ситуацию. В процессе борьбы с диктатом Экономики,  они ликвидируют этот диктат,  ибо, дай Экономике  волю, Психология, а, следовательно, народные чаяния и интересы будут "скручены  в бараний рог". Но мы уже отмечали, что давить на медведя можно лишь до определенных пределов. 
Политика, набирая  собственные  очки на подобном неблагополучии, заявляет свои права и все ставит на свои места.  Но Психология, запомнив притеснения, и эту ситуацию поставит в вину Политике и будет  отталкивать ее от руля управления, давая место Культуре. Она не может позабыть о  неспособности  властей  грамотно решать духовные проблемы,  в которых Культура - главный специалист.

 В результате  некоторой борьбы Политика вынуждена становится культурной, «экологически чистой» (то есть, по своему, - вдвойне  культурной) , туда же тянется и  Экономика. Психология смиряет свои материальные интересы, чтобы соответствовать аскетической Экономике и духовным ориентациям Культуры.  Конечно, это делается не сразу, иногда десятилетиями, но баланс все-таки наступает, ибо иной выход чреват в России «беспощадным бунтом».

  В своем  движении  вперед  Культура обретает тогда свои подлинные механизмы саморазвития: духовный потенциал и обогащение индивидуальных творческих способностей каждого члена общества. Свобода в творчестве - единственная реальная свобода, которую человек способен обрести за границами "осознанной  необходимости".  Творец  тяготеет не к анархии Телемской обители Ф.Рабле,  где "все позволено", а к свободе самовыражения, активизирующей свободное творческое проявление других.  Подлинная социальная свобода - это всегда   с в о б о д а    с о т в о р ч е с т в а!

Так творческий импульс активности получает стимулы во всех сферах бытия: экономической,  социальной,  политической и духовной.  Значение творческого начала  в экономике демонстрируют нам японские менеджеры - постоянное обновление оборудования и технологии,  погоня за новыми патентами по всему свету,  поддержка изобретательства и рационализаторства на всех рабочих местах, приоритет экологии в решении экономических проблем  и т.д. Вот у кого нам надо учиться внедрению инновационных технологий в производство!

     Творческая свобода  в  Политике  может быть понята из библейского принципа: "И познаете  Истину  и Истина сделает Вас свободными!"(Иоанн,8,32 ) Социальная теория, адекватная  реальности  и ведущая реальность за собой,  делает построенные на ее основе политические решения подлинно  свободными  и высоко эффективными.  Однако только доминанта Культуры в этой ситуации способна обеспечить гармонию политических, экономических и социальных интересов общества, удовлетворить Психологию.

  Социальное и культурное согласие и гармония,  постоянные творческие преобразования  в  экономике,  поиск  адекватных ситуации и духовно-ориентированных политических решений, высокий статус культуры и определенное принижение статуса технической  цивилизации - вот некоторые особенности будущего духовно-инновационного общества.

                           Вопросы для повторения и самостоятельного изучения:

1. Показать различные типологии  мировой  цивилизации  с  указанием      места в них России. (Маркс, Шпенглер, Тойнби и др.)
   2. Русская интеллигенция и проблема преодоления  материальной свободы.
  3. Диалектика созидательных и разрушительных сил русской интеллигенции.
   4. Русская интеллигенция, тоталитарный порядок и революционные ситуации в России.

   5. Специфика глобальной и локальных ориентаций в развитии  цивилизации в России.

   6. Роль России в духовной эволюции мира.

   7. Духовные ресурсы русской истории.

   8. Духовные ресурсы русской культуры.

   9. Содержание "русской идеи"(общий обзор).

  10. Объяснить "странности" исторического развития России с 1881 по 2025 год с помощью метода "синусоиды".

  11. Показать целостность русской истории на примере тождества исторических событий в Х1Х и ХХ веках.

  12. Показать закономерности развития русской культуры с помощью  метода "диахронической матрицы"

  13. Показать диалектику "русской идеи" с помощью  метода  "синхронической матрицы".

  14. Показать на графике исторического развития России  потенциальные даты, могущие стать "кандидатами" на Второе Пришествие.

  15. Православие и воскрешение русской духовности.

  16. Инновационное  обеспечение  духовной цивилизации (специфика "Серебряного века" русской культуры).

  17. Практические механизмы становления духовности.

18.  Россия и свобода: соотношение Экономики, Политики, Психологии и  Культуры.

19. Духовная Экология как баланс Экономики, Политики, Психологии и Культуры. 
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                    2-2.Социокультурная вертикаль России: столица - провинция и  деревня - город:
                                                                   «Тамбов на карте генеральной кружком отмечен не всегда.

                                                                    Он прежде город был опальный. Теперь он, право, хоть куда!      

                                                                    Там есть три улицы прямые, и фонари, и мостовые..

                                                                    Там два трактира есть: один - «Московский», а другой - «Берлин»    

                                                                                                                                                           М.Ю.Лермонтов

Для государства важным местом  является  месторасположение столицы. Одна судьба была у нас, когда столицей Руси был Киев, это было место не очень удобное для личной судьбы правителей Руси. (Судьба династии Рюриковичей тому хороший пример). Другое дело Москва, пока она была столицей Московского Царства территория России увеличилась во много раз и простерлась от Украины (окрайны  бывшей Московии) до Дальнего Востока, т.е. до  Японии и Китая. Правители в Москве обычно  процветали, правда, не все.

Ироническая характеристика русского провинциального Тамбова , намеченная Михаилом Лермонтовым в его поэме «Тамбовская казначейша», отвечает сути доминанты в России столицы и понижения статуса периферийного города. . Городов в России в старину  было много, но для  статуса  «города»  было достаточно «трех прямых улиц и двух трактиров». Надо отметить, что и в Х1Х веке масса  традиционных российских поселений имела одну  прямую улицу -  по сути  все российские  деревни и села. В них могли быть еще и выселки, но это уже вне территории села, поэтому они так и назывались - «выселки».

Отличие города от деревне в том, что в городах проводились ярмарки, они были прежде всего торговыми центрами, поэтому в любом русском городе центральная площадь - всегда торговая. В Москве таким торговым местом была долгое время Красная площадь, а потом - Манежная. Так Дмитрий Кедрин, вспоминая строителей храма Василия Блаженного пишет в стихотворении «Зодчие»:

«А в ногах у постройки торговая площадь жужжала, 

Торовато кричала купцам: «покажи, чем живешь!»

            Ночью подлый народ до креста пропивался в кружалах, 

            А  утрами истошно вопил, становясь на правеж».

Правда, потом основное торговое сборище было в старой Москве  на месте бывшей гостиницы «Москва», то есть, между Историческим музеем и Госдумой.  Тот факт, что Советы, благодаря устройству кладбища в Кремлевской стене, сделали Красную площадь по сути дела «местом захоронения», весьма плохо сказался, как  на судьбе Москвы, так  и на судьбе России. Пока это не будет изменено, беды будут продолжаться…
Обычно  в любом русском городе - два градообразующих объекта -Торговая площадь и Кремль - резиденция городской администрации. В столице - это естественно место, где находились  сам Государь, его двор  и царские приказы. Церкви  были  градообразующими объектами сетевых ячеек города, который в старину в России делился на приходы, образующиеся вблизи того или иного храма. «У Харитонья в переулке» - эта фраза из «Евгения Онегина»  нерусского человека  ставит в тупик, хотя на самом деле - типичный российский адрес в древности: «у храма святого Харитона, в переулке».

Как старинный русский город разделен на приходы, так сельская округа - на волости, где «волостной старшина» - бог и распорядитель крестьянской жизни. Раньше эту должность исправлял только  боярин. Волостной старшина еще перед революцией занимал в округе важное положение. Вот что об этом говорит устами возницы из поэмы «Анна Снегина» Сергей Есенин:

      «Оброки платили мы к сроку, но грозный судья - старшина

      Всегда прибавлял к оброку по мере муки и пшена.

      И чтоб избежать напасти, - излишек нам был без тягот, -

      Раз власти - на то они Власти, а мы лишь простой народ!» 

В центре любого старинного российского  города - Кремль. Чаще всего от него веером расходились улицы, озаглавленные  по специфике местности или по функциональному предназначению, а иногда по конечному пункту своего направления (например, в Москве - Тверская), а иногда, как уже отмечалось - по названию стоящей на улице церкви.  Это только в советские времена улицы стали называть именами героев, раньше такое практиковалось крайне редко.

Когда Россия стала делиться на губернии, статус региональной столицы получили все губернские города и стали быстро расти и расстраиваться. Это были уже не просто города с «тремя улицами и двумя трактирами»,  они понемногу превращались в большие жилые массивы со значительным количеством жителей: Тамбов, Воронеж, Курск, Орел, Пенза  и другие.


Каждый губернатор считал своим долгом прилично застроить свой губернский город, как например, граф Воронцов Одессу. Вот что писал в «Евгении Онегине» об этом городе в весьма ироничном духе  Александр Пушкин:

« В году недель  пять-шесть Одесса по воле бурного Зевеса,

 Потоплена, запружена, в густой грязи погружена.

 Все домы на аршин загрязнут, лишь на ходулях пешеход

 По улице дерзает вброд; кареты, люди, тонут, вязнут;

И в дрожках вол, рога склоня, сменяет хилого коня.

Но уж дробит каменья молот и скоро звонкой мостовой

Покроется спасенный город...»

Кстати, именно по приказу  графа Воронцова город был покрыт мостовыми, спасшими его от непролазной грязи. Описывая Одессу, Пушкин не мог ни коснуться основных достопримечательностей города:

 порт, куда прибывают из-за границы новые товары;

 казино;

 театр, где «упоительный Россини, Европы баловень - Орфей».

Однако, городская жизнь быстро приелась поэту и он живо описывает, на той же странице, где писал об Одессе,  совсем другие - отнюдь  не городские , а сельские ценности:

«Иные мне нужны картины: люблю песчаный косогор,

Перед избушкой две рябины, калитку, сломанный забор,

На небе серенькие тучи, перед гумном соломы кучи,

Да пруд под сенью ив густых, раздолье уток молодых.

Теперь мила мне балалайка да пьяный топот трепака

Перед порогом кабака».

          Если важная достопримечательность нашего города - трактир, то для русского села характерен - кабак. «Веселие на Руси  есть пити», - с грустью констатирует народная мудрость.

В том же романе Пушкин не преминул найти документальные  слова и для описания тогдашнего Петербурга:

«А Петербург неугомонный уж барабаном пробужден.

Встает купец, идет разносчик на биржу тянется извозчик,

С кувшином охтенка спешит, под ней снег утренний хрустит.

Проснулся утра шум приятный, открыты ставни; трубный дым

Столбом восходит голубым, и хлебник, немец аккуратный,

В бумажном колпаке не раз уж отворял свой «васисдас»


Нам этот «васисдас»   можно перевести  как: «чего изволите?», хотя по-немецки  перевод будет совсем другой. Вот что Пушкин отмечает, описывая Москву:

                                     «Но вот уж близко. Перед ними уж белокаменной Москвы, 

                                     Как жар крестами золотыми,  горят старинные главы.

                                     Ах, братцы, как я был доволен, когда церквей и колоколен

                                     Садов, чертогов полукруг открылся предо мною вдруг».

Москва со своими «сороками сороков» храмов и раньше и теперь потрясает этой  выдающейся духовной  архитектурой, которую и сама власть выставляет на гордое обозрение. Чего стоит только пример с воссозданием Храма Христа-Спасителя на старом месте!
Пушкинский взгляд на видение двух российских столиц в «Евгении Онегине» был бы не полон, не приведи мы его воззрения на деревню:

«Деревня, где скучал Евгений, была прелестный уголок;

Там друг невинных наслаждений благословить бы сердце мог.

Господский дом уединенный, горой от ветров огражденный,

Стоял над речкою. Вдали  пред ним пестрели и цвели

Луга и нивы золотые, мелькали села; здесь и там 

Стада бродили по лугам, и сени расширял густые

Огромный запущенный сад, приют задумчивых дриад»

Для нашего повествования очень важно  отметить гармоническое совершенство Онегинской деревни и месторасположения господского дома. Он расположен в точном соответствии с рекомендациями китайской теории гармонизации пространства «Фен-Шуй»:

 ограждение горой от ветров;

 перед домом наличие реки или озера;

 красивый вид вдали - «луга и нивы золотые»;

 наличие вокруг сада.

Древним россиянам интуитивно было свойственно понимание гармонии жилого пространства и окружающей природной среды, хотя у нас и нет трех тысячелетнего опыта китайских мастеров гармонии.  Деревня предпочтительнее города для жизни философа и поэта - там для этого есть все условия , в отличие от суеты городской жизни, благоприятной лишь для заработков   денег,  да  обретения Славы и Власти.

Социокультурная вертикаль российского пространства включает не только иерархическую лестницу видов отечественных поселений: столица - губернский город - просто города - село -  деревня,  но и  психологические предпочтения. Тот же Пушкин, при всей своей любви к Петербургу или Москве, на каком-то этапе начинает стремиться вон  из города и предпочитает иные картины: «перед избушкой две рябины» и т.д. Что это? - Откровенья чудака? Но он не одинок в России. Например, ему вторит  М.Ю.Лермонтов: 

«Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз

И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез.

С отрадой, многим не знакомой,  я вижу полное гумно,

Избу, покрытую соломой, с резными ставнями окно.

А в праздник вечером росистым смотреть до полночи готов

На пляску с топаньем и свистом под говор пьяных мужиков.»

При всей оригинальности подобных сельских предпочтений для горожанина, нельзя забыть, что мы привели мнения двух самых великих деятелей русской культуры. Они не случайны и за ними - российский менталитет и социокультурная  специфика  страны. Столица, безусловно на первом месте, но деревня - для сердца русского милей.

Вернемся к своеобразию  русского города, как его представляют два исследователя - Владимир Махнач и Сергей Марочкин. 
(См.  «Русский город и русский дом» - М., Институт религиозных и социальных исследований, 2004) 

Они выделяют в русском городе следующие особенности:

 это укрепленной место для защиты от набегов врагов, поэтому там есть «Кремль», как обозначение  самого  укрепленного места, иначе, -КРЕПОСТИ;

 исторически город  в России возникает из «погоста» - религиозного и административного центра волости, где стоял княжеский или боярский двор;

 город - центр не только торговли, но прежде всего место для  «профессиональной культуры» (в деревне была только низовая (народная) культура);

 в социальном смысле, в отличие от деревни, город - это совокупность различных корпораций: княжеской, купеческой, посадской, военной и т.д., поэтому он теоретически более социально устойчив; (у нас - все-таки деревня!)

  город - основа гражданского общества и цивилизации (слово образовано от civitas - город); (деревня - основа культуры);

 «в культуре человек жил всегда, а в цивилизации - только с появлением городов» ( №1, стр. 8);

 проповедь христианства в России пришла через города, именно в них возникали епархии, там впервые князья и богатые горожане стали строить храмы; в селе они появились позднее, когда туда переселились в свои поместья дворяне;

    Авторы книг отмечают важное отличие города от деревни: город - это динамичное мужское начало (концентрация энергии ЯН - по-китайски), деревня - консервативное женское начало, обеспечивающее стабильность (Концентрация энергии ИНЬ).

    Стабильность социума на деле обеспечивает не просто  деревня, а гармония ЯН-ИНЬ, где до определенного уровня развития Социума (мифологический этап) доминирует деревня, а затем на нормативном и фактологическом этапе доминирует город, как самый активный и стабилизирующий фактор социума.    На инновационном этапе, на наш взгляд, доминанта опять отойдет к деревне, но на новом информационном уровне - к автономной экологической деревне с хомобиотическим оборотом земли на своих участках с целью поддержания экологической стабильности природы, где  гармония ЯН-ИНЬ все равно сохранится.  Совокупность деревень станет «всемирной деревней» (М.Мак-Люэн), связанной сетью разнообразных энергоинформационных паутин. Залог  целостности мира будущего - единая коммуникация.            

Как правильно отмечают авторы указанной книги, для того чтобы  в древности даже ничтожный российский посад стал большим городом, нужно было, чтобы там возникла архирейская кафедра. Именно в этой ситуации  Ростовская земля быстро  превратилась в Суздальское княжество, ибо из-за убийства архирея в Ростове, кафедру перенесли в Суздаль. 

Православие занимало в древней Руси место равноправное власти, поэтому в Кремле всегда не только боярский (или княжеский) двор, но и двор местного православного архиерея. В Ростове и Вологде  архиерейские дворы сохранились настолько, что именно  их именуют «Кремлями», хотя это не административные центры.

Государственные учреждения тяготеют к соборному Кремлю, а  земские власти, отвечающие за местное самоуправление, - к Торговой части города. (№1, стр. 17)

«В Новгороде западный берег Волхова, где находился Детинец с собором, архиерейским Владычным двором, центром боярского правления, именовался Софийской стороной, а восточный берег, где находился Торг и собиралось Вече - Торговой стороной». ( Цит.  соч., там же).

 Авторы отмечают, что в старом русском городе все дороги вели к храму, причем шли не по прямой, а слегка изломанной линии, что диктуется климатическими особенностями.  В перспективе находился храм и ли башни Кремля, в Москве - часто Сухарева башня. Кривые улицы имели несколько смыслов, они:

 хорошо вписывались в рельеф местности;

 в холодную зиму уменьшали скорость ветра, мешая морозу;

 они препятствовали распространению пожаров;

 имели эстетическое значение, ибо всегда открывали для пешехода новые визуальные возможности. 

 Попытаемся проанализировать некоторые  итоги представлений о гармоническом Социуме на примере «русского города» в отличие от русской деревни:

 городской мир в России всегда был христианским миром; «двоеверие» сохранялось в основном в деревне;

 хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше , чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «чрезвычайной ситуации»;

 деление классического западного города на Асгард (мир светлых сил, реализованный в храмах), Митгард (земной мир, реализованный в городской застройке) и Утгард (подземный мир кладбищ и  бесовских сил, реализованный  в темной, подвальной жизни) не приемлемо для русского города, ибо он внутренне  стремится к светлому граду Китежу,  земной мир только  сквозь зубы допускает, а с подземным миром успешно борется, включив кладбища в ограду приходских храмов;

 в отличие от западного города, русский город спроектирован так, чтобы из него, как можно скорей, можно было вырваться на Природу, или он включал природу в самого себя (парки и скверы), старинный западный город поражает лабиринтом узких улиц, на которых двум повозкам уже трудно разъехаться;

 в отличие от стесненного западного города русский имеет усадебную застройку со своим садом - огородом и домом, стоящим в глубине двора; только Петр Первый  изменил этой традиции, построив Петербург с домами, выходящими, в отличие от Москвы, на уличную черту;

 русский город не противостоит деревне,  а является её развитием, и тут и там  ядром застройки является односемейный двор-усадьба; эта традиция начала себя утрачивать только последние два века (вспомните картину Саврасова «Московский дворик»);

 в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, постоянно обращенная к небесам (№1.,  стр.19);

 в городе, в отличие от деревни, более высокий уровень социальной стратификации: сословные страты накладываются на церковно-приходскую пространственную организацию городской структуры; деревня более социально однородна;

 русский город был «городом-садом», поскольку привычной цивилизационной дистанции от Природы, в отличие от западного города, в нем вообще  не было.
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             ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Какова динамика города и деревни на четырех этапах социо-культурного развития России?

2.  Знаете ли вы о правиле «прозора» при строительстве русских городов? Соблюдается ли оно в современной Москве?

3.  Что менялось в истории  страны  при смене её  столиц: Киев, Москва, Петербург?

4.  Каковы градообразующие основы русского города?

5.   Знаете ли вы имена знаменитых губернаторов, внесших наибольший вклад в строительство русских провинциальных губернских городов?

6.   Что находилось в ограде городского русского Кремля ( не только в Москве)?

7.  Почему в старом русском городе местная власть тяготела к Торговым рядам, а центральная - к Кремлю?

8.  Назовите основные отличия города от деревни в России.

9.  Какова гармония города и деревни в России?

10.  «Холодный» Петербург и «теплая» Москва, в чем их отличие, кроме кривых и прямых улиц?

11.  У какого города больше шансов стать «городом-садом»?

2-3. Социокультурная горизонталь: группы, слои, классы, сословия в   историческом развитии»:
                                                                «У меня отец – крестьянин и я сам – крестьянский сын!»

                                                                                                                                                                С.Есенин
                          1. Динамика социальной стратификации:

Размышляя об основных аспектах отличия города от деревни, мы указывали на социальное многообразие города и соответствующую однородность деревни. Именно социальная однородность позволяет деревне, в отличие от города, легче консервировать свои традиции.  Город отвечает за динамические функции Социума, а деревня - за  их стабилизацию. Но так было не всегда, мы уже указали, что в языческие времена - именно деревня играла доминирующую роль в развитии Социума, а в грядущие времена  она снова возьмет свой реванш, ибо будет больше города подготовлена к экстремальным экологическим ситуациям в будущем.

Вместе с тем, утверждение, что социальная дифференциация Социума обеспечивается только   городом верно, но лишь до определенного предела. Во «всемирной деревне» социальная стратификация не будет играть той роли,  которую она играла все предыдущие  времена. Почему?

Дело, как вы догадываетесь, в мировой энергоинформационной паутине, с одной  разновидностью которой - ИНТЕРНЕТОМ мы уже хорошо  знакомы. Чтобы стать пользователем ИНТЕРНЕТА, совершенно не важно, какова  твоя социальная функция: купец ты или крестьянин,  философ, поэт или бизнесмен. Имеют значение  другие качества : профессиональные компьютерные навыки,  финансовые возможности купить имеющий выход в ИНТЕРНЕТ компьютер,  осознание важности горизонтальных социальных связей, наличие времени и т.д.

В традиционной системе социальной дифференциации была важна прежде всего вертикальная  иерархичность её составляющих: какое место вы занимаете на социальной лестнице. Соответственно, что  для верхних слоёв общества система общения облегчалась просто их  привилегированным положением. О нюансах этих положений, мы еще расскажем, когда будем говорить о социально-культурных хронотопах России - типах культур различных классов, сословий и социальных групп. 

При наличии ИНТЕНЕТА картина меняется, что само по себе  влияет именно на  социальную однородность социума.  Но при этом начинает играть   большое  значение, какова ваша близость к системам, отвечающим за ПИАР, близость к органам СМИ. В обычной  демократической ситуации Социум делится на Власть и голосующую массу, другие социальные страты имеют  приниженное   значение. Конечно, по-прежнему свою роль играют  деньги, но финансовым воротилам, не обладающим политическим разумом, сыграть значительную роль в политике вряд ли дано.  Не случайно, что мы мало слышим об эффективности  бизнесменов, заседающих в Федеральном собрании, себя они там толком  не проявили, хотя их там очень много.

Способность мелькать на экранах телевизоров придает политикам вес и популярность, но и для этого нам обладать хотя бы каким-то имиджем, в противном случае вас больше не пригласят. Если раньше близость к верхним эшелонам социальной иерархии обеспечивало происхождение, то теперь классовые различия особой роли не играют. Имеют значение  личные  политические и творческие  амбиции  кандидата, возможность приобрести статус в рамках какой-то политической партии, выдвиженцы которых только и будут теперь  попадать в Госдуму. Наглядно эту ситуацию демонстрирует пример  В.В. Жириновского.

Органы СМИ дают рекламу, но и быстро разоблачают, если у тебе нет  личной привлекательности. Экран как увеличительное стекло увеличивает и положительные и отрицательные стороны личности, спрятаться очень трудно, практически не  возможно.  Имиджмейкеры тут не спасут: общаться за тебя со зрителем на экране они не могут.

 Вместе с тем социальная стратификация еще может сыграть свою роль, как она и играла её в разные «Смутные времена» России. Тогда, как правило собирались Земские соборы, в которых были делегированы представители всех сословий страны. Земские соборы брали на себя решение поистине судьбоносных задач, как например. ИЗБРАНИЕ  ЦАРЯ, когда решение  Земского собора пало на Михаила Романова, тихого и незаметного подростка,  кандидатура которого всех тогда устроила. Династия Романовых действительно много сделала для страны, пока изменившееся время не скинуло её с парохода государственного управления Россией. 

Не случайно именно сейчас президент В.В.Путин собрал  Общественную Палату -  современный вариант подобного Земского собора, ибо время наше продолжает оставаться «Смутным временем». Опасность ныне  государству грозит не только  извне (международный терроризм),  она так  и всегда грозила, но и изнутри - по типу «оранжевой и розовой» революций в современных Украине и Грузии. 

 Земским Собором  ХХ1 века  должно стать  представительное обществееное  собрание, отражающее интересы всего народа, которое способно было бы  многое сделать в  плане стабилизации положения в стране, ограничив самоуправство Правительства. Оно может быть весьма эффективным, лишь бы оно смогло убедить Президента, что способно  оказать его решениям поддержку. На это остаётся только уповать. Ясно, что Общественная Палата эту функцию ныне выполнить не в состоянии. 
        2.«Крестьянский мир” (сельская община) как ячейка  российской социальной самоорганизации:                         

         Одной из весьма эффективно созданных в России структур социальной самоорганизации является “крестьянский мир” или сельская община. Создание ее относится еще ко времени Киевской Руси и наследует во многом структуру славянского племенного (родового) поселения. Как и любое  крупное социокультурное явление в России, община играет огромную роль в жизни народа: это и система экономического жизнеобеспечения, и способ социальной организации сельской жизни, и механизм трансляции идущих сверху указов и распоряжений,  и основание психологической защищенности человека (члена общины) перед лицом находящегося вне ее мира.

      Мир русской сельской общины довольно хорошо изучен историками, но никто не сумел рассмотреть его как социокультурный эксперимент по уникальной самоорганизации российской жизни. С этой точки зрения наше обобщение носит пионерский характер.

      В полном соответствии с принятой здесь системной  методологией мы выделяем в жизни общины четыре равноправных и взаимопересекающихся аспекта:

 мифологические основания жизни (в частности, “двоеверие”);

 “нормативный образ жизни” (сочетание  христианского сознания в духе “соборности” с коллективизмом, осознанным подчинением себя общине);

 обеспечение личного самостоятельного экономического творчества (“кулаки”)  на последних этапах жизни общины перед революцией (“столыпинская реформа”);

 русская сельская община в перспективе ХХ1 века.

     Проблема  “двоеверия” более подробно будет рассмотрена нами  позднее, поскольку наряду с онтологической стороной вопроса, которую мы хотели рассмотреть сейчас, она содержит еще и духовно-инновационный план - культурную способность русского сознания интегрировать различные аспекты бытия, “вместить все  языки как родные”. В последнем случае речь пойдет о механизме совмещения языческого славянского сознания и  официальной православной ориентации России.

       Появление “кулаков” в деревне или купцов-староверов в городе, активизировавших промышленность России, как проявление “фактологического сознания” может быть понято только как часть баланса духовного развития русского общества. Сила данного русским купцом слова была так  нравственно велика, что не требовала даже  письменного подтверждения. И кулак в деревне не был “мироедом”, а был просто хорошим хозяином, умеющим создать экономическую базу для сельского хозяйства России. Уничтожение кулаков обернулось повальным голодом в середине 30-х годов. 

Когда к власти в деревне в советские времена пришли “немироеды”, они настолько развалили сельское хозяйство , что к концу ХХ века оно стало  уже “опасным” с точки зрения  состояния государственной безопасности. Сейчас мы около 65 % продуктов импортируем из-за рубежа. Если эти поставки прекратить, Россия окажется на грани вымирания, что, согласитесь,  весьма уязвимо для государства.

Найти истинное решение проблемы взаимоотношений “индивида” внутри “общины” можно лишь при условии правильного понимания динамики психологической оппозиции “Я” - “Мы”. Поскольку русская сельская община стала наследницей славянского племенного поселения, в котором этнографами отмечена неразрывная целостность, нерасчлененность  “Я” и “Мы”, элементы этой целостности полностью не смогли исчезнуть и позднее.

Одним из этапов замены этого целостного сознания (“мифологического”, по нашей терминологии) стало получение детьми Ивана фамилии “Ивановы”, а детьми Петра - “Петровы” и т.д. Фамилия маркирует личность, уже готовую осознать себя как личность, как представителей династии, неважно, что в дворянском звании это осознается более остро, чем в мужицком. Для перехода на “фактологическое” (познавательно-личностное) сознание этого еще мало, но  “процесс пошел”...

Элементы нового нормативного сознания в сельской среде складывались из “религиозно-обрядового сознания” и того самого давления общины на личность, о котором любят писать западные аналитики.  “Я” уже здесь сформировано и противопоставлено “Мы”, хотя и подчинено последнему. Важно понимать, что в России эта подчиненность носит осознанный характер. Прямо по Гегелю “свобода как осознанная необходимость”.

Если языческое сознание не дает возможности личности выделить себя из племени, ибо последнее воспринимается как часть природы, из которой язычник выделить себя просто не в состоянии, иначе умрет, то нормативное сознание уже более расчленено. Там есть уже резкое противопоставление своего “Мы” - чужому. В нем противопоставлено Добро и Зло, Тьма и Свет, “наши” и “не наши”, православные или «нехристи», будь то жители другого села, “городские” или просто какие-либо “чужаки”. Если механизмом  самоорганизации в первом случае выступает “нерасчлененная целостность” сознания, то во втором -   осознанное подчинение своего “Я” общему “Мы”. Чтобы личность окончательно освободилась от этого подчинения, она должна получить  большую свободу, например, в экономическом плане.

Это и произошло в ходе проведения реформы Петра Столыпина. Достойно сожаления лишь то обстоятельство, что процесс экономического освобождения русского крестьянина наложился на хождение демократической  интеллигенции в “народ”. Благодаря земским школам, в которых преподавали учителя-атеисты, крестьяне-христиане понемногу стали забывать о своей истинной сущности;  в финале их вообще лишили этого звания (христиан), превратив в  “колхозников”, ценой колоссального обнищания. Не это ли мы имеем в деревне сейчас? Если что-то в деревне не  изменится, судьба России крайне печальна.

Нормальное течение духовного развития народа было прервано, ибо готовый воспринять личностное и творческое “фактологическое” сознание русский мужик был опять в 1917 году отброшен на задворки жестких идеологических норм, не признававших никакую свободу, а тем более свободу для “кулака”. Творческая саморегуляция жизни в России нашла выход из этого тупика, но это произошло уже в ходе нынешней  Перестройки. Однако, причины кризиса сельского хозяйства в России нельзя понять вне  процесса нарастания бездуховности в стране. Надо помнить, что именно крестьянская община служит основой социальной стабильности в России. Пока  дисбалансу  не будет положен предел, вряд ли мы получим устойчивость социальной  (даже городской) жизни  в России. Питаться ведь всем надо, а питаться, как сейчас западными консервами и американскими куриными окорочками смерти подобно. 

                   Христом открыт совсем другой путь: воссоединение “Я” и “Мы” через Любовь, через восстановление статуса утерянной любви к земле-матушке, воссоздание равноправной Любви в семье, и открытие равночестных эмоциональных отношений между всеми членами общины, через установление прямого диалога Личности с Богом. Восстановление исконной русской Любви к земле даст нам и необходимые продукты для питания.

 Конечно, при оценке перспективы  сельской общины в  России надо иметь в виду, что вернуться к общинному сознанию прошлых лет не только невозможно, но и вредно, ибо само  фермерское хозяйство  традиционный  менталитет способен раздавить очень быстро и давит, кстати сказать, - примеров тому тысячи.

         Речь скорее нужно вести о другом. Некоторые элементы общинной самоорганизации необходимо внести в “тело” государственного менталитета современной России. Только традиционная русская жертвенность ради общего дела, ради “всего мира” способна помочь обуздать разгул преступности в стране, хотя мы отнюдь не склонны видеть всю ситуацию только в черном цвете. Все элементы творчества, присутствующие в мафиозном способе самоорганизации русского капитала, не могут быть отброшены под предлогом, что так поступают только мафиози. Просто Большая мафия - государство не хочет поделиться награбленным с региональными мафиями, но за ними практически стоит все периферийное население России. Стоит  еще очень подумать, какими интересами необходимо при этом поступаться: интересами Центра или интересами всего народа.

Центральная проблема, которую предстоит решить на этом пути России, - проблема соединения талантливой личности и “соборности”. Мы знаем много примеров, когда коллектив, если он не “духовная община”, а “толпа”, творческую личность подавляет. Работает механизм “зависти”: “Чем же  он лучше нас?” Отказ от общинной нивелировки представляет самую сложную проблему соединения “Соборности ” и возможностей для творческого роста Личности в коллективе. О путях решения этой проблемы речь  еще пойдет.

Перспективы нашей  сельской общины, на наш взгляд, в будущем опираются на найденный русскими  выход из опасности глобальной экологической катастрофы, который заключается в создании сельских экологических общин, состоящих из энергетически автономных экологических домов с хомобиотическим оборотом земли . Последний представляет из себя замкнутый цикл переработки отходов дома, где продукты переработки  служат  способом повысить урожайность земли на приусадебном участке. Таким образом,  - дом - его жители - приусадебный  участок, -  сельхозпродукты, на нем  полученные, представляют собой  целостную и открытую в мир систему, способную выдержать напор любых экстремальных ситуаций, которые могут возникнуть в связи  с глобальной катастрофой. Об этом мы еще поговорим…
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                  ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Каким образом экодом может стать выходом из глобальной катастрофы для сельской экообщины?

2.   Каковы перспективы общинной самоорганизации на Руси?

3.  Каковы методы общинного давления на личность и способы противостояния им раньше и сейчас.

4.  Покажите динамику русской сельской общины от язычества до наших дней.

5.  Какова роль ИНТЕРНЕТА в социальной динамике современного общества?

6.  Какие рекомендации вы могли бы сделать для работы современного Земского Собора?

7.  Какие формы социокультурной стабилизации России  были в прошлом и какие есть сейчас?

8. Согласны ли вы с мнением, что только экообщина и экодом моргут дать спасение от голобальной экологической катасрофы. Почему?
             2-4. Российская держава и гражданское общество:

                              «Я понимаю все и я не спорю: высокий век идет высоким трактом!

                               Я говорю: «Да здравствует История!» - и головою падаю под трактор».
                                                                                                                  П.Коган

1. Формы  взаимодействия Высшей  власти и гражданского общества: 

В старину  воздействие  правящей  власти  на  принятие  решений было весьма ограниченным. Древняя Русь - довольно демократическое государство с разделением законодательной власти (вече) и исполнительной (князь с дружиной).

Власть князя и голос вече взаимно дополняли и уравновешивали друг друга. Слабостью государственной системы в то время было то обстоятельство, что страной управлял один род. Княжеский род Рюриковичей. Представители правящего рода кочевали из одного региона в другой в соответствии с порядком очередности управления.

 Никто из князей, правящих в данный момент, в том или ином регионе не мог взять до конца на себя ответственность за дела региона, поскольку не чувствовал себя постоянным правителем. Смерть старшего в роде - великого князя Киевского мгновенно меняла весь расклад сил. Князья не привыкали к своим владениям, а просто переезжали из одного города в другой, в соответствии с тем, кто в данный момент занимает Киевский престол.

Поскольку политическая система  власти обрекала страну на раздробленность и дезинтеграцию, ее стала корректировать логика социального и культурного развития, направленная на объединение. Наиболее характерным ее примером является "Слово о полку Игореве" - гимн объединению русских земель. 

Только времени не хватило народу (умения его концентрировать с помощью  национальной культуры) для того чтобы, объединив русские земли, противостоять натиску татар в ХIII веке. Молодая православная культура была еще слишком слаба. Правда нельзя не учитывать, что эта слабость в конечном итоге повлекла за собой создание потрясающего духовного единства народа, которое в реальности могло возникнуть только под влиянием противостояния такому бедствию, как татаро-монгольское нашествие. Свидетельством ему является Куликовская битва. 

Православных монастырей в ту пору было не более полусотни, крупный по сути - один - Киево-Печорская лавра. (См об этом: Г.П.Федотов. Святые древней Руси. - М., Правда, 1990) Языческая славянская культура развивалась вне тенденции к национальному объединению, поскольку носила "космически-природный" характер. Кроме поэзии на идею объединения работали только былины и летописи. Последние, кроме монахов и князей, к сожалению, читать никто не мог. Народ стал поголовно грамотен позже, когда Церковь смогла развернуть приходское просвещение и при каждом храма была создана церковно-приходская школа.  НО зато , в отличие от Запада, в Х1Х веке российское население было поголовно грамотным.

Как отмечал В.О.Ключевский, "пробуждавшееся чувство народного единства цеплялось еще за территориальные пределы земли, а не национальные особенности народа... Поэтому чувство народного единства пока выражалось еще только в идее общего отечества, а не в осознании национального характера и своего  исторического предназначения, не в мысли о долге служения народному благу, хотя и пробуждалось уже помышление о нравственной ответственности перед отечеством наравне со святыней". (В.О. Ключевский. О русской истории.-М.:1993,с.80).

Территориальная раздробленность была подлинным бедствием страны, погубившим ее перед лицом напора татаро-монгол. Интеграционный механизм (единый правящий род) был слишком слаб, чтобы обеспечить реальную интеграцию Руси. Поэтому национальное самосознание начиналось с идеи: "Мы - русская земля". Русский народ как нация сложился только в Московском Царстве после Куликовской битвы. 

Будучи православным, он поддерживал прежде всего православные основы государственности ("любая власть - от Бога", "царь - помазанник Божий").Как только в реальном управлении Россией стал доминировать "восточно-деспотический синдром", началась коррекция «державы»  снизу, выражающаяся в поддержке народом Самозванцев, в участии народа в восстаниях С. Разина, П. Болотникова, Е. Пугачева. Начались  постоянные бунты против местной власти.

Общество и государство на Руси умели  раньше уравновешивать друг друга. Пока княжеская власть была слабой и косилась на Вече, общество ей соответствовало, поэтому  слаба была идея национальной ассоциации, отсутствовало и само понятие "русский народ". Но постепенно становление идеи “национальной интеграции” всей Руси происходило  все больше и больше.  

Как только власть в Московском Царстве стала самодержавной, русский народ окончательно оформил свое национальное самосознание, обрел целостность и  понимание себя: "Мы - русский народ". Он как бы поднялся в своем самосознании до уровня власти, не теряя гармонии. Ей способствовало и "симфония" государственной и духовной властей, поддержанная развитым местным самоуправлением, но прежде всего само православное миросозерцание.

 Петр разрушил эту гармонию. Тогда и возникла социальная оппозиция режиму в лице дворянской интеллигенции. Прежде всего это были критически настроенные к правительству писатели: Радищев, Новиков, Пушкин ( на первом этапе творчества) , Лермонтов, Некрасов, Толстой  и другие. Но они были далеко как не одиноки: среди своих друзей и однокашников они имели массу сторонников.  

Как только государство попыталось  ограничить гражданские  свободы общества, оно мгновенно нашло себе лазейку через новое социальное формирование - интеллигенцию. Таким образом общество и государство в России всегда находились в состоянии дополнительности, представляя собой системное, хотя и довольно противоречивое,  единство - некую  целостную систему. Системной была и оппозиция интеллигенции. Вне конфликта с державой  многие аспекты ее существования в России  не просто не понятны, а скорей бессмысленны. 

Наглядным примером является  динамика политического сознания  Александра Пушкина. От юношеского вольнолюбия и отрицания власти, порожденного в том числе и личной неприязнью к Александру Первому, этому "коллежскому асессору по части иностранных дел", как называл его поэт, он перешел к такой интеграции с властью, которая даже удивила его друзей. Он сотрудничает с Николаем Первым, принимает его личное цензорство своих произведений, пытается вразумить царя:

             "Во всем будь пращуру подобен: Как он неутомим и тверд, И памятью, как он, незлобен."

Под "пращуром" имеется в виду Петр Первый. Позднее Пушкин дает такую оценку императору:
     "О нет, хоть юность в нем кипит, но  так силен в нем дух державный .

       Тому , кого карает явно, он в тайне милости творит.."
Пушкин имел основания так охарактеризовать Николая, потому что чувствовал на себе эти «тайные милости».Хотя в дальнейшем отношения между царем и поэтом складывались по разному, «государственной ориентации» Александр Сергеевич уже никогда не терял. Недаром друзья отмечали в нем великий "государственный ум". Этим объясняются, в частности, и его расхождения с декабристами, занимавшими по сравнении с ним крайне  левую позицию. Пушкин, как бы мы сказали сейчас, выступал за "стабильность", баланс  государственного бытия России, а декабристы оставались политическими романтиками и экстремистами. К сожалению, эта экстремистская позиция в России не убывает.  Многим из современных политиков полезно было бы поучиться у Александра Пушкина.

Именно он  является для нас эталоном поведения творческой  личности в России, поэтому его поддержка «российской государственности» весьма значима. Она знаменует собой определенную уступку (компромисс) личности государству. Противоположную  позицию демонстрирует поведение Александра Второго. Он  сделал акцент на личности, выбрав ориентацию на дворянскую интеллигенцию. 

Именно Александр Второй  является по сути единственным пока инновационно-мыслящим политиком России. С его правлением связаны следующие мудрые акции:

 использование в качестве государственных экспертов интеллектуалов типа А.К.Толстого, его друга детства;

   решение земельной проблемы (освобождение крестьян);

   ограничение самодержавия в трех аспектах:

   отказ от жесткой централизации в пользу местного самоуправления (земство);

   отказ от судебного самоуправства властей в пользу суда присяжных;

   отказ от личной неограниченной власти в пользу конституционной монархии (этому помешала акция народовольцев, убивших его).

Россия в то время находилась на таком этапе своего социального развития, что большего уровня инновационности в ней  реализовать было невозможно, но сама попытка Александра Второго многого стоит. 

                                2.  ДУХОВНОСТЬ ГРАЖДАНСКОГО ОБЩЕСТВА - ЗАЛОГ СПАСЕНИЯ РОССИИ:

 Наше понимание исторического пути России определяется наличием в русском менталитете четырех постоянно перетекающих и взаимодействующих друг с другом “ментальных стихий”: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Мифология "матери-сырой земли", патриотизм и любовь к родной природе присущи характеру русских, более чем характерам всех других наций. Неслучаен поэтому и культ Богородицы в России.


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


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


 "Феодализма у нас не было и тем хуже" - считал А.С.Пушкин. Капитализма построить у нас также не удалось, поскольку помешала Октябрьская революция. Социализм мы, как известно, тоже не создали. Так что же у нас было?  Тютчев ответил точно: «Умом Россию не понять!»


 Свой ответ мы связываем с уникальностью  духовного и социального развития России, постоянного приоритета в ней  духовности, что и обеспечило редкую индивидуальность государственного, психологического и социального лица страны и как следствие необъяснимость его для мира. Вообразить, что «русский медведь - высоко духовное существо» иностранец не в состоянии.

 Только в начале ХХ1 века накапливаемый Россией потенциал духовности стал нужен всеми миру и поэтому может быть адекватно понят и принят. Более того он стал условием спасения мира. Мы считаем, что САМООРГАНИЗУЮЩАЯСЯ И ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ - УСЛОВИЕ СТАБИЛЬНОСТИ ВСЕГО МИРА. Но для того, чтобы Россия спасла весь мир в ней должны пробоваться способы  взаимоотношения государственной власти и гражданского общества в более передовых формах, нежели, чем  парламентаризм Англии или президентское правление в США.

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


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


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


Было бы логично в этой ситуации поддержать различные коллективные формы собственности на землю (кооперативную, колхозную, фермерскую), а в частную собственность передать ровно столько , сколько человек способен со своей семьей обработать (индивидуальный участок).


 Нормативная сущность русского менталитета, также, как и мифологическая, порождает некоторые и сейчас актуально звучащие проблемы. Норма - это "порядок", с которым русские всегда были в сложных взаимоотношениях. Духовность не терпит тоталитарного порядка, ибо с ним абсолютно не совместима. Точнее сказать, духовность есть «порядок иного уровня», а не внешнее поддержание дисциплины. Мы - не немцы, у нас понятие о порядке другое, скорей сердечное, чем рациональное. 


 Об отсутствии порядка на Руси А.К.Толстой сочинил шуточную поэму с постоянным рефреном: «Земля у нас богата, порядка только нет!»  По историческим причинам порядок на Руси строился не на основе "Права" и "Закона” , а на  основе Благодати  - духовной Веры  и Правды. Последнему термину в языках других народов нет адекватного перевода, ибо переводят его просто как «Истину». В России Правда - нечто более весомое. 

К  "Закону" же  в России было  всего  такое отношение: "Закон как столб: перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно". Но если в течении всей истории России "порядок" так и не завелся, так может в этом и есть "сермяжная правда", может и не нужно ей   «Порядка», раз страна столь успешно сопротивляется ему уже  десять веков?

С духовной точки зрения можно утверждать, несколько перефразируя Маркса, что "порядок на Руси - понятие сатанинское". Любые формы государственного порядка, которые заводились на Руси и не корреспондировали с исконно русским  пониманием «духа» и "волюшки", идущей от широты русской земли и от широты народного характера, не прививались надолго.

 Именно поэтому в России не два, а три субъекта власти: Государство, Гражданское общество и Православная Церковь, образующие  некий уникальный для мира  подлинно инновационный порядок осуществления  государственной стабильности. Ничего не изменилось и при Советах, просто роль Церкви взяла на себя КПСС.

 Русский тип социальной организации  тесно привязан к свободе, поэтому Гражданское общество и местная самоорганизация русского социума всегда носили творческий характер, были  не только соборными по духу, но и освящались народным пониманием Правды. Речь идет именно о Правде, а не просто об установлении  некоей Истины. Если до Революции основой Гражданского общества в России были церковные приходы, то после - партийные ячейки, организованные по территориальному признаку.


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


Единственный порядок, который хорошо у нас прижился: законы христианской морали, пусть немного скорректированные определенной долей язычества, обожествлением  "Матери-Сырой земли", пиетета по отношению к духам Природы и т.д. И в этом вопросе сработало  "регулирование противоположностей", ведь язычество противостоит христианству. Подобное "двоеверие" держалось довольно долго, по сути стало исчезать в городской культуре только после "монастырской колонизации" России Х1У - ХУ веков. В деревенской оно так до конца и не было уничтожено. К нашему счастью!


Как уже было сказано, Православие смогло укрепить в нашем правосознании только один элемент "порядка" - «сознание, что всякая власть от Бога!» Поэтому «плохая державность» в России всегда «держалась» на самовластии "сверху", отрегулированном "бунтами" снизу. Таковой была форма народного понимания демократии, ибо Россия силу всегда принимала, пусть не уважала, но  всегда была вынуждена  с ней считаться.


Вместе с тем, следует помнить, что демократические  формы управления, само  Гражданское общество  на Руси много древнее Самодержавия. Вече было раньше, чем царская власть. Абсолютное   самодержавие (типа Грозного или Сталина) существовало у нас исторически недолго, поскольку все православные цари боялись Бога и стояли за "симфонию" с духовной властью. Сталину, правда, уже не было, кого бояться.


Гражданское общество в России (организованное Церковью в форме церковных приходов) охотно подчинялось государственной власти, которая была "от Бога". Но стоило ей потерять "божественную легитимность",  общество шло в раздрай на грани  “русского бунта, бессмысленного и беспощадного”.


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


В отличии от  преклонения перед "Законом" или  "Нормой",  фактологическая струя в русском самосознании всегда строилась на личностной уникальности мышления и творчества. Поэтому деятели культуры, начиная с Х1Х века стали  у нас популярнее политических деятелей.  Своеобразие правящей личности на Руси  показал А.С.Пушкин в драме "Борис Годунов". Обладающий большой государственной мудростью Борис Годунов не случайно оказался на троне, ведь он был первым всенародно выбранным царем., так , как и Борис Ельцын ставший первым всенародно выбранным президентом России. Этим самым они получали « ярлык на долгое правление», пока по собственной глупости  оба не   потеряли его. 

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


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

У нас нет желания идеализировать Петра, ведь "разрушение симфонии" государственной и духовной власти, которое началось с его правления, породило в дальнейшем феномен разночинной русской интеллигенции, приведшей к власти большевиков и повлиявшей на столь легкомысленное отношение народа к закрытию храмов большевиками.  Правильно Н.Бердяев назвал Петра Первого "большевиком на троне". Правильно оценивал Петра и Пушкин: с одной стороны - да, а с другой - нет!

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

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

Державная «двойственность» русского менталитета объясняется сочетанием анархистских, свободолюбивых тенденций, ставших дрожжами наших революций, с потрясающей покорностью власти, «которая, правда,   от Бога». Христианская легитимность российских правителей помогала им соединять свое "самодержавие" с уважением к народному мнению (по сути устанавливать равновесие Государства и Гражданского общества). Иван  Грозный, Николай Первый и Сталин были всего лишь исключением из общего правила.

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

Именно последним  мы обязаны невиданным взлетом творчества в середине позапрошлого века в России, названным "Золотым веком" культуры, а затем и деятелям "Серебряного века" -  на рубеже Х1Х и ХХ веков. Но самый яркий пример - творчество и судьба  А.С.Пушкина. Именно он является первым по настоящему свободным человеком в России, в пылу горячности даже заявлявшим: "Холопом не буду не только у царя земного, но и у Царя небесного". Но об этом мы еще поговорим более  подробно.

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

 Важнейшие аспекты наших рассуждений о "судьбе России" опираются на открытия русских религиозных философов "Серебряного века". Без их открытий  многое в судьбе России было бы для нас непонятным и непонятым. Если такая новая  ( и подлинно инновационная по образцу предыдущих) культура не будет в ближайшее время сформирована, придется признать, что у "новых русских" будущего в России нет. 

 Чтобы это все-таки произошло Россия должна стать стабильной, осознав какие внутренние закономерности лежат в основе ее развития, как нужно регулировать ее постоянную нестабильность. Размышление об этих культурных средствах стабилизации очень волнует и нас. К ним мы еще не раз  вернемся.

     3.Различия между Политикой, Духовностью и Творчеством в России:


Проведем некоторые исторические аналогии. Раскольники видели Антихриста в Никоне или в отце Петра 1 - Алексее Михайловиче, не имевших к слугам Сатаны никакого отношения, а русский человек отказывался признать темное  начало в Сталине,  имевшее в его личности значительное  место. Но История любит парадоксы. Именно на долю Сталина выпало возглавить победу над очевидным сатанистом Гитлером, хотя их связывало много больше обстоятельств, чем нам даже в данный момент известно. 


Разве требования к арийской культуре “сильной личности” в Германии не напоминают сталинских указаний по строительству пролетарской культуры? Наглядным свидетельством этому является прекрасная кинокартина Михаила Ромма “Обыкновенный фашизм”. Значит,  не исчерпывалась Культура России  внешней лакировкой пролетарской культуры, раз сумели мы вкупе с просвещенной Европой и Америкой переломить хребет фашистской “сильной личности”.


Очевидно, Богу было угодно, чтобы один Антихрист - Сталин, правда, одумавшийся в 1943 году и отошедший от своей прежней антиправославной позиции, победил другого Антихриста - Гитлера. В Истории это так часто происходит, -  “клин вышибается  подобным клином”.


Наше превосходство над фашизмом имело не только военный, но прежде всего духовный и культурный аспект. Отечественная культура в тридцатые годы может похвастаться такими именами как Шостакович, Ахматова, Булгаков, Платонов, Пастернак, Мандельштам, Эйзенштейн, Довженко и другие, а что может предъявить фашистская культура: режиссера-документалистку Лени фон Риффеншталь? Нельзя же считать, что большинство немецких деятелей Культуры, бежавших из Германии от фашистов, чем-то им обязаны.


На наш взгляд,  дело в том, что фашизму удалось скрутить немецкий дух, а сталинская диктатура нашу интеллигенцию не победила. Была в этой ситуации и некая “историческая необходимость”, но о ней немного позднее.

 
Николай Бердяев, говоря о реформах Петра Первого, отмечает, что “в Петре были черты сходства с большевиками. Он и был большевик на троне.”(8, стр.18). Мы склонны отождествить некоторые стороны деятельности Петра по преобразованию России с борьбой Никиты Хрущева против культа личности.


В их подходе к государственному строительству много общего: демократизм, широта мышления, противоречия между глобальной прогрессивной стратегией деятельности и оперативными, ежедневными “указаниями”. На Петра под таким углом зрения впервые взглянул А.С.Пушкин: ”Достойна удивления разность между государственными учреждениями Петра Великого и временными его указами. Первые суть плоды ума обширного, исполненного доброжелательства и мудрости, вторые же нередко жестоки, своенравны и, кажется, писаны кнутом. Первые были для вечности, или, по крайней мере, для будущего, - вторые вырвались у нетерпеливого самовластного помещика.” (Лит.наследство, № 16-18, М.,ЖГО, 1934, стр.490)


Если в этой цитате слово “помещик” заменить на “партаппаратчик”, мы получим полную характеристику Н.С. Хрущева. Мы будем всегда благодарны ему за развенчание “культа личности”, за борьбу за мир, за расширение контактов с Западом, но вред ли забудем такие “мелочи” как перегиб с кукурузой, уничтожение скота в приусадебных участках и многие другие “временные указы”, хрущевские пятиэтажки и многое другое...


Бердяевская оценка Петра: ”Интеллигенция, образовавшаяся в результате дел Петра, примет универсализм Петра и его обращенность к Западу, но отвергнет Империю”(8.,стр.19), в основном совпадает с оценкой современных писателей-публицистов результатов правления Хрущева. Они отвергли склонность Хрущева  к бюрократическим методам партийного управления и приветствовали его борьбу против Сталина и против изоляции СССР от Запада. Но является ли такая позиция соответствующей национальным интересам  России? - это еще большой  вопрос.


В деятельности двух этих правителей России есть одна  общая черта: борьба против Церкви. Петр уничтожил Патриархию и ввел государственное подчинение РПЦ через Синод, сделав по сути священников государственными чиновниками и обязав их доносить, нарушая тайну исповеди, а Хрущев более активно, чем Сталин, закрывал  и уничтожал храмы и монастыри, принуждая церковнослужителей к сотрудничеству с КГБ.


История, таким образом, повторяется. Но если кому-то Хрущев покажется фарсовой копией Петра (точно по пословице, что история повторяется дважды), то Сталин - фигура много более зловещая, чем Иван Грозный. По подсчетам историков жертвами Ивана 1У было около 4 тысяч бояр, если не считать простого народа, погубленного, например, в Новгороде, а по подсчетам того же Солженицына, к жертвам “культа личности” можно отнести около 60 млн. человек, включая, правда, и жертвы войны. 


Конечно,  такой рассчет  вызывает большие вопросы у демографов, не могущих в  случае достоверности этих цифр  объяснить прирост населения СССР в послевоенное время чуть ли не на 50 миллионов человек. Если  столько подверглось репрессиям, то такой прирост - то откуда взялся?


Нельзя сравнивать Петра и Грозного, хотя бы потому, что последний оставил своему наследнику совершенно разрушенное хозяйство  и голод в стране, а Петр, возможно, единственный из руководителей России, закончил свое правление без одной  копейки государственного долга.


Продолжим некоторые аналогии. Укрепление Административной системы во времена Брежнева совершенно аналогично вакханалии бюрократизма во времена Николая Первого. Рожденная в недрах государственного правления ханов Золотой Орды и расцвеченная всеми красками бюрократизма с немецким педантизмом, насаждавшимся Николаем Первым, эта система была не органична для России и “легла тяжким гнетом на русскую жизнь”.


Как Николай запрещал преподавание философии в свое время, так и во времена “Брежневского застоя” был нанесен тяжкий урон творческому духу российского образования. Бердяев показал консерватизм образовательной политики Победоносцева, нам представляется аналогичной деятельность  наших “интеллектуалов” застойных времен. Охранительные тенденции в образовании - это, возможно, главная подножка России, совершенная в брежневское время.


Однако, не со всеми  оценками Бердяева можно согласиться. Так он указывает на положительное влияние, производимое  на  российское образование ХУ111 века масонством. Думается, что это “духовно-общественное движение” эпохи, наряду со революционным свободомыслием, вынесенным русскими офицерами из французского похода, “породило” сначала Герцена, потом народовольцев, а потом и большевиков. Вряд ли это было нужно России!


А вот духовные послабления эпохи Александра Первого безусловно напоминают нашу эпоху “Оттепели”. Именно в те годы на прилавках книжных магазинов появилась переводная философская, социологическая и эстетическая литература, вышла левая по духу “Философская энциклопедия” в 5 томах, совершенно отличная по духу от “нормативной” марксисткой философии советского образца. Александр 1 знал о декабристах, но ничего не предпринимал против них, считая, что «не ему их судить». Ведь он сам был замаран косвенным участием в убийстве Павла Первого.


Есть и другие аналогии между временем Петербургской Империи и “брежневским застоем”: декабристы и диссиденты; посаженная в “психушки” интеллигенция  и “государственный сумасшедший” - Петр Чаадаев; эмигранты: Герцен и Солженицын.


Но к чему все эти аналогии, какой вывод на их основе можно сделать? Культура загодя готовит инструменты для решения своих ”больных проблем”. Она дает нам понимание логики и повторяемости культурного развития, показывает направленность культурных изменений, необходимость последовательного прохождения всех стадий развития, ради сохранения Полноты и Целостности. Иначе не собрать жатву положительных результатов в Будущем, иначе не сохраниться от безумных ошибок, чреватых многими потерями.


Особенно показателен в этом отношении русский Х1Х век. Не только потому, что это время невиданного расцвета русской Культуры, ставшей на миг вершиной мировой. Хотя реализм -  отнюдь не вершина Мировой Культуры, но именно русская культура  позапрошлого века смогла выявить все богатство реалистического (“фактологического” - в нашей терминологии) культурного сознания, продемонстрировав различные оттенки (например, в литературе: от Пушкина - к Гоголю, Толстому и Достоевскому).


Вершиной социального реализма является  «умная политика», духовный способ оперирования политической властью в стране. По логике  нашей модели культуры в будущем для жесткой политики нет места, ибо инновационное  творчество в политике Будущего не только  возможно, а просто без него жить будет  опасно! Простая политика имеет дело с большими массами людей, которыми она манипулирует в соответствии с определенными закономерностями, подчиняющимися, например, Закону Больших чисел, но отнюдь не Божественным законам! Божественной мудростью устроения дел  чревата только инновационная Политика. 


Если бы  инновационным законам не подчинялось Творчество, вряд ли бы оно было самой сложной и наиболее таинственной областью человеческой деятельности. А пока вершиной «политического (бездуховного)  творчества» является совершенно  аморальная книга Н. Маккиавелли “Князь”, не достойная статуса “шедевра  творчества” из-за своей безнравственности. Не случайно, именно на нее опирались и опираются прошлые и современные  иезуиты, равно как и современные политики, верные тому, чтобы она  оставалась , как прежде, “грязным делом”.


В Политике более всего важна статистика и государственный расчет, в Творчестве - интуиция, непредсказуемость результатов и парадоксальность решений. Если бы современный политик обладал парадоксальным мышлением, едва ли бы он сумел достигать устойчивых результатов в своей сфере деятельности. Социум, как достаточно инерционная система, просто никогда бы не успевал за ним. Но в будущем  из-за колоссальной изменчивости ситуации (вызванной «личным творчеством» планеты), только инновационная политика  сможет достигать определенных результатов, чтобы сохранить весь мир.


“Цель творчества - самоотдача!” - писал Борис Пастернак, а Шота Руставели сказал: ”Что отдал - то твое!” Современный политик не примет этих афоризмов, хотя их легко осознает любой творец в сфере искусства. Парадоксальное единство противоречий характерно  сегодня только для искусства. Важный смысл и  мотивация деятельности художника - полнота ощущений, доставляемых ему  Творчеством. Если вы начнете уверять в этом политиков, вас поймут только одни фанатики, а они  опасны в качестве руководителей  во все времена.


Если «Политика - это “искусство возможного”, то «Творчество - это искусство невозможного». Подсознание Личности играет в политике второстепенную роль, в Творчестве же основную. Именно интуиция является важнейшим инструментом Творчества. Сейчас представляется важным сделать сей инструмент массовым, о чем нам бы и хотелось в дальнейшем поразмышлять.
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 ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Какие социальные проблемы русского общества хотел решить Александр Второй и в какой мере  решены  они сейчас?

2.  Какие причины заставили русское общество, хотя бы частично, встать в оппозицию к петровским реформам?

3.  Укажите основные формы взаимодействия власти и общества в России. Какие из них перспективны для будущего?

4. Как вы считаете, кто более верен в оценке личности Николая Первого: Пушкин или советские историки?

5.  Есть ли шансы у наших «новых русских» создать новую инновационную культуру, которая сможет прославить ХХ1 век?

                      6. Как вы лично понимаете утверждение Шукшина, что «Нравственность - это Правда»?             
7. Каким образом Русская Православная Церковь может повлиять на равновесие Государства и Гражданского общества в России? 

8.  Какие прецеденты российской истории могут помочь нам решать сегодняшние проблемы?

9.  Читали ли вы поэму А.К.Толстого «История Государства Российского от Гостомысла до Тимашева»?   

10.  Что ближе России «гармония» или «раздрай» на грани бунта, «бессмысленного и беспощадного»?

                   2 - 5. «Русская диаспора» в мире: история трех волн  российской эмиграции:

                                                             «О, Русь – духовная страна! Как ты себя несешь по миру? -
                                                                      Народом Богу отдана, но  в беспорядке все  кумиры»…

                                                                                                                               (Из ранних стихов автора)

Русский народ всегда был динамичным народом, поэтому склонность к миграции у нас в крови. Но есть ли у нас склонность к эмиграции? Как показывает история России, эмиграция возникала только  при жестоких тоталитарных правителях или в ситуации гражданских войн в России.       

Русский народ в такой степени приспособился к вмещающему его ландшафту родной страны, что даже великие переселения народов, помотав по миру,  вернули его в конце концов на родную территорию. (См: В.Махнач «Великое арийское переселение» - в книге «Русские город и русский дом» - М., Институт религиозных и социальных исследований, 2004, стр. 147).

Конечно, русский патриотизм имеет не только природные основания, но и этнические, психологические и социальные. Русским хорошо только вместе,  даже в Нью-Йорке «Брайтон-Бич» - это типичный русский квартал. Правда, там есть кварталы и других национальностей.  Но и в Израиле всех  евреев, приехавших из России, так и зовут «русскими».

Было несколько волн русской эмиграции из России, строго говоря всего пять:

 после  «Смуты» и «Бунташного века», когда начались  гонения на старообрядцев,  они целыми поселениями покидали Россию,  расселяясь по всему миру, вплоть до Бразилии;

 во время и после Гражданской войны, когда дворяне бежали от большевиков;

  во время  Великой Отечественной войны, оказавшись на оккупированной территории и предвидя свою участь потом;

 в 60-е годы - эмиграция из СССР по политическим причинам;

 в годы Перестройки - эмиграция из России в основном творческой и научной  интеллигенции по экономическим причинам.

Расплескавшись по всему миру, российская волна   оказала огромное на него влияние, в том числе, из-за  способности русских хранить свои национальные  традиции и на новом месте проживания. Старообрядческие поселения в Бразилии  сохранили древние русские традиции много лучше сельских жителей в самой  России. Это и понятно, ибо там они оказывались во враждебном окружении и чужую культуру отказывались пускать в свой быт, поэтому консервация  обычаев, сохранность традиций  были у них  много выше, чем в России.

Дворянская эмиграция после Гражданской войны оказала огромное влияние на Европу и Америку, принеся в нее высокую художественную культуру и традицию, характерную для  высокой  дворянской культуры России. Русские дворяне во время оккупации Франции немцами не встали на их строну, по принципу: «враг моего врага - мой друг», а были самыми активными участниками французского Сопротивления. Безусловно на них оказали влияние патриотические чувства и неприятие фашизма как социальной системы, чуждой русскому менталитету  изначально.   

Но самое главное, что несли представители дворянской интеллигенции в других странах - высокий уровень духовности, накал личного творчества во многих областях искусства. Пример - те  же Иван Бунин. Александр Солженицын, Иосиф Бродский и многие другие. Большинство этих «других» уже вернулось на родину, ибо остались только научные работники, уровень оплаты которых в США, к примеру, не сравним с их заработками у себя на родине   раз в 50 больше.  

2-  6. Национальный мазохизм и культурные страдания народа

Россия всегда “жила сама и давала жить другим”. Для этого был выработан механизм духовной интеграции через “соборность менталитета”, через экономическое балансирование интересов отдельной личности и интересов общины, через возможность члену общины “уйти на заработки” в тех ситуациях, когда сельская  экономика находилась в кризисе, и т.д.

     Вместе с тем, западные наблюдатели, стоящие на позициях традиционного “европейского  индивидуализма”, рассматривают русскую способность подчиниться коллективу, как “давление” коллектива на личность, как действия в русле  мазохистской подчиненности  личности социальным структурам. Наверно, так тоже можно квалифицировать русскую специфику, но при этом  выпускается из виду духовно-космическая перспектива: русский  “мазохизм” всегда служит одной цели - обеспечить приоритет духовного над всеми другими социо-культурными аспектами земного  бытия. 

Представляется, что именно такая “мазохистская позиция” наиболее близка жертвенной философии распятого на кресте Христа, которую русский народ впитал не просто вместе с Православием, а даже до него, будучи к ней хорошо подготовленным интуитивным пониманием логики развития земной духовности. Западные наблюдатели оценивают русский менталитет вне “космической перспективы”, к которой русские  имеют   более прямое отношение, чем многие народы на Земле.

        В этом  отношении особенно интересна книга известного американского психоаналитика Д.Ранкур-Лаферрьера “Рабская душа России. Проблемы нравственного мазохизма и культ страдания”.  Процитируем отрывок  из нее  по поводу “крестьянского мира”:

         “Власть общины проявлялась во многих сферах. Не без основания Леруа-Болье говорит о “деспотизме общины”. Община распределяла наделы каждому хозяйству. Она же определяла , сколько подати нужно платить каждому хозяйству ( отдельные крестьяне часто жаловались, что им приходится платить более высокие подати, чем нерадивым крестьянам, например, пьяницам) (Семенова -Тяньшанская О.П. Жизнь “Ивана”.-СПБ,1914,с.95) Она определяла, кто из молодых людей пойдет в армию. В некоторых случаях она могла воспрепятствовать выделению малой семьи в отдельное хозяйство. Разнообразными средствами она могла заставить крестьян участвовать в “помочи” другим (Громыко М.М. Мир русской деревни. - М.,1991, с.83-91.)

          Она могла также принудить отдельного общинника участвовать в новом сельскохозяйственном мероприятии, например, в осушении болот, или могла запретить отдельному крестьянину вводить аграрные новшества . Она могла публично приструнить или пристыдить любого  члена общины, который нарушил  порядок. Она разрешала крестьянину получить паспорт, необходимый для проживания где-нибудь за пределами общины (внутреннее паспортное регулирование потом превратилось в советскую систему прописки) Община могла также вмешиваться во внутрисемейные отношения. Например, обладающий всей властью глава большой семьи (“большак”) мог быть смещен , если его семья не выполняла  своих обязательств ( если, например, он пропивал общую семейную собственность)  (Александров В.А. Сельская община в России. (ХУ11 - начало Х1Х века).-М.,1976,с.294-313)

      То, что традиционный крестьянский коллектив мог публично предать позору своего члена, является ярким свидетельство власти коллектива над личностью.” (Ранкур-Лаферрьер Д. Рабская душа России. - М., Арт-Бизнесс-Центр, 1996, с.210-211) Хотя позиция автора этой книги лишена прямого осуждения (“Лично я считаю: пусть русские остаются такими, какие они есть”), но   и в  названии книги и в манере подачи материала есть неадекватная  оценка, ибо не найден истинный масштаб для понимания русского человека. Повторяю, что вне духовно-космической перспективы он не может быть оценен более или менее истинно. И вообще, со стороны Россию уж точно никаким «умом» не понять! Ну, а верить в Россию могли пока только русские!

 Чтобы  адекватно оценить русский менталитет, необходимо посмотреть на его  взаимоисключающие друг друга качества (мазохизм - бунтарство) как “комплиментарные”, то есть, дополняющие друг друга. Механизм социального контроля широты русской души, о которой Достоевский писал, что “сузить бы надо”, был найден правильный - сила коллективного мнения, соборная точка зрения всего “мира”. (Отсюда, для русского человека, “на миру и смерть красна”). Вместе с тем, как только общинное сознание стало тормозом в экономическом развитии деревни  (эпоха “столыпинской реформы”), его жесткость  понемногу стала ослабляться, что и сделало возможным само проведение реформы П.А. Столыпиным.
ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Почему, на ваш взгляд, западные аналитики не понимают специфики крестьянской соборности и сельского духа коллективизма?

2.  Проанализируйте  комплекс «мазохизм-бунтарство» по четырем параметрам: Миф, Норма, Факт, Инновация.

3.   Возможны ли в современной деревне такие способы давления общинного духа, как раньше?

4.  Стало ли лучше от этого жить российскому крестьянину?

5.  Как вы понимаете космические приоритеты русской духовности?

6.  Для каких стран специфично компактное проживание русских?

7.  Можете ли вы привести примеры жизни русских за рубежом?

8.   Назовите причины пяти волн российской эмиграции.
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                2-7. Как воспитать в себе творческую Личность: 
                                                                «Восстань поэт! И виждь и внемли: исполнись волею моей.

                                                                  И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!»

                                                                                                                                               А.С Пушкин  
       1. Расширение   потенциала личной духовности: 

 После обретения "самостояния"  Личности  труднее всего не зацикпиваться на своей "самости", а продолжать духовное развитие, жертвуя собой ради ЛЮБВИ. Каждому это известно по личному опыту. Но Христос не раз подчеркивал, что сущность Его понимания ЛЮБВИ заключена в ЖЕРТВЕ себя другим. Это совпадает и с сущностью творчества: "Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех!" (Б.Пастернак). Постоянное накопление духовного потенциала - первая ступенька в движении по "лестнице Иакова", набор высоты в деле повышения собственного ЛТП (личного творческого потенциала) 

 Духовное самоусовершенствование не может остаться просто личной целью. Мы копим это богатство для других ("самоотдача"). По инновационной этике «твоим является лишь то, что отдано другим», ведь она парадоксальна. Логика Инновации кроме того противоречива и диалектична: прямой,  широкий путь здесь никогда к цели не ведет. Только «узкие пути»... 

 Мы уже показали, что  Истории носит "маятниковый характер", синусоидальный характер: все процессы колеблются от положительной части через ноль к отрицательной. История  соединяет круговое развитие от одного "плюса" к следующему через свои "минусы" и "ноли", а также через  "стрелу времени". Исторический "повтор" всегда реализуется в изменившихся исторических условиях из-за движения Времени.   Тут можно говорить о движении времени в нескольких вариантах:

 меняется время на планете  в зависимости от движения Земли вокруг Солнца;

 меняется время и в Солнечной Системе в зависимости от её движения через знаки Зодиака по Млечному Пути.

 Наложение "круга" на "стрелу" даёт в результате известную "спираль" исторического развития. Именно ее чаще всего представляют как "метафору" движения Истории вперед. На самом деле все много сложнее, но для первого приближения удовлетворимся таким пониманием. Инновационная спираль развития в нашей системе может быть выражена следующей схемой: 

 1.Мифо-миф; Мифо-норма; Мифо-факт; Мифо-инновация. 

 2.Нормо-миф; Нормо-норма; Нормо-факт; Нормо-инновация. 

 3.Факто-миф; Факто-норма; Факто-факт; Факто-инновация. 

 4.Инно-миф: Инно-норма; Инно-факт; Инно-инновация. 

 Предлагаем читателю сопоставить эту схему со схемой, запечатлевшей исторический путь России. К примеру, совпадение "нормо-факта" и "факто-нормы" констатировал Пушкин, выделивший двух главных деятелей этих периодов Бориса Годунова и Петра Первого в качестве важнейших персонажей своих творческих раздумий. 

Мы рассмотрим   взаимосвязь духовных параметров Личности на разных исторических этапах.            Матрица № 12:


	ДУХОВНЫЕ 

ПАРАМЕТРЫ
	Фактологический этап
	Переходное время
	Инновационный этап

	ДОБРОТА
	Качество отдельных личностей
	Понимание, что Зло не 

оправдывается
	Добро как доминирующая

духовная среда

	СПРАВЕДЛИ-
ВОСТЬ
	Не кодифицированная норма 

Права
	Переход от привычек 

к интуитивным действиям
	Личностная

Интуиция

	ЛЮБОВЬ
	Неуправляемое чувство
	Память о страданиях без Любви
	Постоянная сердечная волна



	СВЯТОСТЬ
	Вершина лестницы Иакова 

для избранных
	Цепная реакция святости 

в преддверии Апокалипсиса
	Духовное состояние общества


 Станет ли "Любовь" постоянной сердечной волной для любой человеческой общности, зависит от доминирования в ней Добра или Зла. Говоря языком эсхатологии, страшной реальностью или только "жупелом" явится перед нами Апокалипсис? Это вопрос веры. Но сами примеры "крестного служения" не могли  быть в России  случайными. Именно в России привилась христианская жертвенность любви, ибо Россия сделала страдание своим "каждодневным бытием". Немало в истории нашей культуры было творцов, поэтизировавших страдание, например, Александр Блок.

 Только в России смог появиться аскет, подобно Николаю Федорову, создавший доктрину "Общего дела" - соборного оживления всех когда-либо существовавших предков. Духовный смысл этой доктрины, соединенной с верой в "реинкарнацию", представляется не так уж и фантастической идеей. Человеческих душ, живущих в духовном (энерго-информационном) поле  нашей планеты, наверно, не так уж и много. Помянув каждого в своей молитве Господу, мы помогаем им спастись, осуществляя вклад в "Общее дело" помощи всем без исключений, если всех помянуть. 

 Активное противостояние безверию, приближающему Апокалипсис, должно стать духовной позицией инновационной Личности. Но лишь  "противостояние с любовью", а не с фанатизм с полной уверенностью в своей правоте. Глубина божественной Благодати не измерима, не стоит обрекать себя на гордыню  своей догматической истинности. Все-таки диалог с Богом начинается со "смирения" в "самоотдаче", чтобы через аскетизм, молчание и молитву вступить в неизъяснимое по обаянию духовное общение, получение Благодати. Эта диалектика проста: уйти, чтобы остаться; молчать, чтобы общаться; отказаться от пищи, чтобы обрести "пиршество духовное"... 

 Почему сейчас в менталитете западного (частично и  нашего) человека  доминируют "секс", "насилие" и "страсть к наслаждениям"? Это взлет перед падением. Их носители подсознанием чувствуют, что наступает другое время: эпоха "целомудрия", "ненасилия" и "аскетизма". Духовная логика развития многих подтолкнет в инновационную  сторону. Мы надеемся на "цепную реакцию" новой духовности, пусть даже связанную первоначально с какой-то  долей страданий, в огне которых рождается инновационное сознание. 

 Столкновение Добра и Зла не может происходить как плавное вытеснение одного другим. Для победы одной из сторон необходимо временное торжество другой. Пусть торжество насилия и культа удовольствий наша молодежь хлебнет сейчас "полной чашей". Лишь в   физическом  Поражении  скрыты ростки духовной  Победы Неслучайно у поэта сказано: 

                                          "Кого тот Ангел победил, тот правым, не гордясь собою, 

                                           Выходит из такого боя  в сознаньи и расцвете сил." 

                                                              (Э.М.Рилые в переводе Б.Пастернака) 

 «Духовная  победа -  в поражении!» - вот где скрыта  инновационная мудрость. Нам представляется, что инновационные особенности души возникают как "синдром признаков". Одно "самоограничение" будет формировать общественное сознание слишком долго. Сейчас такого времени у нас нет. Поэтому необходима "бифуркация", при которой "критическая масса" накопленных признаков быстро переходит через некий предел, от которого процесс идет лавиной, как атомный взрыв. Такой бифуркацией и будет, по всей вероятности, приближающаяся экологическая катастрофа планеты. И придет она «незаметно»,  сколько бы мы о ней порой не талдычили!

 Питательной средой нашего духовного  изменения, на наш взгляд, может выступить принятие на себя "ответственности" за других. Для современной России - это важнейшая социальная проблема, ибо весь советский строй, возможно сам того не желая, породил высокий уровень безответственности в обществе. Привыкнув получать заработную плату вне зависимости от качества и количества выполненной работы, россияне  стали социальными иждивенцами, вроде как не мы должны государству, а оно нам!  Поэтому сейчас старшее поколение все еще не разобралось и стоит за коммунистов, тепло поминая советские времена. Но вряд ли, хорошее в них так уж  доминировало над плохим.

 Государственная поддержка всего населения выступила на каком-то этапе мощнейшим тормозом творческой инициативы отдельной личности. Преимущество социального строя обернулось его собственной удавкой. Возврат к прежним социальным гарантиям, заложенный в программах некоторых партий, на деле может обернуться той социальной инфантильностью населения, которую «мы уже проходили». 

 Возвращаться, право, не стоит. Ситуация, когда "волка ноги кормят", продуцирует творчество более эффективно. В особенности в плане развития ЛТП. Важен только  качественный итог - произведения искусства или другие результаты творческой деятельности. 

 Конечно, существуют и социально незащищенные слои, для которых подобный подход не реален. Поэтому  среди пенсионеров и  так много людей, голосующих за коммунистов. Хорошо бы им просчитать на несколько шагов вперед, может, они бы поняли, какую социальную яму роют своим детям и внукам, ибо в инновационной ситуации смерти подобно торможение любых творческих потенций. В то же время за "битого" двух небитых дают... 

 Принятие "ответственности" наряду с общественным самоограничением и личным аскетизмом является важнейшим стимулом инновационных творческих процессов, в том числе и в плане личного самоусовершенствования.  Если в обществе будет появляться все больше людей, готовых брать за себя ответственность не только за свою семью, н и за благо России, ее проблемы будут постепенно решаться. К примеру, наши депутаты даже от "депутатской неприкосновенности" не хотят отказываться, чем загнали себя в полный тупик. Со всех людей льготы сняли и заменили их деньгами, адекватно ли? А вот с себя все-таки не сняли!

 Принятие ответственности - процесс не такой простой, как кажется. Например, в личной жизни молодой человек после свадьбы берет на себя дополнительную ответственность за всю семью и будущих детей. Если его выберут руководителем какого-нибудь коллектива, он берет на себя ответственность и за работающих в нем. А если он вступает в диалог с Богом, он берет на себя ответственность и за всю Вселенную, ибо Бог - явление космическое. Глубина наших контактов с Ним зависит от нашей способности принять на себя близкую Божественному  уровню  социальную ответственность. 

 Таким образом, логика совершенствования личной духовности заставляет человека уединяться для обретения Бесконечного, принимать "обет молчания", чтобы говорить со всем Миром. В Православии существует учение исихастов, родившееся в Х1У веке, в котором подробно осмыслены эти аспекты подобного благочестивого поведения. О нем мы еще поговорим.

 Суть духовных закономерностей открывается только диалектическому взору, способному на «единство противоречий при их единой функциональности». Однако, по этой логике - заметит внимательный читатель, - моя ответственность равна полной безответственности. Но он будет совершенно не прав. В диалектической логике следует отличать "форму" от "содержания". Вот пример для понимания этой сложной проблемы:  православные праведники - "юродивые" являются людьми, освобождающими себя от всех земных привязанностей:  дома, семьи, работы, одежды, еды и т.д. Но ценой отказа от всех земных благ они берут на себя неизмеримо большую ответственность - за всю страну, за предстояние за нее перед Богом. Только ответственность придает им смелость при обличении земных царей и заставляет последних покоряться людям, имеющим самый низкий статус в обществе. Только высота духовной ответственности позволяет сим "малым мира сего" повелевать "большими" этого мира. 

 Отдав все, что имели, они приобретали неизмеримо большее - духовную власть над людьми. Так поступали все духовные люди в России. Уйдя в затвор, монахи православных монастырей обрывали все связи с суетным миром, но они получали возможность накопить за это время неизмеримый духовный потенциал, который потом дарили людям. Яркий пример - судьбы Сергия Радонежского и  Серафима Саровского!

 Эта же духовная логика лежит в мнимом отсутствии "Порядка" на Руси. В знаменитой поэме Алексея Константиновича Толстого дается внешний чисто формальный аспект нашей истории, на первый взгляд, в действительности лишенной элементов Порядка. Однако за этой внешностью скрыта другая прямо противоположная духовная суть. "Беспорядок" во внешних делах является способом сохранения высокого духовного (внутреннего) порядка. 

 Так в петровских реформах был скрыт глубокий державный эгоизм и принижение духовности. Государству внешняя духовность всегда противопоказана, ибо большая  её часть   исчерпывается для него «чистой нормативностью». Но Социум в бездуховности существовать не может, ибо ему для выживания нужна Культура. 

 Поэтому "Золотой век" русской культуры прошлого века, прежде всего гений Александра Пушкина, стал своеобразной «культурной компенсацией» петровских реформ в России. 

Именно русская культура выработала в то время духовный иммунитет против прозападной ориентации петровской реформы, которая, если не была полностью бездуховной, то уж, во всяком случае, протестантской по основной своей направленности. Культура провела перенастройку целого, осуществив возврат к исконной русской ментальности, не приемлемой для Петра Первого. 

 Подобная достройка русской духовной целостности не могла быть в то время осуществлена Русской Православной Церковью: 

 а) во-первых, Церковь к тому времени так и не оправилась от ран, нанесенных Расколом, а государственное гонение на раскольников проблему только усугубило; 

 б) во-вторых, в РПЦ еще были слишком сильны элементы традиции, мешавшие ей дать достойный ответ на вызов науки, войти в диалог с ней, она смогла это сделать много позднее;  

 в) в третьих, за весь Х1Х век в РПЦ было слишком мало духовных гениев (по сути - один Серафим Саровский, певец "христовой любви", действовавший в глубоком смирении, а, следовательно, без всякой рекламы). 

 Поэтому ответ родился  именно в Культуре. Парадоксально, что Дивеево, где находился монастырь Серафима Саровского, и пушкинское Болдино разделяет по прямой не более четырех десятков километров, но эти два самых крупных духовных гениев прошлого века  лично  никогда  не встречались. 

 Однако встреча была заочной - через (как показал отец Александр (Свешников) одного их общих знакомых - московского митрополита Филарета, внимательно следившего за деятельностью обоих. Пушкину он уделял, впрочем, много больше внимания, поскольку они были людьми одного круга. Об этом у нас еще будет разговор.  Отношения Филарета и Серафима Саровского еще ждут своего исследователя. 

 Герцен писал, что на вызов Петра Россия ответила явлением Пушкина. Вместе с тем, важно отметить, что сам вызов Петра России проистекал из его неверия в национальный творческий потенциал, из страстного желания сделать "отсталую Россию" европейской державой. Эта точка зрения губит и многих наших современных правителей, не понимающих духовной специфики России. Мы уже не раз отмечали, что она потенциально губит и весь мир, в лучших своих умах  уповающий сейчас только на духовность России.

 Неверная исходная посылка и породила все отрицательное, что было в петровских реформах. Они совершались без понимания, что такое есть Россия, какие огромные ресурсы скрыты в ее духовных возможностях. Ломка этих особенностей не способствует реализации мессианской сущности страны. Насколько были сильны большевики, как эффективно ломали народ, но все кончилось "похоронами марксизма" как ведущей социальной доктрины мира. Вот какова сила нашего менталитета!  Немцы бы с этим не справились. Поэтому «реализацию «марксиской доктрины» Бог и доверил именно России. 
 Позапрошлый век России славен не только явлением высочайших вершин мировой культуры, но и ответом нации на вызов французской идеи "социальной революции". Победив Наполеона, русские офицеры хватили гибельного воздуха французской революции в Париже 1814 года, который начал разлагать русское общество по указанной В.И.Лениным цепочке: декабристы - Герцен - революционное народничество - большевизм. 

 Россия изживала идею "мировой революции" тяжкой ценой "Культа личности " и "Большого террора" 1937 года. Однако, противоядие против нее было создано загодя в лице русской религиозной философии. Большевики не зря боролись с идеями "веховцев", поскольку чувствовали, кто готовит в будущем им могилу. 

 Осмысляя все то, что с нами действительно произошло за последний исторический отрезок времени, и "где в действительности лежит дорога к храму", необходимо вспомнить основные уроки Прошлого, что мы по мере своих сил и пытаемся делать. 

По духовным законам планеты именно Россия выполняет функции её сердца. Поэтому наличие сердечности в этой стране вполне соответствует ее космической функции в мире. Именно иностранцы довольно остро ощущают отличие нашего менталитета от своего и едут для духовных поисков в Россию. А нам "лицом к лицу лица не увидать". (С.Есенин). Идея «русского мессинизма» у нас не очень популярна.  

 Поэтому наличие в стране определенного социального беспорядка оправдывается необходимостью поддерживать порядок более высокого духовного уровня. Только в страдании можно следовать духовными путями в мире. Только ценой традиционных российских бед, потерь и поражений страна может следовать по пути Божественного предназначения. Совершив внешне безответственный акт, уйдя от мира в монастырь, монах становится "молитвенником за весь мир", то есть принимает на себя более высокий уровень ответственности, берет на себя духовный подвиг. 

                2.  «Развитие Личного Творческого Потенциала (ЛТП)  на рациональном уровне»:
Анализируя основные параметры развития личностного творческого потенциала, я обратил внимание на девять техник «практических чудес», которые предлагает в своей книжке «Практические чудеса для Марса и Венеры» американский автор Джон Грей (См. Библиография, № 1)

1.  Верь, словно чудеса возможны

2.  Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется

3.  Учись, словно начинающий

4.  Люби, словно впервые

5.  Отдавай, словно у тебя уже есть всё, что тебе нужно

6.  Работай, словно деньги не имеют значения

7.  Расслабься, словно все скоро будет в порядке

8.  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

9.  Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать

Мне захотелось попытаться приложить указанные принципы, разработанные в сфере интенсификации некоторых магических возможностей человеческого организма, к сфере творчества, поскольку между творческим порождением чего-то нового и «творением чудес» разница не так уж и велика.

Попытаемся рассмотреть все указанные Джоном Греем  девять принципов по отдельности.

                   А. «Верь, словно чудеса возможны»

         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ также, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

          Прежде всего невозможно приступить к самому процессу творчества, если  у тебя нет какой-либо начальной уверенности, что у тебя это дело  получится.

Подобная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё  дано», например, от Бога.

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил  в таких случаях о «самостоянии человека» как залоге «величия его».


Христианство в таких случаях предлагает - «просите и дано будет вам!» При этом молчаливо предполагается, что дано вам будет по вашему собственному уровню и той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, возникает проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Не бесами.»

Вера  вообще лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «диалог с Богом».

Стоит опереться на авторитет того же Пушкина, воспринимавшего долг творца, как реализацию Божественного призыва:

          Восстань пророк! И виждь и внемли, исполнись волею Моей.

          И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» никак не представляется возможным.

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

В этом разделе главной особенностью встает взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни мы не вольны делать всё, что нам хочется. Но истинный художник никогда не принимал эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

Помнится Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

      Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса.

              В.  Учись, словно начинающий

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

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

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества...

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором мы никак не можем забывать.

                                    Г . Люби, словно впервые
 

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

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

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...

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

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

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

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

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

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

Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви!   Многими русскими поэтами «Любовь» понимается очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например А.К.Толстой пишет:

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

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

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности» на эмоциональном уровне.

                                Д. Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.

 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - Милосердие и широта души.. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


В применении к творческому процессу сей лозунг стоит объяснять как основу важнейшего для творца требования творческой бескорыстности  и отказа от сребролюбия.

Как только художник начинает зацикливаться  на проблеме, а «сколько это будет стоить», он понемногу начинает терять свой творческий потенциал, ибо духовность и деньги  - несовместимые понятия.

Пушкин, как известно, - «это наше всё!»  И у него так сформулирован этот принцип в творчестве:

  «Торгуя совестью пред бедной нищетою не сыпь даров своих расчетливой рукою.

  Щедрота полная угодна небесам. В день грозного суда, подобно ниве тучной,

  О, сеятель благополучный, сторицею воздаст она твоим трудам!»

           Принцип «отдавай, как будто у тебя есть всё, что тебе нужно, и есть эта «щедрота полная, угодная Небесам».

Вспомним и пастернаковское : «суть творчество - самоотдача!» Художник постоянно отдает себя творчеству, порой жертвуя и своей любовью и своей семьей, смотря,  что для него важнее
.

                  Е. Работай, словно деньги не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Как губит души современных творцов эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»

         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь!

Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то подобных минут в нашей жизни наберется не более пяти из 24 часов суточного круга времени. Если завязать возможность творчества с результатами его оплаты, то творить будет просто некогда.

            Ж. Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тревожном  напряжении.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой.

Именно творчество приносит художнику в том числе и минуты полного расслабленья, несмотря на то, что он, художник, не имеет права позволять душе расслабиться в Пути.

            З. Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит
Нам стоило бы переформулировать этот принцип следующим образом: «Разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит!» Христианская традиция на протяжении двух тысячелетий постоянно подтверждает это: «Молитесь и дано вам будет, просите - и будете услышаны!» Об этом  она постоянно твердила верующим,  а потом демонстрировала тысячи примеров того, как просьбы выполнялись, ибо Бог их услышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле. Надо иметь только духовные уши, чтобы этот ответ услышать. Одним из путей приобретения «духовного слуха» является молчание. В Том Свете общаются именно таким образом.

Художник - это пророк, которого Бог благословил «глаголом жечь сердца людей», поэтому оставить своего «благословленного на творчество» соратника Бог не способен.

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

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.

                 И.  Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Это принцип подразумевает широту души художника. Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только как их и можно в основе своей  толковать.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может.

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане себя не ограничивать на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» в творчестве  можно, только  оглядываться иногда  по сторонам при этом все же полезно. 

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

Конечно, в реальности должна быть норма во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этот принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.
       2- 8.  ПАТРИОТИЗМ – ВЕДУЩИЙ СТИМУЛ ВЫЖИВАНИЯ НАРОДА  РОССИИ                                                                                                                                                                                                                                                        
                                                                   «В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она
                                                                      Даётся не для каждого и даже не каждому художнику видна».
                                                                                                                                                                             Н.Заболоцкий
                                                        «Ты знаешь, Алеша, а все-таки родина – не дом городской, где я празднично жил,

                                                          А эти проселки, что дедами пройдены, с простыми крестами их русских могил».
                                                                                                                                                                                К.  Симонов               
                                                                          «Я – патриот, я воздух русский, я землю русскую люблю».

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

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

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

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

              А. Верность национальной идее

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

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

         По этому поводу Анна Ахматова сказала:

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

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

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

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

А  у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

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

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

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

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

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

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

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

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

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

Когда мы замечаем души близких - в суете или в молчании и смирении? Для поэта ответ на вопрос совершенно ясен. Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет   стихотворение А.К.Толстого:

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

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

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

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

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

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

На чем основана такая уверенность?

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                        Б.«Странный патриотизм» в России

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

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

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

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

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

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

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

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

Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз

И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез.

С отрадой, многим незнакомой, я вижу полное гумно,

Избу, накрытую соломой, с резными ставнями окно.

А в праздник вечером росистым смотреть до полночи готов

На пляску с топаньем и свистом под говор пьяных мужиков.

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

Другой аспект «странности» поднимает Марина Цветаева:

«Тоска по родине – давно разоблаченная морока!

Мне совершенно все равно, где совершенно одинокой

Быть и по каким камням брести с кошелкою базарной

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

Мне все равно, каких среди лиц ощетиниваться пленным 

Львом, и из какой среды быть вытесненной непременно

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

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

Не обольщусь и языком родным, его призывом млечным…

Мне безразлично, на каком не понимаемой быть встречным

Читателем, газетных тонн глотателем, доильцем сплетен…

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

Остолбеневши, как бревно, оставшееся от аллеи,

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

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

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

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

Вдоль всей души, всей поперек родимого пятна не сыщет!

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

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

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

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

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

Любви, надежды, тихой славы недолго нежил нас обман,

Исчезли юные забавы, как сон, как утренний туман.

Но в нас горит еще желанье под гнетом власти роковой 

Нетерпеливою душой отчизны внемлем призыванье,

Мы ждем с томленьем упованья минуты вольности святой,

Как ждет любовник молодой минуты верного свиданья.

Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она звезда пленительного счастья

Россия вспрянет ото сна, а на обломках самовластья

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

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

    «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить,

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

Но верить, в том числе, и в мудрость того, что в ней свершается. Надо доверять России, ибо в ней, как позднее скажет  тот же Тютчев: «Порядок творится на Небесах».

Но российский беспорядок бывает  порой  столь силен, что его внешняя нецелесообразность  отрицается  даже многими мыслителями-поэтам, они восстают против этого, как Алексей Константинович Толстой:

   Одарив весьма обильно нашу землю, Царь небесный

Быть богатою и сильной повелел  ей повсеместно.

Но, чтоб падали селенья, чтобы нивы пустовали, -

Нам на то благословенье Царь небесный дал едва ли!

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

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

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

        В. Любовь к родному ландшафту – исходная основа патриотизма

Общее целостное представление о взаимоотношениях и взаимосвязях Природы, Культуры, Человека и Высших сил дает нам матрица этих связей:                                                                                                                                                МАТРИЦА № 13:
	 Элементы                                                                                      
	ПРИРОДА
	КУЛЬТУРА
	ЧЕЛОВЕК
	ВЫСШИЕ СИЛЫ

	 МИФ
	    Объект

    Поклонения
	Мифологическая
	Язычник
	Боги - духи Природы

	 НОРМА
	Объект 

Потребления
	Религиозная
	Верующий
	Бог – Абсолют

	 ФА КТ
	Объект Познания

и Преображения
	Реалистическая
	Исследователь
	  Непознаваемый ( или

  отсутствующий) БОГ, ввиду

  незнания  методов Его 

  адекватного познания   

	  ИННОВАЦИЯ
	Объект Любви
	      Духовно-

  Инновационная
	Творец

 в диалоге

 с Богом
	Бог - любящая и любимая

 личность, собеседник  и 

соратник по  диалогу


  Дмитрий Кедрин в своем стихотворении о родной природе пишет: 

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

Старая березовая роща, редкий лес на берегу реки.

Капельки осеннего тумана по стволам бегут ручьями слез.

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

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

Патриотизм вырастает из    детского восприятия природы, для которого   характерно поведение, описанное у С.Маршака:

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

Искали  мы вечером  в грозди густой «пятилепестковое счастье».

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

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

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

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

Поэты  поднимали очень важную проблему восприятия природы: противоречие между сердечным (чувственным) и рациональным (научным) восприятием Природы. Они не верили в возможность научных предсказаний. Славу Богу, они ошибались. Анализируя логику процессов Природы, наука способна определить тенденцию, то есть, предсказать в соответствии с ранее сложившейся тенденцией некоторые точки будущего состояния  системы.

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

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

1. Любовные  отношения человека к  природе и вера в её ответную любовь к человеку;
2.  Внимательное отношение к повторяющимся явлениям, отраженное в народных приметах;       

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Не то, что мните вы природа: не слепок, не бездушный лик, -

В ней есть Душа, в ней есть Свобода, в ней есть Любовь, в ней есть Язык.

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

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

Человек жил тогда в органической бытийной связи с силами Мира и Сверхмира (то есть, - Инобытия), так что он мог по праву сказать о себе в согласии с герметическим выражением, что «он есть все во всем, составленном из всех сил» , ибо именно эта идея пронизывает арийско-аристократическое учение об «Атмане». Именно на основе этого мировоззрения развивалась совершенная, законченная, традиционная сакральная наука».(52, 102-103)  Мифологическое сознание является важнейшей частью современной поэзии, ибо вся  способность к метафоризации в поэзии основана на «правиле замещения», свойственного  мифологическому сознанию.

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

Ослепительной рыжины бродит лисонька у ручья,

Рыжей искоркой тишины бродит лисонька по ночам.

Удивительна эта рыжь! По-французски краснеет -rouge,

Ржавый лист прошуршит - тишь, можжевельник потянет - глушь.

Есть в повадке её лесной и в окраске древних монист 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

   Достигнутого торжества игра и мука - натянутая тетива тугого лука.

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

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

Русь опоясана реками и дебрями окружена,  

С болотами и журавлями и мутным взором колдуна.

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

Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел,

Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях, 

И ведьмы тешатся с чертями в дорожных снеговых столбах.

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

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

                Г.  Патриотизм как часть менталитета народа

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

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

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

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

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

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

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

Перед опасностью позорно-малодушны, и перед властию – презренные рабы.
Как тощий плод,  до времени созрелый , ни вкуса нашего не радуя не глаз,

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

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

Надежды лучшие и голос благородный неверием осмеянных страстей.

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

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

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

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

И ненавидим мы и любим мы случайно, ничем не жертвуя ни злобе, ни любви,

И царствует в душе какой-то холод тайный, когда огонь кипит в крови.

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

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

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

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

Насмешкою горькою обманутого сына над промотавшимся отцом.

Любая истина имеет свою оборотную сторону – стихотворение «Дума» является оборотной стороной прекрасного наследия «Золотого века русского искусства и культуры», которым мы характеризуем описываемое поэтом время.

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

    Истинное мнение о народе справедливо  только в балансе универсальности и локальности, любой перекос в одну сторону чреват её потерей.  Однако  нельзя сказать, что Лермонтов одинок в своей критике. Еще до больших вершин её остроты поднимаются многие  российские поэты и писатели.
У Тютчева нет шансов не просто для  своего ближайшего окруженья, о котором пишет  Лермонтов, но у всей толпы, всего народа, если он не спасется с помощью Христовой ризы. Поэт уверен в этом спасении, но ничего не говорит о пути, о механизме спасения всего народа, который тысячу лет пребывает в Православии, а до спасения - еще  так далеко!

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

Но не все такого мнения о своем народе, как Лермонтов. Патриотизм и вера в народ характерна для  Бориса Пастернака в его стихе   «На ранних поездах»:
Я под Москвою эту зиму, но в стужу, снег и буревал,

Всегда, когда необходимо, по делу в городе бывал.

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

И рассыпал лесною темью свои скрипучие шаги.

Навстречу мне на переезде вставали ветлы пустыря,

Надмирно высились созвездья в холодной яме января.

Обыкновенно у задворок меня старались перегнать

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

Вдруг света хитрые морщины сбирались щупальцами в круг,

Прожектор несся всей махиной на оглушенный виадук.

В горячей духоте вагона я отдавался целиком

Порыву слабости врожденной и всосанному с молоком.

Сквозь прошлого перипетии и годы войн и нищеты

Я молча узнавал России неповторимые черты.

Превозмогая обожанье, я наблюдал, боготворя,

Здесь  были бабы, слобожане, учащиеся, слесаря.

В них не было следов холопства, которые кладет нужда.

И новости, и неудобства они несли, как господа.

Рассевшись кучей, как в повозке во всем многообразье поз,

Читали дети и подростки, как заведенные взасос.

Москва встречала нас во мраке, переходящем в серебро,

И, покидая свет двоякий, мы выходили из метро.

Потомство тискалось к перилам  и обдавало на ходу

Черемуховым свежим мылом и пряниками на меду.

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

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

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

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

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

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

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

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

Я теперь понимаю, что вся красота – только луч  того солнца, чьё имя Россия!
     Да, народ у нас разный, но сложившаяся в русской поэзии уверенность в особом менталитете народа, безусловно, опирается на силу и красоту его характера, ибо больше опереться не на что. Уверенность  в будущем такого народа  проходит красной линей через большинство  российских стихов.

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

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

Наверно, будут плакать ночью о времени большевиков.

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

Когда звенела и дымилась, о берег рухнувши вода.

Они нас выдумают снова: косая сажень, твердый шаг,

И верную найдут основу, но не сумеют так дышать,

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

Плохие песни мы сложили о поразительных делах.

Мы были всякими, любыми, не очень умными подчас,

Мы наших девушек любили, ревнуя, мучась, горячась…

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

Нам выпала такая участь, что пусть завидуют они! 

Они нас выдумают мудрых: мы будем строги и прямы,

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

Но людям родины единой едва ли им дано понять,

Какая иногда рутина вела нас жить и умирать!

И пусть я покажусь им узким и их всесветность оскорблю, 

Я – патриот, я воздух русский, я землю русскую люблю…

Я верю, что нигде на свете второй такой не отыскать,

Чтоб так пахнуло на рассвете, чтоб дымный ветер на висках.

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

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

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

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

«Вступаю в поэму, как в новую пору вступают… 

Работают поршни, соседи в ремнях засыпают.

Ночной папироской летят телецентры за Муром.

Есть много вопросов, давай с тобой, время, покурим!
Прикинем итоги… Светло и прощально

Горящие версты, как крылья, летят за плечами.

И мы понимаем, что канули наши кануны,

Что мы, как и спутницы наши, не юны,

Что нас провожают и машут лукаво,

Кто маминым шарфом, а кто – кулаками.

Земля, ты нас взглядом апрельским проводишь,

Лежишь на боку, по ночному безмолвная..

По гаснущим рельсам бежит паровозик,

Как будто сдвигают застежку на молнии.

Россия, любимая! С этим не шутят,

Все беды твои  меня болью пронзили…

Россия, я – твой капиллярный сосудик,

Мне больно, когда тебе больно, Россия.

Как мелки отсюда успехи мои, неуспехи,

Друзей и врагов кулуарных ватаги…

Прости меня, время, что много сказать не успею,

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

Прости мне, Париж, невоспетых красавиц,

Россия, прости незамятые тропки.

Прости мне за дерзость, что я этой темы касаюсь,

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

Вступаю в поэму, а если сплошаю,

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

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

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

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

 Русь опоясана реками и дебрями окружена,

 С болотами и журавлями, и мутным взором колдуна,

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

 Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел.

 Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях,

 И ведьмы  тешатся в чертями в дорожных  снеговых  столбах.

 Где буйно заметает вьюга до крыши - утлое жильё,

 Где девушка на злого друга под снегом точит лезвиё.

 Где все пути и все распутья живой клюкой измождены,

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

 Так я узнал в моей дремоте страны родимой нищету,

 И в лоскутах её лохмотий души скрываю наготу.

 Тропу печальную, ночную я до погоста протоптал,

 И там, на кладбище ночуя,  подолгу песни распевал.

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

 В какого бога страстно верил, какую девушку любил.

 Живую душу укачала, Русь, на своих просторах ты ,

 И вот  - она не запятнала первоначальной чистоты.

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

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

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

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

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

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

 Заря молитвенником красным пророчит благостную весть.

 О, верю, верю, счастье есть!

 Звени, звени, златая Русь, волнуйся неуёмный ветер!

 Блажен, кто радостью отметил твою пастушескую грусть.

 Звени, звени, златая Русь!

 Люблю я ропот буйных вод и на волне звезды сиянье.

 Благословенное страданье, благословляющий народ.

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

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

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

Универсальная ширина также опасна, как и локальная узость. Выбор – это и есть выбор баланса, художественной, в том числе, гармонии., которая, как известно, подчинена правилу «Золотого сечения", то есть,  ("Божественной гармонии»).
Особенно актуальной позиция становится во время годин суровых испытаний – отечественных войн или, например,  приближающей экокатастрофы. Тогда наша позиция будет  абсолютно ясной. Нейтральность уже не проходит

 Д.  Творческие и духовные подпорки любви к родине:
                                        «Я была тогда с моим народом, - там, где мой народ, к несчастью, был»

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

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

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

Все голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных июльских небес, -

И так близко подходит чудесное  к развалившимся грязным домам…

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

       Христианский оттенок подчеркивает  в своем стихе и Федор Тютчев:

  Эти бедные селенья, эта скудная природа –

Край родной долготерпенья, край ты русского народа!

Не поймет и не заметит гордый взор иноплеменный,

Что сквозит и тайно светит в наготе твоей смиренной.

Удрученный ношей крестной, всю тебя, земля родная,

В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

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

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

Опять, как в годы золотые, три стертых треплются шлеи,

И вязнут спицы расписные в расхлябанные колеи…

Россия, нищая Россия, мне избы серые твои,

Твои мне песни ветровые, как слезы первые любви!

Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу.

Какому хочешь чародею, отдай разбойную красу.

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

И лишь забота затуманит твои прекрасные черты…

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

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

И невозможное возможно, дорога долгая легка, 

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

Когда звенит тоской острожной глухая песня ямщика…

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

1.  Какое многообразие трактовок предполагает понятие «Духовный пир»?

2.  Как разговаривать с Богом, чтобы Он тебя слышал, не только в молитве?
3.  Когда деньги не имеют значения?
4.  Когда можно позволить душе расслабиться в личном творчестве?

5.  В какой степени ты способен на самоотдачу в творчестве?

6.  Где мы сможем проявить свою любовь, будто влюблены впервые?

7.  Способны ли вы приступить к  любому творческому делу, как начинающий?

8.  В какой ситуации ты волен делать все, что хочется?

9.  Веришь ли ты в чудеса? Приходилось ли с ними сталкиваться?

10.  Какие методы воспитания собственной творческой личности вы применяете в жизни?

11.  Способны ли последовать совету Пушкина и «жечь глаголом сердца людей?»
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    Часть третья: «Особенности национального характера и судьба России»:

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

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

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

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

                                                                                                                                                                                    А.К.Толстой
3.1.  Специфика менталитета русского человека;

3.2.  Характер русского народа на протяжении истории;

3.3.  Православие как элемент российской целостности;

3.4..  Идеал творческой личности - судьба А.С.Пушкина;

3.5..  Россия как гироскоп мировой истории;

3.6.  Национальная «всечеловечность» и «евразийство»России;

3.7. Этапы развития российской  цивилизации;

З.8.  Самопознание России и типология национального характера
3.9.  Русская православная религиозность;
3.10. Планетарная миссия России;

3.11.  Предназначенье русского народа.

                     3-А. Специфика менталитета русского человека:
Было уже ранее  отмечено понимание русского человека как «Единства Божественной сущности, Духовного естества и Личности (Логоса)».  В таком понимании мы опираемся на следующую цепочку их взаимосвязей и взаимозависимостей:

 Божественный Свет несет  нашему человеку духовные энергии;

 Они материализуются в духовных  вибрациях;

 Вибрации  можно измерить в  числах;

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

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

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

        Основные структурные особенности Божественной эволюции (инволюции) человека:

 РОЖДЕНИЕ;

 РАЗВИТИЕ;

 СОЗРЕВАНИЕ;

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

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

 Второй путь: другая часть человечества идет по Пути ЭВОЛЮЦИИ, то есть продолжает развитие и созревание  вплоть до следующей бифуркации;


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

                      Нам представляется, что в русском человеке скрыты основные характеристики, которые делают возможной саму вероятность ЭВОЛЮЦИОННОГО ПУТИ. Подтверждение этому есть в истории не прямое, а косвенное - судьба российского народа. Бог создал нам такие  трудные условия существования, чтобы свою духовную искру, изначально присутствующую в русском человеке, россияне не растеряли в Благополучии и Достатке.

Только в трудных условиях Бытия  российский человек  постоянно порождает себя и себе подобных, а через Инволюцию отсекаются  патологические аспекты, сохранив Духовность, чтобы  продолжать бесконечно эволюционировать.

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

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

В памяти людей она осталась  таинственным образом связанной с Мудрыми Змеями, передававшими представителям людей информацию из Космоса. Именно в те “баснословные года” обезьяна, получившая “духовный допинг”, впервые подняла голову от Земли к Небу, ведь именно с Неба прибыли первые Разумодарители - Адам и Ева. Этот факт нашел метафорическое отражение в Библии в истории  грехопадения наших прародителей.

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

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

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

Можно согласиться с православной критикой космического знания, принесенного Змеем, как “неоязыческого познания”, но нельзя согласиться с тем, что в альтернативной ситуации  Человек выбрал Безбожие. Православные критики (например, в лице диакона Андрея Кураева) правы и не правы одновременно. Они правы в том, что космическое знание, к которому призывал Человека Змей, является знанием неоязыческого характера, связь с Господом заменена на связь с Природой.
Но они не правы в главном! Им не хватает Божественной Любви, которую Господь явил к Адаму и Еве, заменив им один тип инстинкта (Любовь к Богу) на другой - Любовь к Природе, дабы они не сошли с ума, лишившись в мире вообще всякой поддержки. Хорошо критиковать действия людей с абстрактных богословских позиций, трудно только  самим богословам  на позициях Любви оставаться...

Российскому человеку, чтобы стать хорошим помощником Бога, нужно было завоевать дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь подлинную, а точнее - инновационную, связь с Богом, российский человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Именно ему предопределено помочь человечеству провести нас сквозь горнило этого тягчайшего испытания. Но это будет, в конечном счете, не его  собственная победа. Это будет победа всего человечества, ибо - мы его  часть. Лучшая или худшая еще посмотрим, смотря по тому, сумеем ли мы справиться с теми испытаниями, которые выпадут на нашим плечи. 

То, что получено человеком задешево, так им и ценится. За обретенное в страданиях качество, наш человек будет держаться крепко, никаким Змеям его впредь не охмурить! Цена Победы будет  слишком высока! Какие же качества помогут русскому человеку, в конце концов, выстоять в этой последней битве? Их хорошо изложил в эпиграфе, процитированным  в этой части книги, из стихов  Алексея К.Толстого:

 способность любить, так без рассудку;

 умение грозить, так не на шутку;

 ругаться только сгоряча;

 а коль рубить, так уж с плеча;

 спорить, так смело;

 карать, так за дело;

  если прощать, так всей душой;

 устраивать пир, так уж горой.

Эти качества отнюдь не свидетельствуют о благоразумии русского человека, а, напротив, о  доминанте в его характере крайних,  полярных качеств, далеких от подлинного Баланса и Гармонии. О чем это свидетельствует? - Только о том, что  ход Истории определяется не столько  характером народа, сколько обстоятельствами, в которых этот характер проходит через горнило исторических испытаний, выковывая в себе качества, необходимые для последней битвы. И это качество - духовность, сила души и духа, вера в себя и в Будущее, потому что на твоей стороне Бог!

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

В одном богословы, безусловно, правы: сама возможность грешить проистекала из права на Свободу, данного Человеку от Бога. Божеству не нужен был Раб, ему нужен был свободный Сотворец. Вся предыдущая история была демонстрацией детской игры Человека со Свободой. Сейчас настает время расставания с детством. Человек должен оправдаться в глазах Бога, продемонстрировав ответственное отношение к Свободе, свою способность использовать ее  во имя Добра, даже  возникающего на руинах зла. Гармония Добра (62%) и Зла (38%) дает новое инновационное качество Жизни, способное к Устойчивости и Равновесию (Гармония по «золотому сечению»).  
Кроме Духовности именно свободолюбие является другим неотъемлемым достоинством русского человека.   Русская «волюшка» в  нашей истории наделала много бед, недаром Пушкин предупреждал правителей об опасности «русского бунта, бессмысленного и беспощадного». Если дать волю страстям, то оставаться в Гармонии уже не возможно, именно поэтому Революции никогда не приносили блага русскому народу. Об этом мы еще поговорим подробно. 

Сегодня историческая ситуация кардинально изменилась. Мир стоит на грани самой крупной за всю свою историю социальной и природной бифуркации. Закончились детские игры с перебором “широких дорог”, настало время “узких путей”. Потакание собственным слабостям привело к тому, что Человек очутился перед выбором: Жизнь или Смерть. Надо уже становится взрослым и принимать ответственность “Узкого пути”, как единственного обещающего “Свет в конце туннеля” в условиях приближающейся катастрофы.

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

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

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

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

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

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

Интересно, как эти четыре периода, как общая модель развития человечества, отразились на нашей Истории? Мы бы могли назвать следующие вехи, которые помогали нам успешно одолевать исторические бифуркации на своем Пути:

 языческое освоение территории на грани степи и леса, где в дальнейшем будет существовать Россия;

 Крещение Руси Владимиром Святым;

 Куликовская битва - как начало  русского этногенеза;

 Петровские реформы - способ негативного духовного  преобразования  для обретения русскими  необходимых личностных характеристик («фактологического сознания»);

  Революция и Перестройка как жестокие методы выведения русских из этнической ограниченности для подготовки решения ими космических задач (выработка в их результате «инновационного сознания»);
 будущее преодоление последствий глобальной экологической катастрофы (спасение мира от неё).

Как заметит внимательный читатель, вехи эти  являлись ( за некоторым исключением) не победами , а поражениями русского народа, на которые наша культура  находила свой адекватный спасительный ответ.

Внимательный читатель может поймать автора еще  на одном явном противоречии. С одной стороны в тексте излагается идея экокатастрофы как временной бифуркации на пути обретения человеком духовно-инновационного сознания, а с другой стороны, по Библии  Апокалипсис  есть  преддверие Второго Пришествия Христа.

Мы опираемся в этом отношении на  фактор Веры: по причине неограниченной Любви Бога к Человеку Апокалипсис как Конец Света не может быть запланирован Богом на Пути Богопознания Человечеством смысла своего существования в Космосе. Апокалипсис в его метафорическом проявлении, заявленном в «Откровении Иоанна Богослова», свидетельствует  скорей всего о приобщении человечества к Богу, а не о отпадении от Него.

Именно поэтому мы склонны отодвинуть его на неопределенное время,  а приближающуюся экокатастрофу считать всего лишь  временным этапом  в развитии человечества, необходимым для полного его  просветления. Пусть таким тяжким путем, но получения окончательного и полного  просветления... И это многого стоит. Хотя Космос так многолик и разнообразен, что нас ждет нас там еще совсем не известно. Недаром Христос говорил: « В доме моего Отца обителей много!»

                     ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.   Какие способы измерения духовных вибраций в числовой форме вам известны?

2.  Удаётся ли вам найти пути для раскрытия тайны Вашей бессмертной души?

3.  Попытайтесь приложить изложенную  в тексте схему: Рождение - Развитие - Созревание - Эволюция через личностные бифуркации к собственной биографии.

4.  Могли бы вы подкрепить девять основных творческих характеристик русского человека примерами из русской поэзии?

5.  В какой степени грехопадение Адама и Евы в Раю является «грехом», а в какой  - закономерной вехой в процессе духовного становления человечества?

6.  Как лично вы бы оценили тиски: «свобода-необходимость» в процессе собственного духовного самоусовершенствования?

7.  Четыре бифуркации на пути становления человечества - каковы они?

8.  Основные бифуркации на Пути становления российского этноса - как вы их оцениваете? Согласны ли с предложенной  вам авторской трактовкой?

9.  Почему Апокалипсис никак не может быть в реальности  Концом Света?

10.  Что означает заявление Иисуса Христа: «В доме моего Отца обителей много?»

11.  Приходилось ли вам сталкиваться с гармоничностью соотношения сторон в размерах «золотого сечения» : 62% - к 38%?
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3.2 Характер русского народа на протяжении истории:

                                             “Умом Россию не понять, аршином общим не измерить.”

                                                   У ней – особенная стать,  в Россию можно только верить».

                                                                                                                Ф.Тютчев
А. Охота и собирательство сформировали  наше  языческое сознание:
Первым способом гармонических взаимоотношений Человека с Природы  являются  охота и собирательство, то есть, выживание  языческого племени  за счет  ресурсов  окружающей племя природы. В Африке и  по сей день сохранились племена, которые используют только такой  способ адаптации своей жизни к условиям окружающей природной среды. Гармонии в Природе они не ищут, они ею пользуются. Но, чтобы это стало возможным надо изначально иметь гармонию в душе. У язычника она явно была. 

Проживая на границе леса и степи  русский человек  мыслил образами, связывавшими его крепко-накрепко с природой, но не был  способен  поначалу мыслить  в понятиях, это пришло позднее. Вне понятийного  мышления язычник  был лишен самопознания, поскольку  воспринимал себя только как часть природы, не был способен на дистанцию по отношению к ней.  Гармонией природы  он пользовался себе во благо на Охоте и во время Собирательства даров  Природы. 

Жаль, что  Охота и Собирательство - не очень надежный источник сосуществования Человека и Природы. Если племя не контролирует свой собственный демографический рост, то ресурсы его выживания в данном ареале природы  могут быть очень быстро исчерпаны.

Если для первобытнообщинного строя  и языческого сознания  Охота и Собирательство являются единственными  способами  выживания Человека в Природе, то для Человека, перешедшего на более продвинутый уровень сознания, например, «нормативный», выжить среди  ограниченных ресурсов конкретного локального ареала Природы очень трудно. Ресурсы имеет тенденцию убывать, а климат меняться от благоприятного  до весьма мало подходящего для выживания. Тогда у человека оставалось в качестве альтернативы  два выбора:

 мигрировать в другие ареалы Природы;

  перейти на более продвинутый уровень сосуществования с Природой - Земледелие и Скотоводство;

Русский народ выбрал с помощью Неба  второй путь развития  и в экстремальной ситуации исчерпания природных ресурсов своей области  обитания  ими  тщательно занимался. Долгое время он посвящал себя  скотоводству в степи, а когда пришли враги (монголы) эмигрировал в леса, где  путем огневого земледелия подготовил себе «поля»  (от слова палить) для выживания с помощью сельского хозяйства. .

Однако это отнюдь не означало, что от первого способа сосуществования с Природой люди отказались. Грибы на даче мы и до сих пор собираем, а охотничий сезон, который строго регулируется и лицензирован как вид деятельности, также вполне  доступен  и сегодня. До революции в России охота была не только досугом,  но  и способом общения дворян между собой. Это нашло отражение в русской реалистической прозе, где охоте посвящены многие страницы.

Экономика дворянской усадьбы, конечно,  зависит от урожая, но культурную жизнь последний не оказывает  существенного влияния. Анализ показывает, что все-таки  главным занятием дворянина в деревне была именно охота! Пока  он живет в деревне, основные его интересы были  связаны в древности - с соколиной, а позднее - с псовой охотой. В подтверждение этого можно привести огромное количество примеров из русской литературы. Вспомним хотя бы начало “Графа Нулина” А.С.Пушкина:                                  Пора, пора! Рога трубят; псари в охотничьих уборах

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

Выходит барин на крыльцо, все подбочась обозревает;

Его довольное лицо   приятной важностью сияет...

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

В последних числа сентября, презренной прозой говоря,

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

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

В отъезжем поле он гарцует, везде находит свой ночлег,

Бранится, мокнет и пирует  опустошительный набег.

И мало горя этому дворянину, что «страждут озими от бешеной забавы и будит лай собак уснувшие дубравы»...В работе /См. Л.И.Сивинцева. Хронотоп провинциала, - в сб. Русская провинция. Культура ХУ111-ХХ веков. - М.,РИК,1993, с.32-36/ Л.И.Сивинцева писала: ”Главная дворянская потребность или, как ныне выражаются, главный идеал состоял тогда в псовой охоте”, - вспоминал Н.П.Макаров /Мои семидесятилетние воспоминания. - М.,1881, ч.1, с.8/ о первой четверти Х1Х века, но столь же справедливо это выражение для последней четверти, если не половины предыдущего столетия.. “Эти единственно важные в то время дворянские занятия происходили с необычайной торжественностью”,- пишет  мемуарист..

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

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

Часто оставшееся от охоты время в усадьбе подчинялось ожиданию следующей охоты, в распорядок дня включалось кормление собак, приобретавшее характер ритуала и т.п. Именно в силу ежедневной повторяемости хозяйственных забот, малой насыщенности событиями социальной важности, время усадьбы, сохраняя “обратную перспективу” семейной памяти, утрачивало “прямую перспективу”, линейное измерение с вектором направленным в будущее. Оно неизменно проходило свои ежедневные и ежегодные круги, но единственным способом разомкнуть его становилось поступление на службу, отъезд в город”. /Указанное сочинение, с.34/

                                    Б. Земледелие и Скотоводство   уравновешивает  Человека с Природой:
Земледелие и Скотоводство по разному возникали в многообразных  регионах планеты, подстраиваясь под климатические условия той или иной среды проживания Человека. Скотоводство, как правило, более интенсивно развивалось в южных районах планеты, где было необходимо поливное земледелие, а если воды не было, то и земледелие не набирало необходимых оборотов. Поэтому в степной  Киевской Руси скотоводство было доминирующим типом хозяйства, а земледелие - на втором месте. 

Появлялись эти типы хозяйствования  не просто так, их приносили духовно просветленные вестники, наподобие того, как Прометей принес людям Огонь. Во что пишет об этом историк Вл. Махнач: «Исконное занятие арийцев («которых историк считает нашими предками» - замечание Ю.Гусева) - скотоводство, а также раннее овладение ими металлом (это один из первых народов, перешедших к металлическим орудиям) обусловило их религиозные представления и культуру. По наблюдению поэта и переводчика В.Б.Микушевича, почти все великие религиозные системы созданы скотоводами. Он также добавил, что в среде земледельца  загадочным образом скрыто нечто порочное, во всяком случае, вряд ли случайно Авель был скотоводом, а Каин - земледельцем. 
Скотоводы более соотнесены с дикой природой. Они, конечно, тоже разрушают ландшафт (например, Сахара - была саванной, но домашний скот съел растительность и уже многие сотни лет она - пустыня), но все-таки разрушают его гораздо меньше и гораздо медленнее, чем земледельцы. Наконец, скотоводы гораздо независимее земледельцев и обладают более развитым чувством собственного достоинства, а, следовательно, хуже последних поддаются угнетению, менее подчиняются жестоким политическим системам.   Можно сказать, что общие предки индоевропейцев были людьми религиозно одаренными , любящими природу и свободолюбивыми». (В.Махнач «Великое арийское переселение» - в  уже цитированной книге: «Русский дом и русский город», стр.137).

Из этих наблюдений можно сделать несколько выводов об истоках таких наших качеств как свободолюбие и независимость. Их общий исток передавался нам генетически с арийской кровью,  каких бы выдумок по этому поводу ни  насочиняли немецкие  фашисты. 

Земледелие и скотоводство как два дополняющих друг друга  вида хозяйственной деятельности шли в Московском Царстве  рука об руку, ибо имелись  одинаковые условия для существования  обоих. В особенности эти виды хозяйственной деятельности  процветали в Киевской Руси, а когда монголы подвинули  русских с разрушенного почти полностью Юга России на  Север, там стало наряду со Скотоводством все-таки  более интенсивно развиваться огневое Земледелие.

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

Для выживания в суровом российском климате русскому крестьянину было необходимо сочетать все методы адаптации к природной среде:  охоту, и собирательство, и земледелие, и молочное скотоводство...Это естественно не могло ни отразиться на характере русского народа, сочетающем одновременно уступчивость и свободолюбие. Кто-то был более ярким носителем генов скотоводов - свободолюбие в нем доминировало, а кто- то носителем «земледельческих генов» - в нем доминировали смирение и уступчивость. 

Они- то  в конечном итоге и победили, ибо земледелие - стало доминирующем в хозяйственной практике русских крестьян. Его широкое внедрение в жизнь крестьянина позволяло ему долгое время успешно существовать  на освоенной таким образом  земле, установив с природой своеобразный баланс, позволявший  нее губить природу  и создавать  ресурсы для выживания людей на земле, несмотря на капризы природы.

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

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

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

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

Поэтому  именно  Природа  в годы Советской Власти прежде всего и пострадала. Развитие Техники построено на абсолютизации только  одной  из пяти (Вода, Земля, Дерево, Огонь, Металл) стихий - Металла. Точно сказано поэтом:  «Коль люди гибнут за металл, то Сатана там правит бал!»

Универсальные критерии всеобщего развития угодны только Богу, ибо «Сатана» - это доминанта всего лишь частного случая  локального  оптимума равновесия, а отнюдь не всеобщая Гармония и Баланс. Последние  ориентированы только на Бога и осуществляются только с помощью Бога. 

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

Ученые Фонда много лет наблюдали за тем, как человек использует ресурсы планеты, и выяснили, что из года в год мы отнимаем у земли гораздо больше, чем она может предложить нам без ущерба для своего здоровья. Если мы и впредь будем столь безжалостно «доить» родную планету, то уже к 2050 году полностью исчерпаем весь её потенциал.

Что же это получается? Нам и нашим детям жутко не повезло? Миллионы лет человек наслаждался дарами природы, а нам отвечать? Да, отвечать, конечно, придется, но не за язычников. У тех, как мы уже показали,  в отношениях с природой было все в порядке! Отвечать придется в основном за  самих себя.

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

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

Естественно, что через пятьдесят лет все цифры, кроме последней увеличатся, а последняя из-за частых наводнений только уменьшится. Как же нам быть? По мнению ученых Фонда, уже сейчас необходимо пересмотреть общемировые нормы потребления природных ресурсов. Нам придется туже затянуть пояса, зато есть шанс, что наши внуки  не умрут с голоду.

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

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

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

               2. У него начинают пробиваться творческие задатки и ясность мышления

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

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

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

Прервите пир чудовищный, когда желаете вы встретить   

В Небесах  утраченных возлюбленные души. Ступайте по домам!» 

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

                    Г. Благодать - инициирует творческое начало  в Человеке:

Русский человек уже давно  живет не по «Закону», а по «Благодати». Уже говорилось, что « жизнь по Закону» рождает «нормативное сознание» и связанное с ним законопослушание, а «Благодать»  инициирует «инновационное сознание»  и связанное с ним - творческое начало в человеке.

Мы уже   проиллюстрировали девять важнейших принципов творческого сознания ( на основе модели Дж.Грея) которые стоит еще раз кратко сформулировать в аспекте присущих подлинному творцу личностных характеристик:

 вера, что любые чудеса возможны;

 ничем неограниченная творческая свобода;

 постоянная учеба, вследствие смирения и  постоянного сомнения в своих возможностях;

 отношение ко всему на свете  с Любовью;

 самоотдача себя в творчестве;

 бескорыстие и  отсутствие  материальной заинтересованности;

 духовный оптимизм, жизнерадостность;

 постоянный диалог с Богом;

 широта души во всех проявлениях.

Все эти качества свойственны творческому человеку в такой же степени, как и развитой в духовном плане русской душе. Почему творческие способности русской души будут так важны в будущем отрезке жизни русского народа? Прежде всего потому, что:

 проявления будущей бифуркационной ситуации могут быть очень разнообразны, справиться с ними сможет только развитое творческое сознание;

 вера  творца позволяет преодолеть все аспекты патологии, в том числе и личной - физической;

 вера в Творца создает уверенность, что ты не загнан в тупик, а Бог оставил тебе  выход, надо только проявить творческие усилия, чтобы отыскать его;

 вера в Творца помогает укреплять надежду и оптимизм, от которых  творческое усилие только возрастает;

 решать любые духовные проблемы помогает неограниченная творческая свобода;

 отсутствие прямой материальной заинтересованности помогает выжить в ситуациях материальных затруднений, связанных с бифуркационными проблемами;

 правильно задавая вопросы Богу, творец может  почувствовать и все  варианты  возможных ответов.

                           Вопросы для самостоятельного размышления:

1.    Способны ли вы правильно задавать вопросы Богу, чтобы почувствовать варианты ответов?
2.  Не лучше ли в этой ситуации просто молиться?

3.  Спасется ли творчески одаренный народ от предстоящей глобальной катастрофы?

4.  Какие  качества национального характера могут помочь такому спасению?

5.  Каковы принципиальные отличия «Жизни по Закону» от «Жизни по Благодати?»

6.  Чем может помочь в этой ситуации А.С. Пушкин?

7.  Почему опора на Технику  в Будущем менее перспективна, чем на свои творческие усилия?

8.  Случайно ли Каин - земледелец, а Авель - скотовод? Как повлиял образ жизни на  библейскую историю их взаимоотношений?

9.  Как лично вы относитесь к охоте - как к убийству неповинных зверей или как интересному способу досуга и отдыха?

                      Основная и дополнительная литература:

1.  Дж. Грей «Практические чудеса для Марса и Венеры - Киев, София, 2003, стр. 40-41.

2.   Л.И.Сивинцева. Хронотоп провинциала.-сб. Русская провинция. Культура ХУ111-ХХ веков. - М.,РИК,1993, с.32-36. 

3.   Н.П.Макаров  Мои семидесятилетние воспоминания. - М.,1881, ч.1, с.8.

4.   В.Махнач «Великое арийское переселение» -в  книге «Русский город и русский дом» - М., Институт  религиозных и социальных исследований, 2004 г.,  стр.137.

5.  А.С. Пушкин «Пир во время чумы» -  Собрание  Сочинений. Золотой том, - М., Имидж, 1993, стр. 286-289.

6.  Громыко М.М., Буганов А.В. О воззрениях русского народа. - М., Паломник, 2000 г.

7.  Ключевский В.О. Русская история в 3 т. - М., 1993 г.

8.   Лихачев Д.С. Культура русского народа Х - ХУ11 века. - М., Л.,  Издательство АН СССР, 1962 г.

9.  Сахаров А.Н., Назаров В.Д., Боханов А.Н. «Подвижники России: исторические очерки.» - М., «Русское слово - РС»,  1998 г.

10.  Тальберг Н.Д. Святая Русь. - СПБ, Издательство Суворина, 1992 г.

11.  Лосский Н.О. Характер русского народа. В 2 книгах.  - М., Ключ, 1990 г. 

12.  Франк С.Л. Духовные основы общества. - М., Республика, 1992 г.

3.3.  ПРАВОСЛАВИЕ  КАК ЭЛЕМЕНТ  РОССИЙСКОЙ ЦЕЛОСТНОСТИ



                                                                     «Эти бедные селенья, эта скудная природа -




                                                       Край родной долготерпенья, край ты русского народа!

                                                                                                      Не поймет и не заметит гордый взор иноплеменный,

                                                                                                      Что сквозит и тайно светит в наготе твоей смиренной.

                                                                                                      Удрученный ношей крестной, всю тебя, страна родная,

                                                                                                      В рабском виде царь небесный исходил, благословляя.











Ф.Тютчев




С незапамятных времен человечество занимается игрой под названием “История”. Лучшие наши умы стремились разгадать законы этой игры, принципы исторического детерминизма. Вместе с тем в Истории всегда были силы, заинтересованные в её фальсификации. Прежде всего, это  “власть предержащие”. Неслучайно родилось утверждение известного российского историка,  академика Покровского , что “История - это всего лишь современная Политика , опрокинутая в Прошлое”. При адекватном анализе историку   приходится постоянно делать выбор между двумя формами исторического объяснения, двумя формами гносеологического  принуждения: материальной (экономической) и духовной (идеологической). Гармоничный подход к истории - дело Будущего.


В рамках  нашей модели культуры,  соблюдая единство Мифа, Нормы, Факта и  Инновации, мы исходим из того, что  прямое противостояние духа и материи  не адекватно для исторического объяснения. Противостояние материального духовному обычно скрывает интерес третьей  тайной силы, умеющей “чужими руками таскать каштаны из огня”, прикрываясь той или иной  из указанных форм социального принуждения. Примером является  марксизм, выступавший  в этом плане  как чистейшая “бесовщина”.


Инновационная  методология всегда исходит не из противостояния своих элементов “или-или”, а из их целостности: “и-и”. Жесткое разведение духа и материи имеет смысл только в рамках основного вопроса философии, да и там они разведены не системно,  ибо сама Культура есть ничто иное, как способ органического соединения материи и духа. Первенство того или иного элемента  относительно и исторически и гносеологически.. Культура соединяет дух и материю по золотому сечению, с преимущественным положением духа как «ключевого элемента» культурной системы. 


Целостность материи и духа имплицитно содержит и вторую проблему: функционирует исторический (да и культурный) процесс как хорошо отлаженная система, или в ней допускаются случайности, а, возможно,  - и сбои?


Культурологи склонны настаивать на наличии случайности в культурных процессах, философы - на их строгой закономерности. Мы как всегда придерживаемся точки зрения: ”и-и”. Динамика культуры - закономерный процесс, допускающий случайные флуктуации, в особенности, когда их провоцируют  неуправляемые бифуркационные процессы. Случайность - это проявление непознанной закономерности, тем более, что мы исходим из Божественных закономерностей, познанных нами еще в недостаточной степени.


Если Культурная Система есть живой, развивающийся организм, то внутри его всегда есть  место стохастическим (вероятностным) процессам, ибо все законы Жизни ( тем более - Бога) мы далеко еще не познали, а, следовательно, должны принять наличие непознанных  (назовем их “случайными”) процессов.


Вместе с тем внутри культурной их части всегда  есть место для деятельности Субъекта, обладающего свободой воли. В том числе свободой подталкивать течение процессов в сторону познания Божественных  закономерностей, или напротив - тормозить их постижение, стоя на антибожеских позициях.


Ведущих  к цели путей - множество, но правильный все равно один: адекватно осознанный, истинный. Можно и кривыми путями двигаться к цели, только больше времени потеряем, да и саму цель деформируем. Разница будет в скорости развития и сроках пришествия грядущих перемен. Но они когда-нибудь все равно придут! Неопределенность лишь возрастает,  когда мы  движемся вслепую, не осознав путь, цели и средства их достижения.


В ХХ веке мы стали свидетелями колоссального ускорения социальных процессов, вследствие увеличения роли в них духовных факторов. Мог ли кто-нибудь в Румынии в начале 1989 года предсказать в этой стране казнь Чаушеску? Таковых людей, возможно, вообще не было. Но с помощью системной методологии моделирования исторических процессов   подобная вероятность “лежала бы на ладони”.


 С позиции нашей системы моделирования  важнейший социо-культурный регламент повторяемости событий - 24 года. Крупнейший социальное потрясение России начала ХХ века - большевистская  революция грянула в 1917 году. За ней с регулярностью в 24 года следовали самые крупные социальные потрясения на континенте: 1941 - нападение Германии на Россию, 1965 год - начало распада “тоталитарных систем” (Пражская весна), 1989 год - конец распада социалистического лагеря, в том числе казнь самого жестокого европейского тирана - Чаушеску и его жены. 2001 год - начало нарастания системной неуправляемой бифуркации, в России, а  2025 г. - окончательное завершение переходного этапа, пик которого для России мы прогнозируем на середину последнего этапа, то есть на 2013 год.


Эта книга была задумана ровно  за 24 года до конца ХХ века в 1990 году. Кому-то такая хронология покажется странной, но мы следуем в фарватере мысли Анны Ахматовой, высказанной в ее “Автобиографических записках”, что ХХ век начался только осенью 1914 года вместе с началом Первой мировой войны. Поэтому и окончится он лишь только в 2013 году.


Массовому продвижению Духовно-инновационного сознания в России будет предшествовать колоссальная духовная и технологическая  Бифуркация, которая, по нашим расчетам, начнется в 2007-2012 годы, а к 2013 году завершится созданием “критической массы” носителей нового духовно-инновационного сознания в обществе. 


Многие не верят в резкий скачок сознания, уровень которого в данное время  совершенно не предполагает быстрого перехода к состоянию  принципиально иного качества. Но кто мог поверить, что Восточная Европа за короткий период в конце 80-х стряхнет с себя путы однопартийной, тяготеющей к тоталитарности, системы? Если бы ее руководители обладали способностью социо-культурного предвидения, они никогда бы не довели социальные процессы до такого накала, поставив под  удар свою свободу, а, в случае Чаушеску, -  и саму жизнь.


Почему мы уверены, что приход нового сознания в мире неминуем? Дело в том, что на этот период выпадут более острые испытания: всплеск национальной розни Востока и Запада, экологический кризис и климатические катаклизмы, планета будет поставлена на грань выживания. Вопрос будет стоять в плоскости: “Жизнь или Смерть всему человечеству”. Именно такая ситуация  чревата бифуркационным взрывом сознания, все другие аспекты влияний уже  мало эффективны, уж очень сильно заросли наши мозги плотским жирком, покрылись пленкой  маргинальной культуры, далекой от понимания духовных, (а в особенности - православных), истин.


В подобной ситуации использование нашей методологии моделирования   сулит немалые перспективы. Она способна налаживать на основе Православия отношения между  социальной Структурой, Природой и Властью, способна гармонизировать духовную сферу Личности, изгоняя из нее все негативные аспекты, тормозящие приход Духовно-инновационного сознания (ДИС), ориентированного  в России  на Православие. В других регионах свою роль в  развитии ДИС  способны сыграть мистические аспекты других конфессий.  

Выйти человечеству из духовного, социального и экологического тупиков помогут носители нового сознания, способные увлечь за собой и своими путями решения проблем тысячи других людей, в особенности молодежь. Мощнейшим средством смягчения предстоящей катастрофы явится повсеместное строительство автономных сельских экодомов, приспособленных для проживания в экстремальных ситуациях, но на земле, то есть, в деревне, а не в городе. 

Но каким будет  ХХ1 век после 2013 года,  и будет ли  он  вообще? Контуры можно осознать,  оценив роль в будущей мировой динамике нашей собственной страны. Сейчас нет более важной в мире проблемы, чем поиск ответов на все эти вопросы.

Чтобы подвести человечество к черте спасения, каждая социальная группа, народ или отдельная личность, должны пройти в своем духовном развитии намеченный  нашей моделью  путь трансформаций: от МИФа через НОРМу и ФАКТ - к ИННОВАЦИИ.


Долгое время мы пренебрегали закономерностями социокультурного развития и строили свой путь “наобум” или на основе весьма перекошенных в сторону  экономического детерминизма теорий. За это история мстит прежде всего самим нам горькой бездуховностью и нарастанием в Обществе различных типов “социально отклоняющегося поведения”.


Вроде бы было понятно, что от первобытной социальности  из Каменного века  нельзя сразу же шагнуть в высоко духовное  общество, не пройдя долгий путь духовно-инновационного  развития. Человечеству надо было извлечь положительные стороны цементируемого МИФом рабовладельческого общества, спаянного христианскими НОРМАми  феодального, и объединенного реалистической методикой познания (наукой) ФАКТов общества капиталистического. 


Однако  нашим  “коммунистическим  левакам” казалось большим  геройством прыгнуть с помощью социалистической революции сразу в социализм, минуя стадию капитализма. Выяснилось, что цена такого прыжка очень высока: система начинает все с начала, проходя нереализованные стадии в извращенной, полной морального и физического  страдания, форме.


К чему привел ленинский эксперимент (об опасности которого, кстати, предупреждал Маркс) “построения социализма в отдельно взятой стране”? Только к тому, что любовь к родине, а по сути и вся  идея торжества Православия, потеряла свое лицо перед молодыми людьми. Ныне они  охотно покидают свою страну, проклиная ее социалистическое прошлое. Убеждать их, что они не понимают социальных закономерностей, бессмысленно. Нет ничего убедительнее самой Жизни, а она, кажется, совсем пока не на стороне прошлого  весьма негативного социального опыта России.


Единственно, что вселяет  в нас некоторую надежду: сохранение в самой России остатков подлинной (православной) духовности, давно утерянных на Западе и получивших весьма извращенные формы развития ( в фанатизме)  на Востоке. Но приблизиться к порогу самоочищения мы сможем,  извлекая духовные уроки из трех предыдущих типов духовности, названных нами  “мифологической”, “духовно-нормативной” и  “познавательно-личностной”. Но осознав уроки, надо двигаться дальше, ибо жизнь потребует развития уже на основе ДИС.

Нам необходимо всячески способствовать кристаллизации в обществе  духовных ячеек православного творчества для объединения носителей ДИС  с целью выявления путей решения возникающих общих планетарных проблем на местном уровне. “Мыслить глобально, а действовать локально” - этот лозунг “зеленых”, как никогда кстати, будет работать  в наши времена.


Одним из весьма перспективных путей кристаллизации духовных ячеек является предполагаемое преподавание в средних школах и вузах курса “Основ православной культуры”.


Наиболее губительным итогом почти  семидесятидвухлетнего существования Советов в нашей стране стал катастрофический спад творческой активности населения в социальном плане. По отношению лично к себе - пожалуйста! Но многие общественные интересы у нас  “пошли по боку”. Мы потеряли то, что в православии называется “соборностью”.

 Нет в России  без Православия сплачивающей и цементирующей  соборность  идеи. Установка “не высовывайся”, равнодушие и немилосердие  как закономерный итог тотальной психологии страха и взаимного недоверия друг к другу, становится сейчас сильнейшим ступором  творческого сознания. Только широкое внедрение в общество основ православной культуры поможет решить проблему.


Ведь, как показывает исторический опыт России, без Духовного  Творчества, без минимальной сопричастности с Православной Культурой российский  человеческий коллектив жить не может. По крайней мере, ему это не  удавалось на протяжении последней тысячи лет.


Что же произошло с нашей, так называемой “советской культурой”? Да и какая же Культура могла возникнуть в условиях тоталитарной государственности? Нет правил без исключений, но в массе своей это была “маргинальная культура”,  правда,  имеющая  свои  социальные корни.

Ее носители оторвались от народных крестьянских (христианских) корней (мифологических и нормативных по своим истокам), но не интегрировались в городскую Культуру, тяготеющую по сути к фактологической, по крайней мере, в доминирующей  в Европе  тенденции.


Это были рванувшие в эпоху “Большого скачка промышленности” в город крестьяне. Их субкультурная прослойка стала социальной базой «культа личности». Авторитарный тип управления весьма импонировал их неразвитым представлениям о Социуме, сформированным патриархальной властью “отцов” в деревне.


“Отцов” ныне кое-где заменили “паханы”, но изменилось немногое, ибо только носители “маргинальной культуры” процветают. Обратитесь в любой книжный магазин, каким “культурным барахлом” там торгуют, посмотрите , какой низкий уровень современных художественных передач на телевидении. Конечно, же и там есть отдельные исключения, но вкрапления духовной культуры в СМИ так редки, что кажется, что никаким культурным сдвигом в России  пока  вообще не пахнет.


На наш взгляд, корни маргинальной устойчивости российской Культуры надо искать не в славянской мифологии и православной нормативности, лежащей в основе отечественной Культуры,  даже не в самом факте разрыва тела Культуры на переходе от НОРМы к ФАКТу, а в “рабской психологии”, навязанной нам  ещё в годы  татаро-монгольского нашествия.


Эту психологию традиционно  укрепляла восточно-деспотическая структура государственной власти, воспринятая нами от монголов и реализованная в Московском Царстве Иваном Грозным. Данный тип государственной власти держится только на страхе своих подданных. Без  насилия и подавления оппозиции  он весьма не прочен. Что изменилось с этих пор? Судя по разросшемуся в наши дни аппарату подавления - не очень много. Пока государственная власть в России будет держаться на страхе, будет чураться “механизмов любви”, ей не суждено выйти из  перманентных трудностей. Пока она не введет в норму существование оппозиции, политической устойчивости нам не видать, как своих ушей. В страхе, как ни странно, растут и психологические корни коррупции чиновничества, ибо только глубоко скрытый страх, неуверенность в завтрашнем дне толкают чиновников на свои должностные преступления. 

Конечно в нашей государственной машине очень многое идет от пышного цвета Петербургской империи, возросшей на дрожжах немецкого бюрократизма. С той лишь единственной разницей, что немецкий бюрократ подчиняется сам законам своей системы, а отечественный считает, что законы писаны только “для нижестоящих”. Ну а страх ему помогает так считать. 

Особенно благоприятные условия для роста тоталитарных традиций в стране возникли из-за совершенно неорганичной для православной России большевистской  революции. Свою роль сыграл в этом экстремизм леворадикальный интеллигенции. Под  влиянием большевиков Россия была вынуждена начать свой исторический путь по кругу, взяв из старой Культуры только наиболее близкое левакам по духу и отбросив духовно-передовой и религиозный опыт.


Традиции опричнины и жандармского управления были “блестяще” реализованы в системе ГУЛАГа, даже в еще более нечеловеческой и невыносимой форме. Им противостояла лишь нравственная сила лучших представителей отечественной культуры того периода: религиозных мучеников, сидевших в лагерях, гениальных поэтов и писателей, типа Анны Ахматовой, Бориса Пастернака, Андрей Платонова и других. Именно они взяли на себя тяжесть свидетельства об этом времени, не отклонив от себя “ ни единого удара”.     Анна Ахматова писала в поэме “Реквием”:




И если зажмут мой измученный рот, которым кричит стомильонный народ,




Пуская же они поминают меня в канун моего поминального дня.


Принципиальное отличие носителей “маргинальной культуры” от творцов Культуры подлинной - в страхе перед Историей, в нежелании брать на себя тяжесть ответственности и роль свидетеля. Это психология людей несвободных, рассуждающих: “Ничего не знаю, моя хата с краю”, “Нам, мол, с вами думать неча, если думают вожди”…

Такое желание жить вчерашним днем, выпадение из Истории, социально-культурная апатия  и дает возможность тоталитарным политикам нами управлять, как им хочется, “сворачивать тело Социума в бараний рог”. Причастность к маргинальной культуре всегда идет рука об руку с духовным рабством, несвободой и отсутствием подлинных знаний о социальных закономерностях.

Русской интеллигенции во все времена был хорошо известен лозунг: ”Если вы не занимаетесь политикой, то политика занимается вами!” Кому же было заниматься политикой после 1937 года, когда вся интеллигенция, либо эмигрировала заграницу, либо сидела в концлагерях и тюрьмах? Однако, свойственный маргиналам испуг перед Историей не захватил всерьез творческую молодежь.


Например, в том самом 1938 году погибший позднее на войне поэт Павел Коган писал:



  ”Мое поколение - это зубы сожми и работай, мое поколение - это пулю прими и рухни.



   Если соли не хватит, хлеб намочи потом, если марли не хватит,  - портянкой замотай тухлой.



   Ты ведь сам понимаешь: я не умею бить в литавры...” 


Молодежь всегда служила залогом нашего динамизма, давая некоторую уверенность, что можно пересоздать Будущее. Наличие в Обществе разных поколений, а, следовательно, разных уровней восприятия господствующих идей (а значит - и разное отношение к той же маргинальной культуре) немного смягчает   идеологический монополизм господствующей  культуры.

У Социума всегда есть здоровые биологические основы, возможность противостоять любой политической патологии, исходящей из “протухшей его головы”. Слава Богу, у молодежи  остается некоторое количество чистых пор, чтобы вывести из крови прошлые идеологические клише как вредный шлак.

В динамике нашей модели культуры ведущий метод познания - метод противопоставления и аналогий. Сравнивая эпоху Московского Царства и  годы “культа личности”, убеждаешься в их   аутентичности. Единство их нормативной духовности порождено общим законом “социокультурной инвариантности”.


К примеру многое инвариантно даже в судьбах правителей. Взять Александра Невского и  Иосифа Сталина. Общей для них является ориентация на Восток ( дружба с монголами   у Невского и  с Китаем у Сталина)  победоносная война против немцев , странная смерть, похожая на отравление. Отличие в том, что Александр Невский  стал православным святым, а Сталин под эти критерии никогда не подойдет.

В судьбе  Ивана Грозного. Петра Первого и Сталина так же есть потрясающая общность: жертва сыном во имя превратно понятых “государственных интересов”. Эта жертва - убийственная метафора адекватности этих режимов, вопреки разделяющей их бездне времени.



Зачем говорить о “слезинке ребенка”, если правитель жертвует самым дорогим, что у человека есть, - сыном? Если режим толкает его на подобный акт, то он бесчеловечен, что бы о нем ни говорили, равно как и сам правитель.


В дальнейшем мы постоянно опираемся на тезисы книги Николая Бердяева “Русская идея”, вышедшей в Париже в 1971 году. (Общая библиография, № 113).

Основное напряжение  эпохи Московского Царства Бердяев видит в конфликте между “никонианством”, выражающим основные государственные установки того времени, и “Расколом”, им противостоящим. Самый крупный писатель допетровской эпохи, исключая, возможно, автора “Слова о полку Игореве”, - протопоп Аввакум был фактическим лидером Раскола. 


Возникает искушение провести аналогию его противостояния государственной власти и конфликта с нею духоборцев 30-х годов нашего века: Гумилева, Ахматовой, Мандельштама, Платонова и других. Внешне суть конфликта одна и та же: Аввакум был консерватором и боролся за достоинство прежней христианской нормы. По существу то же самое делали и наши писатели в 30-е годы, борясь за достоинство отечественной (православной по сути) Культуры, которая считалась деятелями типа Шарикова и Швондера, Культурой отжившей и  консервативной.


На самом деле, все сильно не так. Маргинальная культура Шариковых и Швондеров, относясь к тоталитарной нормативности, по уровню развития более консервативна, чем Православная культура Ахматовой и ее друзей. Последняя является “фактологической” по самой сути, ибо именно они взяли на себя роль “свидетелей своего времени”.


То же самое и в конфликте Аввакума и его мучителей: нравственная чистота была на его стороне, следовательно, именно  он выступает с более прогрессивных позиций. Николай   Бердяев считает, что  традиции левого раскола наиболее полно представлены в деятельности русской левой интеллигенции Х1Х века, породившей, в конце концов, “большевизм”.

Такое рассуждение не учитывает важнейший для анализа духовный фактор. Раскольники во главе с Аввакумом боролись за Веру, а революционная интеллигенция - против нее, объединять их по духовным параметрам невозможно, ибо они - антиподы. В окружении Ахматовой большинство людей также были верующими и это помогало им противостоять безбожному режиму,  явившемуся плодом деятельности русской разночинной интеллигенции Х1Х века.


Но многие процессы объединяет характерное для всех интеллигентных людей в России чувство вины и раскаяния  за  изменения, охватившие Россию. Бердяев пишет о раскольниках как о людях, которые “начали жить в прошлом и будущем, но не в настоящем. Раскол был уходом из Истории, потому что  Историей овладел князь мира сего, Антихрист, проникший на вершины Церкви и государства”. ( № 113., стр.15)


Точно такое же ощущение было свойственно людям круга Ахматовой, как об этом пишет Лидия Чуковская (“Записки об Ахматовой”- Нева, № 6-7,1989). Находящаяся в эмиграции русская интеллигенция также восприняла порядки, царившие при Сталине в России, она - каялась, как покаялись и немцы, осознав после войны  ужас своего фашистского режима. Не в том ли корни бед России, что  большинство ее населения так всерьез и не покаялось за свою причастность к тоталитарному советскому  прошлому страны? А коммунисты, напротив, даже бравируют этим.


Соглашаясь со многими из высказанных тут мнений, мы рискнем изложить свою, несколько отличную точку зрения. Выключенность из Истории, “житие” во имя Прошлого (Революции) или Будущего (Коммунизма), нежелание придать Настоящему статус связующего исторического звена, на наш взгляд, характеризует не подлинное, а маргинальное сознание. Для подлинно культурного человека свойственно сознание единства Прошлого, Настоящего и Будущего, ощущение их взаимной обусловленности.


Не думаем, что все, сталкивавшиеся в те годы с кровавой мясорубкой ГУЛАГа, всерьез считали ее дорогой в коммунистическое общество. Одни, как Шаламов или Солженицын, приходили к адекватному осознанию происходящего,  большая же часть открещивались от любой возможности дать событиям точную оценку. Да многие были просто  не способны на нее.  Все эти деятели советской культуры были подлинными  маргиналами!

 Признать ГУЛАГ антикоммунистическим явлением было для них невозможно, ибо требовало перехода на “фактологическое и личностное сознание”. Стремлением маргиналов сохранить Прошлое, как “Золотой век”, также их религиозно-коммунистическим сознанием объясняется  консерватизм и непонимание, что ситуация в стране в 30-е годы кардинально изменилась, благодаря дворцовому перевороту Сталина. Она уже давно стала не революционной, а контреволюционной. Настоящим “врагом народа” был именно он, ведь Истории  свойственна ирония, переворачивание позиций с “ног на голову”.


В политическом отношении раскольники  близки гуманистической интеллигенции 30-х годов общим неприятием правящего режима, а в духовном - взаимным консерватизмом позиций. И те, и другие смотрели назад в прошлое, но одни идеализировали религиозную Норму, а другие гуманистическую ФАКТологию, поклонение самодостаточной Личности. Однако, Личность не самодостаточна, а в ходе осознания себя  нуждается в диалоге с Высшим существом, ибо Духовный мир иерархичен, и  отнюдь не Человек занимает в нем высшее по рангу место, а Бог.


Конечно, верующая Ахматова это прекрасно сознавала, как сознавала и творящийся на ее глазах разрыв Политики и Культуры. Советский вариант “социализма” не имел никакого отношения к подлинно социалистической идее, опирающейся на величие Человека, некую гуманистическую абстракцию, которой Сталин противопоставил величие тоталитарной Системы.


Разрыв Политики и Культуры не преодолен и до сих пор, ибо наша Культура уже набирает инновационную тенденцию, а Политика как была, так и осталась в рамках доинновационного периода: частично нормативной, а  в основе своей -  псевдодемократической, опирающейся на прежнюю гуманистическую абстракцию Человека.


Вместе с тем уверенность в торжестве духовно-инновационных идей в России придают нам прозрения о  её будущем у великих мастеров Культуры, например, Александра Блока:



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



 А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!”


Подлинно российская Православная  Духовность, подобно граду Китежу, не уничтожима; она может на время уйти под воду, чтобы потом в уготованный ей срок начать действовать на новом витке духовного развития. Точно также и творческая мощь Православия выйдет на первый план, когда Власть и Гражданское общество поймут, что в России можно исправить положение, только, объединившись воедино всем им троим.


Разность  между Политикой и Творчеством очевидна, когда мы анализируем противоречия между Пушкиным и декабристами. Он был реалистом и в политике и в Творчестве, а они были политическими романтиками. Он прекрасно понимал, что их программа утопична, что “страшно далеки они от народа”, что в такой ситуации реализация их идей приведет только к очередной вспышке насилия. 

Они продолжали бредить мифами, вроде “вечевой республики”, а народ верил только в Царя-батюшку. Ничего хорошего из такого противостояния бы не вышло. Думаю, что именно об этом был у них разговор с Николаем во время кремлевской встречи 8 сентября 1826 года.  Царь сказал на следующий день Блудову, что вчера говорил с “умнейшим человеком России”…

Свидетельством такого интуитивного  отношения к декабристскому перевороту является пушкинская поэма “Граф Нулин”, написанная в дни восстания декабристов, и являющаяся пародией на российскую революцию. Понять это можно, если знать условность пушкинского уподобления графа Нулина Тарквинию, из которого в свое время провалился царский режим в древнем Риме.


Граф Нулин - неудачный Тарквиний, ибо ему не удается соблазнить современную Лукрецию, которая , в  отличие от своей древнеримской предшественницы дает графу пощечину, чтобы из революции ничего не вышло.

По Ленину “декабристы разбудили Герцена”, а он развернул такую антиправительственную агитацию, которая в конце концов привела нас к большевистской революции. Следует начать эту цепочку с масонов ХУ111 века: Радищева и Новикова. Тогда кое-что становится более понятным в последующих событиях. Характерно, что Ленин не упомянул об этом, хотя прекрасно знал это обстоятельство.


Конечно же политические руководители России из династии Романовых были весьма реалистически мыслящими людьми: но если Павел и Александр 1 принадлежат к “классу мифореалистических политиков”, Николай - к “нормативно мыслящим реалистам”, то подлинным “реалистом” был лишь Александр Второй, освободивший крестьян сверху, прекрасно понимая, что иначе они освободятся сами ... ценой бунта и огромной крови. А против этого предупреждал еще Пушкин: ”Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный”.


Политическое творчество народа до этого века проходило только в форме “народных бунтов”, ибо духовный потенциал народа был загнан в подсознание и не мог раскрыться ни в какой другой форме, кроме редких минут “волюшки”, по образцу  Разина, Болотникова или Пугачева.


Казалось бы  наша Перестройка то же дала народу легальные формы политического самоутверждения, в особенности эти иллюзии были велики во времена Первого съезда народных депутатов, выдвинувшего в качестве нового лидера России Бориса Ельцина.


Существует отмеченный еще В.И.Вернадским “закон цефализации” как путь нарастания разумных элементов и в Социогенезе,  а шире -  в генезисе всего  Живого вещества  на планете. Но Россия пока удачно сопротивляется этому закону, надеясь скорей на Духовность, нежели чем на Разум. Некоторые страны, например, Япония, сделали на нем такой бизнес, что ставят вопрос о “всеобщем высшем образовании”. (Для нас - это утопия даже  к середине ХХ1 века)


Зная, что сейчас творится в сельской глубинке (поскольку три  года работал там учителем в сельской школе), мы даже на “всеобщее среднее образование” в России  не уповаем. Но развитие Запада идет по пути разведения Рациональности и Нравственности. Сегодня там доминирует  бездуховный Разум. Россия в этом отношении находится в умственно-сердечном равновесии, позволяющем надеяться, что в будущем и на фронте Рациональности мы свое возьмем, если сделаем ее православной.


Однако, это произойдет не раньше, чем будут решены экономические проблемы, ведь “голодное брюхо к учению глухо”. Мощь духовного потенциала России покоится на ножницах между высотой духовного Идеала  и бедностью реального Бытия, не позволяющего народу впадать в искушение материальным изобилием по образцу граждан США. Именно там наибольший процент населения с превышением в весе. 

На наш взгляд, разрыв между Идеалом и Реальностью в России носит продуктивный характер. Исторически он всегда вдохновлял деятелей Культуры на высокое творчество, а тем паче помогал российским праведникам и святителям добиваться высоких духовных результатов. Основа праведности – аскетизм и смирение. В изобилии их  не достигнешь. 

Такова особенность русской эсхатологии (размышления о конечных судьбах мира), что после обустройства мало-мальски  сносной собственной жизни русский интеллигент начинает размышлять о спасении всего мира.


Наверно, это и правильно, потому что  все “реалисты” давно перестали этим заниматься, а кому-то все же надо! Как отмечал  Н. Бердяев, “основной русской темой будет не творчество совершенной Культуры, а творчество лучшей Жизни”. (113, стр.27) Русская Культура никогда не разрывала тайну Творчества, ее эсхатологическую направленность с социальной устремленностью. Отсюда ее всемирность и высокая духовность, а также бедность российского быта. Последний интеллигента в России никогда не интересовал. Он всегда подозревал, что преодоление материальных трудностей и есть питательная среда Духовности.


Почему-то социальный пафос нашей Культуры был всегда направлен против “власть предержащих”. Эта направленность, кстати, совершенно противна духу Православия, стремящегося обрести “симфонию Государства и Церкви”. Но он также и не свойственен интеллигенции Запада. А мы, начиная с Радищева и кончая современной публицистикой, понимаем культурную деятельность как “конфликт с собственной властью”. Любое конформистское потворствующее «державе»  произведение, по русским понятиям,  из  высокой Культуры обязательно выпадает. Конечно, у русских творцов в этом случае всегда было  оправдание, что боролись  они с безбожной властью, но если его не будет? Стремление властей найти общий язык с Православием в России ныне всем видно. 

Другой особенностью духовного нашего сознания является религиозная ориентация, связанная с идеей “спасения”: собственной души, Общины ли, Народа или Человечества в целом. Хотя спасать Вселенную мы пока не собрались, но за нами “не заржавеет”. Вся тысячелетняя история нашей Культуры говорит о том, что она никогда не отделяла свое спасение от спасения всего человечества и в этом смысле наша культура - это  подлинно “общечеловеческая Культура”. Пушкинский дух “всемирности”, как показал Достоевский, россиянам в высшей степени свойственен.


Эта традиция в нашей Культуре опирается на огромный исторический опыт. И от татар мы Европу в средневековые времена спасали, а от Наполеона спасали Азию, и весь мир - от фашизма. Привив марксистскую болезнь самим себе, мы, очевидно, тем самым спасли от этой “заразы” многих и многих в мире, судя по западному отношению к наследию Маркса и Энгельса в наши времена.


Не была ли наша Перестройка - ключевым фактором в судьбе всего человечества? Да, ибо, судя по всему, мы проиграли “на своей шкуре” будущий мировой экономический развал, -это  вполне возможная перспектива  по причине планетарной экокатастрофы : ”Так что , извлекайте уроки, господа!”


Поэтому нравственно-религиозный характер русской Культуры - явление отнюдь не случайное. Это наша сущность и наша миссия во всем мире. Мессианство всегда было у нас в крови, только экстравертированное, направленное вовне. О себе мы всегда думали в последнюю очередь, поэтому и мир спасали не очень тщательно: без системного качества. Надеемся, что новая методология моделирования культуры  способна  подсказать пути  выправления этих недостатков. Ведь впереди России предстоит спасать мир еще и от Антихриста. Что она, кстати, в меру своих слабых сил и делает, если считать последнего «частью индивидуальной бездуховности каждого».

Наша модель культуры  - это метод гармонизации противоречивых духовных тенденций в их функциональном единстве, обеспечивающем  динамику культурной системы в целом. Задача России -  гармонизировать отношения между Востоком и Западом, между Наукой и Религией, между Мужчиной и Женщиной, после опытной проверки их “на собственной шкуре”. Если нам удастся справиться с национальными конфликтами на Кавказе, примирить, к примеру, русских и чеченцев, то нам будет, о чем поведать миру. Вне усилий Православия это фактически невозможно! Но и Церкви при этом надо взглянуть на саму себя не  с позиции антитезы Исламу, а с позиции экуменического диалога как единственной возможности всем выжить.


Творческая мысль России всегда билась в тисках между крайностями:


- Идеал - Действительность;


- Творчество - Государственное принуждение;


- Свобода - Анархия;


- Интеллигенция - Народ;


- Государство - Общество;


- Запад -Восток;


- Прошлое - Будущее и т.д.


Поэтому наша творческая мысль  была проблемной, ибо между двумя крайностями мы находим “проблему”. Но находим ли мы “решение”? Чаще всего две противоположности толкают нас на выбор какой-то одной, а на деле надо искать решение не в бинарной оппозиции, а в тринитарной логике развития процесса, учитывая и Божественный Промысел, скрытый для нас по причине нашей духовной неосведомленности. Из-за этого многим темным силам удается  успешно “таскать каштаны из огня”.
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                                   ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Меж какими крайностями, на ваш взгляд, скрыта «российская проблема»? Объясните на подходящих примерах.

2.  Согласны ли вы с утверждением, что Антихрист - это часть индивидуальной бездуховности каждого?

3.  Каков планетарный смысл нашей Перестройки? Извлекает  ли человечество из неё свои уроки?

4.  В чем всемирность национальной идеи русского народа?

5.  Правильно ли утверждение Н. А. Бердяева о «необходимости не творчества совершенной Культуры, а творчества совершенной Жизни?»

6.  В чем суть разрыва между Идеалом и Реальностью в российской жизни?

7.  Каковы рамки достоверности утверждения, что «история - это современная политика, опрокинутая в Прошлое»?

8.  Как функционирует исторический процесс: жестко закономерно или возможны временные пропуски и сбои?

9.  Какие проблемы на пути духовного развития населения вы видите в своём регионе?
3.4. ИДЕАЛ ТВОРЧЕСКОЙ ЛИЧНОСТИ - СУДЬБА  А.С.ПУШКИНА:

                                         «Словно зеркало русской стихии, отстояв назначенье своё,

                                                               Отразил он всю душу России, и погиб, отражая её».
                                                                                                             Николай Рубцов                                                         

 Александр Блок как-то сказал, что Пушкин оставил нам  некую загадку своей жизни и творчества и вот теперь мы должны эту загадку разгадывать. Попытаемся её представить  в некоторых их содержательных вехах:

  тайне  огромного российского ажиотажа  вокруг имени “Пушкин”;

  особенности единства творчества и личной жизни поэта;

  загадках главного романа поэта;

  многообразии “творческих ликов” Пушкина;

  особенностях национальной идеи, запечатленной в  самом творчестве и судьбе  поэте.

Ажиотаж вокруг имени Пушкина возник  сразу же после смерти Пушкина. Россия как бы оправилась от какого-то замешательства и  принялась  компенсировать своё невнимания к творчеству великого человека, жившего на ее глазах. И как всегда перехватил через край.  Марина .Цветаева в стихотворении “Стихи к Пушкину” издевается над этим ажиотажем по отношению к поэту:
                                                “Критик - ноя, нытик - вторя: “Где же пушкинское (взрыд)

                                      Чувство меры?» - Чувство моря  позабыли,  о гранит

                                        Бьющегося?....”

Тут надо вспомнить и Аполлона Григорьева, утверждавшего, что «Пушкин - это наше всё!» и Н.В. Гоголя, сказавшего, что Пушкин - это русский человек в развитии  «через двести лет», и речь Ф.Достоевского о «всемирности Пушкина» на  юбилейном торжестве, после которой зал целый час обнимался и  рыдал на глазах друг у друга,  помпезность празднования  столетнего юбилея смерти поэта в 1937 году, несмотря на весь трагизм этого года  в Советской России.  Ажиотаж не спадает и в наши дни, чему помогает то, что  многие предварительные оценки Пушкина уже радикально изменились, ибо каждый раз  открывается нечто такое, о чем раньше никто и не подозревал. Библиография о творчестве и судьбе поэта насчитывает уже наверно десятки тысяч изданий, но поток не прекращается. России понять Пушкина - значит понять саму себя, а это не так уж просто, хотя крайне необходимо.

Прежде всего необходимо понять тайну необычайной гармоничности Пушкина, единство его творчества и личной судьбы. Необходимо разделить эволюционную логику развития его личности и становление генеральной идеи творчества. Они едины в направленности  развития, но отнюдь не совпадают  по своим этапам.

 Иначе все мифологические сказочные произведения он написал бы в юности, как поэму  «Руслан и Людмила». Что это не так, мы прекрасно знаем, целостность и гармония пушкинского творчества в другом: духовное становление его личности как бы смотрелось в творчество, как в зеркало,  и отражалось в нем. Но  это была система голографических зеркал, где каждый аспект творчества находил какую-то зацепку в личной жизни, а личная жизнь неожиданным, даже для Пушкина образом оказывалась отраженной в творчестве. Гениально это подметила А.Ахматова, которая  на вопрос: чем же заканчивается «Евгений Онегин»? - дала потрясающий ответ: «Просто Пушкин женился!»

О том, что это верно свидетельствует хотя бы то обстоятельство, что Татьяна неожиданно даже для самого автора  отказывает на последнем объяснении Онегину. Пушкина вели при написании  романа не житейская или поэтическая логики, а следование высшей правде, которой  подчинялась  и логика его собственной  судьбы. 

 Пушкин  одним из первых оставил в наследство не только великое творчество, но и великое “домостроение”, огромный труд семейственности, взятый им на себя  в России после свадьбы с Натальей  Гончаровой.

 Тайна романа “Евгений Онегин” - преодоление главным героем мертвечины, вызванной отпадением от Бога. Казалось бы, сюжетно это слабо проявляется, но это так, если смотреть на Пушкина только  с традиционно литературоведческих позиций. Мы попытаемся взглянуть глубже.

 Основные  проявления этой логики скрыты не только в сюжете, они проявляются концептуально прежде всего в следующих аспектах:

 тайне единства и противоположности двух половинок русской души ( мужской - Евгений) и женской  (Татьяна);

  в логике духовного развития  Татьяны: предпочтение личного счастья (любви к Евгению) долгу перед мужем, в её нравственном очищении , в котором есть основания видеть повторение подвига жен декабристов;

   в  духовной логике развития самого  Евгения: преодоление “хандры”  и судьбы «лишнего человека» не через бунт (как декабристы), а через “ духовное просветление” - после последнего свидания с Татьяной;

   в необычайной композиционной взаимозависимости  духовной эволюции героев:


  - ТАТЬЯНА (письмо Евгению - отповедь героя - сон Татьяны);


  - ЕВГЕНИЙ (письмо Татьяне - сон героя - отповедь Татьяны).

Возникает необходимость сделать  дополнительный комментарий по поводу духовного преображения Евгения, ибо это обстоятельство  не стало еще общепризнанной точкой зрения на его образ.  Причины и ход  духовной  эволюции  Евгения строятся традиционным образом для любого русского человека,  стремящегося к духовному развитию:

  - через ЛЮБОВЬ к крестьянам (смена барщины на легкий оброк) и  к деревенской природе, которую он предпочитает  своей жизни в столице;


- через ЖЕРТВУ (столичной жизнью, лучшим другом, своей любовью и своим предназначением);


- через  духовное ПОЗНАНИЕ РОССИИ (путешествия героя по России);


- через духовное ВЛИЯНИЕ положительных героев (Татьяны и Владимира);


- через муки СОВЕСТИ, в особенности в последней главе после убийства Ленского;

 Но,  мало отмечено, что  и Духовная эволюция Татьяны претерпевает сходные изменения::

 ЛЮБОВЬ  к Природе и простому народу (своей няне и её внуку);

 ЖЕРТВА  Любовью к Евгению  во имя Долга;

 ПОЗНАНИЕ РОССИИ , сказывающееся хотя бы в отрицании ею   духа Высшего Света;

  УТВЕРЖДЕНИЕ лучших черт  национального женского  характера (верность  супружескому Долгу).

 ОБРЕТЕНИЕ своей Правды и себя самой  в нравственных поступках.

 Важное открытие Пушкина   заключено в невозможности соединения двух половинок русской души  (мужской и женской) в тогдашней России по причинам:

  невозможности личного счастья из-за духовной неустойчивости России, возникшей после Раскола единого прежде Православия;
  счастье возможно не ранее, чем “лет чрез 500 ( по исчислению философических таблиц)” - намек на личную неустроенность дел самого поэта;

  физический аспект  духовной неустойчивости их единства - их сводит языческий тотем России - “Медведь”, а не православный обряд, да и то -  только во сне Татьяны. 

Роль «Медведя»  в романе - шире,  не только в символическом стремлении героини к единству с любимым человеком, она глубока  и многогранна. Надо помнить, что «медведь» - это и мифологический символ России и традиционный для страны зверь, выполняющий в ней разнообразные  функции:

 символ России (русские  для  заграницы  - всегда  «русские медведи»);

 нечистая сила леса,  лесной черт , (оборотень, по В.Далю);

 зверь, обладающей огромной силой;

 языческое русское божество и родоначальник  славянского племени;

 зимой медведь  - шатун и  бесноватый (а действие сна Татьяны  происходит - зимой);

 хозяин леса, то есть природы, поэтому он и распоряжается в лесу, как хозяин;

 попасть медведю в лапы - смертельно опасно для любого человека;

 огромная роль имени  Михаилов в судьбе России.

Все эти смысловые акценты образа медведя создают необычайно емкую возможность трактовки  его поведения в романе, прежде всего для понимания единства сна и яви как особенности российского менталитета

Тайна романа «Евгений Онегин» имеет и другие аспекты:

 противостояние  города  деревне в романе  есть антитеза  двух типов жизнепонимания  России;

 сон и явь  - два  дополняющих   русское сознание  аспекта  романного бытия, включая  многообразную трактовку образа Медведя; 

 незавершенность композиции романа  как  открытый   потенциал  и русской истории и судьбы самого Пушкина (замечание Ахматовой, чем кончился роман);

  тонкое понимание  специфичности  судьбы поэта в России на примере Ленского, нашедшей отражение  и в  судьбе самого Пушкина, и Лермонтова, и Есенина (как сейчас выясняется), да  и многих  других поэтов в России;

 глубинное прозрение тайны  “русского Зла”  на примере образа Зарецкого, (являющегося подлинным виновником гибели Ленского);

 “модель русской культуры” и четыре пласта реальности в романе:

 «мифология сна» и народных обычаев;

  иллюзорная нормативность духовной жизни («два раза в год они говели»);

 фактологичность прозрений поэта по поводу России  и собственной судьбы («дороги  исправятся лет чрез пятьсот»);

 инновационные представления о необходимости  единства русской души, о духовной эволюции главных  героев;

Нельзя при этом пройти мимо многообразия творческих ликов самого  Пушкина:

 поэт, открывший разные жанры лирики, романа в стихах  и виденье русской природы;

 прозаик, разработавший жанр “русской повести”;

 историк, изучавший судьбу двух бунтовщиков: Петра 1 и Пугачева;

 теоретик искусства, оставивший глубокие замечания о специфике русского искусства;

 журналист, писавший много об “этике журналиста”, столь важной для нас сегодня;

 ученый-социолог, угадавший в своих “Таганрогских тетрадях” («философических записках») многие направление социального развития России;

 хороший муж и добрый семьянин, поддерживающий даже ценою жизни (тайна дуэли поэта)  основу русского домостроительства .

Для нас сегодня очень важны  эти «пушкинские уроки России», ибо в них и путь разгадки сущности поэта, и способ понимания  самой России, заключенный в :

 разгадке тайны духовной изменчивости русской души через диалектику образов Татьяны и Евгения;

  двуполюсности русской культуры,  верность традициям как Запада, так и Востока, единство в ней Разума и Сердца, Любви и Ненависти и т.д.;

  роли России в мире ( по Пушкину  она «спасла Европу, остановив татар»);

  духовной диалектике самого творца: от “самостоянья, залога величия человека”  - к  погруженности в Евангелие   и в христианскую полноту последних стихотворений (“Каменноостровский цикл”);

     раскрытия логики исторической динамики России;
    голгофской  жертве 1837 г. самим Пушкиным собственной жизни во имя торжества  отечественной культуры  (борьба с кружком Геккерена - Нессельроде).
Мы бы хотели погрузить читателя в совершенно неожиданный пласт интерпретации пушкинского наследия:  оно есть  резерв спасения страны  пред лицом Экокатастрофы, которая выступает  для нас прежде всего ансамблем новых обстоятельств, с которыми  человечество  никогда ранее не сталкивалось. Пушкин задает нам образец, как действовать в принципиально новых обстоятельствах. Только  творец может   действовать в этих обстоятельствах   не по старым, обветшалым схемам, а  именно с этим нам и придется столкнуться в наступающей катастрофе. Примеры нестандартных поступков поэта в жизни:

 история с черешнями на дуэли;

  история с саранчой и приказом графа Воронцова;

  выход из масонского ордена;

 история с несостоявшейся поездкой в Петербург  из Михайловского  в декабре 1825 г., ровно накануне восстания;

  отказ от написания Истории Петра 1, хотя обещал царю и даже получил деньги;

  последняя дуэль (“за державу обидно!”);

   творческие решения в произведениях ( новаторство “Бориса Годунова” и “Евгения Онегина”);

   общая творческая эволюция поэта (Лицейское творчество, романтический южный период, фактология души в “Евгении Онегине”, духовная инновационность  стихов периода  второй половины  тридцатых годов).

                    О духовной  экологичности «Евгения Онегина» стоит поговорить подробнее: 

  Природе в романе: вписанность в природу сельского быта, и тех, кто любит природу: Ленского и Татьяны; 

 Муза как поводырь поэта по Природе;

 экология Социума: социальные болезни (отец Евгения, сам Евгений в первой главе) пороки дворянского воспитания; острая критика столичного и сельского дворянского кругов;

 экология Культуры и Личности: связь отпадения от Бога современного человека и десакрализации Культуры; 

 возврат к Богу - лечение этой болезни; смена творческих позиций автора-повествователя в “лирических отступлениях” романа  (их  глубина и историчность  нарастает по мере движения романа к концу);

 обрядоверие  духа сельского дворянства: (”два раза в год они говели”) духовная эволюция героя в 8-й главе; духовная эволюция Татьяны (символ поведения жен декабристов);

 отмеченная Ф.Достоевским «всемирность» гения опирается и на его африканское происхождение, что генетически немаловажно;

 По мнению Гоголя, «Пушкин -русский человек через 200 лет»,  т.е., он - человек середины ХХ1 века, поэтому экологии он отнюдь не чужд.

 Совершенно не традиционной для  времени, но полностью гармоничной, выглядит Творческая программа поэта:

 смысл поэзии - исполнясь волей Бога, «глаголом жечь сердца людей»;

 по исследованию Ирины Юрьевой о христианской  лексике поэта, доказавшему в  книге «Пушкин и христианство», что христианские мотивы в творчество сопровождали поэтическую лексику, начиная с лицейской лирики и заканчивая последними стихами (значит, приписываемые Пушкину отступления от Православия - в творчестве оказываются мнимыми);

 мифологическая ориентация - пунктир через все творчество (начиная  от «Руслана и Людмилы» в 1817-19 годы,  и заканчивая  «Сказкой о рыбаке и рыбке» - 1835 г.)                                                                                                                                                                                                                                                           

 фактологический историзм поэта и отступления от него (история с Моцартом и Сальери, где Сальери убивает Моцарта, чего на самом деле не было,  история с Пугачевым, где он  в «Капитанской дочке» милует Петрушу Гринева, чего по отношению к дворянам Пугачев никогда себе не позволял, отступления от фактической истории в статье «Заметки по русской истории ХУ111 века» и  т.д.);

  инновационность поэзии второй половины  30-х годов ( на примере “Осени”):

 неожиданная нелюбовь к весне и лету в противовес осени;

 любовь к «прощальной красе» осени как предчувствие своего конца;

 роль холода в охране своего здоровья;

 наличие вроде бы «ненужных прозаизмов» в поэзии;

 поэтическое вдохновение  «звучит и ищет, как во сне, излиться»...

 открытый финал: »Куда ж нам плыть?»

 Важной вехой на творческом пути  поэта  является  «Болдинская осень» 1830 года, когда им   был совершен очередной творческий  прорыв в  необычайный Духовный Мир России. Содержание этого прорыва:

 пушкинские поиски гармонии с Духовностью  (от Лицея  через мифологию и сказки,  через кризис 1823 г. (“Надеждой сладостной доверчиво дыша”) к осознанию смысла поэтической деятельности во время Болдинской осени;

 этическое богословие “Маленьких трагедий” (анализ «зависти» - на материале биографии двух немецких композиторов; «скупости» - на примере жизни двух французских рыцарей (отца и сына); «похоти» - на примере искателя приключений Дон Жуана, «болезни» - на примере жизни английского средневекового города, охваченного чумой );

  отказ от бунта во имя внутренних духовных изменений («Не дай Господи видеть русский бунт - бессмысленный и беспощадный»);

  блестящий показ роли  стресса и “измененных состояний сознания” в творчестве;

  открытие “СЛУЧАЯ»  как «мощного орудия Провидения” в “Повестях Белкина”;

 В итоге трудно не согласиться с убеждением, что  “Пушкин - явление чрезвычайное и пророческое”:

 Россия угадала Пушкина как «ответ на вызов Петра»;

  пророчество о своей смерти в «Евгении Онегине» - Ленский, как и Пушкин, погибает на второй день после Татьяниного дня;

 пророчество неудачи декабристов  в  поэме «Граф Нулин», являющемся пародией на удачную попытку свержения царской власти в древнем Риме, после того как сын Царя Тарквиния - Тарквиний младший обесчестил патрицианку Лукрецию ( известно, чем это кончилось в поэме);
 пророчество о  убийствах поэтов в России на примере судьбы  Ленского: Пушкин, Лермонтов, Гумилев, Есенин, Мандельштам и другие;
 пророчество о предсказании всепланетной чумы в «Пире во время чумы» (СПИД, грипп и другие эпидемии мирового плана);
 пророчество о безмолвствующем народе в финале «Бориса Годунова» - нечто подобное мы видим и сегодня;
 прозрения о роли любви к Природе в судьбе русского народа;
 другие пророчества поэта, явленные им в его творчестве.
                    ПРИМЕРЫ ПРАКТИЧЕСКИХ ЗАДАНИЙ ПО ТЕМЕ:

- перевести стихами с подстрочника любое французское стихотворение Пушкина;


- дописать  стих “Пора, мой друг, пора” по оставленной поэтом прозаической  программе завершения;


- сочинить свой “Памятник”;


- написать “Осень” по программе поэта;


- создать план сочинения романа “Новый Евгений Онегин”.

Пример стихотворного продолжения стихотворения А.С.Пушкина “Пора, мой друг, пора!” (по его прозаической программе завершения, которую поэт в стихах так и не реализовал)


У юности совсем нет нужды в Доме, а старость без него - уже   ничто!


Пусть всё дано, семейственности кроме, богатство без Любви  есть  звук пустой!

 
Я сам стремлюсь перенести “Пенаты” в деревню, где есть тихий, милый Дом,


Где на  полях  звучит мотив крылатый, чреватый прозаическим трудом.


Там книги ждут меня - мои подруги, леса, озера, дух, дела и смерть....

    Все ж кое-то мне надо сделать, други, пока она свою опустит плеть.


Пускай обязан быть я к ней готовым: религия, душа, et cetera...


Отвергну матерьяльные оковы, питая лишь духовные ветра.

В прозе эта программа звучит у поэта  так: «”Юность не имеет нужды в доме (at home), зрелый возраст ужасается своего уединенья. Блажен, кто находит подругу- тогда удались он домой. О скоро ли перенесу я мои пенаты в деревню, - поля, сад, крестьяне, книги, труды поэтические, семья, любовь, et cetera, - религия, смерть! ( Пушкин А.С. Собр. соч. - М., АН, 1957, т. 3, стр.521)

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Ф. Достоевский увидел в творчестве Пушкина «всемирность  гения», Как вы это понимаете?

2.  Почему в отличие от Толстого и Достоевского Пушкин совершенно не популярен в мире, не знающем русского языка?

3.  Покажите на своих примерах, что Пушкин в действительности «явление чрезвычайное и пророческое».

4.   Болдинская осень поэта - её роль в духовной эволюции Пушкина?

5.  Сколько верст от Болдина до Дивеева?

6.  Проанализировать стихи «Каменноостровского цикла поэта» в плане выявления их инновационности.

7.  Показать экологические аспекты «Евгения Онегина»

8.  Чем можно подтвердить важность разгадки  «тайны Пушкина» для познания национальной идеи России?

9.  Покажите многообразие «ликов Пушкина» в биографии и творчестве,

10.  Каков смысл образа Медведя в романе «Евгений Онегин»?
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             3.5. РОССИЯ КАК «ГИРОСКОП МИРОВОЙ ИСТОРИИ»:

                                           «Так ты,  поэт, в годину страха и колебания земли

                                                            Носись душой превыше праха и ликам ангельским внемли.

                                                            И приноси дрожащим людям молитвы с горней вышины,

                                                            Да в сердце примем их и будем мы нашей верой спасены».

                                                                                                                                                                   В.Языков                 

В который раз мы приступаем к аналзу особой судьбы и миссии России в мире. Она очень сложна, поэтому мы пытаемся рассмотреть её с разных сторон. В России более важным всегда оказывается контекст  ситуации,  в  которой реализуется какая-либо проблема,  чем она сама по себе.  Декларируемая цель в ней никогда прямо не достигается,  только исподволь,  только с  учетом конкретной ситуации. Русской культуре свойственно стабилизирующее начало, она играет роль равновесного механизма, выражаясь научным языком, “гироскопа истории”. Как только кто-то в мировом контексте начинает слишком сильно "раскачивать лодку"  истории,  ему противостоит Россия. Культурную левизну и  "архиреволюционность",  проявляющуюся в России и в области искусства и в области политики, сама Россия никогда не могла переварить и поступала известным способом.  Пророков в нашем Отечестве, в особенности при жизни,  никогда не  было.  Надеемся,  что хоть сейчас будут, но сомнения  у нас пока ещё   слишком велики…
     Порождая изменения и одновременно выступая "гироскопом  истории", Россия как бы спасает человечество и от застоя и от излишней левизны и революционности. От чего только мы человечество в ходе истории не спасали, но дожили до того, что самих ныне  необходимо спасать. Поэтому   следует пересмотреть оценку наших отношений  с  немецкой  нацией.  Именно немцы - блестящие ревнители порядка и умельцы доводить дело до логического конца на протяжении истории всегда выступали в тесной с Россией связи: иногда в конфликте (псы-рыцари, Семилетняя война, Первая и Вторая мировые войны), а чаще в содружестве (династия Романовых, война с Наполеоном, ГДР, гуманитарная  помощь немцев России в наши дни).  Наш дружественный тандем не случаен для мировой истории,  ибо русский и немец действительно дополняют друг друга, составляя образец идеальной уравновешенной культурной системы.

     Как же работает наш "гироскоп"?  Для его реализации в России  существовала во  все  века духовная элита.  Русская эмиграция после 1917 года удивительно облагородила мир,  принявший беглецов в свои объятья. Она повлияла  на западную культуру прежде всего в нравственном и духовном отношении. Она научила его осознать опасность мирового коммунизма. Франция никогда не забудет подвига русских эмигрантов - участников Сопротивления. Россия их вытолкнула за свои пределы, а они не стали на сторону ее врагов, ибо были духовно сильнее своей обиды на родину.

     Не менее велик духовный подвиг творцов,  оставшихся в своей стране. "Не  с  теми я,  кто бросил землю",  - писала А.Ахматова.  И она, и М. Зощенко, и А. Платонов, и М. Булгаков были там,  "где их народ,  к  несчастью был". И это помогло им создать великое искусство, которое вдали от России могло и не возникнуть.

     Роль нашей  духовной  элиты  в разворачивании "гироскопа истории"  трудно переоценить.  Духовным вождем  русской  рати,  разбившей  татаро-монгольское войско  на Куликовом поле, был сам  Сергий Радонежский. Подъему русского национального самосознания накануне решительной схватки с Наполеоном способствовала  книга  Н.М. Карамзина "История государства Российского". Именно в годы нашествия французов в стране  творил  великий духовный деятель Х1Х века - Серафим Саровский, вымоливший у Божьей Матери нашу победу

 Механизм работы  этого «гироскопа» внутренне противоречив. Так, например, попав с русской армией  в Париж, некоторые духовно неустойчивые русские  дворяне вдохнули воздуха «французской революции», образовали масонские ложи, что привело  их к участию в восстании декабристов, «разбудившем» Герцена. Он развернул свою антиправительственную агитацию, породившую в итоге народовольцев и их наследников - большевиков. 

Таким образом, следуя логике истории, необходимо признать, что Октябрьская революция также была  встроена в механизмы стабилизации мировой истории, как  бы  кто из  нынешних демократов и либералов не думал об обратном.  С одной стороны, только такой сильной стране, как Россия, было дано Богом «дезавуировать марксизм», как идею глобального экономического детерминизма, а с другой стороны, благодаря годам советской власти русский народ приблизился к идее коммунизма, которую История скорей всего все-таки до конца  не отбросила. Пусть это будет другой, не пролетарский коммунизм, а   некая «новая цивилизация  духовно-инновационного плана», но именно о ней последнее время  думали крупнейшие умы России, среди которых я бы назвал имя крупнейшего эколога ХХ столетия - академика  Никиты Николаевича Моисеева (См. библиографию к этому разделу).

Н.Н. Моисеев говорит о перспективах «экологического социализма», важнейшую роль которого для развития мирового сообщества он связывает именно с Россией.

Роль России как гироскопа мировой истории безусловно проглядывается в  отмеченной Пушкиным специфике наших отношений с Золотой Ордой, которая испугавшись, что  оставила за спиной непокоренную Россию, под руководством Батыя приостановила свое продвижение в Европу, хотя стояла уже в однодневном конном переходе от Италии.

Все-таки именно Россия, а не объединенные англо-американские войска разбили другого мирового агрессора - германский фашизм в 1945 году, 60-летие победы над которым мы так пышно отпраздновали.

Если взглянуть вглубь веков, то именно наши предки - арийские племена основали на будущей евразийской территории  цивилизацию, с последствиями которой нам до сего времени приходится иметь дело.

Так, что  российскому этносу играть роль гироскопа мировой истории  приходится уже довольно давно, а главное - не избежать сыграть эту роль и в будущем  - в ходе ослабления последствий   глобальной мировой экологической катастрофы. 

Казалось бы, что подобное обстоятельство должно исполнить нас неимоверной гордостью за свое великое предназначение в мире, но следует охладить восторг некоторых. Надо поставить вопрос в такой плоскости, а какой ценой нам удается это сделать? А цена была следующей:

 в Куликовской битве мы потеряли 90% своего войска (от 300 тысяч, хотя  наша рать, возможно, насчитывала  меньше);

 в борьбе с Наполеоном -  уже около миллиона человек;

 в борьбе с фашизмом - около 20 миллионов;

 в ходе советской «оккупации» России - потери около 40 миллионов человек ( в основном во время - сталинского террора);

 во время экокатастрофы жертв будет  много больше. 

Эта тенденция  никого  не может обрадовать. Самое интересное, что глобальная экокатастрофа уже идет, ибо по подсчетам медиков к 2050 году при нынешнем уровне рождаемости и смертности (если он сохранится) Россия без всяких войн  потеряет не менее половины своего населения ( сейчас нас - 145 миллионов).

 Поэтому борьба по её смягчению должна включать не только меры по усилению сил  МЧС, но прежде всего по поддержке в стране идей «здорового образа жизни», на который  Правительство год от года выделяет все меньше денег.  Если мы не остановим высочайшую  в рамках Европы смертность ( в том числе самое большое в Европе количество самоубийств), то нам придется распахнуть границы для всякого типа иммигрантов, которые так и жаждут попасть в Россию. Ну, а тогда её уже не будет, а будет какая-нибудь «Федерация евразийских республик». .

Каким образом  можно поднять в стране рождаемость и ограничить смертность? На наш взгляд, пути следующие:

 четкое объявление Правительством «национальной идеи России с духовным акцентом»;

 поддержка молодых семей и детей- сирот;

 улучшение дел в жилищно-коммунальном секторе;

 пропаганда строительства сельских автономных экодомов;

 пропаганда и материальная поддержка «здорового образа жизни»;

 многократное увеличение денег на медицину;

 эффективная борьба с загрязнением окружающей природной среды;

 активизация работы общественных организаций в этой сфере;

 смена медицинской парадигмы: от уничтожения патологий - к активизацию боевых сил самого организма.

 Возможно это не исчерпывающие способы борьбы  с падением рождаемости и увеличением смертности, но они в числе необходимых. Главное, чтобы Правительство взяло курс на решение демографических проблем страны, которые носят комплексный характер и не исчерпываются только медицинской спецификой.  Иначе выполнение Россией своей миссии в мире будет поставлено под вопрос, но это касается уже способа  формулирования нами  национальной идеи России. 

Интуитивно нам  всегда казалось,  что спасение миру придет именно из России,  что прав Ф.Тютчев,  писавший об  "особенной  стати"  нашей страны,  в которую "надо только верить". Но как мало это вяжется с нашими нескончаемыми трудностями и проблемами!  Вместе с тем, у "удачников не бывает подъемов". Возможно, Божий Промысел поэтому и загнал нас в такой тупик,  что рассчитывает на нашу способность собраться в трудную  минуту  и  найти  надежный выход из безнадежного состояния.  Не для себя только, но и для всего мира.

Глубоким убеждением  всех русских философов на рубеже прошлого и нынешнего веков было обоснованное мнение,  что духовный континент России занимает  особое место в системе мировых цивилизаций. Однако, увидеть изнутри системы  ее специфику невозможно по той же «теореме неопределенности» Геделя.  Для этого  необходимо  выйти за рамки системы и рассмотреть Россию как часть мировой культуры, понять ее место там.

Подобный выход был свойственен некоторым мыслителям и творцам Х1Х века,  проводившим вне России большую часть  жизни. В  таком  контексте можно говорить о Н.Гоголе,  А.Герцене и "внутреннем эмигранте" П.Чаадаеве.  Высылка из страны русских философов и писателей на  "философском пароходе" в 1922 году помогла эмигрантской России глубже отрефлексировать некоторые особенности ее развития без свойственной советским ученым  “марксистской  зашоренности.”

Наше "смутное время" также  способствует  обостренному  пониманию путей выхода из кризиса, а, следовательно, рефлексии о будущем. Вместе с тем следовало бы не дублировать уже найденные "истины",  типа чаадаевской мысли:  "Мы не принадлежим ни Западу,  ни Востоку", а двигаться только  вперед, осмысляя происходящие с миром процессы.   Повторение этой точки зрения, высказанное московскими культурологами  А.Ахиезером и С.Матвеевой (3-1,4) вызывает возражение.  Следует утверждать прямо противоположное: мы одновременно принадлежим и Западу и Востоку, так как Россия является "ключевым звеном" между тем и другим.

Об этом  говорят  и многочисленные факты перехода на позиции Православия представителей других христианских  конфессий  на  Западе,  в особенности  из протестантов.  Косвенное свидетельство этому и посылка эмиссаров и протестантских проповедников в Россию в эпоху   нашей  "Перестройки".

     Погрязший в материальном изобилии западный мир с духовной  надеждой обращается в сторону России, встречаясь с фактами сохранения у нас и высокого творчества и высокой духовности. Еще струятся на российской периферии незамутненные источники духовных ценностей.

     Россия в последние времена,  несмотря на все свое предыдущее бряцание оружием, обнаружила столь большой запас миролюбия, что, благодаря “миролюбцу” М.Горбачеву,  повернула мировое развитие в другое русло.  Есть  все основания утверждать,  что  Третья  мировая  война  нам  больше не грозит. России, занимающей промежуточное место между Востоком  и  Западом, сам Бог велел играть роль миротворца и связующего звена. Стали традиционными заявления властей и России, и США, что мы – не противники друг другу. И с этим, очевидно, надо согласиться, как мы согласны со здравым смыслом Истории.  
     Особая роль России накануне Апокалипсиса подтверждается и еще одним  обстоятельством.  Движение  небесного свода на ближайшие столетия выводит нас в созвездие Водолея,  астральное покровительство  которого распростерлось  именно над Россией.  Так считают астрологи,  но с этим не обязательно  соглашаться. Вместе с тем, тысячелетняя история Православия в России показывает, что именно над этой страной простерла свой покров Божья Матерь.  Россия находится под покровительством  Богородицы,  что  решительно утверждали все наши выдающиеся первосвятители от Сергия Радонежского до Серафима Саровского.  Говорилось,  что именно  в  России должен  родиться  будущий Спаситель мира.  Как ждали его ветхозаветные  евреи, так сейчас ждут его все православные. Это же стало тайной Ватикана после того, как там  узнали о посвящении Богородицей своего сердца России. (Фатимская тайна Богоматери). 
     Промысел Божий,  проведший  в  прошлые  времена нашу страну через "огонь,  воды и медные трубы" суровых испытаний,  сделал это  с  целью дать миру грандиозный урок,  как делать не надо. Негативный урок самый сильный,  но только великий народ смог бы выстоять и  не  сломаться  в этом испытании!     Об особом уроке,  который дает миру Россия,  первым написал  еще П.Я.Чаадаев. Он считал,  что «России выпала величественная задача осуществить раньше всех других стран все обетования христианства» (29,113.)
      Авторы вышеупомянутой статьи в газете "Атмода" уверяли  читателя, что путь,  который выбрала Россия, ведет ее в тупик. С этим можно согласиться, если начинать движение с 1917 года. Но культура России, дающая инерцию ее историческому движению, не в том году началась. Более того, советским периодом не кончается!  Как ни старались большевики, она так и  не  стала "национальной по форме и социалистической по содержанию". Что простительно авторам этой формулы, не понимающим, что содержания отдельно от формы в культуре не бывает,  что она способна породить только "формосодержание", не простительно уважаемым культурологам.

     Они справедливо  указали на внешнюю характеристику  русской культуры: раскол,  дискретность духовного мира народа.  Это не  сущностная характеристика, а  особенность  динамики русской культуры.  Более того условие этой динамики.

    Рефлексия  о  расколе  не  обязательно  должна свидетельствовать о расколе рефлексии.  Осмысление роли раскола, "двоеверия", с которым мы постоянно сталкиваемся  при анализе различных периодов в русской истории, вполне может быть и целостным.  Задача системно мыслящей культурологии не допускать "темных пятен" и разрывов в объяснении генезиса любой культурной системы.

     Пример такого  целостного  объяснения и предлагает наша модель. С ее точки зрения, советский период русской истории не является разрывом целостности, а лишь началом нового витка спирального развития. Он начался не в 1917, а в 1881 году, когда Россия ускоренным образом стала  проходить путь мифо-инновационного сознания, чтобы в конце его выйти на новые горизонты развития: нормо-инновацию, факто-инновацию и, если не помешает Страшный Суд, и дальше!

     В эпохе "советской России" скрыта более глубокая историческая перспектива, нежели просто "построение социализма в одной, отдельно взятой стране". Задача была ложной и не реализовалась, но исторической и цивилизационный процесс  в  России  не прерывался,  его закономерности просто надо уточнить. Изложенная  в первой главе модель культурной целостности позволяет нам прояснить историческую  ситуацию.

     Обратимся к предложенной К. Марксом стадиальной структуре мирового развития: Первобытнообщинный строй - Рабовладельческий строй  -  Феодальный строй - Капиталистический строй - Коммунистический строй. Как первый этап ("первобытный коммунизм") так  и  последний  ("коммунизм") скорее повествуют о волшебном мифе про "золотой век" человечества. Если речь идет о "райской жизни" и о посмертном путешествии  праведного человечества, с  этим можно было бы и согласиться.  Разумеется,  Маркс имел в виду другое.

   Системный подход позволяет  провести следующую логическую операцию: превратить "пятичленку" в "шестичленку" : "Первобытный коммунизм" -"Рабовладельческая формация" - "Феодальное общество" -  "Капиталистическое общество" -"Социализм"-"Коммунизм". Отбросим первый и последний члены как экстремальные и для наших рассуждений не принципиальные. Понятие  "социализм"  заменим на более адекватное нашей модели понятие "инновационное общество" и поразмышляем, что это нам дало.

     Классическая культурологическая дихотомия: "традиционное общество - современное общество" перекрывает только среднюю часть полученной четырехчленки: феодализм - капитализм,  но не объясняет всей совокупности целиком. Более того, бинарная система слишком  бедна  для  объяснения сложности всех нюансов современного  мира.  С нашей точки зрения,  научному анализу более адекватна четырех частная  структура.  Такой  подход  реализуется сейчас в современной физике: трех векторная система описания пространства (длина,  ширина,  высота) и одно-векторная система описания времени (от прошлого - к будущему).  Пока он удовлетворяет современным требованиям, хотя большинство физиков согласны, что для описания Вселенной более адекватной  была  бы много векторная система представления мерностей пространства и двух векторная система описания времени (от прошлого - к  будущему и в обратном направлении).

     Пусть культурологи будущего введут подобную сверхсложную модель в научный обиход, нас пока устраивает предлагаемое нами. Полученный результат представим в следующем виде:

  А. Языческая цивилизация, то есть, в основе рабовладельческий строй.

  Б. Традиционная цивилизация, включающая и феодальное общество.

  В. Современная цивилизация, ориентированная на доминанту свободной      личности.

  Г. Инновационное  общество,  где главным становится равноправный диалог всех составляющих ее элементов при доминанте Духа.

     Как уже было показано,  для первого типа  цивилизации  характерен механизм духовной  целостности - "миф" с равнением на природу и полным подчинением ей.  Для "традиционной цивилизации" более важно закрепление "державной нормы", религиозных ритуалов, моральных стереотипов и правил человеческого общежития (например, 10 заповедей Моисея) со стремлением к минимизации изменений. Надежным гарантом такого механизма целостности была, к примеру, философия Аристотеля.

     Духовная целостность  современной  цивилизации  держится на "фактах", получаемых в процессе рационального и интеллектуального  познания мира свободными личностями, на "авторском" раскрытии мира для себя и других. В космологии ему соответствует "антропный принцип" мироздания.

   Эта  льстящая человеку иллюзия  не адекватна подлинной сущности мира, поскольку толкает нас в объятия змея-искусителя. В мире есть Абсолютное начало,  более сильное, чем человечество. Последнее является лишь его частью. Мы строим иерархию мира по мере восхождения Духа так:  Природа (тварный мир) - Человечество - отдельная Личность - Личность в диалоге с Богом. Чтобы приобщится к Целому в ходе диалога, человек должен отказаться  от своей "самости" и  впасть в "смирение",  тем самым обретя для себя большие  возможности, чем в своей «великолепной антропоморфной гордыне».

     Духовная целостность будущей инновационной цивилизации заключена в активизации творческого начала личности, взыскующей Бога и стремящейся себя духовно переделать.  У этого стремления куда больший масштаб Вечности, чем у простой материальной перестройки окружающего бытия.     Сущность нашей концепции в том,  что народы мира смогут построить новую цивилизацию  только при условии,  что  процесс возглавит новая и перестроенная на духовно-инновационных и православных принципах Россия.        И дело тут не в важности  «лидера процесса», а в самом факте его реальности. Возглавлять кому-то надо, поскольку процесс без лидера неуправляем, а ресурсов  занять место лидера в современной ситуации у другой страны мы просто не видим.

                    ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Как падение рождаемости и увеличение смертности  в стране связано с пониманием духовной специфики России в мире?

2.   Какие меры по поддержке молодых семей и уровня рождаемости  в них  могли бы предложить вы лично?

3.  Как положение дел в жилищно-коммунальном секторе влияет на рождаемость и смертность?

4.  Способны ли вы переехать из города в деревню, если вам предложат пожить в собственном энергетически  автономном доме, защищенном от различного рода ЧП?

5.   Какие аспекты работы медицинских учреждений нуждаются на ваш взгляд в реформировании?

6.  Как загрязнение окружающей среды  в городе влияет  на уровень смертности в нем? Как с этим можно бороться?

7.  Напишите работу «Русская национальная идея» в ХХ1 веке.

8.  Не считаете ли вы, что однополярный мир, в который планета вступила после нашей Перестройки,  опасен для мировой стабильности, поэтому России нужно принимать специальные меры, направленные на прекращение раскачивания «мировой лодки»?

9.  Оправдает ли с вашей точки зрения, нынешняя Россия функцию «гироскопа мировой истории»?

10.  Что вы думаете по поводу «комплиментарности» России и Германии? Может быть, не случайно В.В. Путин свободно говорит по-немецки? 
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3.6. НАЦИОНАЛЬНАЯ «ВСЕЧЕЛОВЕЧНОСТЬ» И «ЕВРАЗИЙСТВО» РОССИИ:

                                Москва и град Петров, и Константинов град - вот  царства русского заветные  столицы...

                                                Но где предел ему и где его границы на север, на восток, на юг и на закат?

                                                Грядущим временам судьбы их обличат...                                                    Федор Тютчев
В продолжение стихотворения Ф.Тютчева, которое  поставлено нами в эпиграф этой части рассказа, поэт раздвигает границы русского царства «от Нила до Невы, от Эльбы до Китая, От Волги по Евфрат, от Ганга до Дуная» - желание весьма опасное по нынешним временам и мало согласующееся с принятыми международными нормами. (Ф.И.Тютчев «Стихотворения»  - Пермь, Пермское книжное издательство, 1978 г., стр.338).

С другой стороны идея высказана, тем более явлена  в хорошей поэтической форме. А что если «российская всечеловечность» и склонность к евразийству  в ходе предстоящей глобальной катастрофы сыграет с нами именно такую шутку, образовав эту самую «Федерацию евразийских республик», о которой мы уже вели как-то речь?

 Стоит обсудить все аспекты «за» и «против». Если взглянуть на карту, то в случае удачи этого «тютчевского начинания» в рамки  указанной нами евразийской федерации попадут : все страны бывшего соцлагеря, Турция, Греция, страны Малой Азии, Индия, Египет, Пакистан и некоторые другие. Что может объединить все эти народы в единое государственное образование?

В ответе на этот вопрос надо иметь в виду аспекты «за» и  аспекты «против». Попытаемся в них разобраться. Вот аргументы «за»:

 при таком объединении  новая целостность  сможет выжить в глобальной экологической катастрофе;

  такое мощное государство сможет эффективно противостоять опасности со стороны любого земного агрессора;

 оно может противостоять и космической опасности (астероиды, кометы, солнечный ветер, озоновая дыра и т.д.);

 сама его возможность говорит о том, что Православие найдет  общий язык с Иудаизмом, Исламом и Буддизмом;

 оно сможет что-то эффективно  противопоставить и «международному терроризму»;

 на территории этого государства окажется большая часть мировых запасов энергетических ресурсов;

 при выработке общей культурной парадигмы для всех этих народов будет иметь место диалог ведущих мировых культур:

 российской;

 греческой;

 арабской;

 индийской;

 египетской;

 еврейской;

 и некоторых других. 

Если синтез указанных культур произойдет на духовно-инновационных основах,  возникнет подлинная возможность построить на этой земле «Царство Обетованное». Синтез положительных аспектов  мировых культур сам по себе  мог бы явиться уникальным планетарным экспериментом, способным вывести человечество из многих «протырей и убытков» нашего времени. Обратим внимание на то, что именно на этих территориях возникали все самые древние цивилизации планеты.

Вместе с тем нельзя и забывать о  всех аргументах «против» создания  этой полумировой державы:

 конгломерат такой общности народов принципиально возможен только при условии общего  мирового языка, знакомого  всем этим народам - не английский же язык им будет!

 точно также как мировое сообщество сейчас разрывается  акциями мирового терроризма, в подобном образовании они будут наиболее актуальны и подвергнут страшной опасности всех её жителей;

 это общность породит вследствие неравномерного экономического развития массу экономических проблем, решать которые можно будет только колоссальными жертвами со стороны самых экономически богатых стран этой  системы;

 на повестку дня встанет прежде всего несовместимость менталитетов разных народов этой общности, и пока не понятно, что кроме желания выжить в катастрофе, может их объединить.

               Надо иметь в виду, что все аргументы «против евразийства» России  являются всего лишь вопросами, на которые сейчас не видно ответа, а не  негативными качествами такого объединения. Возможно, ответ в ближайшее время будет найден и какое-то движение в этом направлении произойдет.  Предстоящее экономическое объединение России, Белоруссии и Казахстана - один из шагов в этом направлении.

С другой стороны,  нечто подобное обязательно должно будет случиться, ибо общепланетарное единство человечеству в ближайшем будущем очень понадобится, почему бы ему не начаться именно таким путем? Тем более, что Тютчев как весьма духовно продвинутый человек, вполне мог считывать эту информацию с планетарного энергоинформационного поля, тогда её шансы на реализацию весьма  высоки.                                                                 
                          ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  В мире существует примерно равное количество, как сторонников глобальных объединений, так и их противников, на чьей стороне вы?

2.  Как вы считаете, какой из аргументов «против» самый значительный?

3.  А какой из аргументов «за»?

4.  Есть ли у человечества шансы построить Царство Божие на земле или это занятие для Антихриста?

5.  В какой форме сейчас происходит в мире синтез различных культур?

6.  Каковы его положительные и отрицательные стороны?

7.  Какие другие стороны, кроме глобальных объединений, смягчения предстоящей экокатастрофы вы знаете?

8.  Какие ещё формы евразийского объединения с участием России можно предположить, кроме указанной?

9.  Есть ли у Тютчева другие стихи, подобного, как это, плана?

10.  Почему Православие выступает против «концепции  евразийства»?
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      3.7.  ЭТАПЫ РАЗВИТИЯ РОССИЙСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ:
                                             «О, в этом испытаньи строгом, в последней роковой борьбе

                                              Не измени же ты себе и оправдайся перед Богом!»

                                                                                                                                   Ф.Тютчев

                                 Этапы развития русской цивилизации схематически представлены: 





                      




                                                                 Матрица № 14:

	ФАКТОРЫ 

ДИНАМИКИ
	             ИСТОРИЧЕСКИЕ СОБЫТИЯ
	ЭТАПЫ

	     Бифуркация
	          Хазары и печенеги перерезали торговые пути “из варяг в греки” и из “варяг в персы”, лишив восточнославянские 

 племена возможности нормально жить и торговать с Югом и Севером. 
	Первый

	Первая 

Волна реформ
	     Создание  слабого государства – Киевской Руси и Крещение 


	 -”-

	Расплата
	                                     Монгольское нашествие
	Второй

	Плато устойчивости
	                                        Монастырская колонизация Руси
	-”-

	Бифуркация
	      Куликовская битва - духовная и военная победа над монголами
	-”-

	Вторая Волна реформ
	      Укрепление московского абсолютизма, полное 

      освобождение от ига, реформы Никона в Церкви
	-”-

	Расплата
	       Смута и Раскол, царствование Ивана Грозного
	-”-

	Плато устойчивости
	     Царствование Алексея Михайловича
	-”-

	Бифуркация
	     Реформы Петра Первого и Екатерины
	Третий


	Третья Волна реформ
	       Создание административно-бюрократического  государства

                               -  Российской Империи
	-”-

	Расплата
	     Декабристы - Герцен - народовольцы-террористы - марксисты
	-”-

	Плато устойчивости
	     Царствование Александра Второго 
	-”-

	Бифуркация
	    Проникновение марксизма и Три революции
	Четвертый

	Четвертая Волна реформ
	       Реформы Советской  России
	-”-

	Расплата
	         Перестройка и   Экокатастрофа
	-”-

	Плато устойчивости
	     Изменение роли России в мире после глобальной катастрофы
	Пятый



Историческим поводом возникновения первого русского государства - Киевская Русь было экономическое притеснение восточнославянских племен, хозяйство которых держалось на торговле посредством двух известных торговых путей: “Из варяг в персы” и “Из варяг в греки”. Притеснение началось в ту пору, когда хазары и печенеги стали нападать на  торговые караваны, шедшие по этим путям. Это началось в У11- У111 веках после создания Хазарского каганата.


Каганат стремился монополизировать торговлю “Из варяг в персы”, а днепровские пороги - самый опасный участок пути “из варяг в греки”, как назло, в этот момент  заняли печенеги. По сути славяне оказались  отрезанными от наиболее развитых в экономическом отношении южных районов Ойкумены, языческая экономика резко  начала хиреть. В эту пору Скандинавия вытолкнула из своего круга  наиболее пассионарную народность  войнов-варягов, к ним-то и обратились вожди славянских племен за помощью. 


Думается, что летописная версия “Придите и владейте нами” (в поэтическом пересказе: ”Земля у нас богата, порядка только нет”) не соответствует действительности. Ее сочинили впоследствии монахи, которые писали по заказу князей- Рюриковичей, а последним надо было оправдать захват власти в этих районах формально существующим приглашением. Приглашения «во власть»  не было и не могло быть, ибо для этого местным вождям надо было признаться в своем собственном управленческом бессилии, на что они, конечно, никогда бы не согласились.


Варяги даже не в лице Рюрика,  а в лице Олега и Игоря, просто воспользовались слабостью существующей власти и взяли её в свои руки  там, где “она плохо лежала”. Этот принцип в России действовал вплоть до октября 1917 года, когда у державной верхушки почему-то иссякала “воля к власти”, и ее захватывали разного рода “варяги” от Самозванцев до Большевиков. Не будем уже касаться более близких нам времен., как писал А.К. Толстой:  ”Ходить бывает склизко по камешкам иным”...


Создание первого государства, его военное укрепление Святославом, идеологическое обоснование князем Владимиром Святым, его законодательное упрочение Ярославом Мудрым привело к усилению славянских племен,  постепенно подключающих в сферу своей власти и угро-финские племена, господствовавшие на Севере этого ареала будущей Великой Руси.


Этническая структура складывающегося российского государства, кроме славян и угро-финнов, включала еще и мощную балтийскую привязку, поскольку только случайность (возможно запланированная Богом) сделала главным центром российского государства не  Литовскую, а Московскую Русь. Был какой-то момент, когда у них обоих были равные шансы. Четвертый этнический субстрат российского народа - тюркский, т.е.,  татары и сходные с ними по исламскому духу азиатские племена. Таким образом, славяне, угро-финны, балты и татары внесли каждый в ментальность  будущего русского народа свой уникальный вклад, при понятной в тоже время доминанте славянской крови.

Важно, что это включение всех этих народностей в единый впоследствии российский народ  имело  характер мирной ассимиляции, а не воинственных завоеваний, хотя о полном мире речи быть не могло. Но в конце концов, наличие сильной княжеской власти, способной справиться, благодаря дружине, с любыми врагами, перевешивало отрицательные стороны необходимости кому-то подчиняться и платить дань.

          Почему Русь все-таки приняла Православие, а не Католичество, как говорили в ту пору, “латинскую веру”?

Назовем следующие семь  причин, хотя, возможно, их и больше:


1. В государственном аспекте: Руси было в ту пору более выгодно “стать под руку” Византии, нежели папского Рима. Породниться с “византийским домом”, как это сделал Владимир Святой, было крайне лестно для молодой Руси, тем более там знали, что в этой чести только что отказали франкскому королю. Папская власть не представлялась в ту пору столь сильной, да и родниться там было не с кем.


2. Православные обряды произвели на русских мощное эстетическое впечатление. Латинский обряд им  уступал, тем более католики не признавали икон, ставших для русских важным способом приобщения к вере через “умозрение в красках”.


3. Православие - сердечная конфессия, в отличие от рационально ориентированного католичества. Русские люди инстинктивно не доверяли Рациональному Знанию, не опирающемуся на чувственные подпорки. Русским ближе оказалась “умная молитва”, а не  рациональное  умничанье, характерное для католиков.


4.  В богословском плане русские не приняли католическую редукцию “Символа веры”, где в отличие от древних установлений, Святой дух исходил не только от Бога-отца, но и Бога-сына.  Русским интуитивно казалось, что Он уникален, ибо “есть Любовь”, которую  нет необходимости  дробить на два вида: отцовскую и сыновнюю.


5.  Возможно, самое главное - личностная установка католиков исходит из прагматической, а не духовной позиции, близкой русским. В основе Прагматики - понятие о рационально-ориентированном практическом знании и выгоде которые оно несет. В основе Духовности - понятие о Любви,  Сердечности и Благодати,  а также Свободе, усиленной духовным Выбором и Ответственностью за этот выбор. Для католиков достаточно чисто рационального выбора веры. Сердечность для них - вторична.


6. Православие - одна из немногих конфессий, которая внутренне ориентирована на поддержку государственной власти. Оно считает, что “любая власть от Бога”. Поэтому противление власти - это противление Богу. Именно это обстоятельство оттолкнуло, к примеру, Пушкина от декабристов, хотя среди них было немало его близких друзей. Он  не мог приветствовать русский бунт, ибо для него он всегда был “бессмысленным и беспощадным”.


7. Для “Христианского мира” Европы, бывшего в основе своей именно католическим, было очень важным поклонение перед Законом, полученное в наследство от Римской Империи. Неслучайно первое европейское объединение государств в средневековье  называлось Священной  Римской империей.  Хотя Русь включила в качестве важнейшей идеологемы понимание, что “Москва - третий Рим, а четвертому не бывать”, это было наследованием не римского права и имперского понимания Закона, а ощущением Рима как центра средневекового христианства. Русь не жила по Закону, она жила по Благодати, как это еще в Х1 веке  отметил митрополит Илларион в своей знаменитой книге, посвященной этой проблеме.


В основу государственного династического принципа управления в Киевской Руси было положено атавистическое родовое уложение, когда власть наследовал старший в роду, а не сын князя. Это явно шло от законов принятых в варяжских родовых структурах, ибо править был должен воин, а не наследник, могущий к моменту смерти своего отца быть еще очень молодым.


Наследование власти “по старшинству в роде” стало проклятием  государства “Киевская Русь”, ибо повлекло за собой  династический разброд и шатания из-за своей внешне казалось бы простоты, но в реальной практике крайней неопределенности. Споры, кто больше имеет прав на Киевский престол, вызывали постоянную свару князей из разросшегося к тому времени семейства Рюриковичей. 


Такая система наследования власти имела еще одну весьма печально отразившуюся на экономике страны особенность. После смерти Великого киевского князя по старшинству распределялись и другие “столы”, а именно: каждый князь выбирал  себе во владение более выгодное княжество для управления. Таким образом, хотя род Рюриковичей правил всей Русью, но ни к какому конкретно региону князья не привязывались, а, следовательно, не старались активно заниматься его процветанием и хозяйственным устройством. От нападения врагов они его защищали, а дальше уже было не их дело!


Поэтому стать богатой и процветающей у Киевской Руси никаких шансов не было, а из-за свары князей и их политической недальновидности страна  стала вдобавок и жертвой татаро-монгольского нашествия. Л.Н.Гумилев хорошо описал причины, по которым, из-за незнания порядков у своего могущественного соседа - Золотой Орды, русские князья вызвали на себя гнев чингизидов и подверглись в Х111 веке опустошительному нашествию. Естественно, что решающим условием поражения русских была  их воинская слабость из-за полного отсутствия единства в  рядах российских правителей.


Психологической  причиной легкого падения Киевской Руси под ударами монголов стала и пропасть между народом и властью. Православие приняло по существу лишь княжеская верхушка и ее  воинское окружение. Народ, несмотря на  Крещение,   оставался  в   объятиях   языческой   веры,    в   стране     царило  “д в о е в е р и е”. Формально монахи и священнослужители занимались миссионерской деятельностью, но  в России местническая идея, “хоть дурак, да свой”, всегда была сильнее любой рациональной внешней необходимости. Поэтому свой “волхв или колдун” оказывал на местное население более сильное воздействие, чем любой, даже самый умный и тонкий пришелец- монах.


Вместе с тем, совершенно ясно, что тенденция к общему “воцерковлению населения” была не только идеологической, но и политической программой владетелей Киевской Руси, ибо только она  мощно укрепляла эту самую власть. Христианство шло не только от признания, что “всякая власть от Бога”,  но основывалось на понимании важности принципа Иерархии, как в системе Власти, так и в церковной среде. Никакая политическая система не может быть устойчивой, если в ее структуре не налажена эффективная связь между элементами и не определен принцип “Доминанты”, то есть, четкого  иерархического строения этой структуры. Этих доминант может быть только три: монархическая, аристократическая или демократическая. (См. об этом книгу «Факты и смысл» В.Махнача)


Подводя итоги   особенностям  древнерусской цивилизации можно отметить следующие ее специфические  характеристики:


-  непрочность власти в древнерусском государстве;


- существенное идеологическое различие между городским (близким княжескому кругу населением)
 и населением сельским, ибо одно было православным, а второе - славяно-языческим;


-  общий православный баланс с  допущением “двоеверия” ;


- этническая пестрота и отсутствие завоеваний одного народа другим, а склонность к взаимной ассимиляции.


Все эти разноплановые характеристики привели в конечном итоге к высокому уровню динамизма российского социума и российской культуры, поскольку столь разительное соединение противоречий порождало постоянные бифуркации и волны соответствующих им реформ. Но в тоже время оно  было по своему и залогом стабильности системы. 


Мы выделяем в истории российской цивилизации четыре бифуркации и связанные с ними реформационные волны и этапы истории России:


п е р в а я: осложнение торговых варяго-персидско-греческих путей из-за набегов хазар и печенегов - укрепление Киевского государства;


в т о р а я:: Куликовская битва, создание русского этноса и  укрепление московского абсолютизма;


т р е т ь я:  реформы Петра 1 и Екатерины 11 и создание административно-бюрократической Империи;


ч е т в е р т о е: проникновение марксистских и революционных идей и  обобществленно-коммунистическая реформа страны.


Для каждого такого реформационного  периода характерно наличие двух типов неравновесности: ”Двоеверие” и “Политическая нестабильность”. Так в рамках Двоеверия на разных этапах развития российской цивилизации умещались две противоречивых идеологических тенденции:


- сосуществование Православия и Язычества (Киевская Русь);


- сосуществование официальной и раскольничьей церквей (Московское царство);


- сосуществование западничества и славянофильства (Петербургская империя);


- сосуществование  коммунистической и эмигрантской русской культур в мировой  культуре ХХ века.


В рамках Политической нестабильности России мы видим следующие проявления: 


- КИЕВСКАЯ РУСЬ: нестабильность  из-за атавистического династического принципа  ее наследования и глубокая пропасть между  городским (православным) и сельским (языческим) населением;


- МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО: конфликты между Государством и Церковью и отсутствие духовного единства в народе из-за Раскола, увидевшего в Иване Грозном Антихриста на троне;


- ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ: Подчиненное положение Церкви по отношению к Государству (отсутствие “симфонии”), конфликт между Интеллигенцией и Властью;


- СОВЕТСКАЯ И ПОСТСОВЕТСКАЯ РОССИЯ: политическая нелигитимность большевистской  власти, гонения на Церковь, нарастание бездуховных и антиэкологических проявлений в Социуме, во Власти и в Природе..


Все эти аспекты нестабильности подкреплялись с одной стороны весьма консервативной системой власти, а с другой - мятущимся русским характером, позволившим россиянам захватить территорию от Литвы вплоть до Тихого океана.


Эти глобальные тенденции в цивилизационно-культурном слое России имели вид конкретных проявлений в разные периоды их сосуществования. В частности, следует упомянуть смену зон внешнего  влияния на культурно-цивилизационную специфику бытия России:


-  первоочередное влияние Европы в эпоху Киевской Руси;


-  доминирующее восточное влияние в Московском царстве;


-  превалирование западных влияний в Петербургской империи;


-  равновесие западной и восточной ориентаций в Советской России (интернационализм).


Эти развороты  метафорически напоминают  нам переворачивание туши жертвенного животного, которое поджаривается то с одной, то с другой стороны. Это наблюдение объясняет скачки на 180 градусов в политической и юридической ориентации московских, да и петербургских властей в России. Действительно, княжеская жизнь в Киевской Руси  была тесно связана с существованием многих царских дворов в Европе. Династические браки с европейскими домами, почти полностью прекратившиеся в эпоху Московского царства (за исключением Ивана Ш), прочно привязывали киевских князей к Европе и родовой аристократии, владевшей европейскими землями.


Ничего подобного не наблюдается в эпоху Московского Царства, ибо главной проблемой Руси в ту пору была Золотая Орда. В первую половину существования  Москвы именно золотоордынские ханы обеспечивали легитимность избрания ее князей на великое княжение во Владимире, а во вторую половину для московских руководителей стало важным прибрать к рукам все  разваливавшееся татарское  “хозяйство”,  упущенное из своих рук чингизидами.



Начиная с Дмитрия Донского, в действиях всех московских князей было главным внимание к золотоордынской ситуации. На каком-то этапе они достаточно честно выполняли функцию вассалов по отношению к своим монгольским сюзеренам. Для понимания  мотиваций  действий Д.Донского в 1380 году важно, что он действовал против Мамая как против узурпатора, обманом и силой захватившего ханский престол в Золотой орде при наличии живого Тохтамыша, который в качестве чингизида имел на этот престол большие права. Когда Тохтамыш напал на Москву через два года, то Дмитрий даже не стал сопротивляться, а сбежал в Кострому, чтобы собирать силы для отражения напасти. Но ее не отразил, ибо войско еще не отошло от страшной погибели 90% войска в Куликовской битве, да к тому же Тохтамыш напал  в августе, когда все бояре разъехались по своим вотчинам, чтобы руководить сбором  урожая. В результате «выход» Орде пришлось заплатить вдвойне.


Постепенно не меняя самой восточной координаты своей государственной политики московские цари  стали прибирать золотоордынское наследие к рукам.  Начало этому процессу положил Иван Третий, разорвав грамоты послов великого хана, а затем его внук Иван Четвертый завоевал остатки Золотой Орды - Казанское и Астраханское царства.


Акцент на идею  захвата наследия Золотой Орды руководителями Московского царства не нов, а пущен в свет еще “евразийцами”, в частности, князем Николаем Трубецким. (См. перепечатку его статьи “Наследие Чингисхана” - в журнале “Русская провинция”, № 2, 1994 г., стр .19-24)


Точно также, как в наши времена наследницей СССР стала Россия, так и в те времена наследницей Золотой Орды стала Московская Русь. И это неслучайное совпадение, оно свидетельствует об устойчивости подобных этно-территориальных тенденций   в ареале Святой Руси. Возможно, это был не последний этно-территориальный развал, ибо “Бог  любит троицу”. ( В данной ситуации мы еще надеемся на объединение всех славянских народов под эгидой России, а, может быть, что более вероятно, и на евразийское объединение.) 


По этническому составу ближайшей к трону аристократии  в эпоху Московского Царства и  Петербургской империи  не менее половины выходцев из Золотой Орды. Как показывает  А.Я.Флиер, “Радушный прием, который встречали в Москве эти “эмигранты” с ордынской стороны, так же  как и нередкие случаи смешанных русско-татарских аристократических браков свидетельствуют о том, что собственно этнического антагонизма между русскими и ордынцами не было , впрочем о наличии развитого этнического чувства в ту эпоху вообще судить трудно; самоидентификация людей была связана в первую очередь с религиозными и политическими признаками” (Цивилизации и культуры. Научный альманах. Вып.1. - М., 1994, стр.99)


Мы одолели Золотую Орду, но впустили в свою государственность татаро-монгольский дух ханского  самодержавия и восточного (скорей всего китайского по духу) тоталитаризма. Такова была цена расплаты за эту победу. Как показывает опыт строительства нашей цивилизации, это происходило не раз и не два.


Победив Наполеона мы впустили в сознание правящего дворянского класса  бесовской дух “мировой революции”, вышедший боком, как самому породившему его классу, так и всей России. Это было  явным предательством идей “Святой Руси”, а за такую измену своему истинному предназначению на земле надо было платить. И цена была заплачена в советский период довольно высокая - не менее 60 миллионов жизней в эпоху “Большого Террора”.


Реформационная волна периода Петра Первого и Екатерины Второй связана с одним весьма важным негативным фактором: изменой Православию. Нет, власть, конечно, не поменяла традиционную для России конфессию, для этого надо бы было заменить полностью весь народ, но крен в сторону Протестантизма был совершен Петром  немалый.


Культура россиян была густо замешена на православной идее Спасения, требующей от своих адептов поведения обеспечивающего счастье на Небесах. Счастье на Земле, в соответствии с этой идеей, было вторичным. Петр , а затем и Екатерина, пропагандировали то, что считалось ранее чистейшей бесовщиной - карнавалы и бесовские игрища Высшего света, вошедшие в моду - балы, “маскарады”, правительственные приемы и т.д.


Незаметно произошла подмена “поиска счастья на Небесах” борьбой за “счастье на этой грешной Земле”, которое даётся по Евангелию  только ценой уступки Сатане. Психологически эти игрища и карнавалы выполняли какую-то декомпенсационную роль, но только потому, что эту роль отняли у Церкви. Вместо еженедельной практики исповеди и причащения в храме у дворян стало модным “говеть” только два раза в году: на Рождество и Пасху. Вспомните в “Евгении Онегине”: “Два раза в год они говели..”


И стала дворянская культура менять свой идеологический статус: культура Духовности сменилась эвдемонической Бездуховностью. Равновесие удалось на некоторое время подправить только Пушкину, но отнюдь не он, а  воплощенный “масс культ” Боборыкиных и “Фигляриных” правил бал в массовых вкусах общества. Эта тенденция сохранилась до сегодняшнего дня, когда наши СМИ демонстрируют разгул бесовщины, лишившись государственных цензурных ограничений. За свободу приходится платить “бесовщиной”, но  нужна ли русскому народу   такая “свобода”?


В обществе, отказавшемся от внутренних духовных запретов, жить без формальной государственной цензуры будет еще хуже, чем это было при Советах. Младшее поколение мы уже  потеряли. По поводу  воли к Жизни всего общества впору воскликнуть, как хирурги над телом больного, находящегося в критическом положении: ”Ребята, мы его теряем!” Уже говорилось о колоссальном падении  рождаемости и увеличении смертности в стране.


В ответ на подобный бездуховный сдвиг в общественных умах России последовала вполне закономерная духовная расплата. Нас решили вернуть к Богу через негативный пример строительства социализма “в отдельно взятой стране”. Было еще Марксом доказано,  что эта акция не имеет никаких перспектив. Маркса “подправили” в нужном для разгула бесовщины духе и “Мировая революция” прошлась по нашим душам, как многотонный каток, отправив на тот свет почти  вторую часть населения России ( некоторым данным от 40 до 60 миллионов человек, включая жертвы Второй мировой войны).


Если бы Александр Первый знал, чем кончится для династии Романовых его поход на Париж, он, наверно, бы свернул куда-нибудь в сторону! Но декабристы разбудили Герцена, а он сумел вдохнуть бесовской дух во всех разночинцев и “новоявленных дворян”, ставших революционерами. Еще Пушкин предупреждал царя, сколь опасно разбавлять неофитами древнее аристократическое сословие. Так оно и получилось. Дворянская культура, державшаяся правил чести, была размыта “общечеловеческой культурой” нечаевцев и большевиков, которая и привела  к гибели  царскую  Россию.


Четвертая волна реформ советского периода породила  жесточайший кризис Перестройки, когда простой поворот политики на 180 градусов уже не спасал положение. Глобальный развал назрел в такой степени, что удержать его  не представляется возможным из-за отсутствия сдерживающих факторов в духе народа. Был в нем  православный дух, да весь вышел!  Вот бесовщина и разгулялась!


Прежде всего она разгулялась в одном принципиально важном сейчас факторе: отношению к матушке-Природе. Русскому человеку свойственно любить родную природу. “Мать-сыра-Земля” - краеугольное представление, которое русские унаследовали от древних славян. Для православного человека - Природа - тварная сущность, воссозданная для человека Богом. Уважение к ней, невозможность ее бесконтрольной эксплуатации, всегда была свойственна верующим людям. В условиях  отсутствия цены на землю и на природные богатства, которую должны платить все. кто пользуется ими, их эксплуатация является настоящим  варварством. “Новые русские” - это не новые “русские”, а «новые варвары», бросившиеся в разгул хищнической эксплуатации родной природы, не любя ее, а загрязняя и отравляя. Их психология: “Живем один раз”, “Даешь, - разберем потом!”


Надо думать, что к Православию русский народ вернется,  весь вопрос  только в цене. Если за советские реформы “Святая Русь” заплатила ценой 60 миллионов жизней, то  за последующий инновационный поворот  цена вырастет ещё. Что же останется от русского народа в итоге? Вопрос риторический, кто верит в Бога, тот и выживет. Но верит не просто в рамках системы традиционного православного обрядоверия,  а глубже - в духовно-экологическом духе! Для выживания крайне важным будут овладение инновационными экологическими методологиями выживания, хотя духовная сторона всегда будет первейшей.


Представляется, что возврат населения земного шара к Богу возможен только ценой глобальной Экокатастрофы, которая немного прочистит заплывшие жиром мозги у большей части населения развитых стран планеты. По официальной статистике более половины населения США обладают  большим весом, чем это бы им следовало по их комплекции. Микро Апокалипсис стал неминуемым из-за привыкания к загрязнению населения в городах, где в настоящее время живет две трети населения планеты, а также по причине лавинообразного потепления климата на планете, которое вызовет два глобальных типа катастрофических последствий:


а) таяние арктических льдов и затопление прибрежных стран морей и океанов вследствие этого; на это кстати, повлияет и экстремальная активизация деятельности солнца в последние годы, которая еще не закончена;


б) усиление вулканической деятельности  тела земли, стремящегося выбросом тепла через жерла вулканов компенсировать повышение температуры на планете.


Последнее обстоятельство поставит на грань жизни и смерти всю городскую цивилизацию планеты, ибо неоднородный прогрев тела земли вызовет подвижку гранитных плит, на которых стоят города, что приведет почти к повсеместному и тотальному уничтожению подземных инфраструктур наших городов. Сельские поселения, не привязанные к подобной инфраструктуре, смогут пережить этот  глобальный катаклизм. Сдвижка тектонических плат опасна для Москвы, которая стоит как раз на их  разломе. Нечто подобное природа проиграла в конце 2004 года в зоне Индийского океана, когда он обрушился на Южную Азию сокрушительным цунами.  


Конечно, после такого  глобального акта туго придется всем, ибо извержения вулканов выбросят в атмосферу огромное количество вулканической пыли и пепла, что может на краткий миг ослабить потепление. Но катаклизм уже трудно будет остановить и он фундаментально изменит лицо планеты. Меньше всего пострадает Россия из-за огромности своих пространств, а также по причине поддержки Богородицы, оказываемой нашей стране в тяжкие для нее моменты. “Уповающий на Неё да не погибнет!”


Принципиальным вопросом реформ ХХ века в России стал выбор экономической политики: или “социализм с человеческим лицом” или “капиталистический путь развития.”  Такая постановка вопроса в корне не верна, ибо Истина обретается не в рамках отрицания одного пути за счет другого, а в их гармонии, реализуемой через “инновационный диалог”.


В сфере экономики эта идея не нова, впервые она высказана еще у отца Сергия Булгакова в его книге “Философия хозяйства”. Речь не идет о маневрировании между социализмом и капитализмом как национальном пути России. Отнюдь, нет!  Необходимо сочетать положительные стороны и рыночной экономики и социалистического пути, крайне важного для такой общинной по менталитету страны, как Россия.


Мы кидаемся “из огня да в полымя” не случайно, такова маятниковая логика нашего развития. Но маятник удачно колеблется в большой амплитуде только в более или менее благоприятных условиях внешней среды. В ситуации Экокатастрофы “блага” не будет, поэтому выбор гармонической  “двухполюсной стратегии экономического развития” явится единственным приемлемым решением в данных условиях. Тут не до “идеологического жиру”, “остаться бы живу!”

3.8. САМОПОЗНАНИЕ РОСССИИ И ТИПОЛОГИЯ НАЦИОНАЛЬНОГО ХАРАКТЕРА
                                                            «Пускай служить он не умеет, боготворить умеет он!»

                                                                                                                                           Ф.Тютчев
 1. Самопознание России: целостность «русской идеи» и «русского характера»;
В основе самопознания России, как мы уже выяснили,  лежит единство и сотворчество русской идеи и русского характера, который выковывается  при её реализации, а также во  взаимодействии  духовно активной Личности с  Богом в Православии, с Природой, самим собой и родной отчизной, понятой как составная часть всего Мира.

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

         По этому поводу Анна Ахматова сказала:

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

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

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

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

В у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

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

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

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

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

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

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

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

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

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

Когда мы замечаем души близких - в суете или в молчании и смирении? Для поэта ответ на вопрос совершенно ясен. Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет уже цитированное нами  стихотворение А.К.Толстого:

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

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

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

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

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

Ширь души  русского человека, про которую Ф. Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить», не только позволяет нам ставить перед собой грандиозные задачи по религиозному спасению человечества, но и  надеяться, что именно России  суждено помочь человечеству выжить в этой  предстоящей глобальной катастрофе.

На чем основана такая уверенность?

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

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

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

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

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

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

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

8.  Усиление контроля  со стороны государственных и духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).
9.. Коррекции "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо темная биоэнергия сильнее атомной и может наделать слишком  много зла.

10. Противодействие  бездуховной  культуре со стороны государства, но не путем запрета, а экономическими методами.

11. Содействие  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала, внедрение уроков религиозной духовности в школах.
  12. Обеспечение  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при глобальном объединении человечества.
13. Открытие  каждым русским человеком радости в Любви и делании Добра,  а  не в ненависти и насилии.

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

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

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

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

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

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

Михайло Ломоносов в отношении будущего России писал, что «Россия будет произрастать Сибирью», добавляя мало цитируемую присказку - «и Ледовитым Океаном!» Почему? Все дело в том, что именно на дне Ледовитого Океана сосредоточены колоссальные природные богатства - залог будущего выживания России . В особенности, если потепление захватит северную Сибирь и освободит огромные массы замерзлой сейчас тундры для будущей хрозяйственнйо  деятельности. 
Есть ли в других странах подобное стечение обстоятельств, благоприятствующих помощи всем народам в экстремальных условиях? Нам думается, что нет. У кого-то не найдется значительных ресурсов территории, чтобы помочь людям расселиться на ней, у кого-то менталитет народа не позволяет реализовать такую широкую программу милосердия и спасения, кто-то лишен такой поддержки Христа и Богородицы, какую  Они на протяжении веков  предлагали России.

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

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

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

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

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

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

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

3.9.  РУССКАЯ ПРАВОСЛАВНАЯ РЕЛИГИОЗНОСТЬ:              

                      « Не тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                          Что в звездный день твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем,                               

                          И мертвецу с пылающим лицом он повелел блюсти Твои законы,

                             Все пробуждать живительным лучом, храня свой пыл столетий миллионы.

                            Нет, Ты могуч и мне непостижим  тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                            Ношу в груди, как оный серафим огонь , сильней и ярче всей Вселенной.

                            Меж тем как я – добыча суеты, игралище её непостоянства, -

                            Во мне он вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства».

                                                                                                                      Афанасий Фет

1. Религиозный мессионизм России;

2. Географическая специфика русской религиозности;

3. Вера вопреки безверию;

4. Негативные аспекты Церкви как социального института;

5. Где же выход?

6. Русская соборность.

1. Религиозный мессионизм России:

  Испокон веков в России мирно  сосуществуют две религии Православие и Ислам, ибо русская нация – союз славяно-тюркских народов. Но широта русской души предполагает создание благоприятных условий для существования и других религий – буддистской, индуистской и даосийской. Заметим, что религий – восточных.  С западными  - дело обстоит сложнее.

Исконное существование двух религий было в России возможно, поскольку  не ставился вопрос о церковном объединении. Религиозное объединение Церквей  как социальных институтов – это тупиковый путь. В России это очень четко понимали и на уровне церковного руководства и на уровне руководства  российской державой.

Единство возможно только в душе, причем с пониманием духовного приоритета Православия как национальной доли России. Но изощренные аспекты исламской духовности также отвергать не стоит, ибо, если не сейчас, то позднее, они будут востребованы как дополняющая православие сфера духовности. Имеется в виду общее понимание  богословской духовности вне её конфессионального аспекта.

С канонической религиозной  точки зрения объединение восточной и западной  религий в России – это ересь. Но,  по-видимому, оно неизбежно, только не на уровне объединения  конфессионального руководства, а как взаимное духовное обогащение верующих в Бога людей. Бог един – это уже многим ясно. Но Он столь многолик и многообразен, что у каждой  религии есть возможность найти свой аспект Бога,  обнаружить своё Его видение и настаивать на нем.

В грядущие времена, когда конфессиональное разъединение отойдет на задний план, дополнительность духовных проникновений в сущность Бога станет ведущей духовной стезей человечества. Оно само по себе способно прекратить религиозные войны, снять религиозную нетерпимость между людьми, одолеть международный терроризм там, где он зарождался на базе религиозной несовместимости Церквей.

Огромную роль при этом будет играть именно Россия, ибо в ней  есть наиболее благоприятные условия для подобного  духовного проникновения одного типа духовности в другой. Причем свою роль сыграет и  сакральная российская культура, про которую Осип Мандельштам говорил, что «культура – это Церковь нашего времени».

Наша душа, которая есть «образ и подобие Божие», шире одного типа конфессиональности, поэтому духовный синтез, впитывающий лучшие положительные стороны каждой из конфессий, - это безальтернативный путь духовного развития  человечества. 

                                     2.Географическая специфика русской религиозности:

            Русская православная духовность складывалась между двух огней: Исламом Востока и католической религией Запада. С последней она не смогла найти общий язык, хотя экуменические стремления были особенно сильны в ХХ веке. 

С Исламом Востока должный паритет был установлен. РПЦ не пыталась катехизировать  приверженцев мусульманской конфессии, а войны Ислама не шли войной на православное население.  Исламский терроризм последних лет не  имеет никакого отношения к этнографической несовместимости наших религий, а скорей пустил в социуме  политические и экономические корни.

Святая Русь как православная держава оформилась сразу же после того, как произошло разделение Христианской Церкви на Католицизм и Православие.  Богу было угодно, что католической ереси противостояла не просто Русская Православная Церковь, а целое православное государство – Россия.

Это разделение двух церквей имеет не столько географический, сколько принципиальный идеологический характер. В глазах  православных католицизм – ересь, равно как и в глазах католиков,  ересью является учение Православной Церкви.
Вопреки всем экуменическим тенденциям разделение церквей длится уже тысячу лет  и не видно никакого шанса на  объединение. Последнее возможно  при условии предательства одной из церквей своих глубочайших догматических основ, на которое ни та, ни другая церковь естественно никогда не пойдут, ибо это самоуничтожение.

По мнению православных, русская земля является «подножием Престола Господня», а с 1917 года после атеистической Октябрьской революции она стала еще и «жребием Царицы Небесной». Богородица взяла её под свой Покров, о чем она недвусмысленно сказала детям португальского местечка Фатима. ( 17, стр. 200-202)

Вот что писал по этому поводу святой праведный отец Иоанн Кронштадский: «Богоматерь спасала Россию много раз. Если Россия стояла до сих пор, то только благодаря Царице Небесной…   Я предвижу восстановление мощной России, ещё более сильной и могучей.  На костях мучеников, как на крепком фундаменте,  будет воздвигнута Русь новая, по старому образцу, крепкая своей верой во Христа Бога и Святую Троицу. И будет по завету святого князя Владимира – как единая Церковь. 

Перестали понимать русские люди, что такое Русь – она есть «подножие престола Господня!» Русский человек должен понять это и благодарить за то, что он – русский». (1, 22-23)

Но какие обязательства накладывает на  каждого из нас лично это обстоятельство? Хорошо высказался по этому поводу Александр Пушкин в стихотворении «Отцы-пустынники»:

           «Владыко дней моих! Дух праздности унылой, любоначалия, змеи сокрытой сей,

            И празднословия не дай душе моей, - но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, 

            Да брат мой от меня не примет осужденья, и дух смирения, терпения, Любви

            И целомудрия мне в сердце оживи!»  

Не важно, что это стихотворное переложение пасхальной молитвы святого Ефрема Сирина,  важно глубинное понимание поэтом  духовной сути «русского делания».

«Важнейшее выражение характера религиозности русского народа, - пишет Н.О. Лосский, - осуществлено в Русской Православной Церкви. Прав Бердяев, что русское Православие  сосредоточено на эсхатологии, на стремлении к Царству Божьему, то есть, к сверхземному и абсолютному Добру. 

Этот характер Православия ярко выражен во всем богослужении и годовом цикле церковной жизни, в котором «праздников праздник» есть Пасха, Воскресение Христово, знаменующее победу над смертью в форме Преображенья, то есть, жизни в Царстве Божьем.

Иконы Русской Православной Церкви, подобно византийским иконам, глубоко отличаются от религиозной живописи итальянского Возрождения: красота их – не земная миловидность, а сверхземная духовность!» (10, стр.11)

Преподобный Варсонофий Оптинский считал: «В церкви у нас нет живых пророков, но знамения есть! Они и даны нам для познания времен.  Ясно видны они людям, имеющим духовный разум.  Но этого в мире не признают.  Все идут против России, то есть, против Церкви Христовой, ибо русский народ – Богоносец, в нем хранится истинная вера Христова» ( 1, стр. 24)

                                                         3.Вера вопреки безверию:

 Но что такое в душе русских подлинная «вера Христова?» Мы бы назвали её «верой, вопреки безверию», исходя из нашей концепции единства противоположных начал в каждой системе.  О нем точно высказалась Анна Андреевна Ахматова в первые послереволюционные годы:

Всё расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло…

Всё голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных, июльских не6ес, -

И так близко подходит чудесное к развалившимся грязным домам,

Никому, никому не известное, но от века желанное нам».

В определенные времена бытия России (например, сегодня) это стихотворение восьмидесятилетней давности становится безумно актуальным.

«Вера вопреки безверию» - это не лозунг, это миссия, способ поведения, выбор судьбы. Что останавливало таких деятелей культуры как академик Ухтомский, поэтесса Анна Ахматова покинуть оккупированный немцами Ленинград? Им предлагали это сделать, но они отказались, а Ахматова позднее написала:

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

Естественно, что речь идет не об одной  немецкой оккупации.

                  Православное осознание особой миссии России свойственно стихам даже тех русских поэтов, которые и не были до конца православными, как например, склонявшийся к антропософии Рудольфа Штейнера, поэт Андрей Белый:
                     «Рыдай буревая стихия в столбах громового огня,

                      Россия, Россия, Россия, безумствуй, сжигая меня!

                      В твои вековые разрухи , в глухие твои глубины

                     Струят крылорукие духи свои светозарные сны.

                      Не плачьте, склоните колени, - туда в ураганы огней,

                      В грома серафических пений, в потоки космических дней.

                      Сухие пустыни позора, моря неизливные слёз, - 

                      Лучом безглагольного взора согреет сошедший Христос. 

                      Пусть в небе – и кольца Сатурна, и млечных путей серебро,

                      Кипи фосфорически бурно земли огневое ядро.

                      И ты, огневая стихия, безумствуй, сжигая меня,

                      Россия, Россия, Россия, мессия грядущего дня!»

Утверждение  особой миссии грядущей России  характерно для всей поэзии Серебряного века.  Так поэт Николай Гумилев уверенно считал, что

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

                        Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны.

Уверенность, о которой мы уже говорили, высказывал Александр Блок, считавший, что Россия может «какому хочешь чародею отдать разбойную красу», все равно не пропадет и не сгинет.

 Исторические это абсолютно верно. Самым крупным чародеем, о котором Блок ничего не мог знать, был, конечно, Иосиф Сталин. Его магическую сущность вскрыл в своей книге «Роза мира» Даниил Андреев. Но по-своему магами и чародеями были и Гришка Отрепьев, и Иван Грозный, да и в Петре Первом бесовская натура сидела довольно крепко. А в большевиках, разве её  нет?

Россия как бы притягивает чародеев, стремящихся отвести её от  божественной миссии, величайшего предназначенья. Но Блок прав: «Не пропадешь, не сгинешь ты, а лишь забота затуманит твои прекрасные черты!»

                    4.Негативные аспекты православной церкви как социального института:
 Здесь мы приступаем к весьма деликатному вопросу, касающемуся  тела российского Православия, каким является Русская Православная Церковь. Чтобы не впасть в ересь, мы скроемся за цитатами видных деятелей нашей Церкви, для которых негативные её проявления были достаточно ясны:

1. Серафим Саровский: «Мне, убогому Серафиму, от Господа положено жить гораздо больше ста лет. Но так как к тому времени архиреи русские так онечестивятся, что нечестием своим  превзойдут архиреев греческих во времена Феодосия Юнейшего , так что даже и важнейшему догмату Христовой Веры  - Воскресению Христову и всеобщему воскресению веровать не будут, то посему Господу Богу угодно до времени меня, убого Серафима,  от сея преждевременной жизни взять и затем во утверждение догмата Воскресения воскресить , и то воскрешение моё будет яко воскрешение  семи отроков  в пещере Охлонской во времена Феодосия Юнейшего. По воскрешении же моем я перейду из Сарова в Дивеево, где буду проповедывать всемирное покаяние» (1, стр. 5)

2. Иоанн Кронштадский: «Правители-пастыри, что  вы сделали из своего стада? Взыщет Господь овец своих от рук ваших!... Он преимущественно надзирает за поведением архиреев  и священников, за их деятельностью просветительною, священнодейственною, пастырскою… Нынешний страшный упадок веры и нравов весьма много зависит от холодности к своим паствам многих  иерархов и вообще священнического чина».  ( 1, стр. 23)
3.       Феофан Полтавский:  Будущий российский царь «наведет порядок  в Церкви Православной, удалив всех неистинных, еретичествующих и теплохладных архиреев. И многие, очень многие, за малыми исключениями, почти все будут устранены, а новые истинные, непоколебимые архиреи встанут на их место… (1, стр. 50-51)

4.    Анатолий Оптинский: «Еретики возьмут власть над Церковью, всюду будут ставить своих слуг, благочестие будет в пренебрежении. Посему, сын мой, как увидишь нарушения Божественного чина в Церкви, отеческого предания и установленного Богом порядка, - знай, что еретики уже появились, хотя, может быть, будут до времени скрывать свое нечестие или будут искажать Божественную веру  незаметно, чтобы еще более успеть, прельщая и завлекая  неопытных в сети» ( 1, стр. 36-37)  
                                                                                5.Где же выход?
Николай Бердяев считал, что «нельзя возродить Россию одними политическими средствами. Необходимо обратиться к большей глубине. Русскому народу предстоит духовное перерождение. Но русский народ не должен оставаться в одиночестве, на которое его обрекает происшедшая катастрофа. Во всем мире, во всем христианском человечестве должно начаться объединение всех положительных духовных, христианских сил против сил антихристианских и разрушительных. 

Я верю, что раньше или позже в мире должен возникнуть «священный союз»  всех творческих и христианских сил, всех верных вечным святыням. Начнется же он с покаяния и искупления грехов, за которые посланы нам страшные испытания.    

Виновны все лагери и все классы. Исключительное погружение Европы в социальные вопросы, решаемые злобой и ненавистью, есть падение человечества. Решение социальных вопросов, преодолевающее социальную неправду и бедность, предполагает духовное перерождение человечества.

Целое столетие русская интеллигенция жила отрицанием и подрывала  основы существования России. Теперь должна обратиться к абсолютным началам и положительным святыням, чтобы возродить Россию. Но это предполагает перевоспитание русского характера.  Мы должные будем усвоить себе некоторые западные добродетели, оставаясь русскими.

Мы должны почувствовать и в Западной Европе ту же вселенскую святыню, которой и мы сами были бы духовно живы, и искать единения с ней.  Мир вступает в период длительного неблагополучия и великих потрясений.  Но великие ценности должны быть пронесены через все испытания. Для этого дух человеческий должен  облечься в латы, должен быть рыцарски вооружен».(1, стр. 36)

Великие прозрения наших религиозных философов, наподобие вышеизложенного, не стареют со временем, а только обрастают новыми аргументами и подробностями.  Все те призывы, которые здесь изложены около 70 лет назад, становятся год от года актуальней и актуальней.

1. Необходимость духовного перерождения русского народа.

2. Общечеловеческое единство перед лицом великих потрясений.

3. Покаяние и духовное  перерождение всех классов и всех лагерей.

4. Необходимость перевоспитания негативных сторон нашего менталитета.

К подобным же выводам приходит и выдающийся русский религиозный  философ Семен Франк, что сейчас не так важна мораль, как истина и правда. Говоря на привычном мирском языке, важно не нормативное, обрядоверческое сознание, а сознание фактологическое, построенное на подлинном познании фактов реальной действительности. Но и на нем не следует сильно зацикливаться, ибо русским всех важнее сейчас сознание духовно-инновационное.

Франк пишет: «Русскому духу присуще стремление к целостности, к всеохватывающей и конкретной тотальности, к последней и высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь  религиозны не только по своей внутренней сути (ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество), но религиозность перетекает и проникает во все внешние сферы духовной жизни. ( 1, стр. 51-52)

                                          6. Русская соборность:

Личное духовное перерождение и поиски путей личного самоусовершенствования являются честь великого «русского делания». Другой стороной является единство всех православно настроенных духовных сил. Мы говорим о русской соборности.

«Соборность, - пишет Павел Тулаев, - важнейшая черта русской мысли. Питающаяся интуициями славянской мифологии, уходящей в индоевропейские глубины,  вдохновленная греческим логосом, византийской мудростью и немецким умом, оплодотворенная влиянием культур многих народов, русская мысль не могла не стать открытой,  синтетической, деятельной и органичной – соборной.  

Соборность – призвание России. В силу исторических судеб наша страна стала местом встречи Запада и Востока. Собирание земель вокруг Киева, Новгорода и Москвы – свидетельство объективного стремления свободных государств к союзу на основе идей глубоких и открытых в будущее.  Ибо время пришло. Время собираться. Время собирать. Время Собора». (1, стр. 93)

России необходимо преодолеть своё историческое смирение и встать во главе духовно ориентированных народов, понимающих роль России в грядущем мире. Таких немного, но они есть. Это, безусловно, бывшие республики СССР, притершиеся к русскому народу и почувствовавшие аромат притягательной силы от него исходящий.

Это, вполне вероятно Китай и Индия, глубинная историческая духовность которых даёт им возможность почувствовать и оценить духовный потенциал самой России, это также очень реально и Германия, с которой нас, как ни странно,  сближает полная противоположность менталитетов наших народов. Ведь  сходятся именно крайности.

Очертить контуры будущих государственных международных союзов сегодня можно только очень приблизительно. Важно иметь в виду этот фактор созидательной и объединительной силы, который будет играть в будущем решающее для одоления встающих проблем значение.

Единство и объединяющая нас духовность будут механизмом решения многих проблем, но не всех. Важно еще творческое начало, способность к инновационному постижению и адекватному решению   вновь возникающих проблем, а таковых предстоящий глобальный катаклизм поставит перед человечеством в великом множестве.

И прав Павел Тулаев: «Пришло время собираться и собирать!»
ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.Как вы оцениваете перспективы духовного объединения многообразных российский конфессий?
2.Какое влияние окажет на этот вопрос география России и перспектива глобальной экокатастрофы?

3.Считаете ли вы целесообразным говорить о негативных аспектах деятельности  Православной Церкви? 

 4.Каковы перспективы российского народа в духовном самоочищении?

 5.Прокомментируйте строчку Ахматовой:»Я была всегда с моим народом – там, где мой народ, к несчастью, был»…

6.Как вы понимаете «динамику русской соборности»?
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3.10.   ПЛАНЕТАРНАЯ МИССИЯ РОССИИ:
                                                        «Россия, Россия, Россия – мессия грядущего дня!»

                                                                                                      Андрей Белый
Вопрос о “планетарной миссии России” перед миром в условиях Перехода уже неоднократно обсуждался на этих страницах. Необходимо теперь подвести предварительные итоги:

Россия более всего имеет шансов выжить в предстоящей глобальной трансформации, так  как  по официальной статистике в ней сохранилось наибольшее количество "экологически чистых" территорий -11 %;


Крах “Долларовой Пирамиды” не так заденет экономику России, как экономику стран “Большой Семерки”, хотя  в ряде сфер индустриального производства потрясений не избежать (в сфере сельского хозяйства нашей страны  они будут минимальны);


 Россия имеет больше, чем другие страны, шансов справиться с энергетическим аспектом кризиса  при Переходе, ибо она, в отличие от них, уже имеет решения по альтернативной энергетике, которые будут интенсивно развиваться, как только кризис нагрянет;


Россия обладает еще политической волей, чтобы запустить эксперимент об отказе о “денег” как посредника в организации хозяйственной деятельности. На такой эксперимент ссылается, в частности, Святослав Забелин в своей последней книге (См.,  № 203 в  Общем списке  литературы);


 Россию не в такой степени поразил духовный кризис, как передовые страны Запада, ибо стихия Потребительства, вытеснившего Духовность, не свойственная для России. В силу особенностей её исторического развития она никогда не была богатой и хорошо материально живущей страной, и по воле Бога, скорей всего, никогда и не будет!


 Россия до сего времени является по преимуществу сельскохозяйственной цивилизацией, поэтому шанс ее хозяйства выжить в условиях приближающейся Трансформы много выше, чем у чисто урбанизированных хозяйственных систем, свойственных странам Запада;


 Менталитет российского человека таков, что ему предстоящие духовно-телесные бифуркации, обеспечивающие адаптацию Человека к Трансформе, принять много проще, нежели человеку с западным менталитетом;


 Русская философия (в частности, философия русских космистов) явилась пионером в разработке основных идей, способствующих адаптации человека к Переходу. Она достаточно  знакома кругам русской интеллигенции, поэтому сам ход  процесс Перехода в России будет проще, чем на Западе;


России легче найти ресурсы для выживания в новых  условиях,  ибо они есть  в истории России,  в ходе самого развития  родной культуры. Нас никто не спасет, если мы не посмотрим в национальный корень  проблемы.  Надо ощутить логику нашего общего социального развития и поступать в соответствии с ней. Другого не дано, ибо упование на западные кредиты и западные способы решения проблем могут дать России только временное облегчение. Принципиальных проблем они не решат!


Только у российских граждан есть у кого учиться поведению в экстремальных ситуациях. В частности, мы на этих страницах предлагаем  “делать жизнь по Пушкину”. Изучение особенностей личной биографии и творчества  нашего национального поэта во многом может помочь найти правильное решение в трудных ситуациях, связанных с протеканием Перехода.

      Именно в России будет впервые осознаны суть и масштаб предстоящих человечеству перемен.  Надеемся, что данная работа также явится вкладом в это осознание.

      Благодаря тому, что население России, прошедшее в ХХ веке крупнейшие социально-психологические и экономические катаклизмы, более подготовлено к предстоящим переменам,  оно  их  перенесет легче, чем население  других развитых стран.

           В России существует  огромное  количество  прецедентов этого типа поведения в экстремальных ситуациях (деятельность святых, деятелей культуры, народных целителей и т.д.), поэтому у нас так много примеров ( не только А.С.Пушкин) "делать жизнь с кого". 

      Несмотря на все революционные перетурбации, Россия не изменила в принципе своему религиозному призванию, даже марксизм у нас был религией,  поэтому в этой стране  духовность  жива, что вряд  ли можно сказать о передовых в техническом отношении странах.

     Российскому менталитету свойственна "всемирная отзывчивость", отмеченная Достоевским у Пушкина.  Нам легче возглавить какое-то дело по  "спасению  мира",  ибо  России  всегда  на протяжении истории было  привычней спасать других,  нежели себя (Европу - от татаро-монгол  и Наполеона,  весь мир - от фашизма и большевизма).

      Экономический  хаос,  как предтеча Трансформы,  миру только предстоит,  мы уже через него прошли благодаря Перестройке. Следовательно, "первый тайм мы уже отыграли". Западный мир в него только вступит в ближайшее время.  У нас есть фора, которой мы конечно же воспользуемся.  И выход из этого тупика мы также найдем, создав прецедент для всего мира.  И он связан с созданием нового типа  "неэкономической цивилизации", где двигателем экономики будут не деньги, а энергетика.

      Существует возможность открытия "спрятанных сокровищ", типа "Библиотеки  Ивана  Грозного" или сокровищ Египетских Пирамид,  в которых скрыта мудрость предков, так необходимая нам сейчас накануне Планетарного  Перехода. Надо только иметь в виду, что доступ к ним будет разрешен лишь  прошешим Духовную Трансформу людям.

    В связи с вышесказанным следует  добавить, что в тяжелых ситуациях Россия всегда выделяла из своей среды выдающихся личностей, помогавших решать экстремальные проблемы. По этому поводу очень точно высказался академик В.И.Вернадский: ”Все решает человеческая личность, а не коллектив, элита страны, а не её демос, ведь в значительной мере её возрождение зависит от неизвестных нам законов появления больших личностей”.


Сейчас  эти  законы  более  или  менее  понятны:  возникает  социальный заказ (вызов ситуации) и страна в ответ порождает гениев, способных с этими проблемами справиться!

               
Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.

1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и логику при принятии решений.


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


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


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


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


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода.

3.11. «ПРЕДНАЗНАЧЕНИЕ РУССКОГО НАРОДА»:

                                    «Восстань, пророк, и виждь и внемли,  исполнись волею моей.

                                      И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей».

                                                                                                                               А.Пушкин 

                                  3.11.1. Суть миссии русского народа:

В отличие от программы  отдельного пророка, как её видел Пушкин, задача всего русского народа – «жечь сердца всех людей планеты своим жертвенным примером духовного спасения».

Наше псевдонаучное,  фактологическое  мышление, которое в основе своей носит бездуховный характер, мешает нам понять одну важную особенности логики исторического процесса в этом мире.

Вот, что об этом пишет православный ученый В.Н.Тростников: «История пишется на небесах». Когда мы окончательно проникнемся этой непреложной истиной,  когда она снова  станет доминантой нашей историософии, тогда мы с минимальными издержками начнем делать то, чего требует от нас Господь, и наша богохранимая Русь твердо пойдет по начертанному для неё прежде всех веков пути.  Пройдет она этот промыслительный путь в любом случае, ибо Бог поругаем не бывает но, если мы не поймем до конца, что это за путь,  процесс нашего исторического движения будет болезненным и затяжным,  а мы будем много страдать,  ибо Бог силой заставит нас выполнить свою миссию, а все, что делается подневольно, доставляет страдание.» (Общая библиография, № 1, стр. 145) .  

Изложенная Тростниковым идея -  не просто образ, это планетарная миссия народа:

- стать связующим звеном между рассудочным Западом и иррациональным Востоком;

-крепить единство народов планеты, но не на глобализационных началах, а  путем установления «золотой пропорции»  их полярных начал,  динамическое равновесие которых изменчиво, в зависимости от ситуации в мире (отсюда роль глобального мониторинга за состоянием планеты);

- осуществить спасение мира от глобальной катастрофы, по возможности смягчив её пагубное воздействие на мир и усугубив духовное влияние на развитие планеты;

- осуществить спасение  всех на основе духовного спасения.

В этой работе нам очень важно разобраться, почему России по плечу такая неподъёмная задача, какие ресурсы есть для выполнения этой планетарной миссии?

Прежде всего – это:

а) обладание  большими геополитическими ресурсами (жизненное пространство, минеральные ресурсы, нетронутая в ряде районов природа, духовное единство народа);

б) ресурсы духовно-инновационного сознания (вера в Православие, смирение и отсутствие гордыни, вера в возможность спасения «со всеми и для всех», в отличие от западной духовности, по которой спасаются только «избранные» (очевидно, «золотой миллиард»);

в) подтвержденная многими примерами помощь России от высших сил (Покров Пресвятой Богородицы над Россией, интенсивность появления святых угодников в России, явления и мироистечение от святых икон, исконная соборность и религиозная устремленность национального менталитета);

г) способность народу к терпению и перенесению страданий;

д) специфика современного политического положения в мире (неустойчивость однополярного мира с США во главе). 

А какие есть у мира основания поверить России, что она способна реализовать эту задачу?

    -  Культура России –  это как считает  А. Проханов, (17, стр. 77)  «постоянное ожидание Рая»;

    - способность народа к самоотверженности и духовной самоотдаче при выполнении своей миссии (См. об этом: 17, стр. 88-89);

    -  следующие исторические факты, подтверждающие выполнение  этой  миссии Россией:

                - защита Европы от татаро-монгол;

                - защита мира от микробов французской революции ( разгром Наполеона);

                - уничтожение германского нацизма;

                - разоблачение  идеи тотального экономического детерминизма (марксизма);

                - разоблачение других  устремлений к тотальному единству мира на фальшивых основаниях (следующий кандидат – американский глобализм).

Необходимость устойчивой политической (двухполярной) структуры мира в нынешнем положении особенно велика, ибо есть масса факторов, и так раскачивающих эту устойчивость:

- международный терроризм;

- загрязнение окружающей природной среды;

- увеличение опасности пандемий и других катастрофических проявлений ( типа птичьего гриппа);

-  исчерпание природных минеральных ресурсов;

- рост цен на топливные ресурсы;

- увеличение «горячих точек»  на планете, где велика политическая неустойчивость правящих режимов. 

Американцы не понимают, что их призыв к унификации мира (борьба за тотальную демократию) опасен для его политической стабильности, ибо стабильность есть следствие единства противоположных факторов.    Более того, они не понимают, что сложившаяся после ослабления России ситуация  на планете им совершенно не выгодна, ибо лишает их возможности обрести сильного противника, который способен прийти к ним на помощь в случае глобальной катастрофы. 

Мы совершенно не исключаем повторения политической катастрофы, подобной 11 сентября 2001 года, которая одновременно может совпасть с другими потенциальными бедами США:

- крахом экономической системы, построенной на неустойчивости доллара как международной валюты;

- климатической катастрофой, подобной  урагану  во Флориде;

- космическим катаклизмом,  типа падения метеорита или крупной кометы;

- крупным извержением вулкана на территории США и т.д.

Кто в подобной ситуации может прийти на помощь США? На наш взгляд, только Россия! И по ресурсной мощи, и по типу ментальности народа она одна способна броситься на помощь к нуждающемуся в ней народу.  Об этом свидетельствует, хотя бы братание русских и американцев на Эльбе в 1945 году. 

                           3.11.2.  Негатив российского мессианства:

Как было указано в предисловии, любой  положительно-функциональный  аспект системы, в том числе и «российское мессианство»,  обладает и своим  негативом. Без его отчетливого понимания, разобраться в динамике системы, вряд ли представляется возможным.

Для выполнения указанной нами миссии российскому  народу нужны мужество, амбиции и самоуверенность, являющиеся оборотной стороной условий выполнения этой миссии – смирения и отказа от гордыни. Если последние качества требуются всегда, то первые – лишь только в критических экстремальных ситуациях, когда на карту поставлена сама жизнь народа, а не только условия выполнения им своей миссии.

 Базовой сущностью нашей гордыни является прямолинейное принятие решений при недостатке информации. Нам кажется тогда, что мы находим самый оптимальный выход  из всех возможных. Но это далеко не так. Точнее, это всегда не так, ибо недостаток информации – нормальное состояние процесса принятия решений. А в таких условиях принять адекватное решение вряд ли возможно.

Обеспечение  всей исчерпывающей информации экономически не выгодно, хотя гордыня ровно столько же не приемлема, ибо вредна для эффективности  самого процесса. Смирение – более оптимальное состояние субъекта действий, приносящее ему успех и уверенность в поддержке высших сил.

Гордыня совершенно не адекватна сути  мессианской идеи, ибо последняя в России  носит жертвенный характер, которой свойственно, что угодно, но только не гордыня! Гордиться своей жертвенностью – это была бы уже какая-то патология и мазохизм.

Как показывает исторический опыт реализации русским народом своей миссии, сложность её выполнения со временем только растет, как  нарастает  и  сам объём жертвенности:

- победа на Куликовом поле досталась нам ценою гибели 120 тысяч человек (по данным Л.Н.Гумилева);

-   победа над Наполеоном стоила нам уже около одного миллиона погибших;

-   поражение фашистов досталось нам   ценой 28 миллионов человек,

-  преодоление марксизма стоило не менее 60 миллионов (по данным А.И.Солженицына).

- предстоящая глобальная экокатастрофа может стоить миру уже и миллиардных жертв.

Пусть эти цифры  пока не совсем точны, но сами  масштабы протекания процессов они демонстрируют довольно верно.

Гордыня – всегда предтеча кризиса и последующей неспособности справиться с лавинообразным нарастание кризисных явлений. Сколько было гордых слов по поводу Перестройки со стороны команды Горбачева, но распада СССР никто из них не предусмотрел. А виной тому, скорей всего, и была преувеличенная  гордыня этих политических деятелей! А разве её мало у современных правителей?

Изжить гордыню можно только делом и в деле. А смирение вообще изживать не нужно, потому что оно методологически более оптимально в сегодняшних условиях перманентных изменений. Гордыня мешает властям принимать правильные решения, даже когда есть вся  достоверная информация о будущих кризисных явлениях. Известно, что Правительство США  было предупреждено о природном кризисе  в Новом Орлеане. Но соответствующих решений принято не было, может быть, потому что финансовые средства были потрачены в Ираке.

 Но поскольку  деньги на спасение были уже  потрачены, в правительстве   сделали вид, что этот прогноз фальшивый. Кстати, в том прогнозе есть и предсказания катастрофического землетрясения в Калифорнии, посмотрим, как это оправдается в будущем.

Великое призвание России прозревали в грядущем  не столько социальные аналитики, сколько её  великие поэты. Вот, к примеру, не самый знаменитый стих на эту тему:

«И вот, сокровищем владея, иду на православный свет

  Ко Царству Божьему, где нет ни эллина, ни иудея,  к Собору, в коем смерти нет.

  Но, не идя на поводу у розни мировой. Иду, по жертвенной земле. Так есть,

  И крест несу. И буду несть. И к жизни сей не охладею.

  Всечеловечностью горжусь стоявших за Святую Русь.

  Её прекрасная идея – Свет миру и Благая весть!»

                                                                                                (Вадим Спринчан).

Позднее мы еще приведем и другие примеры удачных  поэтических прогнозов. 

                             ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1.  Как вы понимаете оптимальное сочетание в России рыночной и социалистической экономики: просто как синтез  РЫНКА и ПЛАНА или что-то другое?

2.  Каким образом привыкание населения к загрязнению природной среды в городе обрекает население на Микро апокалипсис?

3.  Существуют  ли на ваш взгляд меры,  способные  приостановить потепление климата на планете, имеющее такие пагубные последствия для городов?

4.  Есть шансы у наших  «новых русских» выжить в предстоящей экокатастрофе, большие, чем у сельского населения?

5.  Каким образом России приходилось платить за все те выгоды, которые она получала в процессе своих перерождений: от Киевской Руси до Руси Советской и, в частности,  после Перестройки?

6.  К кому, на ваш взгляд, России лучше прислониться в ходе развития: к Востоку или Западу, а может быть лучше выбрать некий другой путь?

7.  Как вы понимаете три доминанты в типах власти: монархия, аристократия и демократия?

8.  Почему Русь все-таки приняла Православие, а не католичество или Ислам?
9.  Как вы считаете, реально ли, что Россия сможет пустить на дело предполагаемые ресурсы Северного Ледовитого океана?
10.  Объясняется ли захват россиянами огромной территории от Урала до Дальнего Востока только огромной пассионарностью русских, или, как и я, вы видите в этом некий «перст Божий?»

11.Дополните указанные выгоды России от своей  большой территории своими соображениями.

12.Могли бы вы дополнить соображения, по которым именно русским отведена пальма первенства в спасении  мира, или у вас другие соображения?

                   13.Случайно ли русскому человеку дана такая ширь характера, что кое-кто «хотел бы его сузить», а также такая огромная территория, что именно Россия обладает первым местом в мире по количеству земли на душу населения? 

                 14.«Ширь души» и «ширь территории» - какими механизмами они связаны между собой?        

                  15. Какую роль в предстоящем спасении мира  может сыграть «православное смирение» русского человека?

                 16.О каких «неповторимых словах» писала Ахматова, намекнув, «кто их сказал, истратил слишком много»?

17.Почему, по мнению Н.Заболоцкого, «очарованье русского пейзажа» открыто далеко не всем?

                 18.  Так как же связано наше самосознание с типологией нашего характера?
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Ч. 4: КУЛЬТУРНЫЕ МИРЫ (СУБКУЛЬТУРЫ) И ХРОНОТОПЫ РОССИИ

                    4-1. КУЛЬТУРНОЕ ЯДРО, СУБКУЛЬТУРЫ И ХРОНОТОПЫ России:

                                           

                Между Временем и Вечностью , как над брызнувшей водой,

                                                                            К нам заброшен бесконечностью мост воздушно-золотой, -

                                                                            Разновидностью играющий, видный только для того,

                                                                           Кто душою ожидающей любит Бога своего.

                                                                           Кто, забыв свое порочное, победил громаду зол,

                                                                          И, как радуга непрочная, воссиял - и отошел.

                                                                                                                                                              К.Бальмонт 

                                          4.1.1. Специфика российских субкультур и хронотопов:

Логика духовной экологии России может быть прослежена  в смене хронотопов многообразных культурных миров, цементирующих пространство-время страны. Открытие “хронотопа”, осуществленное М.М.Бахтиным в литературоведении, может сыграть огромную роль в культурологии. На это уже начинают обращать внимание отечественные культурологи.

Любая культура состоит, как живая клетка, из "ядра" и "ансамбля субкультур", которые окружают ядро и зависят от него. Структуру "ядра"  и определяет специфический хронотоп, характеризующий восприятие пространства-времени в системе данной локальной культуры.


Исторический анализ показывает, что  десяти-вековое бытие России породило четыре типа "ядер" культуры и соответствующих им "хронотопов":

- Киевская Русь - "двоеверие" - хронотоп "вечного возвращения";

- Московское Царство - "симфония" властей (духовной и светской) и "авантюрный  хронотоп";

- Петербургская Империя -"связь рассудка с сердечностью" и "хронотоп открытий";

- Постсоветская Россия - "синтез веры и знания" и "хронотоп освоения вечности".


Вместе с тем в определенные времена бытования российской культуры возникала ситуация, при которой  любая субкультура могла маргинализироваться, ибо в ней начинал доминировать "маргинальный хронотоп", Но о нем позднее.


Однако целостность и величие России всегда держалось на сосуществовании сословных субкультур, зависимых от "ядра", но и обладавших своей долей свободы и правом на самоорганизацию. Мы выделили восемь основных типов российских субкультур:
                                                                                                                                                                                  Матрица  №  15:                                                                                                                                                                                                                                                      
	СУБКУЛЬТУРА

 ВЛАСТИ
	ДВОРЯНСКАЯ

СУБКУЛЬТУРА
	КРЕСТЬЯНСКАЯ 
СУБКУЛЬТУРА
	КАЗАЧЕСКАЯ

 СУБКУЛЬТУ-РА
	РЕЛИГИОЗНАЯ

СУБКУЛЬТУРА       
	 КУПЕЧЕСКО-

БУРЖУАЗНАЯ

СУБКУЛЬТУРА
	МЕЩАНСКО

ГОРОДСКАЯ 

СУБКУЛЬТУРА
	СУБКУЛЬТУРА

 ИНТЕЛЛИГЕНЦИИ

	  Княжеско-

   Дружинная
	Военно-

Служилая
	Хуторская
	Запорожские

 Казаки
	 Церковная 

  Иерархия
	Ушкуйники и 

«гости»
	Ремесленники
	Писцы и 

Приказные

	    Царская
	Боярско-

аристократичес-

кая
	Регионально-

сельская 

(Север)
	Донские и 

кубанские 

казаки
	      Белое

   священство
	Купечество

 разных

 гильдий
	Городские

 мещане
	Гуманитарная

 Интеллигенция

	  Имперско-

 самодержавная
	Помещичья

(сельская)
	Общинно-

сельская -“Крес

тьянский мир”)
	Уральские 

и сибирские

 казаки
	    Черное

   священство
	Старообряд-

ческое

 купечество
	Пролетариат
	Техническая

 Интеллигенция

	“Номенклатур-

ная”
	Субкультура 

дворянской 

интеллигенции
	Колхозно-

совхозная
	Советские

 Казаки
	 Старообряд-

       ческая 

 субкультура
	Чиновническая

 субкультура
	Субкультура

 “обслуги”
	Научная

 Интеллигенция 

	Инновационная 
	Неодворянская

 субкультура
	Общинно-

фермерская
	Современное 

казачество
	 Современная 

многоконфес-

сиональность
	“Новые 

русские”
	“Воровской 

         мир”
	Творческая

 Интеллигенция



Все эти субкультуры во многочисленных своих разновидностях тяготеют к разным видам хронотопов:

* Дворяне нашли себя во всех, включая и маргинальный хронотоп;

* Казаки - в авантюрном и частично маргинальном;

* Крестьяне - в хронотопе «вечного возвращения» и хронотопе открытий;

* Священнослужители  - в «симфоническом хронотопе» и хронотопе «освоения вечности»;

* Купечество - в авантюрном хронотопе и хронотопе открытий;

* Мещанство - в авантюрном  хронотопе, а также в маргинальном («воровской мир»);

* Интеллигенция - в хронотопе открытий, "освоения вечности" и частично в маргинальном хронотопе.

Смена  культурных хронотопов проходила, как правило, в смутные времен, в связи с различными социальными перестройками-перетурбациями, менявшими структуру власти и общества в России. В ответ на вызов перемен культура находила новую социо-культурную организацию, дабы сохранять преемственность и развитие, специфическую для России культурную целостность на базе верности ее менталитету и особому духовному предназначению  души народа.

  
Механизмы этих перемен отражены    в следующей матрице         
                                                                                                                                                                             Матрица. № 16:

	
	                           Э П О Х И   И   Т И П Ы    П Е Р Е С Т Р О Е К  ( до изменений - после  изменений)

	СОЦИАЛЬНЫЕ

СФЕРЫ 
	КИЕВСКАЯ РУСЬ

-МОНГОЛЬСКОЕ 

         ИГО 
	 МОСКОВСКОЕ
 ЦАРСТВО – РАСКОЛ
И РЕФОРМЫ ПЕТРА
	ПЕТЕРБУРГСКАЯ
 ИМПЕРИЯ - 

БОЛЬШЕВИЗМ
	   СОВЕТСКАЯ И    

ПОСТСОВЕТСКАЯ 
РОССИЯ, ПЕРЕСТРОЙКА

	ЭКОНОМИКА
	“По белке с дыма” - дань князю на 

Полюдье - “Двойной

 налог”: в пользу

 князя и для

 Золотой Орды
	Вотчинное хозяйство - централизованная экономика,  

управляемая 

через Приказы,
	Развитие капиталистических отношений

 в промышленности

 и в сельском хозяйстве: 

Госкапитализм 

ценой потери

 крестьянской субкультуры
	Плановое хозяйство -

строительство “многофакторной экономики” через 

развал централизованной

	ПОЛИТИКА
	 Баланс  между 

европейская 

ориентация - 

Азиатская ориентация
	Самоизоляция России

 от мира, замкнутость

 на себя - “окно в Европу”,

 сильная 

европейская ориентация
	Разомкнутость в мир Востока и Запада (подарок Аляски - США) - Политическая

 изоляция за 

“железным занавесом”   и

 “интернационализм”
	“Симфония государства и правящей Партии” - поиски государством своего лица, делегирование ряда

 полномочий общественности

	МОРАЛЬ
	“Подростковое

 понимание 

княжеской чести”

 ( раздоры) -

 “Бесчестье”

 перед ханами Золотой Орды или Смерть
	Домострой -

Сословная мораль
	Христианская мораль

 с ростками атеизма 

морально то, 

что «хорошо 

для Компартии».
	Нравственное равноправие всех, кроме “Номенклатуры” -  равноправие бедности для всех, кроме имеющих власть и деньги

	РЕЛИГИЯ
	“Двоеверие” - симбиоз славянского 

Язычества и

 Православия - 

Православный

 фундаментализм
	Симфония светской и церковной властей - новообрядческое и старообрядческое 

Православие, Синод

 вместо Патриархата
	Бюрократизация Православной Церкви и подчинение Синоду - Государственный атеизм, гонения на Православную

 и другие   Церкви
	Относительная “Свобода” в рамках, возрождение

 Православия на фоне разгула разнообразных религиозных сект

	КУЛЬТУРА
	Языческая народная 

культура с 

вкраплениями 

княжеской 

Православной 

Культуры - 

Монастырская 

колонизация Руси: храмы, иконопись, фрески,

 летописи и т.д.
	Православная культура с азиатским уклоном (храм Покрова) - доминанта Европейского просвещения в дворянской культуре
	“Золотой и Серебряный века” российской культуры - культура как “пропаганда политики Партии в доступной для нее форме”
	Замена идеологической 

цензуры 

 на  экономическую



Видно, что накопившиеся за последние  80 лет деструктивные изменения в культуре плохо повлияли на ее целостность. Маргинализация субкультур, через которую прошли чиновничество, рабочий класс и интеллигенция (в лице революционной интеллигенции) коснулась в наше время даже "субкультуры власти", которая, криминализируясь на местах, приобретает черты классической маргинальной субкультуры - "воровского мира" через механизм «коррупции». 
                    4.1.2. Деструктивное разложение экологии  культуры путем маргинализации субкультур:

Культура в ходе своего развития всегда претерпевала деструктивные моменты, отвечая на  вызов перемен явлением гениальных личностей, которые Россия порождала в смутные моменты бытия. Так на монгольское нашествие  она ответила Сергием Радонежским, а на вызов Петра - Александром Пушкиным (мысль Н.Бердяева).


Мы добавим - и Серафимом Саровским! На вызов большевизма она ответила - духовным единством в пору борьбы с фашизмом и православным Ренессансом, который  сегодня наблюдается повсеместно в России, а также колоссальным интересом к духовной сфере, основательно задавленным в советские времена. 

Опасность маргинализации субкультуры заключена прежде всего в том, что маргинальные слои общества создают социальную базу для тоталитаризма в стране.


Первую попытку создать такую маргинальную субкультуру сделал Иван Грозный со своей Опричниной, не вписывающейся ни в традиционное военно-служилое сословие (будущих дворян), ни в субкультуру нормальной монархической власти. Цель этой маргинализации ясна: создать базу для собственного самодержавного правления, которое более точно следовало бы назвать не самодержавием, а  «тиранией».  Ивану Грозному на какой-то момент это удалось, но сила церковно-монашеской субкультуры была столь велика, что царь сошел с ума, осознав свою невписанность в традиционные порядки своего времени.


Вместе с тем смутные времена порождали и изменения в социальной структуре общества. Ответом на монгольское нашествие было появление новой социальной общности - "русский народ", а итогом большевизации России - появление псевдоэтноса - "советский народ". В реальности этот этнос не возник только потому, что весь ход социального развития в  советское время вел к разрушению духовно-этнической целостности , а не к её упрочению.

Маргинализация культуры тесно связана с "бесовскими процессами"  в русской жизни, опасность которых остро ощущали русские православные святые, а позднее - деятели культуры, начиная с А.С.Пушкина. Неслучайно же он написал стихотворение "Бесы". Наиболее яркими образцами  духовно-экологической  борьбы с общественной бесовщиной являются "Избранные места из переписки с друзьями" Н.В.Гоголя и роман "Бесы" Ф.М.Достоевского.


Продемонстрируем динамику духовных преобразований под влиянием смутных времен России:                    Матрица № 17:
	ПОСЛЕДСТВИЯ

 ИЗМЕНЕНИЙ
	МОНГОЛЬСКОЕ

 НАШЕСТВИЕ
	СМУТА, РАСКОЛ И  
 ПЕТРОВСКИЕ 
     РЕФОРМЫ
	БОЛЬШЕВИСТСКАЯ 

РЕВОЛЮЦИЯ
	П Е Р Е С Т Р О Й К А

	Социально-

политические
	Ханское 
Самодержавие
 царской власти
	Создание первой 

деспотической Империи
	Создание“культа  личности”

Сталина 
	“Пертурбации в 

государственном аппарате”

	Культурно-

этнические
	Образование нового 

этноса - “русский народ”
	Русификация народов,

 вошедших в состав

 Империи
	Возникновение 

псевдообщности -

 “советский  народ”
	“Общечеловеческие

 ценности” в ущерб 

национальной культуре

	Социально-

культурные
	Расширение социальных

 сфер: казачество, 

монастырская 

колонизация Руси
	Появление старообрядчес-

кой, чиновнической и

 дворянской субкультур
	Маргинализация 

крестьянской  культуры 

под воздействием 

маргинальной 

“пролетарской культуры”
	Маргинализация всех видов

 социальных культур, 

вследствие пропаганди-

руемой  органами СМИ 

бездуховности

	Духовные
	“Демонизация власти”

 вкупе с  крайностями 

православного 

фундаментализма
	Бесовское всевластие

 материалистической

 Науки и Атеизма
	“Пролетарский

интернационализм” 

как путь уничтожения

 национальных культур
	Бесовское влияние

 массовой культуры Запада


                               4-2 .Крестьянский мир и сельская община:
                                                       «Село, значит ,гнаше – Радово, дворов, почитай два ста.
                                                               Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места».

                                                                                                                     С.Есенин 
                    4.2.1. Базовая структура  социальной самоорганизации России

Одной из весьма эффективно созданных в России структур социальной самоорганизации является “крестьянский мир” или сельская община. Создание ее относится еще ко времени Киевской Руси и наследует во многом структуру славянского племенного (родового) поселения. Как и любое  крупное социокультурное явление в России, община играет системно-экологическую  роль в жизни народа: это и механизм экономического жизнеобеспечения, и способ социальной организации сельской жизни, и  трансляция идущих сверху указов и распоряжений,  и основание психологической защищенности человека (члена общины) перед лицом находящегося вне ее мира.

 Мир русской сельской общины довольно хорошо изучен историками, но никто не сумел рассмотреть его как духовно-экологичекий эксперимент по уникальной самоорганизации жизни российского народа. С этой точки зрения наше исследование носит пионерский характер.

      В полном соответствии с принятой здесь системной  методологией мы выделяем в жизни общины четыре равноправных и взаимопересекающихся аспекта:

 мифологические основания жизни (в частности, “двоеверие”);

 “нормативный образ жизни” (сочетание  христианского сознания в духе “приходской соборности” с коллективизмом - осознанным подчинением себя общине);

 обеспечение личностного экономического творчества (“кулаки”)  на последних этапах жизни общины перед революцией (“столыпинская реформа”);

  сельская  экологическая община в перспективе ХХ1  и последующих веков.

     Проблема  “двоеверия” более подробно будет рассмотрена нами в главе “Исторические вызовы и ответы России”, поскольку наряду с онтологической стороной вопроса, которую мы хотели рассмотреть сейчас, она содержит еще и духовно-инновационный план - способность русского сознания интегрировать различные аспекты бытия, “вместить все языки как родные”. В последнем случае речь пойдет о механизме совмещения языческого славянского сознания и  официальной православной ориентации России.

     Россия всегда “жила сама и давала жить другим”. Для этого был выработан механизм духовной интеграции через “приходскую соборность”, через экономическое балансирование интересов отдельной личности и интересов общины, через возможность члену общины “уйти на заработки” в тех ситуациях, когда сельская  экономика находилась в кризисе, и т.д.

     Вместе с тем, западные наблюдатели, стоящие на позициях традиционного “европейского  индивидуализма”, рассматривают российскую способность подчиниться коллективу, как “давление” коллектива на личность, как действия в русле  мазохистского подчинения  личности социальным структурам. Наверно, так то же можно квалифицировать отечественную специфику, но при этом  выпускается из виду духовно-космическая перспектива: российкий  “мазохизм” всегда служит одной цели - обеспечить приоритет духовного над всеми другими социо-культурными аспектами земного  бытия. 

Община могла также принудить отдельного общинника участвовать в новом сельскохозяйственном мероприятии, например, в осушении болот, или могла запретить отдельному крестьянину вводить аграрные новшества, которые были не по нраву соседям.  Она могла публично приструнить или пристыдить любого  члена общины, который нарушил традиционный  порядок. Она разрешала крестьянину получить паспорт, необходимый для проживания где-нибудь за пределами общины, внутреннее паспортное регулирование потом превратилось в советскую систему прописки.  Община могла также вмешиваться во внутрисемейные отношения. Например, обладающий всей властью глава большой семьи (“большак”) мог быть смещен , если его семья не выполняла  своих обязательств ( если, например, он пропивал общую семейную собственность) (Александров В.А. Сельская община в России. (ХУП-начало Х1Х века).-М.,1976,с.294-313)

 Чтобы понять  наш национальный  менталитет, необходимо посмотреть на его  взаимоисключающие друг друга качества (мазохизм - бунтарство) как “комплиментарные”, то есть, дополняющие друг друга. Механизм социального контроля широты русской души, о которой Достоевский писал, что “сузить бы надо”, был найден правильный - сила коллективного мнения, соборная точка зрения всего “мира”, давление православного прихода.  Отсюда, для нашего человека, “на миру и смерть красна”. Вместе с тем, как только общинное сознание стало тормозом в экономическом развитии деревни (эпоха “столыпинской реформы”), его жесткость  понемногу стала ослабляться, что сделало возможным само проведение реформы П.А. Столыпиным.

       Появление “кулаков” в деревне или купцов-староверов в городе как проявление “фактологического сознания” может быть понято только как часть общего духовного развития  всего  общества. Сила данного русским купцом слова была так  нравственно велика, что не требовала письменного подтверждения. И кулак в деревне не был “мироедом”, а был просто хорошим хозяином, умеющим создать экономическую базу для России. 

Когда к власти в деревне в советские времена пришли “немироеды”, они настолько развалили сельское хозяйство , что к концу ХХ века оно стало  уже “опасным” с точки зрения  состояния государственной безопасности. Сейчас мы около 65 % продуктов импортируем из-за рубежа. Если эти поставки прекратить, Россия окажется на грани вымирания, что, согласитесь,  весьма уязвимо для государства. Производство продуктов питания – базовое основание любой социальной системы. Тот факт, что большинство развитых стран социально дотирует это производство, свидетельствует о том, что правительство хорошо понимает его важность для страны.
Почему- то Правительсво Путина пока не осознало этой ситуации и рассматривает её ( судя по заявлениям Путина) как опасный прецедент. Найти истинное решение проблемы взаимоотношений “индивида” внутри “общины” можно лишь при условии правильного понимания динамики психологической оппозиции “Я” - “Мы”. Поскольку русская сельская община стала наследницей славянского племенного поселения, в котором этнографами отмечена экологическая целостность и  нерасчлененность  “Я” и “Мы”, элементы этой целостности полностью не смогли исчезнуть и позднее.

Одним из этапов замены этого целостного сознания (“мифологического”, по нашей терминологии) стало получение детьми Ивана фамилии “Ивановы”, а детьми Петра - “Петровы” и т.д. Фамилия маркирует личность, уже готовую осознать себя как личность, как представителей династии, неважно, что в дворянском звании это осознается более остро, чем в мужицком. Для перехода на “фактологическое” (познавательно-личностное) сознание этого еще мало, но “процесс пошел”.

Элементы нового нормативного сознания в сельской среде складывались из “обрядово-православного сознания” и того самого давления общины на личность, о котором любят писать западные аналитики.  “Я” уже здесь сформировано и противопоставлено “Мы”, хотя и подчинено последнему. Важно понимать, что в России эта подчиненность носит осознанный, закономерный для нашего менталитета,   характер. Прямо по Гегелю “свобода как осознанная необходимость”.

Если языческое сознание не дает возможности личности выделить себя из племени, ибо последнее воспринимается как часть природы, из которой язычник выделить себя просто не в состоянии, иначе умрет, то нормативное сознание уже более расчленено. Есть уже резкое противопоставление своего “Мы” - чужому. В нем противопоставлено Добро и Зло, Тьма и Свет, “наши” и “не наши”, будь то жители другого села, “городские” или просто какие-либо “чужаки”. Если механизмом  самоорганизации в первом случае выступает “нерасчлененная целостность” сознания, то во втором -   осознанное “подчинение” своего “Я” общему “Мы”. Чтобы личность окончательно освободилась от этого подчинения, она должна получить  большую свободу, например, в экономическом плане.

Это и произошло в ходе проведения реформы Петра Столыпина. Достойно сожаления лишь то обстоятельство, что процесс экономического освобождения русского крестьянина наложился на хождение демократической  интеллигенции в “народ”. Благодаря земским школам, в которых преподавали учителя-атеисты, крестьяне-христиане понемногу стали забывать о своей истинной православной сущности;  а  в финале их вообще лишили этого звания (крестьян-христиан), превратив в “колхозников”.

Нормальное течение духовного развития народа было прервано, ибо готовый воспринять личностное и творческое “фактологическое” сознание русский мужик был опять в 1917 году отброшен на задворки жестких идеологических норм, не признававших никакую свободу, а тем более свободу для “кулака”. Экологическая саморегуляция жизни в России нашла выход из этого тупика, но это произошло уже в процессе Перестройки. Однако, причины кризиса сельского хозяйства в России нельзя понять вне  общего  процесса нарастания бездуховности в стране.  Пока  ему не будет положен предел, вряд ли мы будем надежно производить отечественные продукты в России. Печально, что этого пока не понимают представители нашего государства. 
С нашей точки зрения сам механизм  давно уже открыт Христом: воссоединение “Я” и “Мы” через Любовь, через восстановление статуса утерянной любви к земле-матушке, воссоздание равноправной Любви в семье, и открытие равночестных эмоциональных отношений между всеми членами общины, через установление равного диалога Личности с Богом.

 Конечно, при оценке перспективы  сельской общины в  России надо иметь в виду, что вернуться к общинному сознанию прошлых лет не только невозможно, но и вредно, ибо уж фермерские хозяйства  нормативный менталитет способен раздавить очень быстро и давит, кстати сказать, - примеров тому тысячи. Возникает противостояние привычного для общины ощущения общественной собственности на землю с частно-сорбственническими инстинктами, навязываемыми нвнешней ситуацией в стране.
Поскольку они проворечает отечественному менталитету, больших перспектив у них в России быть просто не может. 
         Речь сегодня  нужно вести о другом. Некоторые элементы общинной самоорганизации необходимо внести в “тело” государственного менталитета современной России. Только традиционная русская жертвенность ради общего дела, ради “всего мира” способна помочь обуздать разгул преступности в стране, хотя мы отнюдь не склонны видеть всю ситуацию только в черном цвете. Все элементы творчества, присутствующие в мафиозном способе организации русского капитала, не могут быть отброшены под предлогом, что так поступают только мафиози. Просто «Большая мафия» - государство не хочет поделиться награбленным с региональными мафиями, но за ними практически стоит все периферийное население России. Стоит  еще очень подумать, какими интересами необходимо при этом поступаться: интересами Центра или интересами всего народа.

Центральная проблема, которую предстоит решить на этом пути России, - проблема соединения талантливой личности и “соборности”. Мы знаем много примеров, когда коллектив, если он не “духовная община”, а “толпа”, творческую личность подавляет. Работает механизм “зависти”: “Чем же  он лучше нас?” Отказ от общинной нивелировки представляет самую сложную проблему соединения “Коллективизма” и возможностей для «творческого роста Личности» в коллективе. О путях решения этой проблемы речь  у нас  еще позднее  пойдет. 

4.2.2. Особенности крестьянского менталитета:

Психология русского крестьянина была выработана веками проживания в сельской местности среди  северной природы, на точное предсказание поведения  которой  с большим трудом у нас  можно было положиться. Особенность этой психологии следующие:
 надежда на русский «авось», ведь природа никогда не позволяет планировать надолго;

  могучая способность на краткое и эффективное усилие, поскольку краткое лето и в августе во время уборки солнечная погода стоит недолго;

 нежелание болтать лучше сделать, ибо  молчание есть способ приближения к Богу;

 самоуглубленность и по причине изолированных мест проживания в небольшом хуторе или в малой деревне (погост, сельцо, поселок, займище, починки);

 общинный дух, соборность и коллективизм, склонность наиболее трудные дела решать «всем миром», «артельно»;

 замкнутость, осторожность, смирение, «неудача для будущего плодотворнее, чем успех»;

 отсюда привычка смотреть в прошлое, «русский мужик задним умом крепок»;

 православное смирение - «легче сделать великое дело, чем освоиться с мыслью о своем величии»;

 «кривые дорожки ближе к цели», предпочтенье «узкого пути»;

 «долго смеяться - к слезам»;

 «вера делом творится, а не словом»;

 «на образ глянешь, свят не станешь»;

 «если скажешь неправду, типун на языке вскочит»;

 «задумал дело, никому не говори, иначе может не получиться».

       Наше внимание привлекла книга  высказываний иностранцев в течение  Х - ХХ веков об особенностях русских  («Россия - это сама жизнь». Свидетельства иностранных путешественников, дипломатов, мыслителей, политиков о нашей Родине» - М., «СканРус» , 1999 г.). Посчитав цитаты, выясняется, что они наиболее частыми чертами характера русских мужиков считают:

 БЛАГОЧЕСТИЕ - 11 цитат;

 ЛЮБОВЬ К ЦАРЮ И ОТЕЧЕСТВУ - 23 цитаты;

 ГОСТЕПРИИМСТВО, ХЛЕБОСОЛЬСТВО, ЩЕДРОСТЬ -  20 цитат;

 ОСТОРОЖНОСТЬ, НАЦИОНАЛЬНОЕ ДОСТОИНСТВО -  20 цитат;

 ДОБРОТА , МИЛОСЕРДИЕ , ИСКРЕННОСТЬ -  19 цитат;

 ТРУДОЛЮБИЕ, ДОБРОСОВЕСТНОСТЬ, ДАРОВИТОСТЬ - 17 цитат;

 ТЕРПЕНИЕ, ВЫНОСЛИВОСТЬ, ПРОСТОТА -  20 цитат;

 ХРАБРОСТЬ, СТОЙКОСТЬ В БОЮ - 23 цитаты.

  4-3. Городской мир: военно-служилое сословие, чиновничество, купечество и 

                     воровской мир ( как представитель мещанства):

Сравнительные характеристики четырех разновидностей городского сословия приведены:

                                                                                                                         Матрица №18:
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   Что же  объединяет все эти четыре типа субкультур? Прежде всего пространство города! Пусть для военно-служилого сословия  место его действий - поле битвы  или военный лагерь, все-таки основное место расквартирования  этого сословия - город, а не деревня.  Вспомним, как это у  М. Лермонтова в «Тамбовской казначейше»:
              «Вдруг встрепенулся круг дворянский -губернских дев нельзя узнать:
              Пришло известье: «Полк  уланский в Тамбове будет зимовать!»
              «Уланы, ах, такие хваты! Полковник, верно, неженатый,
              А уж бригадный генерал, конечно, даст блестящий бал!»
        Но что же  их разъединяет? Очень многое:
А) непересекающееся время действия;
Купечество из  всех сословий  самое раннее, как следует из утреннего описания Петербурга у Пушкина: «Встает купец,  идет разносчик, на биржу тянется извозчик». За ними следует чиновничество, а потом военно-служилое сословие, время которого зависело от специфики ситуации. Ну а время «воровского мира» - вообще ночное.

Б) специфическая для каждого сословия социальная маркированность;

Для каждого сословия свойственен свой способ маркированности и одежды и знаков отличия:  ордена, военный (с погонами) или чиновничий мундир, пестрая одежда купца: в старину это - атласная поддевка и плисовые штаны да кожаные сапоги. Только воры одевались так, чтобы маркированности не было никакой. Могли выдать себя за любого.

В) основные личностные характеристики;
Ворам свойственна отчаянность: им и чужая жизнь - копейка и своей не жалко, для чиновничества характерна  корпоративная солидарность, военным - храбрость и трепетное отношение к своей чести, купцы отличаются меркантильностью, деловитостью и разворотливостью в делах. Если они православные, то для них важно  хранить данное слово, иначе с ними никто не будет иметь дела.
Г) прежде всего – уникальные для каждого   язык и культура!             

Именно последние делали каждое сословие специфической субкультурой, настолько обладающей «лица не общим выраженьем», что  представителю другого сословия мимикрировать под несвойственный для себя страт было бы  в древности весьма трудно. Это сейчас, когда общая массовая культура делает нас всех в чем-то друг на друга очень похожими , такая мимикрия не составляет особой сложности, хотя есть и исключения. Невоенному трудно изобразить из себя военного, даже если ты надел военный мундир. Человеку, не обладающему воровской культурой, знанием «арго» и наличием татуировок, трудно выдать себя за вора. 

              О специфике воровского жаргона  напоминает песня:

               «Здравствуя, моя Мурка, в кожаной тужурке,

                Здравствуй, моя Мурка, и прощай! 

                Ты зашухарила  всю  нашу малину,

                А теперь за это  отвечай!»  

Если ты не вор, то знать, что такое «зашухарить малину», тебе было совершенно не обязательно, пока в ХХ веке этот воровское арго с помощью СМИ не стало общеизвестным. Но об этом мы поговорим позднее, когда будем вести речь о десакрализации культуры и нарастающей дисфункциональности российских субкультур. 

 Ход  динамики  российских субкультур прослежен в матрице № 19:
                                                                                                                                                                    Матрица №19:
	СУБКУЛЬТУРЫ
	Киевская Русь
	Московское царство
	Петербургская

империя
	Постсоветская Русь

	Военное сословие
	Доминирует
	Второе по значимости
	Второе по

значимости
	Обладает низким

социальным 

статусом 

	Чиновничий 

мир
	Ничтожно мал
	Набирает силу
	Доминирует
	Второй по 
значимости

	Купечество и 
сфера обслуги
	Набирает силу
	Доминирует
	Имеет большой

вес
	Имеет большой
 вес

	Воровской мир
	Неизвестен
	Ничтожно мал
	Набирает силу
	Доминирует


                          4-4.   Культура и экономика: судьба класса промышленников;

                                                                  «Век шествует путем своим железным, в сердцах - корысть и общая мечта

                                                                    Час от часу насущным и полезным отчетливей, бесстыдней занята.

                                                                    Исчезнули при свете Просвещенья поэзии ребяческие сны,

                                                                    И не о ней хлопочут поколенья, промышленным заботам преданы.»        
                                                                                                                                                   Е.Боратынский 

                 4.4.1. “Свободный рынок” и “общинно-рыночная форма хозяйствования”


Как бы мы  ни выпячивали сельскохозяйственную доминанту в развитии России, понятно, что в её истории важнее дополнительность “города” и “деревни”, а не стремление одной из них перетянуть “одеяло на себя”. Эта идея является банальной в глазах тринитарной логики, первенство которой для современного типа сознания мы постоянно проповедуем. Но хотелось бы, чтобы читателю был ясен наш акцент: Равновесие “города” и “деревни” в России долгое время  было смещено в сторону деревни, а после Инновационного Перехода будет смещено окончательно и бесповоротно!


Суть России - не в простом Равновесии, Гармонии, Балансе и Синтезе противоположных начал, а в  приоритете (возможно, лишь ситуационно уместном) одного из них. Так после Перестройки мы были ослеплены необходимостью внедрения в хозяйственную практику России рыночных механизмов, не замечая, что во всей  истории нашей страны  доминировал далеко  не чистый “рынок”, а  более всего - “общинно-рыночная система хозяйствования”.


Что характерно для  специфики последней? Прежде всего это не индивидуально - частное предпринимательство, а доминанта артельной, общинно рыночной формы ведения хозяйства с общинной, а не частной формой  собственности.


С другой стороны, поскольку большинство российских промышленников эпохи индустриального  переворота конца Х1Х века были из старообрядцев, огромную роль играло в их среде нравственное начало, вера в Бога. Если промышленники устно договаривались о каком-нибудь деле и “били по рукам”, то не было необходимости заключать письменный договор, ибо никому не приходило в голову  нарушать устную договоренность. Они на это были просто не способны, ибо ограничения сидели у них в Душе!

              Очень важно, что купцы-староверы, ставшие промышленными магнатами России на рубеже Х1Х -ХХ веков  были самыми крупными меценатами за всю историю России и способствовали появлению «Серебряного века российской культуры» в это время. Они понимали, что в России одной «материей» ничего не добьёшься, ибо ей всегда нужна поддержка «духа». Поэтому наряду с великим творческими  деятелями  в это время в истории российской культуры вполне оправданно поминаются имена Морозовых, Рябушинских, Третьяковых и других.


 Две важнейшие традиции русского хозяйствования (верность слову и соборность) потеряны сейчас, а потому так плохо идет и сама процедура хозяйственного возрождения России в новых условиях. “Новые русские” почему-то не помнят о древних традициях и истоках, а Прошлое всегда мстит Настоящему, забывшему о своих корнях. Культура, как мы уже неоднократно подчеркивали, это единство Прошлого, Настоящего и Будущего. Коль этого единства нет, то будут и раны  от наемных убийц, и смерть от инфаркта, и разорение от неправильно вложенных денег. 


Для России проблема взаимоотношений Права и Морали всегда имела совсем иные акценты, чем на Западе. Если на Западе Право в понимании личности всегда основывалось на неком внешнем регуляторе - на писаных Законах, то в России оно чаще всего опиралось на внутренний регулятор - Совесть, веру в Бога, внутреннюю мораль Личности.

Если основа Порядка на Западе опирается  на государственные нормы и установления,   то  в России - на космический  Порядок -Божественные установления.



Как только Божественные установления в период Советской власти были поколеблены,  последовали такие социальные ужасы, как “сталинский террор”,  государственное насилие и постоянное подавление личности, превращение её в “винтик”. Но справиться с русским народом таким способом никогда не представлялось возможным. Это  бесперспективно и абсолютно  чуждо национальному менталитету. Без божественной морали стало вырождаться и экономика села в эту пору.


Для русского менталитета совершенно ясно, что природные ресурсы, данные нам от Бога, не могут принадлежать частным собственникам, а только олицетворяющему все общество государству! Сегодняшние споры по этому поводу до добра Россию не  доведут.
Речь идет об обретении человечеством нового духовного качества, которое не способны дать чисто индивидуалистические идеологии. Маркс был прав, когда считал, что капитализм изживает себя, но не там видел пути выхода из кризиса. Не спасет нас какой-либо единственный класс, и даже совершенствование экономической инфраструктуры и материального производства не могут стать панацеей от всех бед человечества. 


Для стран с высоким материальным достатком, как правило, характерна самая высокая неудовлетворенность духовным качеством жизни. А в результате - рост самоубийств, наркомании и алкоголизма, других факторов "отклоняющегося поведения" людей. Две трети американцев страдают избыточностью веса. 


Материальное производство не может стать конечной целью, ибо оно не цель, а лишь средство достижения более важных целей - социальных и духовных. Экономика - лишь инструмент в руках Духа!


СПАСЕНИЕ ПРИДЕТ ЧЕЛОВЕЧЕСТВУ НА ПУТИ СОЕДИНЕНИЯ ЭКОНОМИКИ И КУЛЬТУРЫ, НАУКИ И РЕЛИГИИ, СОЦИАЛИЗМА И ДУХОВНОСТИ, ОБЩЕСТВА И ЛИЧНОСТИ ПРИ БЕЗУСЛОВНОМ ПРИОРИТЕТЕ ВТОРЫХ ЧЛЕНОВ ЭТИХ ОБЩНОСТЕЙ.
                4.4. 2. Судьба класса промышленников в эпоху Перестройки

   В истории экономики России было три  взлета  экономического могущества - три перестройки способа ведения хозяйственной деятельности страны:
 внедрение промышленных методов хозяйствования в эпоху Петра Первого ( конец ХУ11 и начало ХУ111 веков);
 небывалый расцвет экономики в эпоху Николая Второго, освободившего Россию от многих изживших себя норм старого экономического  права и давший возможность расцвести поколению купцов-промышленников (конец Х1Х и начало ХХ веков);

 экономический скачок страны в эпоху нашей Перестройки конца ХХ и начала ХХ1 веков.

     Трудно не обратить внимания на то обстоятельство, что все эти экономические бифуркации связаны с эпохами перехода от одного века к другому с периодичность один раз в сто лет. Видимо, такова синхронистичность экономического развития России, такова её промышленная синусоида. Судьба нового класса промышленников в пост советской  России во многом будет связана с двумя обстоятельствами:

  П е р в о е :

   Хозяйственный успех их предшественников во второй экономической перестройке России на рубеже Х1Х и ХХ веков не  в последнюю очередь определялся их высоким духовным и нравственным уровнем, которым объясняется их широкая благотворительность и меценатство,  обеспечившее  взлет русской культуры в это  самое время. 

Если «новые русские» найдут в своей душе силы и духовную энергию на подобный подвиг, культура окажет им огромную помощь и в их физическом выживании, поскольку «стабильность - это  всегда выживание материи , поддержанной духом».

В т о р о е :


Крах мировой финансовой системы, так называемой “Долларовой Пирамиды”,  стал неизбежным после того, как в семидесятые годы США отменили механизм обеспечения доллара золотом. Теперь валюта каждой страны по сути дела обеспечивается не золотым запасом, который страна имеет, а производственными мощностями данной страны, оцениваемой опять же  в деньгах. Получается “змея, кусающая свой собственный хвост”, но как долго она сможет это делать?


Мировой финансовый банк, обеспечивающий конвертированность центральной своей валюты - доллара, печатает ежегодно долларовых бумажек на 15 % больше, чем производится  совокупного продукта в странах экономика которых контролируется Мировым Валютным Фондом.

                Если наши новые русские не учтут в своей хозяйственной деятельности неустойчивости Долларовой Пирамиды и не откажутся от привязки своей экономической системы к доллару, то о стабильности российской экономики говорить вполне бессмысленно. Ситуация в мире, ставшем после краха “советской системы” однополярным, не может быть устойчивой. Поэтому во сути в качестве второй противостоящей стороны становится Природа, борьба с которой не может продолжаться долго и поэтому обрекает весь мир на скорую Трансформу. Хозяйственникам, не смотрящим вперед, уповающим в реальной перспективе лишь на  рост прибыли, основанный   на эксплуатации природы, скоро придется столкнуться с массой непреодолимых трудностей. А каков выход? - Он лишь только в ориентации на новые инновационные технологии, и на медленный откат от эксплуатации одной природы.    


Конечно, страны  “Большой семерки” сейчас ищут себе врага, после того как им перестали быть страны бывшего Варшавского Пакта. Они  нашли его в лице фанатиков “международного терроризма” исламской ориентации. Печально, что под прикрытием этой борьбы списываются огромные экологические убытки, которые понесла природа Ближнего Востока, например, после операции: “Буря в пустыне”. 


США будут готовы списать на эту борьбу и другие провалы в ситуации с ухудшением мировой окружающей природной среды. Ибо природа бюрократической власти такова, что она не видит Реальности, заменив ее Фантомом. Поэтому и необходимость Перехода большинство чиновников в мире в настоящее время в упор не видят! Для этого надо вывернуться из себя и духовно переродиться.. Поэтому понимая необходимость борьбы с международным терроризмом, надо четко представлять, что в известной степени она является для мирового общественного мнения всего лишь “дымовой завесой”, скрывающей  антиприродную сущность американской  власти.


Конечно, Переход мог бы осуществиться быстрее, если бы человечество нашло в данный момент выгоду в отказе от денег как критерия эффективности своей экономики.  Прибыль, рассматриваемая в таком плане, - это уже вчерашний день, фактор, тормозящий общее инновационное развитие. Финансовое обеспечение Мирового  Хозяйства  может быть заменено на энергетическое. Будущее Мира  не за богатыми странами, а за способными наладить производство энергии самым дешевым и экономным способом. В России, к примеру, таких умельцев много, а внедрение новых типов энергии тормозится лишь чиновниками от энергетики.

Если бы все эти соображения наши, наряду с помощью русской культуре,  «новые  русские» приняли за руководство к действию, их перспективы, безусловно, стали более надежными. Как, впрочем, и всего российского общества.

4.4.3. Инновационный менеджмент и маркетинг (ИММ):

Сформулируем некоторые важнейшие для существования  класса промышленников в нынешней России  принципы ИММ:
А. КАЧЕСТВА СИСТЕМНОСТИ:
 духовные приоритеты при принятии экономических решений;

 социальная направленность экономических решений;

 бартерная ориентация, вследствие ненадежности мировых валют в ближайшее время;

 высокое качество, темп и профессионализм при принятии решений;

 экологическая ориентация решений;

 ориентация на «золотую середину»,

Б.  ОСНОВНЫЕ ПРИНЦИПЫ ИММ:

 «что отдал, то твоё!»

 «путь к улучшению лежит через временное ухудшение»;

 «плоди сущности выше необходимости»;

 « не кусай кормящую тебя грудь!»

 «бездуховный управляющий обречен»;

 «познай начала и концы»;

 «не старайся объяснить систему на языке самой системы», надо выйти за его пределы.

В. ТРЕБОВАНИЯ К СУЪЕКТУ ИММ:

 инновационный человек не игрушка Богов, не одинокий волк в расширяющейся Вселенной и не сын Бога, а Его соработник;

 инновационный человек отдает приоритет только творческим ориентациям (гармонии с Природой, здоровому образу жизни, духовно-экологическому качеству жизни и т.д.);

 человек меняется, раз «вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?»

 инновационный человек предлагает широкий спектр меняющихся  товаров с высоким качеством;

 высокой качество  творческих действий - залог и имиджа и успеха в бизнесе;

Г.  МИРОВЫЕ ПАРАМЕТРЫ ИММ:

 ориентация на общемировые ценности, но не на общеевропейские, а  скорее на синтез восточного и западного менталитетов;

 примирение Общины с требованиями Личности;

 сочетание самостоятельности с соборностью принятия решений;

 приемлемы только экологически чистые товары;

 не сетевой и пирамидальный, а семейный маркетинг;

 продавец - представитель общины, где в лавочке все есть;

 ориентация на социально-хозяйственные комплексы.

                         4-5 .  Мир казачьей культуры (маргинальная культура);
                                                              «Не спи, не спи, козаче, проспишь так целый век!»

                                                                                                                              (Из козацкой песни)

                    4.5.1. Территориальная экспансия: к а з а ч е с т в о:

В.О.Ключевский считает основным фактом русской истории колонизацию русским народом огромных территорий, которые в настоящее время и являются российским пространством. Историк отмечает четыре этапа этой колонизации:

- Русь Днепровская, городская, торговая;

- Русь Верхневолжская, удельно-княжеская, вольно-земледельческая;

- Русь Великая, Московская, царско-боярская, военно-земледельческая;

- Всероссийский императорско-дворянский период. ( См. Библиография этого раздела, № 2,  стр.15-16)


Его классификация неполна, так как он не ведал о продолжении. Мы исходим из близкой (также четырех-частной), но другой классификации: Киевская Русь, Московское Царство, Петербургская Империя, Инновационная Россия.


Кроме смены столиц в ней есть и содержательная целостность, исключающая появление разрывов. Даже 72 года советской власти не являются провалом и застоем, а закономерным этапом экологического  движения России к  духовной инновации.


Кроме того, на определенном этапе своего развития Россия получила мощный импульс физического расширения своих границ и прекрасно реализовала его. На глазах у скучившегося на пятачке земель вокруг Янзы и Хуанхе китайского народа она отхватила мощнейшие пространства Сибири, лежащие рядом с Китаем. Пассионарный заряд русского народа оказался столь велик, что ничто не смогло противостоять ему, и все эти пространства и поныне принадлежат России. Хотя некоторая их часть  отшла к  странам СНГ.


Каков был механизм этой территориальной экспансии? На первый план в нашем изложении выплывает сословие казаков, роль которых в этой экспансии невозможно переоценить. По существу только их руками это все было завоевано и подарено государству российскому.


 История казачества начинается с ХУ1 века, когда правители Московского Царства, только что освободившиеся от татаро-монгольского ига, были еще недостаточно сильны, чтобы обеспечить себе пограничные заставы по все южной границе. Они воспользовались поселениями "вольных казаков" на Дону, бежавших от помещичьего насилия холопов, поскольку  "с Дона выдач нет".


Подкармливая казачьи станицы продовольствием, оружием и боеприпасами, Правительство приучало их не только к обороне границ от татар и других, кочевавших на юге племен, но и к нападению, то есть, - к территориальной экспансии. На легких лодках они спускались по Дону и нападали на побережье Азовского моря, доходили до Крыма и даже до побережья Турции.


Так незаметно для самих себя, сбежав от гнета государства, они вдруг оказались на "государственной службе", поскольку были русскими людьми не могли не поддержать "Русскую землю" в трудные для нее моменты.


 Правительство поступило вполне в духе привычной для себя стратегии. Регулируя  ментальные противоположности, оно смогло заставить бывших "воров и бандитов" выполнять государственные задачи и постепенно превратить их в военно-служилое сословие России – казачьи войска. 

Пусть это произошло не сразу, в течение двух-трех веков, но в конечном результате был получен практический механизм эффективной территориальной экспансии. Обретение такого (экологического – в наших терминах) механизма дорогого стоит. Мы научились говорить красивые слова и сочинять лозунги, но они очень часто остаются благими пожеланиями, так как не подкреплены практическими: психологическими или экологическими  механизмами реализации. Русское правительство искало их чисто эмпирически. Не самый плохой метод и сейчас.


Использование бывших "гулящих людей" на "государевой службе" политически было весьма оправданно, ибо московское правительство не несло за их действия никакой ответственности. Они как бы действовали спонтанно, а не по заданию государства.


Как в свое время Швеция вытолкнула пассионарных варягов со своей территории, позволив им тратить "силы непомерные" в чужих краях, так и Россия вытолкнула на “окраины” своих "пассионариев", жаждущих обрести такой уровень "волюшки", который правительство в метрополии им дать не могло. Они недаром назвали себя "вольным казачеством". Творческий потенциал народа расцветает только в атмосфере "воли", так как никакое творчество невозможно из-под палки.


В ХУ1 веке казачество появилось сразу в трех регионах: на Дону, в Запорожской Сечи и на Урале (Яик), чтобы оттуда двинуться под руководством атамана Ермака в Сибирь. История этих трех "казацких группировок" весьма различна, но их объединяет одно. Став военно-служилым сословием, они не изменили своей вольнице, не предали демократической системы собственного самоуправления, напоминавшей "вече" древней Руси. Пусть оно называлось уже "казачьим кругом", но суть свою не меняло.


Конечно, это мифологическое ощущение воли, "волюшки" было далеко от "осознанной необходимости", но оно было особенностью чисто российской. О приверженности казаков мифологической доминанте сознания, несмотря на их православную веру, свидетельствует эпический тон прекрасной повести Николая Гоголя "Тарас Бульба".


 Только казацкая история дала Гоголю материал для создания в середине позапрошлого века столь  эпического полотна. Казалось бы "былинные времена" канули в Лету, но Россия - необыкновенная страна. Удаль и богатырская мощь отечественного менталитета, когда есть ценности "важнее собственной шкуры",  постоянно проявлялись народом в критические моменты нашей истории. Для их показа Н.В.Гоголь нашел вполне адекватную форму выражения.


Что кроме пассионарно-избыточной энергии толкало сибирских казаков вперед "встречь солнцу"? Все тот же поиск "земли обетованной", где "вольному воля", где "казацкому роду нет переводу". Они убегали от гнета государства, но не от России. Поэтому после окончания своих завоеваний так охотно передавали плоды своих открытий  той же  своей же державе.


В наши времена для реализации этой избыточной энергии российской души осталось только две территории: Север и сфера культуры. Районы Крайнего Севера и приравненные к ним территории вполне могут служить полигоном для приложения российской пассионарности. Правда, этнически русских в нынешних "критических точках" российского пространства возможно даже меньше, чем представителей других национальностей. Но все они - из России. И это всё - Россия! С точки зрения духовной экологии, речь надо вести не о русском, а  именно о «российском менталитете», ибо в ХХ1 веке глобализированы и этнические особенности, сам национальный менталитет. 

Север России до сего дня обладает особой эпической напряженностью и требует богатырей для своего освоения. Опыт преодоления трудностей и напряженности в "кризисных точках" показывает, что богатыри в России  отнюдь  не перевелись.


 Если бы эта деятельность еще была прикрыта законом, позволяющим "вольным людям" действовать на "вольных территориях" и в свободных экономических пространствах, эффект был бы неизмеримо большим. Опыт деятельности казацкой вольницы мог бы оказать в этом вопросе большую пользу. Работают также и государственные механизмы , типа «особых экономических территорий» и т.д.
Правительство сегодня не знает, как решить проблему Севера. На наш взгляд, очень просто: объявлением ее вольной и в экономическом и в социальном отношениях. У самого Правительства до решения этих проблем руки дойдут не скоро, а точнее никогда не дойдут, ибо мы вступили в пору перманентного катастрофизма и забот по этому поводу у Правительства будет полон рот. Отдайте Север вольным людям, не связанным экономическими и социальными путами, которыми повязан народ на остальной территории России. Эффект не заставит себя ждать!

Север - вдвойне актуальная проблема, ибо, помня, наблюдение М. Ломоносова, Россия именно «Сибирью произрастать будет».

                                                                           4.5.2.  Русский анархизм:

Современный терроризм ХХ и ХХ1 веков, которому объявлена сейчас государственная война, во многом вырос на дрожжах анархических идей прошлого. К своему стыду мы должны признаться, что родина анархии - Россия. Первым теоретиком анархизма был Михаил Александрович Бакунин, который, конечно не одобрил бы деятельности современных террористов, но все- таки одним из первых выдвинул идею создания общества без гнета государства.

М.А. Бакунин был  также  самым сильным оппонентом К. Маркса в Х1Х веке, с которым он был хорошо знаком лично. Фальшивый  бакунинский Идеал  - «свобода без границ»,   для русской вольницы, в том числе казацкой, обернулся во многом негативными устремлениями российской революции, всегда протекающей по закону «бунта - бессмысленного и беспощадного»,  - тенденцией к безудержному насилию. Иллюзия, что социализм - «это свобода без границ» стоил, как известно России чуть ли не полсотни миллионов жертв,  павших под ударами дорвавшихся до свободы революционеров. Ирония  Истории, конечно, в том, что плодило гекатомбы жертв именно революционное государство, освободиться от которого анархисты так  хотели. Но оно одно лишь и могло бы этим  жертвам помешать,  не будучи смятенным анархией революции.

Ошибочность теории Бакунина в том, что ограничения духовной свободы Бакунин видел только в религии, и в борьбе с «попами», так как   был последовательным атеистом. Но вместе с Богом он выбрасывал на помойку истории и нравственность, а свобода вне морали -  в конечном итоге оказывается  лишь  «свободой насилия и порабощения».  

С другой стороны, в идеях Бакунина, как только они выходили за рамки анархизма, было много вполне приемлемых аспектов, в частности он был, как и Тютчев, сторонником объединения всего славянства против западноевропейской реакции. Он считал, что справиться с прогнившим западным образом жизни и неприемлемой для него западной цивилизацией можно только  путем объединения всех славян в единый лагерь борьбы с этим злом.

В теориях Бакунина сильный акцент сделан на «науку», как уникальный способ просвещения народа и освобождения его от пут фальшивых истин, навязанных ему религией. Не предполагая всех тех негативных сторон науки, которые продемонстрировала она в ХХ веке: атомная бомба, сброшенная на Хиросиму, ядерное заражение половины Европы после взрыва Чернобыля, клонирование человека и другие аспекты безнравственности  науки,   Бакунин, как всякий неофит, сильно преувеличивал её значение в нашей жизни. Романтизм хорош для подростка, а серьезному политику быть романтиком «смерти подобно».

Бакунин  считал, что единственным способом борьбы с самодержавным  злом является «социальная революция». Социальные изменения могут приходить в разной форме, но в России ни одна социальная революция добра народу не принесла, поскольку сами революционеры в первую очередь  никогда не   считались с интересами народа. «Лес рубят, щепки - летят» - мудрость этой российской пословицы дает понимание о балансе в такой, склонной к крайностям стране, как Россия. 

Православие, которое так отрицал Бакунин, в этом отношении оказалось много мудрее и лучше понимало и специфику менталитета народа и  способы его сделать счастливым. Абсолютная Свобода как эффективный инструмент достижения счастья  совершенно не работает в России. Российскому   народу такого абсолютного счастья и не надо, ибо для него Царство Божие на земле  по религиозным соображениям принципиально не возможно. Он бьётся только за спасение на Небе. 
Принесли ли народу что либо положительное бунты Разина и Пугачева, а также другие проявления «русской волюшки?» Крайние проявления свободы - это всегда  крайнее насилие,  ибо именно «только крайности сходятся». Концепция Бакунина совершенно лишена диалектики, а тем более лишена понимания социальной и политической гармонии, основанной на  принципе «золотого сечения». Анархия  у нас выступает  как  «мать жесточайшего порядка»,  ибо безвластие, в конце концов, провоцирует ситуацию, когда  власть обретает  тиран и убийца.

 Государство - необходимое условие социальной стабильности до того самого времени, пока   религия не поможет  глобальному духовному просветлению общества, обретению  нравственности всем  населением, способным тогда уже существовать без внешнего принуждения. Тогда  внешнее принуждение сменится внутренним, ибо произойдет духовное преображение и внутреннее станет внешним. Только тогда, возможно, государство перестанет быть необходимым инструментом  постоянного  принуждения народа к порядку. Маркс был прав, что «порядок – понятие полицейское!»
Не меньшую роль в продвижении идеи анархизма в России сыграл и другой теоретик анархизма - князь Петр Кропоткин.
        4-6 . Придворное общество - Высший свет - в романе «Евгений Онегин»;
                                                         «Тут был, однако, цвет столицы, и знать и моды образцы,

                                                                 Везде встречаемые лица, необходимые глупцы».
                                                                                                                                А.Пушкин
 В своем фундаментальном исследовании различных аспектов российской жизни - романе «Евгений Онегин» А.С.Пушкин много внимания уделяет жизни Высшего света - тогдашнего петербургского дворянского  общества. Уже в первой главе у него намечается ироническое к нему отношение, наиболее проявленное в  восьмой  главе, посвященной  пребыванию зрелого Евгения в Петербурге. Предваряя его  последующий отъезд в деревню, поэт толкует о характере дам Большого света:

«Причудницы большого света! Всех прежде вас оставил он;

И правда то, что в наши лета довольно скучен высший тон;

Хоть может быть иная дама толкует Сея и Бентама,

Но вообще их разговор, несносный, хоть невинный вздор;

К тому ж они так непорочны, так величавы, так умны,

Так благочестия полны, так осмотрительны, так точны,

Так неприступны для мужчин, что вид их уж рождает сплин».

В восьмой главе поэт приводит свою Музу на светский раут, то есть, как отмечено в комментариях к роману «собрание без танцев, собственно, значит, толпа». Таким образом он сразу сравнивает это высшее общество с «толпой», то есть той социальной общностью, которую он привык называть «чернью». Музе там 

«... нравится порядок стройный олигархических бесед,

 и холод гордости спокойной, и эта смесь чинов и лет». 

Наши современные олигархи нашли бы для себя такое сравнение Пушкина даже лестным. Тем более, что большинство из них по летам весьма молоды. Но само отношение поэта к представителем Высшего света очень иронично. Так, даже причисляя Онегина к этой общности, поэт размышляет  об отрицательном отношении к нему в обществе :

Зачем же так неблагосклонно  вы отзываетесь о нем?

За то ль, что мы неугомонно хлопочем судим обо всем,

Что пылких душ неосторожность самолюбивую ничтожность

Иль оскорбляет иль смешит, что, ум любя, простор теснит,

Что слишком часто разговоры принять мы рады за дела,

Что глупость ветрена и зла, что важным людям важны вздоры

И что посредственность одна нам по плечу и не странна?

                        Эта оценка прямо свидетельствует об уровне той «светской черни», о которой в дальнейшем более подробно говорится, когда Пушкин дает некие иронические законы блаженства для Высшего общества:

«Блажен, кто смолоду был молод, блажен, кто вовремя созрел,

Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть сумел.

Кто странным снам не предавался, кто светской черни не чуждался, 

Кто в двадцать лет был франт  иль хват, а в тридцать выгодно женат;

Кто в пятьдесят освободился от частных и других долгов,

Кто славы, денег и чинов спокойно в очередь добился,

О ком твердили целый век:  NN - прекрасный человек».

                     Представляется, что так Пушкин открывает универсальные законы пошлости и бездуховности высшего общества в России, которые до сего времени являются для многих представителей современной черни реальной   мечтой.  Насколько разительно отличными от этих  светских притязаний является исповедь Татьяны, представительницы, по мнению Пушкина, «живых сил самого народа»:

А мне, Онегин, пышность эта, постылой жизни мишура,

Мои успехи в вихре света, мой модный дом и вечера,

Что в них? Сейчас отдать я рада всю эту ветошь маскарада

Весь этот блеск и шум и чад за полку книг , за дикий сад,

За наше бедное жилище и те места, где в первый раз, Онегин, видела я вас».

                      Продолжая свое описание  раута Высшего света, Пушкин дает тонкие характеристики его «везде встречаемых  лиц»:

Тут были дамы пожилые в чепцах и розах, с виду злые,

Тут было несколько девиц, не улыбающихся лиц;

Тут был посланник ,  говоривший о государственных делах,

Тут был в душистых сединах старик, по старому шутивший:

Отменно, тонко и умно, что нынче несколько смешно».

.....

Тут был Проласов, заслуживший известность низостью души,

Во всех альбомах притупивший  St. Priest, твои карандаши;

В дверях другой диктатор бальный стол картинкою журнальной,

Румян, как вербный херувим, затянут , нем и недвижим;

И путешественник залетный, перекрахмаленный нахал,

В гостях улыбку возбуждал своей осанкою заботной,

И молча обмененный взор ему был общий приговор».

Эти  вскользь брошенные замечания дают нам глубокую характеристику Света:

 стремление знати к образцам моды ( чисто внешнее поведение);

 «алчущие морали»  злые старухи ( их злость - лишнее  свидетельство собственной аморальности);

 присутствие  иностранного посланника  говорит об уровне встречи (послы и в наше время на любое собрание не ходят);

 все то, что «отменно, тонко и умно», в этом мире «несколько смешно»;

 известность можно заслужить в нем  лишь  «низостью души», как Проласов;

 «бальный диктатор» - лишь «журнальная картинка» (а  сейчас у нас  разве  не так?);

 неприятие обществом  нахальства «залетного путешественника» ( не родной, однако),

                     Подобная ирония, высказанная поэтом по отношению к Высшему российскому обществу, многого стоит, ибо она есть свидетельство не со стороны, а  причастного к этим кругам человека; во-вторых, что немаловажно, сам факт её появления  доказывает, что публикация столь острой сатиры на Высший свет была возможна в ту пору и была пропущена цезурой, может быть, лишь потому, что цензором был сам царь.

 4-7 . Дворянская  усадьба и дворянский мир  - доминирующие аспекты  «культурного мира» 

                                 России  по роману «Евгений Онегин»
                                                                           Деревня, где скучал Евгений, была прелестный уголок;

                                                                                            Там друг невинных наслаждений благословить бы небо мог.

                                                                                                                                                 А.С.Пушкин
 Описание сельской дворянской усадьбы и всего мира российского дворянства в «Евгении Онегине» носит уже немного иной тон, а зачастую  совершенно  лишено проявленной в Петербурге  иронии: 

Господский дом уединенный, горой от ветров огражденный,

Стоял над речкою. Вдали пред ним пестрели и цвели

Луга и нивы золотые, мелькали села , здесь и там

Стада бродили по лугам, , и сени расширял густые

Огромный запущённый сад, приют задумчивых дриад.

Поражает идеальная гармония этого дома с окружающим природным ландшафтом и  точность выбора места строительства:

 огражденность от  нежелательных ветров (скорей всего северных) горой;

 прекрасный вид из окон на нивы, луга и деревни;

 близость воды ( речки), где Онегин каждое утро купается;

 огромный сад вокруг дома.

Не менее добрые слова находит поэт и для описания сельского дома Евгения:

Почтенный замок был построен, как замки строиться должны:

Отменно прочен и спокоен, во вкусе умной страны.

Везде высокие покои, в гостиной штофные обои,

Царей портреты на стенах, и печи в пестрых изразцах.

.....

Всё было просто: пол дубовый, два шкафа, стол, диван пуховый,

Нигде ни пятнышка чернил».

В этом незатейливом  описании внимательному взгляду открывается многое:

 дом построен во вкусе умной старины, то есть, с пониманием эстетической  целесообразности;

 высокие покои и, следовательно, много воздуха в комнатах;

 верность традиции  (портреты царей на стенах);

 пестрые изразцовые печи, что снимает со взора эмоциональное однообразие и даёт отдых душе;

 кругом чистота (ни пятнышка чернил);

 простая обстановка: шкафы, стол, диван, все из дерева и никакой синтетики!

             «Мудрец пустынный», Онегин первым делом «ярем  барщины старинной оброком легким заменил». Крестьяне «благословили судьбу» и стали богатеть, что в результате принесло барину больше экономической пользы, чем «ярем барщины».Но соседи в этом узрели только «страшный вред», хотя мудрость подобного решения была подтверждена всей последующей историей развития России. 

Ближайшим другом Онегина становятся не эти «расчетливые соседи», а поэт Владимир Ленский, человек с высоким духовным развитием, вполне справедливо подозревавший:

«... что есть избранные судьбами людей счастливые друзья;

Что их бессмертная семья неотразимыми лучами

Когда-нибудь нас озарит и мир блаженством одарит».
 Вместе с тем рассказ Пушкина об сельских дворянских обычаях вполне благосклонный:

 «Они хранили в жизни мирной привычки милой старины;

У них на масленице жирной водились русские блины;

Два раза в год они говели, любили круглые качели,

Подблюдны песни, хоровод;

В день Троицын, когда народ, зевая слушает молебен,

Умильно на пучок зари они роняли слезки три;

Им квас, как воздух был потребен, 

И за столом у них гостям носили блюда по чинам».

   Нельзя сказать, что рассказ сей полностью лишен иронии, например,  привычка «говеть», то есть, причащаться только два раза в год (на Рождество и Пасху) противна православному обычаю, требующему причащаться каждое воскресение, то же самое как и  «фальшивая умильность» на Троицу., о коей пишет поэт. Однако, само течение сельской дворянской жизни с «ровной переменой не только блюд», но и всего хода жизни наводит поэта на философское размышление:

Увы!  На жизненных браздах мгновенной жатвой поколенья,

По тайной воле провиденья, восходят, зреют и падут;

Другие им вослед идут... Так наше ветреное племя,

Растет , волнуется, кипит и к гробу прадедов теснит.

Придет, придет и наше время, и наши внуки в добрый час

Из мира вытеснят и нас!»

К духовной жизни дворянского общества поэт дает удивительные комментарии, совершенно не потерявший своей актуальности и в наши дни:

А нынче все умы в туман, мораль  на нас наводит сон,

Порок любезен и в романе и там уж торжествует он.

Британской музы небылицы тревожат сон отроковицы,

И стал теперь её кумир или задумчивый Вампир,

Или Мельмот , бродяга мрачный, иль Вечный Жид,

Или Корсар, или таинственный Сбогар... 

    Хотя Онегин, конечно, не является типичным представителем сельского дворянства, но нам очень важно понять образ жизни молодого человека в деревне, тем более в нем есть и кой-какие резоны для сегодняшнего дня:

«И что ж Онегин? Кстати, братья, терпенья вашего прошу:

Его вседневные занятья я вам подробно опишу.

Онегин жил анахоретом; в седьмом часу вставал он летом

И отправлялся налегке к бегущей под горой реке;

Певцу Гюльнары подражая, сей Геллеспонт переплывал,

Потом свой кофе выпивал, плохой журнал перебирая,

И одевался...

..... Прогулки, чтенье, сон глубокий, лесная тень, журчанье струй,

Порой беглянки черноокой младой и свежий поцелуй,

Узде послушный конь ретивый, Обед довольно прихотливый,

Бутылка светлого вина, уединенье, тишина:

Вот жизнь Онегина святая...»

Если добавить, что он «со сна  садился в ванну со льдом», то  перед нами удачная  картина вполне «здорового образа жизни»  молодого дворянина. Она может служить образцом и для современной молодежи, по крайней мере, в плане «здорового образа жизни».

Однако, стиль пушкинских речей  сразу меняется, как только он приступает к описанию местного общества, приехавшего к Лариным на именины Татьяны:

«С своей супругою дородной приехал толстый Пустяков,

Гвоздин, хозяин превосходный, владелец нищих мужиков;

Скотинины, чета седая с детьми всех возрастов, считая

От тридцати до двух годов; уездный франтик Петушков,

Мой брат двоюродный Буянов, в пуху, в картузе с козырьком,

(Как вам, конечно, он знаком) , и отставной советник Флянов,

Тяжелый сплетник, старый плут, обжора, взяточник и шут.»

Тут характерны не только детали характеров, но и сами фамилии дворян, говорящие о многом. Если еще вспомнить демонизм местного «картежной шайки атамана» Зарецкого, сделавшего все, вплоть до крайних отступлений от правил дуэли, чтобы только она окончилась смертью одного из друзей, то бесовская  характеристика дворянского сельского круга будет полной  перед нами. 

Но не менее важной деталью для описания сельского дворянского круга является  родная природа,  в тесном влиянии   которой и  возникает специфика дворянской местной культуры. Именно в них влюблена Татьяна, им  отдает своё сердце после отъезда Евгения:

«Её прогулки длятся доле, теперь то холмик, то ручей,

Остановляют поневоле Татьяну прелестью своей.

Она, как с давними друзьями, своими рощами, лугами

Еще беседовать спешит. Но лето быстрое летит,

Настала осень золотая. Природа трепетна, бледна,

Как жертва пышно убрана... Вот север, тучи нагоняя,

Дохнул, завыл - и вот сама идет волшебница зима.

Пришла, рассыпалась клоками, повисла на суках дубов;

Легла волнистыми коврами среди полей, вокруг холмов;

Брега с недвижною рекою сровняла пухлой пеленою;

Блеснул мороз и рады мы проказам матушки зимы».

Русский холод побеждает в душе не только  Высшего света Петербурга, поставленного  слепою волею Петра  в весьма энергетически печальном месте, обреченном своим географическим положением на пребывание в холоде, но и все  местное дворянство, где холод  также торжествует на теплым летом.

В завершение описания  поместного дворянства  необходимо привести и не менее лестную пушкинскую  характеристик у дворянства другой столицы - Москвы:

«Но в них не видно перемены; всё в них на старый образец:

У тетушки княжны Елены все тот же тюлевый чепец;

Все белится Лукерья Львовна, все также лжет Любовь Петровна;

Иван Петрович также глуп, Семен Петрович также скуп;

У Пелагеи Николавны все тот же друг мосье Финмуш,

Все тот же шпиц, все тот же муж, и он все клуба член исправный,

Все также смирен, также глух, и также ест и пьёт за двух.

           Картина получается слишком безрадостная, несколько однобокая. Исправляет её только одно: нельзя забывать, что тот же Пушкин - сам представитель этого дворянства, «русский человек через 200 лет», как говорил о нем Гоголь. Он  один уравновешивает собой и своим творчеством безрадостную картину дворянского  окруженья своего времени.

Хотя не так уж прост и Евгений. Терзаемый  угрызениями совести за убийство друга, проездившийся по России, Евгений в  последней главе романа уже совсем другой:

«... глаза его читали, а мысли были далеко;

Мечты, желания, печали теснились в душу глубоко.

Он меж печатными строками читал духовными  глазами

Другие строки. В них-то он был совершенно углублен.

Это образец человека, нашедшего своё духовное просветление: открылись иные дали, иные картины и «иные строки». Это русский человек, прошедший сквозь бездны Ада и преодолевший  его в своем сердце, но какой ценой? Но такова, увы,  участь русского интеллигента, вкусившего аромат духовной культуры и знающего, как и что, теперь надо делать. Однако, вознаграждение Онегину  за всё это остается, увы,  за рамками романа. Дело в том, что роман открыт в будущее, ибо Пушкин - деятель русской инновационной культуры, а она принципиально не может быть не завершенной.

                   4-8 . Мир православного монастыря:
                              «Отцы-пустынники и жены непорочны,чтоб сердцем возлетать во области заочны,
                                     Чтоб укреплять его средь долных бурь и битв, сложили множество  божественных молитв».
                                                                                                                                                                   А.С.Пушкин
                              4.8.1. М о н а с т ы р ь  в  п р о ш л о м:                   
    Монастырь является одним из наиболее ярких примеров русской духовно-творческой самоорганизации. Как религиозная институция монастырь был унаследован от древних монашеских общин, возникших в Египте в начале первого тысячелетия после Рождества Христова. Но именно на русской почве он расцвел как уникальное конфессионально культурное явление после так называемой “монастырской колонизации” России в ХУ веке.

Монашество сыграло важнейшую роль в развитии русской культуры. Первые монастыри были не только духовными учреждениями, но и первыми школами, библиотеками, музеями, художественными иконописными мастерскими, архитектурными и строительными центрами, а также и экологическими заведениями России.


 Монастырь создавал вокруг себя особую духовную ауру православной  культуры. Сочетая свет Духа со стремлением к хозяйственному возрождению региона, он оказывал на окружающее население многообразное влияние. Но прежде всего это было влияние культуры. Уникальность монастырской самоорганизации духовно-социальной жизни в России заключается в том, что русские монастыри были удивительно многофункционально и системно организованы.

  Писать о монастыре очень трудно, ибо богословское описание исчерпывает только духовную роль монастыря, которая, оставаясь наиважнейшей, не покрывает всех красок этого явления. Необходимо выработать адекватный язык описания, где богословская струя органично сливалась бы с культурологическим системным описанием. 


Наша методология социального анализа позволяет показать монастырь не только как чисто духовное учреждение, но и как сложную многофункциональную структуру, обретающую в России свое лицо, в зависимости от духовного руководителя, наставника или основателя монастыря и места, где он находится.

            Настоятель обеспечивает духовную целостность (“лицо монастыря”), ведь все здесь делается “по послушанию”, то есть в соответствии с волей и духовной мудростью игумена. Монашествующим и в голову не приходит своевольничать, ибо каждый шаг свой они сверяют с советом своего духовника, коим, как правило, и является отец-настоятель.

Триединство Свободы, Истины (Правды) и Выживания, лежащее в основе Закона самоорганизации, позволяет увидеть органичное воплощение принципа самоорганизации в жизни монастыря, не упустить важные детали его социального служения, не заметные скучающему взору.

Многофункциональная структура монастыря реализует свое служение благодаря Триединству:

-СВОБОДЫ через специфическую организацию сакрально-духовного внутреннего и социально-духовного внешнего п р о с т р а н с т в а монастыря и духовную смысловую наполненность  в р е м е н и   в соответствии с годичным кругом православного богослужения.

- ИСТИНЫ (ПРАВДЫ) через специфическую организацию процесса нравственного совершенствования и хода “духовного спасения” монашествующего, которым подчинена вся жизнь монастыря;

ВЫЖИВАНИЯ через разнообразное и привязанное к специфике местности монастырское хозяйство.

 Начатый в ХУ1 веке спор двух выдающихся русских святителей: нестяжателя Нила Сорского и сторонника крепкого монастырского хозяйства Иосифа Волоцкого доныне не окончен, ибо правы оба. Абсолютизация чисто духовной позиции преподобного Н.Сорского ставит под удар “Выживание” монастыря, причем не в отношении братии, которой жить в аскезе привычно и полезно, а в отношении - социального окружения монастыря и реализации его функции Благотворительности и Милосердия по отношению к населению.

            Это было тонко уловлено преподобным И.Волоцким, настаивавшим на необходимости ”монастырю быть богату”, ибо в условиях средневековой России в трудные годы только монастырские закрома могли физически спасти окружающее население и спасали. Вместе с тем, когда монастырем начинает руководить не духовник, а келарь, возникает опасный крен в другую сторону, погубивший во многом всю монастырскую систему России. 

  Традиционно в отечественной литературе было принято оценивать позицию Н.Сорского как консервативную и ориентированную в прошлое, а точку зрения И.Волоцкого как более прогрессивную. (См. книгу А.Ф.Замалеева и В.А.Зоца “Отечественные мыслители позднего Средневековья”.-Киев, ”Лыбидь”, 1990,  стр.24-60.)

 Также оценивает их противостояние и РПЦ, в реальной практике которой впоследствии возобладало “иосифлянство”. Нам представляется, что пришло время взглянуть на соотношение подходов обоих преподобных немного глубже. С нашей точки зрения, “заволжский старец” стоял на более прогрессивной в культурно-национальном плане позиции, чем игумен Волоколамского монастыря. Последний очень мало думал о духовном росте отдельного человека, а был озабочен лишь укреплением социального статуса Церкви и государства. Православная легитимизация царской власти волновала его даже больше, чем церковные дела. В этом отношении он был на уровне социальных запросов своего времени. В соответствии с ним преподобный Иосиф обладал традиционным “нормативным сознанием”, а преподобный Нил  ориентировался в сторону “духовной инновации”.

Еще известный русский философ Вл.Соловьев отметил, что Нил Сорский впервые в русской философии поставил проблему духовного значения личности и первым развил принцип критики традиционного богословия, опираясь на поучения греческого исихазма. Мало известный философ ХХ века В.А.Келтуяла называл преподобного Нила “прообразом “ Льва Толстого в русской истории. 

Более глубокий взгляд открывает нам дополнительность (как говорят ученые - “комплиментарность”) позиций обоих преподобных.  Один ратует за расширение социального служения церкви, другой - за духовное развитие монашествующих. Соединение этих позиций вполне в духе Триединства Выживания, Свободы и Истины.

Петр и Екатерина не потому боролись с монастырями, что были атеистами, а потому что у бедного государства не было денег на войну, а богатства монастырей русских по причине богомольности народа были очень велики. Отнимать государству было больше не у кого. Это не оправдывает наших императоров, поскольку такой шаг привел к физическому уничтожению всего корня Романовых в 1918 году, но позволяет понять, что монастыри, вследствие одностороннего выбора Московским Патриархатом РПЦ позиции преподобного И.Волоцкого, оказались позже наиболее уязвимыми перед любой властью. 
Социальное служение миру не видно, а богатство всем “глаза колет”. Власть, императорская или советская, в этом отношении рассуждала одинаково: ”Даешь, разберем потом! ” Учитывать долговременные последствия принимаемых решений мы и в начале  ХХ1 века не научились, чего же хотим от ХУ111?

Вернемся к Триединству Свободы, Правды и Выживания. Специфика организации монастырского пространства, ярко реализующая функцию Свободы, заключается в двойственности этого пространства, где есть зоны недоступные мирянам, и вследствие этого поддерживающие ощущение Свободы у монашествующих, - алтарь или внутренний храм монастыря; и есть зоны, где за оградой- маркером поля Свободы сосуществуют вместе с монахами и паломники, и наемные работники монастыря. При этом каждый знает свое место - свою степень Свободы в рамках отведенного ему пространства.

Подобная маркированность монастырского пространства - наиболее верный залог реализации внешней Свободы в монастыре. Внутренняя духовная Свобода обеспечивается всей храмовой архитектурой монастыря, его многочисленными сакральными постройками, возможностью уйти в близлежащий скит (как, например, в Оптиной Пустыни), принять обет молчания и полного уединения.

Другим важнейшим элементом реализации внутренней Свободы в монастыре является принцип организации внутреннего и внешнего времени. Внутреннее (“сакральное время”) монастыря организуется по годичному кругу православного богослужения, в соответствии с которым каждый день “сакрально маркирован” - посвящен какому-либо христианскому празднику или дню соответствующего святого. Маркировано также и суточное время монашествующего, подчиненное ритму вечерних молитв - всенощных или утренних молитв - литургий. В определенные наиболее важные православные праздники всенощная переходит в литургию, что означает, что молитва продолжается всю ночь (на Рождество или на Пасху)

Такая знаковая  жесткость закрепления смыслов за  любым временным интервалом  жизни в духовном смысле создает условия для обретения верующими наиболее полной свободы, ибо дает им возможность ежесекундного соотнесения себя со всем духовным богатством, накопленным за два тысячелетия существования христианства. Происходит как совмещение синхронного плана жизни (с жестко фиксированной духовной вертикалью подъема по “лествице” наверх к Богу) с планом диахронным (закрепляющим культурную и духовную память христианства в годичном круге богослужения).

Эти особенности функционирования монастыря как социально-духовного центра отражены в схеме № 20:
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Главная цель монастыря - духовное спасение монашествующих и помощь в деле духовного “окормления” всего региона воздействия монастыря. Регион этот не ограничивался близь лежащими территориями. Соловецкий монастырь, к примеру, влиял на все Поморье. Оптина Пустынь в духовно-культурном отношении обладала такой мощностью, что могла духовно окормлять всю русскую культуру в целом.

В монастырях лечили больных, переписывали книги, писались летописи, работали ремесленные мастерские не только по иконописи, но и по художественному литью (кресты, колокола), по золотошвейному делу, ткачеству, деревянной резьбе,. Монастырь осуществлял и функцию общественного призрения, занимался Благотворительностью и Милосердием. 

В эпохи гонения на монастыри, в которых отличилась не только “советская власть”, были потеряны уникальные монастырские ремесла, что нанесло непоправимый урон всей народной культуре России. Сейчас возникают отдельные исследовательские и ремесленные центры и сами монастыри делают такие попытки возродить культуру прошлого, но полностью это уже , увы, не возможно.

Монастырь учил своих прихожан (окрестных крестьян) правильному отношению к "божьей тварности природы", воспитывал в них любовь к "братьям нашим меньшим", прививал не только земледельческие навыки, но и образовательные и научные, поскольку именно в нем спасались все ученые люди того времени.

Валаамский монастырь разработал столь уникальные огороднические и садоводческие технологии, что смог в этом северном, по существу, районе выращивать все теплолюбивые фрукты и овощи. Интуитивное экологическое сознание Православия было залогом такого отношения к окружающей монастырь среде.

В функционировании хозяйственной жизни монастыря огромное значение имеет правильное понимание и оценка этого интуитивного экологического сознания. В его основу легли следующие принципы:

1. Любовное отношение к природе как к “твари Божьей”.

2. “Нестяжание природы”, отказ от интенсивной ее эксплуатации.

3. Созерцание красоты природы.

4. Обучение окружающего населения духовному отношению к природе.

Поэтому монастырь и пользовался таким почетом в округе: он учил и лечил, спасал духовно и физически, проектировал и строил, обустраивал лес и пашню. Хотя, безусловно, основной вклад в культуру страны монастыри внесли  именно как «духовные светочи России». Стоит назвать только одну Оптину Пустынь, как становится ясным, что без ее "духовного окормления" не смогли бы творить, как прежде, ни Гоголь, ни Толстой, ни Достоевский.

Удар по  духовной мощи монастырей  нанесло прежде всего  государство, сначала Петр , а потом уже и Екатерина. Православное вольнодумие даже такого духовно-тонкого человека, как Пушкин, в те времена проявлялось в сочинении произведений подобных “Гаврилиаде” или “Сказке о попе и работнике его Балде”. Хотя он и не решился опубликовать сказку в первозданном виде, заменив "попа" на "купца", но само название "поп - толоконный лоб" ему очень нравилось.

                                                       4.8.2. М о н а с т ы р ь  в   б у д у щ е м:
Специфической особенностью духовной ситуации нашего общества в современных условиях является перенос духовного противостояния из сферы действия социальных институтов:: “государственные органы - Церковь - общественные организации” в сферу личностного сознания и культурно-творческой деятельности индивида. Cитуация духовной конкуренции с другими конфессиями, как бы негативно не относилась к ней РПЦ, уже стала частью информационного бытия всего человечества и вряд ли обратима. Личность обрела свободу и не желает ее потерять,  жестко связывая себя с нормативными установками той или иной идеологической системы. Поэтому эффективность духовного воздействия в нынешней ситуации  прочно увязана с развитием стремления  личности к духовной Полноте, созданием для нее возможности  свободного духовного выбора.

Традиционные требования конфессиональной причастности (в частности,  исполнение обрядов) в этой ситуации становится, быть может,  не самым важным условием  развития духовности, хотя может разъясняться их вспомогательная сила и суть. На первый план выходит именно чаяние самосовершенствования - личного духовного выбора и способности нести ответственность за него. Вряд ли можно считать высоко-духовными богомольных старушек, которые в храме создают агрессивную или лицемерно-слащавую атмосферу в конфронтации с незнающими правил церковного поведения мирянами, впервые пришедшими в храм.  Отстаивание права на нормативность  становится ступором в развитии их духовности, проявляющейся лишь  в способности ко все большей полноте Любви.

Новая духовная ситуация актуализирует  перед монастырем проблему адаптации, ибо  священнослужители  уже давно поняли, что сейчас  нельзя ограничиваться одним “обрядослужением”, иначе рискуют растерять паству, которая будет уловлена в сети более активно действующих иноконфессий. Или, напротив, - бездуховной массовой культуры! Сдача православных людей ей в плен, когда она отвоевывает у Православия  души молодежи, - то же не лучший выход.

Но большая часть  молодежи ищет «глубинной духовности», а жесткие требования обрядности могут выглядеть в глазах неподготовленных верующих, как суррогат, ибо духовное содержание обряда  в Православии  для большинства  мирян обычно скрыто.

 Плохие  священнослужители  из-за отсутствия  времени и места отмежевываются от  духовного разъяснения, иногда даже проповеди в храме не читают, не ведут катехизаторской деятельности, что же удивляться, что в храме мало молодежи. Фундаментализм и жесткая привязанность не к Духу, а к букве Обряда, нередко отталкивает молодежь, не способную  увидеть в древней православной  традиции  глубочайшие  духовные корни. Хотя помощь, которую могли бы оказать священнослужители, не всегда приходит по  объективным обстоятельствам, монашествующие вряд ли  имеют право на подобную отговорку. Духовная помощь и соучастие в развитии духовности своего региона, а не “обрядоверие”, являются сегодня важнейшей задачей на невидимом фронте борьбы, которую Православие ведет с бесовщиной всех форм и разновидностей.

Монастырь  всегда обеспечивал высокий уровень полемики и с  молодежью,  находящейся под влиянием иноконфессий и тоталитарных сект. Однако этой полемике  сейчас  потребна  интеллигентная форма с учетом новейших достижений в интерпретации мирового эзотерического знания, ибо навязывание ярлыков не проясняет духовной сути дела, а уводит от нее. Склонные к ненасильственным действиям любители восточной философии будут отрешены от Православия, заметив прежде всего  жесткую  и насильственную форму критики. «Вести дело с Любовью!» - не это ли заповедано нам Христом в любом общении с прихожанами. ИНТЕРНЕТ может сделать современную молодежь поверхностно информированной обо всем, но не понимающей глубинной сути духовных обстояний. Вот здесь-то и нужны монашествующие, понимающие, что к чему в этой духовной жизни.

Молодежь увлечена сегодня не только восточной философией и мистикой (к примеру, из-за интереса к восточным противоборствам), но и попадает под обаяние облегченного прагматизма протестантской этики, пропагандисты которой так сейчас богато вооружены и методическими приемами убеждения и финансовыми средствами. Эту реальность также нельзя скинуть со счетов.

Духовной жизни России  необходим более  высокий  уровень и Любви, и Духа. Заклинания типа: ”Изыди, бес!” уже не помогут. Конкуренции с иными духовными точками зрения Православию  не избежать, но есть возможность в ней победить большей близостью к Истине, Любви и к Жизни, свойственной Православию. Эта возможность должна быть четко увязана с ненасильственными методами полемики, ибо насилие не помогает свободному духовному выбору личности, а только извращает его. В этой связи монастырская библиотека должна иметь не только православную литературу, но и духовную литературу других конфессий, которая уже вошла в фундамент культуры человечества. Без этого полемика будет не корректной. Мы не можем забывать, что линия фронта “секуляризация - воцерковление” проходит сейчас через сердце, а сердцу не прикажешь! Оно или любит или нет, но можно повлиять на разум, убедить его полновесными и корректными аргументами, открыть для сердца  жизнь и мистические глубины Православия, которые, порою,  скрыты и от самих не всегда стремящихся к постоянному духовному совершенствованию  служителей   Церкви.

                      Монастырский устав “Типикон” духовно соотносится  с массовым  запросом  к монастырю окружающего социума. Корректировка этого запроса монастырем   невозможна без учета произошедших  в стране, а главное - во всем мире, изменений. Мир стал в информационном плане одним целым, ситуации духовной конкуренции уже никогда не избежать, а, следовательно, необходимо сделать ее своим помощником. Восточные эзотерики безусловно проигрывают в психологическом плане святоотеческому наследию. Но, кроме ученых монахов,  кто его глубоко знает? 

В современных условиях монастырь не может не отвечать на интересы различных групп верующих, пришедших или готовых прийти в монастырь за духовной помощью:


- “монашествующие в миру”;


-  верующие ученые, политики, финансисты;


-  верующие из окрестных приходов;


-  представители церковных братств (как православных, так иноконфессиональных);


-  краеведы и представители местной администрации;


-  преподаватели вузов, школ и училищ;


-  учащаяся молодежь;


-  дети.


Монастырь только выигрывает, если с каждой из этих групп  он ищет  свой особый тип разговора, свой подход, свой адекватный способ духовной помощи. В ситуации безусловного духовного ренессанса, который переживает страна (только надо понять, что это не обязательно чисто  православный ренессанс),  духовная жизнь монастыря не может стоять на месте, как стоят его стены. Быть  имманентно динамичной,   сохраняя все главное в себе, иначе обретет импульс к затуханию, ей помогают старцы и духовно продвинутые монахи, которые есть в каждом монастыре.


 С подобным расширением социального и духовного служения монастыря связаны и огромные возможности экономического его  выживания и соучастия в выживании русского народа.. Традиционная оплата треб уже не спасает положения. Расширение  сферы хозяйственной деятельности возможно  за счет:

 организации учебных семинаров с добровольными пожертвованиями;

 попытка достучаться до «новых русских» с целью спасения их душ;

 создания  новой системы спонсорства и благотворительности;

  торговли изделиями монастырских ремесел;

 платного представления информации, хранящейся в монастыре, представителям мирских организаций;

  организации туристской и культурно-просветительской деятельности с паломниками, в том числе и с иностранными.

Огромное  духовное и экономическое значение приобретает получение монастырем  разнообразной духовной информации. Ученые могли бы оказать  любому монастырю помощь по следующим направлениям:


-  где и как  взять отобранные в свое время властью монастырские архивы;


-  как работать с архивной информацией в плане ее сбора, описания и хранения;


- чем могут помочь компьютеры, несмотря на бесовскую ориентацию этого технического изобретения;


-  где можно получить дополнительную информацию (включая список необходимой литературы) по этим проблемам.


Одной из важнейших современных проблем  является создание богатой и разветвленной духовно-информационной системы монастыря.  Предлагается такое видение ее решения:


-  создание информационной системы как  реорганизованной электронной станции для участия в электронных конференциях со всеми необходимыми экспертами по духовным вопросам ( с подсобной ролью компьютеров в этой ситуации);


-  создание  и ведение базы данных по православной библиографии (прецедент есть);


-  подключение к другим региональным службам, сотрудничающим с монастырем;


-  создание информационных систем духовной ориентации  на новых  принципах - аналогах  живых систем;


- соединение в Информационной службе монастыря Библиотеки, Архива и Музея и компьютерной системы.


Финансирование программы возрождения справочно-информационных служб монастырей могло бы быть осуществлено на новых условиях, включающих возможности взаимопомощи всех  социальных и научных систем, заинтересованных в продвижении данного проекта.

Уповать  на помощь государства, Московского Патриархата или региональных спонсоров не реалистично. От нее нельзя отказываться, если она вдруг будет, но в реальности рассчитывать на нее не приходится. Но на помощь местных органов власти монастырь вполне может рассчитывать, если найдет с ними общий язык, так как президент В.В.Путин находит общий язык с Высшей Иерархией  РПЦ.

Поэтому в реализации  проекта возрождения монастырей главный упор должен быть сделан на систему самоорганизации экономической жизни монастыря внутри своего прихода, на разработку в первую очередь тех частей “монастырского проекта”, которые имеют возможность хозрасчетным способом кормить себя сами.
Пусть - это не есть важнейшая задача монастыря, ибо все-таки важнейшая задача для монаха - личное спасение и помощь в спасении окружающих, но в  трудной современной жизни без этого, как задачи второго плана , то же не проживешь.
4-9. Пути  творческой, научной и духовной  интеллигенции России
                        «Болящий дух врачует песнопенье. Гармонии таинственная власть

                                Тяжелое искупит заблужденье и укротит бунтующую страсть».

                                                                                                                    Е.Боратынский 
                                                    4.9.1. Задачи русской интеллигенции:            

К интеллигенции мы прежде всего относим людей, обладающих достойным уровнем культуры. Но уровень этого обладания может быть очень разным. Далеко не полностью  этому критерию  соответствуют люди, просто получившие высшее образование.  Даже в Евангелии Христос предупреждает нас, чтобы мы «не давали святыни псам и не бросали жемчуга перед свиньями».  Поэтому в определение интеллигентности необходимо обязательно ввести понятие духовности. В соответствии с этим,  «интеллигент - это человек, обладающий достойным уровнем  культуры и духовности».

Такое определение отнюдь не является общепризнанным. Стоит бросить ретроспективный  взгляд на  то, .как оценивали глубину этого понятия русские философы...
А) Иван Аксаков: «Интеллигенция не есть сословие, цех, корпорация или кружок...Это даже не собрание, а совокупность живых сил, выделяемых из себя народом». («Интеллигенция. Власть. Народ». Антология - М.,1993, стр. 73)

Б) Иванов Разумник: «Интеллигенция есть  этически -  антимещанская,    социологически - внесословная, внеклассовая преемственная группа, характеризуемая творчеством новых форм и идеалов и активных проведением их в жизнь в направлении  к физическому и умственному, общественному и личному освобождению личности»  (Там же, стр. 80)

В) Ф.А.Степун: «Не только России , но и всем европейским странам нужна элита людей, бескорыстно пекущихся о страданиях униженных и оскорбленных, которых еще очень много в мире, строящая свою жизнь на исповедании правды, готовая на лишения и жертвы. Вот черты старой интеллигенции, которые должны вернуться в российскую жизнь» (Там же , стр 301-302).
Г) А.Ф.Лосев: «Культурную значимость интеллигенции ... в наиболее общей форме можно обозначить как постоянное и неуклонное стремление не созерцать, но переделывать действительность. Интеллигентность, возникшая на основе чувства общечеловеческого благоденствия, не может не видеть всех несовершенств жизни  и не может оставаться к ним равнодушной. Для этого интеллигенту не нужно даже много размышлять. Интеллигентность есть в первую очередь естественное чувство жизненных несовершенств и инстинктивное к ним отвращение» ( А.Ф.Лосев «Дерзание духа» - М., 1988, стр. 316-317)   

 Руководствуясь этими критериями, можно говорить и о задачах русской интеллигенции на предстоящий период российского исторического развития.  Вкратце их можно свести к следующим:

1.  Продолжать осуществлять функции «живых сил, выделяемых из себя народом», ибо, если эта деятельность прекратится, сие будет  подобно смерти всего народа;

2.   Овладевать  инновационной духовностью в постоянном творчестве нового, в творчестве «новых форм и идеалов и активном проведении их в жизнь», в  актуальном ответе на вызовы Природы, и всего окружающего Россию мира;

3.  Быть готовым в условиях предстоящей катастрофы на новые лишения и жертвы во имя спасения всего народа от «даров», уготованных нам за наши же грехи Природой;

4.  Не оставаться равнодушными к различным формам несовершенства жизни и стремиться к их активному преодолению.

5.  Найти возможность привлечь к этой деятельности максимальное количество молодежи, готовой уже заботится не только о своей плоти, но и о своем   духе и  пойти во имя своих благих  целей на любые лишения!


Если  экономической базой России была сельская община, физическое ее пространство  расширялось за счет  усилий казаков, а затем благодаря действиям армии, культурное пространство строилось заботами духовного сословия, а позднее - дворянской интеллигенцией. Их совместные действия и заложили основы русской культуры, на которых она стояла и будет стоять и впредь.


В духовно-информационном смысле произведение культуры - это концентрированное время, так как позволяет нам за минуты осмыслять пласты жизни, для освоения которых нам понадобились бы годы.


Такая информационная насыщенность встречается и в ранних "житийных произведениях" русского Средневековья, и в работах авторов ХХ века: "Мастер и Маргарита" Михаила Булгакова, фильм "Покаяние" Тенгиза Абуладзе или поэма Анны Ахматовой "Поэма без героя". Чем ближе к нашим дням, тем чаще можем  их увидеть.

4.9.2. Сравнительный анализ различных ликов  интеллигентского сословия:
                     Для анализа воспользуемся матрицей №21.

                                                                                                                                                                       Матрица № 21:
	Элементы хронотопа
	 Мир научной интеллигенции
	 Мир творческой интеллигенции
	  Мир духовной интеллигенции

	Пространство /топос/
	Университет или НИИ
	 От  городской творческой

  организации до Космоса
	Монастырь или храм

	Время /хронос/
	Время учебы и  научных

исследований
	     Время художественного 

               творчества
	Время духовного 

преображения -покаяния

	Субъекты
	Научные работники
	Творческие работники
	Священники или монахи

	Цели субъектов
	Познание истины
	Творческое совершенство, 

самоотдача
	“Движение по лестнице Иакова”

	Механизм вхождения
	Экзамен или защита

 диссертации
	Общественное признание

 творческих заслуг
	Вера и прохождение 

специального “таинства”

	Язык и культура
	Научный язык и

 культура научного  познания 
	Творческие знания, навыки и

 профессиональная  культура
	Знание “богословского

 языка” и монашеских правил

	Маркировка
	Университетская форма,

строгий костюм
	Профессиональная одежда,

свободная роба художника
	Священнические или 

монашеские одежды и 

знаки отличия

	Требования к неофитам
	Открытость к познанию

 нового
	Творческая одаренность,

  активность творчества
	Стремление к духовному 

совершенству

	Точка зрения
	Внутренне-внешняя
	Внешне-внутренняя
	Внутренняя


Что она дает нам для сравнительного анализа  трех ликов интеллигенции? Какие выводы мы можем из нее сделать?

 интеллигенция живет лишь в активном творческом состоянии, когда творит, исследует или духовно спасается сама и спасает свое окружение;

 неважно место,  где это происходит, важен сам процесс инновационно-духовного  преобразования;

 все субъекты интеллигентской деятельности  объединяют  общие цели, связанные со стремлением к познанию и претворению в жизнь нового, в сфере ли науки, художественного творчества или духовного преображения своей души и душ близких;

 каждая из специфических групп интеллигенции имеет собственные формальные механизмы вхождения новых членов в группу, но общим является одно - способность к порождению нового и преобразованию в соответствии с ним самой жизни, то есть, творческий дар, активно работающий художественный и духовный талант;

 однако наряду с даром и природным талантом, все равно необходим определенный уровень профессионализма,  подтвержденный  на специальных  экзаменах  и  в профессиональных испытаниях;

 для причисления к клану интеллигенции не важна формальная маркировка, интеллигентом можно быть в любой одежде, иной старец и в грязной робе духовно выше самого высокого профессионала в смокинге;

 для интеллигента важно совмещение внутренней и внешней точек зрения, то есть, соединение внутреннего духовного  совершенства со стремлением переделать несовершенства в окружающей жизни.

 этому совершенству помогает специфическое «выворачивание» - превращение внутреннего образа жизни во внешние творческие действия.

                       4.10 .   Пролетариат – производящий класс России;                                            
Характеризуя тот или иной слой, группу или страт общества,  мы постарались выделить их основные характерные черты, имеющие отношение к каждому из них. Вот, что у нас получилось по отношению к пролетариату:
    1. Пространство жизни -  фабрично-заводское пространство;
    2.  Основное время  деятельности    -  время работы;
    3. Точка зрения -    социальной среды;
    4. Субъекты  - бывшие крестьяне, вытолкнутые в город  обстоятельствами ;

    5. Целевые функции -   создание  материальных  продуктов;

    6. Механизм вхождения в группу  – неспособность к другому труду или  трудные  жизненные обстоятельства;

                    7. Язык и культура -“мат” и пролетарская псевдокультура;

8. Маркированность - рабочая одежда, удобная для данного вида труда;

    9. Требования к неофитам   - рабочая круговая порука;

  10. Личностные характеристики – трудолюбие.
Все эти чисто формальные характеристики никак не совпадают с традиционным марксистским описанием функции и роли пролетариата в мире. Мы не согласны с марксистской концепцией и исходим из установки, что раз практика марксистского построения общества в России не  удалась, эта концепция ложна, ибо «всё, что ни делается, всё к лучшему», а , следовательно, коль  она  провалилась, туда ей и дорога!

Вместе с тем нельзя забывать, что Труд – одна из основных доминант, создавших человека, равноправных, однако, с Духовностью – Свободой, Творчеством и Любовью. 

Абсолютизация любой из этих доминант делает человечество однобоким и не дает возможности построить нормальное планетарное развитие. Свобода – это прекрасно, но зачем, она, когда нечего есть? Творчество – великое завоевание человечества, но без Любви и Свободы оно превращается в досадную необходимость.  Любовь, в особенности – Духовная Любовь – основа Спасения человека и необходимый компонент для выживания его  на Небесах, но вне  Труда, человек с Любовью только сразу попадает на Тот Свет, очевидно,  в младенческом возрасте. 

С точки зрения типологии культур, что бы об этом ни говорили культурологи-марксисты, чисто пролетарская культура попадает под наше понимание «маргинальной культуры», находящейся вне столбовой дороги развития мировой культуры. 

Для «производства культуры»  необходимы Любовь, Свобода и Творчество, по крайней мере последними двумя пролетариат по существу не обладает. Он должен трудиться, чтобы прокормить себя и семью, а для Творчества нужны Любовь,  Время и Фантазия, а также определенный запас культуры, которые пролетариату негде в силу жизненных обстоятельств получить. 

4.11.Четыре ведущих хронотопа российской культуры:
                                                                        Пока человек естества не пытал горнилом весами и мерой,

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

· Покуда природу любил он, она любовью ему отвечала:

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

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

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

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

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

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

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

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

· И сердце природы закрылось ему, и нет на земле прорицаний.   
·                                                                              Е.Г.Баратынский

В соответствии с замыслом этой работы нам представляется целесообразным рассмотреть внутри каждого типа культурного сознания свойственный только ему тип хронотопа:

 МИФУ - хронотоп “вечного возвращения”; /ХВВ/

 НОРМЕ - “авантюрный хронотоп”;/АХ/

 ФАКТУ - хронотоп “открытий”;/ХО/

 ИННОВАЦИИ - хронотоп “освоения вечности”./ХОВ/


Вместе с тем, анализ показывает, что многие культурные миры существуют в маргинальном слое культуры, рождая при этом свой специфический “маргинальный хронотоп” /МХ/ или, по крайней мере, существуя в двух хронотопах: функционально - в одном, а дисфункционально - в маргинальном. Это обстоятельство характерно для таких маргинальных субкультур как “воровской мир”, ”чиновничество”, “пролетарская субкультура” “разночинная интеллигенция” и некоторых других.


ХВВ построен, с одной стороны, на восприятии природы как необходимой и достаточной окружающей социум среды и одновременно  в качестве важнейшей составной части социума /точнее, социума - как составной части природы/, а с другой стороны, - на циклическом восприятии времени в постоянном кругообороте времен года. Важнейшим элементом языческого славянского хронотопа является представление о “Круге жизни”, в который включено все окружающее язычника пространство, включая Природу и Космос.  (См. об этом сб. Экологические корни культуры. - М.,Слово, 2001, с.  95-117).


Циклическое восприятие времени в этом хронотопе начинается с метафоры “Вечного Лета”  /Рай, Золотой Век, прекрасное Прошлое/, далее следует Осень, Зима и все завершается Весной /метафорой тысячелетнего Царства Христова по представлениям хилиастов/.


ХВВ ложится в основание по крайней мере двух культурных миров:

 “крестьянского мира” - русской сельской общины;

 “сельского помещичьего мира” - мира дворянской усадьбы.


Жизнь сельской общины протекает от “урожая до урожая”, постоянно завися от его успеха или провала. Каждый климатический район вносит в эту картину свое разнообразие: малороссийский хутор в этом отношении весьма отличен от северной поморской деревни. Эти отличия иногда бывают столь существенны, что можно говорить о бытовании региональных крестьянских сельских субкультур, обладающих своим языком, типом жилища, культурными символами, типом народной культуры и ремесел. Объединяет их вместе с тем общий тип восприятия пространства времени, наличие специфического собственного хронотопа, в данном случае - ХВВ. Суть его заключена в:

 постоянном воспроизведении традиции;

 цикличности, однообразии временных интервалов жизни;

 отсутствии  линейного изменения времени /вектора в будущее/;

  способа бытового времяпровождения как маркировки социального статуса;

 подчинение всех интересов жизни одной доминирующей  страсти.


Вместе с тем существует конфликт , частичная несовместимость двух культурных миров: крестьянского и дворянского. Для одного идеалом являлся высокий урожай, а для другого - охота, “не смотря ни на какую потраву”. /”И страждут озими от бешеной забавы” А.С.Пушкин/ Конечно, в реальности эти миры хорошо сочетались, но до 1762 года, в котором Петром Третьим был принят “Закон о вольности дворянской”.


Свободолюбивые русские крестьяне сочли его несправедливым, так как  дворян освобождали от единственной государственной повинности - постоянной службы, а крестьян от  крепостной зависимости никто не освобождал. Крестьянская Россия ответила на эту несправедливость восстанием Пугачева и последующими “крестьянскими бунтами”, превратившимся  вплоть до  наших дней в перманентное явление.

 В каком-то смысле Революция стала возможной не только благодаря “ослеплению” марксизмом  разночинной интеллигенции, но и как реакция крестьянство на несправедливость уже 1861 года - освобождение крестьян без земли. Все самые важные исторические события в России имеют культурную подоснову - конфликт между основными культурными мирами России. Вне этого, в особенности иностранцу,  понять логику истории страны очень трудно.


Возвращаясь к ХВВ, укажем, что главный смысл этого хронотопа в сельском дворянском быту ,  впрочем, как и в крестьянском, заключался в воспроизведении традиций:  

      Они хранили в жизни мирной привычки милой старины;

     У них на масленице жирной водились русские блины;

     Два раза в год они говели; любили круглые качели,

     Подблюдны песни, хоровод... -

так А.С.Пушкин описывает занятия семейства Лариных в “Евгении Онегине”. В этом романе разбросаны тысячи деталей дворянского сельского быта, включая его символическую  “бесовщину”,  вне которой нельзя понять, например,  поведение Зарецкого на дуэли Ленского с Онегиным.


Но замкнутый круг “идиотизма деревенской жизни” размыкался, едва дворянин поступал на военную или гражданскую службу. Здесь возникали совсем другие возможности, его встречал новый  - авантюрный хронотоп - АХ.
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	 Элементы 

Хронотопа
	Военно-служилое 

Сословие
	Аристократия/”

высший свет”/
	Казачество
	Воровской мир

	Пространство 

/топос/
	Поле битвы, 

военный лагерь
	Придворный салон
	Граница
	Тайный “топос”

	Время /хронос/
	Военная страда
	Дворцовый ритуал
	Казачья страда
	“Дело” /”идти на 

дело”/

	Субъекты
	Офицер – солдаты
	Монарх - 

придворные
	Атаман - казаки
	“Пахан” - члены

 шайки

	Цели субъектов
	Защита родины, 

воинская доблесть
	Придворная

 карьера,

 удовольствия
	Охрана  границ, 

воспроизводство

 традиции
	Материальные

 блага, воровская

 доблесть, риск

	Механизм 

вхождения 
	Принятие воинской

 Присяги
	Принятие долга

 служения монарху
	Крестоцелование
	Ритуал приема

 в шайку

	Язык и культура
	Армейский жаргон

 и понятия о чести
	Французский язык

 и знание этикета
	Казачий выговор

 и казачья культура
	Воровское “арго”

 и жизнь вне закона

	Маркированность

 Культуры
	Армейский мундир,

 знаки отличия
	Придворный 

костюмы и награды
	Казачья форма и

 медали
	Татуировки

	Личностные 

Характеристики
	Храбрость
	Честолюбие
	Свободолюбие
	Отчаянность



Если для ХВВ пространство всегда одно и тоже - сельская местность, то для АХ оно обладает уже некоторым многообразием: аристократический салон в столице, плацдарм военных действий, казачья станица на границе,  тайный топос - место преступления. Если для ХВВ важна цикличность времени, то у АХ важнейшим становится  п  р о ц е с с   самого “приключения” /неважно какого: придворного, армейского, казачьего или воровского/.


Первоначальное вхождение в АХ  описывается своеобразным принятием “рабства”: подчинения воинской дисциплине,  служения монарху и придворному этикету, казачьим законам или правилам преступного мира. Этот мир открывается  при определенных обстоятельствах /с помощью “протекции”, например, или “блата”/ тому честолюбцу, который  жаждет сделать придворную карьеру; или храбрецу, желающему прославить себя армейскими подвигами; или гонимому, пожелавшему попробовать “казачьей вольницы”; или изгою, берущему на себя риск преступного поведения.


Но мало одного желания ,”культурный мир” сам отбирает своих неофитов из наиболее достойных по его разумению. В отличие от ХВВ, попадание в который определяется самим фактом рождения в крестьянской или дворянской семье,  рекрутирование в АХ предусматривает определенную “инициацию” /испытание, экзамен/. Вспомним, например, старания Д.Артаньяна в первые дни его пребывания в Париже.


После того, как человек становится членом этого “культурного мира”, он попадает в ситуацию, где “место красит человека”. Причем “красит” оно его в двух аспектах:

 “маркирует” его социальный статус - придворного, военного, казака или вора определенным знаком отличия;

 “украшает” придворным галуном, эполетами, казачьим погоном или татуировкой.


При этом подтвержденный определенными заслугами перед “культурным миром” статус прочно отгораживает его обладателя от остального мира настоящей “социальной стеной”, за которой “сытый голодного не разумеет”.


АХ породил в искусстве многообразные “авантюрные жанры”. Один из самых распространенных  среди них - “американский вестерн”, построенный на хронотопе “границы”. Это особое пространство между “цивилизацией” - освоенной американскими пионерами территорией и “диким пространством”, где царят “кровожадные индейцы” , бандиты или какие другие враги.


Условность этого жанра нам хорошо понятна, так как в действительности “кровожадные индейцы” были в стократ духовнее убивавших их белых, но они жили в другом хронотопе - ХВВ.  В глазах  белых пионеров - покорителей Дальнего Запада их мир статуса “культурного мира” не имел из-за неграмотности белых, поэтому индейцы были приравнены к диким зверям.  Позднее, когда это было осознано американской культурой, жанр “вестерна” сильно изменился. Изменился сам характер «оппонентов» главного героя. Сегодня это скорей - пришельцы из космоса, где повторяется та же проблема американской культуры: на деле эти пришельцы много духовнее  любого из современных американцев. 


Внутри самого культурного мира его “странности”, как правило, совершенно незаметны. Только при взгляде со стороны, например, с позиции современного культурного развития, мы видим странность игр “высшего света”, не принявшего такого представителя “иных миров”, как Михаил Лермонтов. Или невписанность в традиционную советскую культуру, маргинальную по своей сути по отношению к русской культуре, великих деятелей русской культуры, как Гумилев, Ахматова, Мандельштам, Платонов, Булгаков и многих других, им подобных. Попавший по недоразумению  не в свой мир человек начинает тосковать и стремится вырваться, чтобы обрести нечто более адекватное своей сущности.

Такую возможность представляет ему более продвинутый в духовном отношении “хронотоп открытий” - ХО, объединяющий творческую научную и духовную интеллигенцию.             


Что объединяет в рамках одного хронотопа столь различные структуры , как университет, творческую организацию или монастырь? Если для ХВВ - это “преданность семейной традиции”, у  АХ - “преданность делу, которому служишь”, то в случае ХО - это “постоянное творческое познание и духовное самоусовершенствование”.


Например, для “церковно-монашеского мира” единство можно дифференцировать так:

 творческое познание Бога и постоянный диалог с Ним;

 предстояние перед Богом за весь грешный мир;

 осуществление связей между Небом и грешным миром;

 отказ от грешного мира во имя его спасения.


Университет также служит для поддержания связей внутри этого мира, но все же менее универсальных, чем божественно-космические. Творческая организация - промежуточное между Монастырем и Университетом звено. Она способна на установление космических связей, но редко этим занимается по причине необходимости “выживания”. Установление “космических связей” пока еще экономически убыточно в нашем обществе и не находит достаточного спроса со стороны населения. Но любая культура  быстро умнеет, а там где отстает, ситуация / к примеру,  загрязнение окружающей среды или природные катастрофы/ быстро приводит его к пониманию передовых  космических идей, как “ноосфера” или “общее дело” ( по Н.Федорову), например.


Хронотоп открытий в данных культурных мирах лежит, как правило вне столицы, в отличие от “авантюрного хронотопа”. Столица - город суетный, а “служенье муз не терпит суеты”. Тем более не терпит суеты служение Богу. Университет, конечно, может быть столичным, но подлинные научные открытия в наше время рождаются большей частью вдали от столиц, в периферийных научных центрах, например, в Новосибирске или в Дубне.


“Авантюрный хронотоп” всеми своими нитями связан со столицей, не может существовать без него, даже если это “казачество”, привязанное по своей сути к границе. Завоевав по приказу Строгановых Сибирь, Ермак немедленно преподнес ее Ивану Грозному. Иначе и быть не могло, ибо в российской культуре /в отличие от западной/ авантюрные субкультуры получали смысл своей деятельности только через диалог с царской / или другой/ властью, находящейся в столице, а порою этой властью сами и являлись - “аристократический мир”. Не в этом ли секрет срастания некоторых представителей нынешней власти с преступным миром?


Культурные миры “хронотопа открытий” всегда противостоят власти. Как говорил Александр Герцен,  «в России читающая публика ненавидит власть. Те, кто её любят, не читают вовсе”. Конечно, это точка зрения демократа, зараженного уже маргинализацией культуры, при которой единство - “симфония” властей /светской и религиозной/ и народа разрушены. Но путь разрушения целостности культуры   схвачен в его утверждении верно.


Известная русская пословица: “Не место красит человека, а человек - место!” верна только для человека, пребывающего внутри ХО. Только в нем главный акцент сделан не на статус человека, а на самоценность личности, в которой “самостоянье человека - залог величия его” /А.С.Пушкин/ Культурные миры этого плана и держатся на подобных личностях: профессорах - в университетах, корифеях науки - в НИИ, “старцах” - в монастырях или “мастерах” - в творческих организациях.


Но, как “короля делает окружение, так и “мастера” делают его ученики, его школа”. Поэтому подлинный творец культуры, действующий в рамках “хронотопа открытий”, не может ни быть учителем, не может ни преподавать. Все подлинные деятели культуры вошли в историю не только своими творческими достижениями, но и известны своими учениками, прославившими их достижения. Часто педагогическое мастерство перевешивало даже творческий дар мастера, но в конечном итоге побеждала все равно культура.



В этом хронотопе работают так называемые “авторские школы” в педагогике, с трудом преодолевающие начетничество и фарисейство старой школы, способной лишь на трансляцию традиций, а не рождение нового качества. Они пробивают дорогу к постепенному переходу российской школы на духовно-инновационный уровень образования, свойственный уже “хронотопу освоения вечности”.


В отличие от внешней точки зрения, свойственной носителю АХ, ориентированному на внешние ценности: деньги, славу, власть, человек “мира открытий” ищет ценности в самом себе, зная, что подлинные открытия всегда осуществляет только его душа, пробивающаяся к Богу. Ну а наиболее полное раскрытие душа получает в “хронотопе освоения вечности”, свойственному уже новому типу культурных миров -  духовно-инновационных.


Просветленные носители этого хронотопа не институционализированны в каком-нибудь культурном мире, поскольку лишь они являются его носителями. Вне их сознания культурных миров, увы,  нет! Возможно духовно-инновационная культура России ХХ1 века создаст  новые типы “культурных миров”, но пока мы  можем  указать лишь на их отдельные характеристики.


Их топос - Бог, а время - Вечность! Вхождение в этот хронотоп делает их “просветленными”, ибо “топос души” простирается за рамки этого мира, а смерть служит лишь переходом в другой - трансцендентный этому мир. Просветленный человек воспринимает  этот переход без печали не потому, что там лучше, а потому что душа бессмертна, и “наверху то же, что и внизу” /Гермес Трисмегист/.


Но подобный переход должен совершаться по духовным правилам, где существует, например, запрет на самоубийство или другие запреты, известные нам по духовным книгам. Стартовой площадкой подготовки к подобному переходу является принятие жертвы “подвижничества”: великого смирения своей гордыни, аскетизма, постоянных постов, молчания и молитвы. Серафим Саровский, например, молился три года, стоя  голыми коленями на камне. Другие подвижники принимали не менее строгие обеты, чтобы войти в состояние просветления, обрести постоянный контакт с Богом.

Западная наука  открывает сейчас облегченные псевдопути “вхождения в Вечность”, типа ЛСД или других психотропных препаратов, взламывающих картину Вселенной, обретенную традиционными способами познания мира. На этот счет существует огромная литература / см. книги  С.Гроуфа, Т.Маккены и других/, но никто из пристрастившихся к ЛСД или психоделикам “святым” пока еще не стал. Вместе с тем, ограничиваясь чисто христианским взглядом на мир, отбрасывая по этой причине опыт Карлоса Кастанеды, мы закрываем для себя возможно  столь же перспективные пути “просветления”, лишь потому, что они открыты в других “культурных мирах”. Важно, чтобы при этом осуществлялся контакт с Богом, а не с демоническими сущностями, охотно выдающими себя за Него.

Тем не менее, наряду с традиционными для мировых религий способами вхождения в “божественные миры”, мы можем сейчас говорить и о новых возможностях, отработанных:

 духовно-просветленными экстрасенсами, посвятившими себя бесплатной помощи больным;

 духовно-инновационными творцами, не извлекающими экономических выгод из своих творений.

В отличие от “внутренней точки зрения”, характерной для носителей ХО,  инновационно-духовные просветленные обладают “сверх внутренней точкой зрения”, ибо их ориентация на божественную часть собственной души должна быть признана путем в самую глубокую сокровенную сущность человека. Такое духовное преображение человека Андрей Белый называл “выворачиванием”, ибо внешнее при этом делается внутренним, а внутреннее - овнешняется. 

По аналогии  с духовными процессами происходят изменения во внешнем культурном пространстве, например, динамика: “столица  - провинция”. Современные электронные средства связи делают мир “большой деревней”. Впервые на это обстоятельство обратил внимание канадский социолог Маршалл Мак-Люэн. Каждый из нас, если он обладает компьютером  и возможностью через “модем” подключиться к мировой электронной сети, типа “Интернет”, будет обладать одинаковой информацией, неважно, живет он в городе или в деревне. Понятие “топоса” при этом изживает себя, как изживает себя понятие “времени” для просветленных.

Войдя в масштаб Вечности /масштаб Бога/, говорить о времени /масштабе человека/ можно лишь очень относительно. Расширение до таких масштабов личной точки “самостояния” было даровано наряду со “святыми” и гениальным поэтам. В отечественной литературе впервые это сформулировал Гаврила Романович Державин в оде “Бог”:




Я - связь миров, повсюду сущих,




Я - крайня степень вещества;




Я - средоточие живущих,




Черта начальна Божества;




Я телом в прахе истлеваю,




Умом громам  повелеваю;




Я - царь, я - раб, я - Бог!


Но все, что было ясно некоторым деятелям культуры еще в ХУ111 веке, остается пока “тайной за семью замками” для нашей научно-технической интеллигенции, все еще уверенной, что надо менять мир с помощью НТР, а не изменением  точки зрения на него путем  “духовного овнутрения мира”.


Динамика перечисленных хронотопов во многом привязана к естественному духовному становлению личности: детство - к ХВВ, отрочество - к АХ, юность - к ХО, зрелость - к ХОВ. Вместе с тем, они не исчерпывают всех аспектов духовной социализации  в ходе развития российского человека. За бортом нашего анализа остались взаимоотношения личности и семьи, личности и “малой группы”/компании друзей, соседей, студенческой группы, небольшого рабочего коллектива и т.д./, личности и социальной группы, личности и этноса и другие.


По сути мы почти не коснулись и дисфункциональных аспектов развития культуры, которые мы связываем с проблемой “маргинализации культуры”. Маргинальный хронотоп порождает целые маргинальные субкультуры, специфика которых становится более ясной из следующей таблицы:   












             Матрица № 23:
	Элементы

 Хронотопа
	Чиновнический 

культурный мир
	Культурный мир

 Пролетариата
	Преступный культурный 

          мир
	Культурный мир 

  разночинной 
  интеллигенции

	ПРОСТРАН-

СТВО
	Городское
	Фабрично-заводское
	Место преступления
	Вненаходимость

 /”хождение в народ”/

	ВРЕМЯ
	Время службы
	Время работы
	Время “дела”
	Время стресса

	ТОЧКА
 ЗРЕНИЯ
	Начальства
	Социальной среды
	Банды
	Сословия, из которого

 Вышли

	СУБЪЕКТЫ
	Чиновники,
стремящиеся создать 

корпоративную

 общность
	Бывшие крестьяне,

 вытолкнутые 

в город

 обстоятельствами 
	Изгои общества, выбравшие анти-

общественное поведение
	“Образованщина”, 

покинувшая свое сословие

	ЦЕЛЕВЫЕ 

ФУНКЦИИ
	Поддержание

 власти бюрократии
	Создание материальных

 продуктов
	Личное обогащение
	Создание псевдокультуры, 

развитие массовой культуры

	МЕХАНИЗМ

 ВХОЖДЕНИЯ
	Блат, рекомендации
	Неспособность к

 другому труду
	Замаранность

преступлением
	Формальное образование

	ЯЗЫК И 

КУЛЬТУРА
	Бюрократический 

жаргон и массовая

 культура
	“Мат” и 

пролетарская

 псевдокультура
	Воровской жаргон, 

“феня”, блатная культура
	Массовая городская

культура

	МАРКИРОВАН

НОСТЬ
	Чиновничий мундир
	Рабочая одежда
	Татуировки
	Одежда среднего

 интеллигента

	ТРЕБОВАНИЯ

 К НЕОФИТАМ
	Корпоративная

 солидарность
	Рабочая круговая 

порука
	Верность воровскому закону
	Некоторый уровень 

знаний, но не культуры



Взаимоотношениям российской личности с национальной культурой  посвящено по сути все наше исследование. Раскроем их  более подробно на примере отношений: личность-интеллигенция. Стратификационная общность “российская интеллигенция”, к которой автор причисляет и себя, раскрывалась нами на примере нескольких субкультур: разночинцы, дворянская , творческая интеллигенция, научная интеллигенция, техническая интеллигенция.


В ходе своего становления “российская интеллигенция” включала все эти  пять типов “хронотопов”. На дворянском этапе развития она тяготела к ХВВ; на разночинном - к маргинальной субкультуре; на научно-техническом - к ХО, на предстоящем духовно-инновационном она должна будет взять на себя функции ХОВ. Получится или нет, - вопрос особый, но мы не только надеемся на это, но и прикладываем большие усилия, чтобы все вышло.


Жертвенная ориентация  отдельных представителей российской интеллигенции каждый раз возникает  из-за справедливого ощущения, что её пути расходятся с путем движения “души народа”. В эпоху Раскола народ ушел в старообрядчество, а интеллигенция поддержала десакрализацию народных ценностей, предложенную государством. Отсюда - жертвенность протопопа Аввакума Петрова или боярыни Морозовой


Как было отмечено, мессианская функция России на рубеже позапрошлого и прошлого  веков была связана с развенчанием “левого марксизма” и идеи “мировой революции”. Душа народа не принимала  их, а государство с легкой руки, изменившей народу интеллигенции, проводило эту обреченную в духовном отношении линию. В результате интеллигенция стала первой жертвой “культа личности”. Приходится признать, что она стояла в духовной борьбе ХХ века по разные стороны баррикад с народом, примирившимся с режимом только под колоссальным прессингом страха, но до конца не предавшем своих идеалов в лице тех же интеллигентов, типа Ахматовой, Пастернака, Булгакова, Платонова, Юдиной  и других.


Следует сказать, что сегодня мы оказались в сходной ситуации. Народ сопротивляется идее “рыночной экономики”, а интеллигенция опять в значительной части оказалась  с ним  по разные  стороны баррикад.


Все это объясняется очень просто: маргинализацией российской культуры, которая в лице разночинной интеллигенции породила “маргиналов” - марксистов, шедших не в ногу с народом, видевшим разлад российского Духа и политики большевиков и выступавшим против него не раз. Например, антоновский мятеж, подавленный Тухачевским. Может быть, именно поэтому  смерть маршала  в сталинском застенке и была столь мучительной.


Народная Душа чисто интуитивно блюла верность российской духовности, но ее победа  доставалась народу ценой огромных жертв. Именно поэтому народ и был  верен  Православию, санкционировавшему очищение ценой страдания. Какие бы претензии у народа ни были к Церковной Иерархии, Православию по большому счету он никогда не изменял, ибо изменить ему означало изменить своей собственной Душе. А если и изменял, то расплачивался в очередной волне мучений.


Вместе с тем в среде интеллигенции не было недостатка людей, видящих суть происходящих процессов и показывающих  их истинную подоплеку. Например, авторы сборника “Вехи” сразу после революции 1905 года оценили истинное направление духовных процессов, происходящих в России, и опасность увлечения марксизмом. Предвидел “большевистскую бесовщину” и Достоевский в своем знаменитом романе “Бесы”.


Но интеллигенции показалось, что мировая революция несет русскому народу и вместе с ним всему “мировому пролетариату” нечто похожее на тысячелетнее Царство Христово, по аналогии с мечтаниями хилиастов. Этого не произошло, по крайней мере, по трем причинам:

 идея “мировой революции”, осуществляемой пролетариатом, обречена, ибо не дело пролетариата становиться во главе духовного преображения мира, пусть хотя бы хорошие  материальные ценности создает;

  именно та часть  российской  интеллигенции, которая поверила в марксизм и впала в “ересь атеизма”, была духовно больна и не способна повести народ в подлинное Царство свободы /”Врачу - исцелися сам!”/.

 по Евангелию создание Царства Божия на Земле невозможно, оно  возможно только на Небе.


Вот весьма красноречивая точка зрения одного из виднейших культурологов начала века М.Гершензона:  ”Наша интеллигенция на девять десятых поражена неврастенией; между ними почти нет здоровых людей, - всё желчные, угрюмые, беспокойные лица, искаженные какой-то тайной неудовлетворенностью; все недовольны: не то озлоблены, не то огорчены”. /Вехи. Из глубины. - М., Правда, 1991, с.20/


Политически самыми здоровыми в начале века оказались большевики, сумевшими подхватить власть, выпавшую сначала из слабых рук династии Романовых, а затем так и не укрепленную Временным Правительством. Судьба этого правительства была заранее обречена, хотя бы одним его названием. В результате, рассчитавшись с царской системой произвола /достаточно слабой по нашим меркам/, они ввергли  поверивший им народ в пучину много более горших бед, из которых он по сути и в наше время до конца не вышел. Культурологические процессы имеют длительную волну инерции, по нашим соображением мы рассчитаемся с “коммунистическими иллюзиями” не раннее 2025 года.

Репрессии времен “культа личности” творились во имя спасения политического режима, ибо Сталин первым понял утопичность “мировой революции” и повернул руль совсем в другую сторону - “государственный социализм”, рассчитавшись по дороге и со сторонниками идеи “мировой революции” и с ее противниками. Конечно, лучшие представители интеллигенции, в лице,  например, пассажиров “философского парохода” или наших писателей духовной ориентации видели суть, но изменить ситуацию уже никто не мог, ибо только страдания способны были скорректировать народные иллюзии и с гидрой “марксизма” рассчитаться. Культурологическая суть явлений становится ясной из следующей схемы:     
                                                                                                                                                                                                                         

                                                                                                                                                                                 Матрица № 24:
	Элементы 

культурологической динамики
	После  Смуты и Раскола
	После двух Революций 1917 года
	После Перестройки

	Исторические противники
	Душа Народа -

 самодержавное Государство
	Душа Народа -

 Партия большевиков
	Душа Народа - 

Демократическое государство

	Противоборствующие
 личности
	Аввакум - Никон -

Алексей Михайлович
	Николай П - Ленин – Сталин
	 Старое Политбюро –Горбачев - Ельцин

	Суть конфликта
	Народ против 

десакрализации жизни
	Народ против 

“мировой революции”
	Народ против реформ, 

приводящих к уничижению Души

	Жертвы
	“Симфония” государственной

 и религиозной властей
	Русская Православная

 Церковь и духовная

 культура, свой путь России
	Национальная идентичность

 России

	Путь к целостности
	Равноправие Церкви и

 Государства
	Равноправие Власти и

 Народа
	Принятие духовно-

инновационного сознания


Из опыта совершенно одинаковых ошибок, осуществленных интеллигенцией  на  трех различных исторических этапах развития России, следует хотя бы сейчас извлечь какие-либо уроки, чтобы обрести способ Выживания народа не в ущерб  его Истине и Свободе. Путь к этому единству давно открыт Христом, заявившим: “Я есть Путь, Истина и Жизнь”.


Ситуация странно повторяется, по-видимому Бог действительно “любит Троицу”. Но если  на первом этапе были переоценены духовные возможности государства, которое позднее “похоронил” Ленин в работе “Государство и революция”, на втором - пролетариата как самого передового класса общества, способного его повести в “прекрасное далеко”, на третьем - уже самой интеллигенции, которая не может выйти из ситуации обольщения НТР и ратует сегодня за  включение России в единый Мировой порядок под «славной эгидой Долларовой Пирамиды США». Эта иллюзия начнет рушиться в самое ближайшее время и первыми жертвами будет оплот этой пирамиды - Америка,  а за ней и Объединенная Европа.

Настало время вытеснения из массового сознания “хронотопа открытий” в пользу обретения “хронотопа освоения вечности”. Иначе все вернется” на круги своя”, а Россия возглавит путь не к духовному совершенствованию мира, а к Апокалипсису. Разгул бездуховности в России выгоден только темным силам, ибо он объективно отвлекает молодежь - носителей самой динамической духовной доминанты от “хронотопа освоения вечности”  в сторону увлечения компьютерными играми, “виртуальной реальностью”, другими благами технического прогресса, плата за которые одна - “экологическая смерть”. Проблема заключается только в том, как быстро хотя бы часть молодого населения сумеет это понять.

4. 12.  Национально-духовная специфика России:
       О, вещая душа моя! О, сердце, полное тревоги,

        О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!                  

        Так, ты – жилица двух миров, твой день – болезненный и страстный,

        Твой сон – пророчески-неясный, как откровение духов.

         Пуская страдальческую грудь волнуют страсти роковые, -

          Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть.

                                                                                                   Ф.И. Тютчев
Специфика русской души – быть жилицей двух миров, готовой, как Мария, прильнуть к ногам Христа. Россия,  как известно, создала не нацию, а империю, которой свойственно федеральное устройство. Но у нашего народа своя, как, впрочем, и у всех иных, духовно-национальная специфика.

              Выделим её основные черты:

А.  Русские – народ Богоносец;

Б.  Единство общечеловеческого и локально-национального в сознании;

В.  Крестьянский менталитет русской души;

Г.  Отношение русских к богатству;

Д.  Свобода духа и искание совершенного добра.

                             4.12.1. «Русские – народ Богоносец»:

 Эта формула  введена Федором Достоевским. Действительно наша нация переполнена Богом, но вряд ли это делает её счастливой. Третий Богом избранный народ, после евреев и греков,  мы несем свои страдания  во имя человечества.  Ведь именно тот же Достоевский сказал: «Быть русским – это быть всечеловеком».

Статус «богоизбранности» повышает планку поведения народа до приоритета в его деятельности  самых универсальных критериев. Евреи не смогли преодолеть свою культурную замкнутость, локальность своего  национального сознания. Их съела материальная гордыня, разметавшая, в конце концов, всю нацию по миру. Они в нем, конечно,  не пропали, но до приоритета универсальных критериев дожить не могли. Понять истину, что «не в деньгах счастье», им никогда не дано.

Только в постоянной борьбе за место под солнцем с палестинцами они что-то начали понимать и не абсолютизировать свои узкие материальные интересы.

Другая проблема у греков: увлекшись гармонизацией  внешнего мира, они вместили все возможности нации в одного человека – Александра Македонского, который  сумел создать универсальную империю, но на очень краткий срок. После его смерти у нее не нашлось ни сил и энергии для дальнейшего существования. Она распалась на много  частей, а потом вообще распалась.

Российская империя, даже вопреки всем ударам, которые она перенесла в своей истории, не распалась, а жива благодаря своему мудрому федеративному устройству, благодаря живучести русского духа и его способности находить равновесие с другими народами, входящими в эту универсальную федерацию.

В итоге в нашем сознании возобладали идеи типа: «Москва – Третий Рим, а четвертому не бывать», на наш  взгляд, вполне уживающиеся с пастернаковской мыслью:  «Быть знаменитым некрасиво».

                                 4.12.2. Единство общечеловеческого и локально-национального в нашем сознании:

Это единство ярко выражено в песне Александра Малинина: 

 « И дернул же черт нас родиться в России:

   То раболепствуем, то тихо пьём, болтуны да ворьё.

   То каемся, то хлещем дружку, что есть силы, 

   То мировые проблемы решаем, то воруем бельё».

Даже трудно сказать, какие мы на самом деле, о доминанте  какой либо одной характеристики в нашем сознании  пока речь вести никак  нельзя.  Приоритетно одно: единство глобальных и локальных критериев нашего поведения, подчиняющееся принципу «Золотого сечения».

Устойчивость любой социальной системы обеспечивается только тогда, когда  универсальные критерии развития преобладают в системе по закону «Золотого сечения» над критериями локальными.

Мы уже цитировали мысль Семена Франка: «Все относительное, что бы оно собой ни представляло, - будь то мораль, наука, искусство, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному (т.е. – универсальному в нашем тексте, - Ю.Г.), лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (1, стр. 52)

Общечеловеческое в нашем менталитете – это  стремление к осознанию своей планетарной миссии,  установка на спасение «со всеми и для всех». 

Локально-национальное в менталитете народов всегда ориентируется, прежде всего, на замкнутость и на гордыню, которая незаметно уничтожает возомнившую слишком много о себе нацию.

Так было с французами во времена Наполеона и с немцами во времена Гитлера. Так происходит и в США  в наши времена, но финал еще не грянул. Правда,  Бог не заставляет себя слишком долго ждать…

От злокозненной  гордыни нас всегда спасало то, что историческая  судьба  обычно поворачивалась к народу самой худшей своей стороной. Уберечь нас,  таким образом,  от злокозненной  гордыни, видно,  было в планах Бога.

Как утверждает архимандрит Константин (Зайцев) судьба России – это и есть судьба мира:

«Возвращение к ней русского народа и в ней обретение утраченного исторического преемства бытия, в образе возвращенной к дальнейшей жизни исторической России, есть единственная для церковно-православного сознания представимая форма возвращения мира к нормальной жизни. Как просто жить тем, кто это уяснил и как точно обозначается их личный путь, православный путь .

Будем помнить, что нам не существенно открывать миру глаза на подлинное существо того, что происходит в мире, путь спасения основной не тут. Никто не спасет Россию, если она сама не встанет на путь спасения. Как относительно далеко ни шло  просветление сознания мира в отношении России, душа русского человека остаётся основным местом сражения между Христом и Велиаром, и победой в ней Христа или Велиара определится дальнейшая судьба мира». (1, стр. 40-41)

Это единство локальных и универсальных критериев выбора личного пути хорошо понимала русская поэзия. В свое время, плоть от плоти советской жизни, поэт Павел Коган, автор песни «Бригантина поднимает паруса», очень точно выразился по этому поводу, говоря о  сознании  будущего поколения советских  людей:

«Но людям родины единой едва ли им дано понять,

 Какая иногда рутина вела нас жить и умирать!»

              4.12.3.  «Крестьянский менталитет» в душе народа:

В былые времена исторического бытия России основа её народной жизни была тесно связана с «крестьянским миром» -  российской деревенской общиной. Многие беды ХХ века объясняются тем, что после коллективизации «золотая середина» отношений между городом и деревней в России была нарушена и не восстановлена до сих пор. Её реализация – насущная задача нашего времени. 

Иначе будет сохраняться, а, возможно, и дальше разгораться опасный очаг дестабилизации  социальной ситуации в стране, ведь деревня не только источник питания населения, но и хранительница традиций, без стабильности которых устойчивая жизнь нации просто невозможна. Это иллюзия, что будущее будет держаться  только за счет  инновационных технологий. Духовные традиции важнее, а их корень – в российской  деревне.

Выжить в предстоящем экологическом катаклизме в городе будет очень трудно, спасут нас  только экопоселения сельского типа, состоящие из   экологических домов новой конструкции. Они будут строиться  на базе  новой системы информационных, энергетических и экономических связей с окружающей природной средой, незаменимой частью которой они сами и должны стать.

Нельзя забывать, что это будет экологически выжженная земля, а именно инновационные технологии экодомов  способны адаптировать население к проживанию и в этих отягощенных природных условиях.

Надо иметь в виду, что городскому человеку выжить в деревне не просто, хотя в России эта тенденция «массового исхода в деревню» имеет устойчивые корни. Впервые она имела место ещё в 70-х годах Х1Х века.

Городская интеллигенция, как и тогда,  первой поняла преимущества жизни в деревне, ибо экодом обеспечивает высокий уровень комфорта даже в экстремальных ситуациях. Как и прежде, «исходы в деревню» были делом городской интеллигенции, так будет и сейчас.

В прежние времена интеллигенция не смогла адаптироваться к деревне только потому, что не сумела оценить по достоинству православную традицию, без полного принятия которой выжить в деревне было невозможно. Иллюзия, что в деревне можно существовать, исповедуя чисто городское сознание.

Вместе с тем, как и все на свете, «крестьянский менталитет» имеет  в рамках народной души, как положительные, так и отрицательные стороны. Интеллигенция склонна к идеализации всего, в том числе, и крестьянской жизни. Вот что пишет об этом православный исследователь Антон Карташев в своей статье  о писателе  Иване Шмелеве:

«На протяжении своей тысячелетней истории русский народ в его моральных  идеалах бесспорно воспитанный Православием. Другой воспитательной силы на его горизонте не было. Русская интеллигенция гордо отвергла веру народа, её догматы. Но приняла, точнее, нашла в себе уже готовой, плод этой веры – христианскую мораль братолюбия. Но она истолковала её  как народолюбие, как служение коллективу.

Устраняя основания истинного братолюбия, то есть, Христа, она творила морализующую карикатуру на Православие. Как острил Бердяев, вместо «братства во Христе» предлагалась «товарищество в Антихристе». И все-таки, при всей ложной метафизике и лжедогматике, идеализм русской интеллигенции опирался на  глубоко вселенный народной церковью инстинкт добра и правды.

В нем-то чудовище революции и обрело для себя огромную жизненную силу, обманно используя её в своих целях». (8, стр. 513)

Революция, таким образом, была далеко не случайной в нашей стране: она была не только механизмом выработки духовно-инновационного сознания, но и была подготовлена психологически, ибо опиралась на глубинные народные инстинкты.

Негативные качества крестьянского менталитета в России имеют природные корни: русский климат таков, что в определенные дни сельхозработы проводить невозможно. Тогда крестьянин «погружался в приятную дремоту», выработавшую у него в характере со временем лень.

А.К.Толстой довольно зло высказался по этому поводу:

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

                  Да к тому ж мы терпеливы – этим нечего хвалиться».

Конечно, наше природное оправдание характера не многого стоит, но глубокая лень  действительно вошла в наш менталитет, сделав Обломова типичным  героем России.  Ведь в ней  чаще всего именно  так: «Тише едешь, дальше будешь!»

                                                             4.12.4. Отношение русских к богатству:

Коренное отличие русского человека от европейца – в отношении к деньгам. Для русского иметь много денег – «стыдно», поэтому он их так легко «спускает».  Евреи встали во главе всех финансовых структур мира потому, что Мамона  для них важнее Иеговы, хотя они твердят об обратном. 

Именно под еврейским влиянием в христианстве  возникла протестантская ересь, которая поддерживает подобное отношение к богатству. Подлинное отношение Христа к богатым высказано в евангельской истине: «Легче верблюду пролезть через игольное ушко, чем  богатому попасть в Рай».

Об отношении русских к богатству хорошо сказал Вальтер Шубарт: «Русскому и вообще  славянам свойственно стремление к свободе, не только к свободе от ига иностранного народа, но и  к свободе от всего преходящего и бренного; среди европейцев  бедный никогда не смотрит на богатого без зависти, богатый русский часто смотрит на бедного со стыдом.  В русском живет чувство, что собственность владеет нами, а не мы ею, что владение означает принадлежность к чему-то, что в богатстве задыхается духовная свобода». (Цитирую по №10 , стр. 50-51).

               4.12.5.  Свобода духа и искание совершенного добра:

Вынесенная в подзаголовок тема является центральной для духовных поисков русской религиозной философии. Николай Лосский так об этом пишет:  «Свобода духа и постоянное искание совершенного добра и в связи с этим испытание всех ценностей ведёт к тому, что у русского народа нет строго выработанных и вошедших в плоть и кровь форм жизни.

Самые разнообразные и даже противоположные друг другу свойства и способы поведения сосуществуют в русской жизни.  Бердяев выразительно подчеркнул эту особенность русского народа. «Два противоположных начала, - говорит он, -  легли в основу формации русской души: природная , языческая, дионисийская стихия  и аскетически монашеское православие. Можно открыть противоположные свойства  в русском народе: деспотизм, гипертрофия государства и анархизм, вольность; склонность к насилию и  доброта,  человечность, мягкость; обрядоверие и искание правды, ; индивидуализм, обостренное осознание личности безличный коллективизм; национализм, самохвальство и универсализм – всечеловечность;  эсхатологическая мессианская религиозность и внешнее благочестие; искание Бога и воинствующее безбожие;  смирение и наглость; рабство и бунт» (10, стр. 52).

Описанное Н.Бердяевым единство полярных начал в основе русской души является одной из основных особенностей нашего исследования. Мы постарались показать его проявление в России в самых различных аспектах, а также увидеть тайный механизм этого единства, скрытый в «Божественной пропорции».

Наличие «строго выработанных и вошедших в плоть и кровь народа форм жизни» свойственных в высокой степени  народам Европы (например, в Швейцарии)  обеспечивает им высокий уровень жизни в стабильной ситуации, но что они будут делать в экстремальных условиях? 

Наводнение в Новом Орлеане показало, насколько не готовы к экстремумам даже такие универсальные силовые структуры, как в США.

Любая социальная система способна выживать, если может быстро адаптироваться к изменяющимся обстоятельствам внешней среды. Есть определенные механизмы подобного выживания, пример задает человеческий организм. В нем около половины кодонов ДНК  находится а стабильно-пассивном состоянии, но стоит организму попасть в экстремальную ситуацию,  до 95%  кодонов способны быстро перейти в активное состояние, спасая организм от перегрузки.

Творчество и способность быстро адаптироваться – вот качества народа,  помещающие его в авангарде развития мира. Эти качества наиболее востребованы в ситуации, где ничего не «устаканилось», всё находится в движении, в развитии по непонятному вектору, всё только формируется, а экстремальные обстоятельства из диковинки переходят в разряд обыденных условий жизни.

Россия не только выработала в себе эти качества, но и воспитала в народе необходимый настрой души, способность удерживать душу в диаметрально противоположных свойствах, обеспечивающих устойчивость и  спасающих систему от разложения. 

Писатель Иван Шмелев писал: «После вековых порабощений русская душа осталась живой,  свободной. Как отзывались чужеземцы о русском мужике, о «крепостном рабе»? Много о том свидетельств. Удивленно свидетельствовали о нем, как о свободном человеке, держащем себя с достоинством, говорящем, как равный с равными.

Откуда это? От осознания своего «образа-подобия», от научения от своих святых, от высокого своего родства – неосознанного своего богосыновства.  Не раб и никогда не станет ничьим рабом, пока жива православная душа, пока живы в душе истоки, забившие в ней с купели.

Вождение Святыми хранило и сохраняло в русском народе человека.  И во всем мире он ищет человека, образ и подобие Божии. Сила духа, вера в себя, в своё, в правду святого слова просыпались в русской душе в годину бедствий». (16, 228-229)

Писатель подчеркивает, что это «неосознанное богосыновство» в особенности   просыпалось в русской душе в годину тяжких испытаний. Именно оно помогло русским победить татаро-монгол, поляков,  французов и немцев. Только оно дало возможность выстоять в годы сталинского террора, бесчеловечной Перестройки, интересы народа в которой занимали самое последнее место. Только сейчас правители взялись за голову и хотя бы на словах стали говорить об интересах народа. Но стратегия Правительства в этом направлении   складывается пока сильно наперекосяк, стоит вспомнить реализацию Закона № 122 о компенсационных выплатах.

Русская душа такова, что создание некоего идеального критерия решения всех проблем для нее никогда не было образцом для подзаконного поведения в своей стране. Ей необходимо создавать условия для собственного творчества, собственного поиска выхода из ситуации, а государство не должно при этом мешать ни плохими законами, ни жесткой реальностью контроля. Народ хуже для себя и державы не сделает, ибо  ему всегда «за державу обидно».

Русская душа, поскольку сама является функциональным единством противоположных качеств, способна оптимально функционировать только при возможности выбора из двух противоположных альтернатив поведения, которые государство должно ей представить.

Загонять её в узкие рамки закона бессмысленно и малопродуктивно. В России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, но обойти всегда можно».

                 4.13. АНАЛИЗ КУЛЬТУРНОЙ  ДИНАМИКИ  И  ПАРАДИГМА СОВРЕМЕННОСТИ

                                                                                  «Люблю Россию я, но «странною любовью»…

                                                                                                                                                     М.Лермонтов

 
Каждый тип  культурного сознания (мифологический, нормативный, фактологический или духовно-инновационный), рассмотренный в историческом масштабе своего проявления, представляет собой в сущности подлинный “духовно-инновационный комплекс”, ибо в свое время на фоне доминирующего сознания он представал типично “ИННОВАЦИОННОЙ СИСТЕМОЙ.


Что предшествовало “мифологическому сознанию” наших предков? Мы не знаем в точности, но, по всей вероятности, “животное сознание”. Естественно, что по отношению к нему МИФ  был существенным духовным прорывом.


Нельзя утверждать, что на ранней стадии исторического развития на Земле присутствовали только носители мифологического “языческого сознания”. По всей вероятности, были носители и других типов сознания, только они не представляли собой сколько-нибудь значительной  силы.


Рассмотрим историческую эволюцию культурной динамики на конкретном примере нашей собственной отечественной ситуации.  Можно начинать и с мифической Гипербореи, но мы начнем с более или менее достоверных времен, когда в начале первого тысячелетия нашей эры славянские племена, обладавшие типично “языческим сознанием”, заняли новый для себя ареал обитания на территории, примерно совпадающей с европейской частью нынешней России.


Важно, что они пришли на эту землю уже с готовой  “Мифологией”. Являясь в прошлом составной частью ариев, они, примерно  в 1У-У веках нашей эры, осели на землях между Дунаем и Днепром, принеся с собой древние ведические знания, которые в новых условиях обитания превратились в оригинальную славянскую мифологию.


До определенного времени (в частности, почти  до Х века) эта “Славянская Мифология” являлась идеологическим цементом, сцеплявшим национальное единство и духовную идентичность будущих россиян  желанием строить свое жизнеустройство без всякого государства.


 Задолго до прихода варягов  Русь уже была Гардарикой, развитой страной, имевшей свой тип национального и культурного объединения. Но когда возникла необходимость государственного объединения, тут в самую пору появились варяжские конунги, легко захватившие власть, ибо мифологическая идеология уже не могла так сцементировать славянские племена, чтобы они могли противостоять без государства  напору, к примеру, Хазарского каганата, обрушившегося на Русь в 1Х веке.


Требовалась новая идеология, отвечающая интересам государства более адекватно, чем на то была способна “Славянская Мифология”. Именно поэтому князь Владимир и крестил Русь, призвав из Византии Православие - нормативную(как в ту пору её понимали) Христианскую идеологию, помогшую ему укрепить основы государственности на Руси.


Государство нуждается в Нормативной идеологии - законах! Тут уже ничего не поделать, поэтому уход со сцены старого типа языческого  сознания в новых условиях был неминуем.


Смена типов культурного сознания в данной ситуации в России диктовалась не только государственной необходимостью. Она отвечала и интересам нового лишь нарождаюшегося на Руси  Социума. Православие задало систему нравственных норм и  социально-духовных регуляторов, эффективно связавших разрозненные славянские племена в единый древнерусский Социум. 


Так начали формироваться основы нового типа культурного сознания народа - Православного сознания, но  окончательно оно сложилось далеко не сразу. Строго говоря, православный этнос на Руси сложился только ко времени Куликовской битвы и стал основой успеха русских на Куликовом поле.


Повивальной бабкой появления на Руси нового типа нормативного православного сознания стала необходимость преодоления татаро-монгольского ига. Противостоять татаро-монгольской рати  могла только сцементированная новой идеологией общность племен, ставшая единым народом.


Поэтому, когда сегодня некая группа ученых во главе с профессором МГУ Фоменко утверждает, что не было никакого ига, а была единая татаро-монгольская Русь, это ничто иное как скрытый подкоп под Православие и полное непонимание логики духовного развития России.


Если профессор прав, из под российского этноса выбивается краеугольный камень, обеспечивающий национальную идентичность. Тогда вся наша история построена на песке.


Зададимся вопросом: “Почему православные нормы так органично вошли в жизнь русского народа?” Ответ прост:


а) они возникли не на пустом месте, а легли в намеченное языческой мифологией духовно-религиозное русло. “Двоеверие”, долгое время царившее на Руси, а на наш взгляд и вообще никогда не прекращавшееся ( что к примеру значит обычай наряжать в храме елку под Рождество как не “Двоеверие”?). есть элемент мирного сосуществования МИФа и НОРМы в рамках единой культуры российского народа. Более того, социальная система после бифуркации, подобной Православной революции, всегда неустойчива, ей необходим некий стабилизирующий фактор, которым и стала преданность народа прежней древней религии, что образовало  феномен «двоеверия»;
б)Православие получило в подарок от Византии не только хорошо развитую систему религиозной обрядности, но и определенные уроки имперской государственности, благодаря которым российское государство легко вписалось в “Христианский мир”. После гибели Византии  Русь  стала единственной государственной опорой Православия, на которую ориентировались все другие страны, его исповедовавшие;


в) “Православные нормы” органично вошли в духовную жизнь нашего народа потому что легко вобрали в себя местный круг святых, преобразовав его на православный лад. Перун-громовержец стал Ильей-пророком, Велес стал святым Власием, Мать-земля Богоматерью и так далее...Одновременно местные языческие праздники нашли себе место в православном круге годичного богослужения. Надо отметить, что этого не произошло с советскими праздниками, что говорит об их духовном отторжении народной культурой;


г) Впоследствии именно русское Православие придало этой религии мировой импульс, вследствие рассеяния русской диаспоры по всему миру.


Но продолжим наш исторический экскурс. Культурное сознание обладает высоким уровнем динамики, а если доминирующий тип культуры начинает стареть и не отвечает полностью изменившимся социальным условием, ему на смену приходит иной. Так произошло и в России во времена Петра Первого. Ему предшествовал “бунташный ХУ11 век”, раскачавший основы Православия и подготовивший принятие Россией реформ Петра.


Однако, надо отметить, что государственный уровень не закрывает собой всего своеобразия культурных перемен, в которые попала Россия в связи с необходимостью дать народу  новое “фактологическое сознание”. Более крупным явлением в этом плане является фигура Александра Пушкина. Именно им ответила Россия на вызов Петра По сути о Пушкине мы можем говорить как о неком стабилизирующем факторе новой послепетровской России. Точнее, «стабилизирующим фактором» выступила вся русская культура, которая хранила Пушкину верность и хранит по большому счету до наших дней.


Конечно, у нас все начиналось также, как в Европе. Реформация разделила прежде устойчивую и целостную Христианскую Церковь в Европе на множество сект, конфессий и направлений. У нас также произошел раскол в РПЦ, отделивший “старообрядческие конфессии” от традиционной Церкви.


Но  спецификой, а может быть, и счастьем российской культуры является то обстоятельство, что  в качестве механизма преемственности культурного сознания выступала не чистая “Наука”, как на Западе, а, как указывалось «Вся Культура” в лице верности её  А.С.Пушкину. В рамках фактологического сознания подсистема “Науки” занимает подчеркнуто атеистические антиморальные позиции, а “Авторское творчество”, как часть “Фактологического сознания” не  теряет своих морализирующих ориентаций, свойственных Культуре  в целом. 


Именно поэтому нравственный кризис, который переживает ныне вся Западная Цивилизация, не так коснулся России. (точнее, коснулся но по особому, не так, как на Западе). У нас еще есть в этом плане “порох в пороховницах”, ибо “российская культура” никогда не существовала вне Морали, что для западной культуры на определенных этапах её существования было вполне характерно.


“Западная наука” в ходе развития культурного сознания была вынуждена конфликтовать со старым типом нормативного сознания, нарушая Законы  Преемственности, ибо игнорировала моральные регуляторы  деятельности, не заботясь о нравственных последствиях своих собственных открытий. Характерным примером является создание атомной и водородной бомбы!


В итоге такое “антикультурное развитие” привело к печальным последствиям нынешнего “глобального экологического кризиса”. Преодолеть его на старых путях развития “фактологического сознания” не возможно. Обеспечить наше выживание в новых условиях может только массовое распространение “Духовно-инновационного сознания”.


“Духовная Инновация” - это не “новаторство вне традиции”, а духовный синтез всех лучших сторон МИФа, НОРМы и  ФАКТа. Это синтез преемственности, обеспечивающий высокую вероятность нашего существования  при самой тяжкой глобальной бифуркации в Будущем. Без неё, по всей вероятности, дело уже не обойдется!


Если скорость возникновения “духовно-инновационных структур сознания” будет мала и не угонится за ходом глобальных изменений, то мир впадет в вяло текущий Апокалипсис, который может и превратиться и в страшную мировую катастрофу. Причем мы сегодня уже точно можем сказать, что это будет не Потом, а Пожар, из- за глобального потепления температуры на земном шаре. Некоторые страны уже начали ощущать дыхание этого Апокалипсиса.


Однако, есть нечто, вселяющее в нас оптимизм, что подобного печального исхода не будет.


1) Во-первых, при оформленных признаках надвигающейся катастрофы число людей, понимающих, что происходит, будет расти и готовить  адекватный “духовно-инновационный ответ” на происходящие изменения;


2) Во-вторых,  уже сегодня намечается, если не синтез Науки и Веры, то активный диалог между ними, помогающий росту Самосознания как отдельных личностей, так и всего Социума в целом;


3) В третьих, в ответ на рост бездуховности массовой мировой культуры, в частности, телевидения, в регионах растет количество людей, обеспечивающих прирост чисто “авторского творчества”, ориентированного на покорение новых высот духовного сознания;


4) В четвертых, в рамках мировой культуры набирает все большую силу, в отличие от “критического реализма”, свойственного “фактологическому сознанию”,  разнообразные проявления “фантастического реализма”, реализацию которого мы видим и в литературе, и на киноэкране, и в других областях творчества;


5) В пятых, в рамках мировой культуры все больший вес набирают не  «программы покорения природы”, а “природоохранные технологии”, основанные на разнообразных проявлениях любви к Природе, любования ею, не потребительского её использования. Национальным примером такого подхода является японская и китайская культуры;


6) В шестых, во всем мире наблюдается перемещение творческой активности из традиционных центров культуры, где велик вес стандартной клишированной деятельности, в новые периферийные регионы творчества, где легче реализовать инновационные решения, обеспечить условия для творческого поиска и открытий;


7) В седьмых, внедрение “диалога с Богом” как механизма развития творческого Самосознания становится делом не только восточных духовных практик, где он и доминировал ранее, а начинает  широко использоваться и в Европе и в России, что является залогом нашего выживания, если кризис все-таки грянет.


Подводя предварительные итоги, хочется сказать, что  по всем данным мы вступаем во время “перманентного катастрофизма”, если верить (а верить, кстати, им нельзя, ибо они сейчас на этом делают деньги, превратившись из культурных в чисто коммерческие организации) сообщениям СМИ. Справиться с этим новым вызовом человечеству будет вполне по плечу, если оно ответит на этот вызов ростом собственного Самосознания, понимая себя как неотъемлемую часть Божественного присутствия в мире.

  ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ К ЧЕТВЕРТОЙ ЧАСТИ:

1.  Каковы духовно-экологические функции русского монастыря в прошлом и в настоящем?
2. Покажите динамику  «Мира российской сельской общины»
3.  Какова специфика  феномена русского казачества?

4.  В чем суть культуры дворянской интеллигенции России как опыта “концентрации времени”?

5.  Покажите логику духовного регулирования жизни в России
6.  Какова логика взаимосвязи: « Пушкин -  столичное и местное дворянство?»

7.  Покажите специфику пяти хронотопов нашей интеллигенции.

8.  Назовите основные причины десакрализации важнейших локальных субкультур России.

9.  Покажите динамику четырех основных хронотопов русской культуры.

10.  Расскажите об особенностях и противоречиях  маргинальных субкультур России.

11.  Что может стать залогом выживания в России «новых русских»?

12.  Каковы основные качества крестьянского менталитета России?
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     Ч. 5-я: «ГЕНЕЗИС ИСТОРИКО-КУЛЬТУРНОГО РАЗВИТИЯ РОССИИ»

                                                                                     Блажен, кто посетил сей мир в его минуты роковые, -                       

                                                                                     Его призвали всеблагие, как собеседника на пир.

                                                                                                                    Федор Тютчев
     Общий генезис историко-культурного развития России нами был уже неоднократно показан, сведем его сейчас к одной общей матрице и постараемся прокомментировать её составные части.
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                       Попытаемся, хотя бы кратко, но образно  охарактеризовать составные части этой  матрицы.

Дать полное впечатление о всех  трансформациях    российской культуры мы не сможем, так попытаемся дать хотя бы некоторые важнейшие образы её.

                                             5.1.   КИЕВСКАЯ РУСЬ:
                                         5.1.1. Арии, готы, гунны, хазары, предки славян:
 Индоевропейское происхождение русского языка бесспорно. Пребывание ариев на территории будущего русского государства доказано хотя бы раскопками в южно-уральском Аркаиме, где обнаружены археологами следы настоящего арийского города. Нельзя подделать и язык: По расчетам авторов книги «Родославие» («Основы родового знания русов» - М., Силы природы, 2004 г.) от половины до трети многих рек областей  России имеют соответствующие или очень близкие им аналоги в названиях рек Индии.

Автор стоит на, пока еще не доказанной, но и никем не опровергнутой, точке зрения, что  арии пришли в Индию, вследствие оледенения,  именно с территории будущей южной России. Много других народов проживало на нашей территории до того, как её заселили предки нынешних славян. Но, безусловно, каждый из них внес какой-то вклад российскую культуру.

    Долгое время доминирующими народами были представители индоевропейцев и угро-финнов (уральская группа языков), а также в районах Кавказа - население, говорившее на кавказских языках.  Праславяне возникли позже, после разделения балто-славянской общности на балтийские и славянские народы около середины первого тысячелетия до Р.Х. (СМ. об этом «История России с древнейших времен до конца ХУ11 века» - М., АСТ, 2001 г., стр.17)

 В северном Причерноморье в первом тысячелетии до Р.Х . жили скифы (их называли «царскими»), затем Причерноморье заселили древние греки.  Район южной Прибалтики занимали готы, переселившиеся затем в район нынешней Украины и Румынии. 

Во втором - четвертом веках нашей эры с территории северного Китая и нынешней Монголии двинулись кочевники - гунны и заняли  огромную территорию вплоть до Дона. Они уничтожили древнюю «черняховскую культуру», имевшую место в районе Днепра, завоевали готов и обрушились на Римскую империю, но были разгромлены в районе будущей Франции. Их предводитель Аттила умер, империя гуннов распалась.

Племена, наследовавшие  гуннам, разделили эту империю: образовались Тюркский каганат - на территории от Монголии до Волги, на Кавказе - Аланский союз, позднее объединение антов. Затем стали доминировать булгары.  Их подчинил себе Хазарский каганат. Булгары эмигрировали в район Черного моря и дали название нынешним болгарам.

Хазары были язычниками, но позднее приняли иудаизм.  Хазарский каганат был разгромлен русскими в Х веке

Восточные славяне (будущие русские, украинцы и белорусы) образовались из нескольких ветвей: прибалтийской, прикарпатской и местной, жившей в болотах у Днепра и еще севернее - у реки Великой.

Наиболее крупным было племя  полян, затем  северяне, дреговичи, хорваты, дулебы, кривичи и вятичи. Кроме них были - меря, мурома, уличи и тиверцы, мордва, чудь  и некоторые другие, более мелкие племена.  Строго говоря, не все они были чисто славянскими, но славянский язык они  ассимилировали. И самое главное - они заложили славянский генокод, которым мы пользуемся ( ибо он у нас в крови) до нынешних времен.

                                                5.1.2. Сельская община, князь-дружина-Вече.

Основой социальной структуры славянского племени были мелкие поселения - сельские общины, которые имели разные названия: села, деревни, погосты, поселки и т.д.

Экономика восточно-европейской общности славян держалась на двух торговых путях: «из варяг - в греки»  - по Днепру до Черного моря и  «из варяг - в персы» - по Волге до Каспийского моря.

Последний был более древним и играл огромную роль для славян, пока его не стали полностью контролировать хазары, строя всевозможные заслоны славянским торговым людям. Тогда пробили новый путь по Днепру, где была только одна трудность -  днепровские пороги. Ладьи там приходилось волочь волоком по суше. Торговали славяне прежде всего пушниной, звериными шкурами, рыбой, солью и другими видами производимых тогда продуктов.

Княжеское правление ни варяги , ни  греки-византийцы  на Русь не приносили, но зато варяги принесли название - «Русь» - именно так викингов называли во всей Европе.

Свои князья возникли сначала у полян, потом и у некоторых других племен , но Хазарский каганат не потерпел политической силы вблизи своих границ и разделался с ними. Некоторых из князей (в частности, Аскольда и Дира) убили сами рюриковичи , ведь тогда идея «оппозиции» как гаранта стабильности государства никому в голову не приходила. 

Необходимость в объединении возникла после того, как путь «из варяг в греки»  перерезали половцы, а по Волге не давали без огромных поборов  плавать хазары. Тогда и произошло «знаменитое призвание варягов» во власть, явно присочиненное  летописцами по приказу своих князей - потомков варягов. Варягов призвали только для защиты судов от хазар или половцев, а власть они уже подняли с земли, поскольку увидели её валявшейся там  в ту пору.

Династия «рюриковичей» избрала традиционный для скандинавов путь престолонаследия: после смерти князя наследовал не его сын, а старший в роду, ибо сын мог быть еще совсем юным  и не сумел бы возглавить дружину во время  войны. А князь должен был стоять именно во главе дружины. Позднее  варяжский  государственный порядок престолонаследия  стал причиной гибели Киевской Руси.

Но все-таки  княжеская  на Руси быстро приняла наиболее адекватную для славян  систему, которая включала троевластие: Князь - Вече - Епископ. Земское самоуправление в форме Вече, сложившееся у славянских племен задолго до княжеской власти, варяги трогать не стали, а после принятия Христианства в политической системе славян  появился и третий угол - православный Иерарх, митрополит, епископ или  позднее Патриарх. Так строился, кстати, и славянский город: три градообразующих центра: Царский двор, Патриарший двор и Торговая площадь, где и собиралось по традиции  Вече.

 Внутренние проблемы славяне решали  без князя на своем сходе - Вече, а князь  брал на себя ответственность во время нападения врагов. Духовная власть была  в руках у православных иерархов, они пеклись о народной нравственности.  Самодержавие как новый политический институт было явно скопировано с единовластия ханов Золотой Орды, для России оно не является исконным способом государственного управления. Его навязало нам татаро-монгольское иго.

 Российская родовая община в известном смысле наследует племенную организацию древнеславянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 


Прежде всего потому, что создавалось не просто поселение, а именно община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является прекрасная вписанность его в окружающую природу, гармония с природным ландшафтом. 

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».


(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

 производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

 присваивающий тип хозяйствования (охота, собирательство, рыболовство).

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий, то второй - близости к природе, любви к ней и знания её основных особенностей.

  Родовая сущность поселений прежде всего нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает место поселения человека при жизни, а не вообще  «тип застройки». «Домовина» - место поселение человека после смерти, т.е. гроб.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома -  «хата», примерно также звучало название дома по древне-египетски.

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому  древнее понятие «дом» включало понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а по сути «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится дача?

Поэтому проблема народонаселения в России - не только этнологический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры место поселения, культуры быта.

                                    5.1.3. Языческая гармония личности:
Что такое «низшая политеистическая духовность» как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользоваться ими, избрав компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно приемлемого  поведения?

Отвергая сходу весь этот мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности на этот диалог пойти.

 Именно поэтому русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой - необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, также, как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек» в Киевской Руси  также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все же ближе к Язычеству, чем к Православию.

Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на политеистической  идеологии, другой,  нежели Христианство.

Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:



Старайся соблюдать различные приметы:



Пастух и земледел в младенческие леты




Взглянув на небеса, на западную тень,



Умеют уж предречь и ветр и ясный день,



И майские дожди, младых полей отраду,



Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.

Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы!

В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского жития,  удивительно актуальных в наши годы:

 жить по законам природы, а не цивилизации ( например, нельзя плевать на землю);

 следование идеям «народной монархии» в плане политической организации общества;

 активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

 знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

 преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря);

 создание сельских родовых общин (ныне состоящих из экологически чистых и стремящихся к автономности  домов) для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

 пиетет по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения.

Мы склонны дать такому типу человека определение «гармонического человека», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале он должен интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек». Но о нем позже.                
                                              5.1.4. Принятие христианства: 

До принятия Владимиром Святым Православия князь, дружина м сельское население были объединены  духовно общим верованием - язычеством.  После этого княжеская семья и дружинники стали православными, на народ продолжал долгое время верить в своих языческих богов. Возникла типичная для России ситуация «двоеверия».

Надо отметить, что духовная инерция в русском народе  была  велика всегда. К примеру, несмотря на официальный атеизм советской власти, после революции  именно в деревнях сохранялось православное верование, иконы  в красных углах и тайное отправление обрядов, которое помогло русскому народу  выстоять в войне 1941 - 45 годов, поскольку  мы были духовно сильнее немцев.

То же самое, только с обратным знаком,  происходит и сейчас, хотя нынешняя власть освободила Православие от всяких пут, старое поколение, воспитанное на советских традициях и не желающее от них отказываться, тормозит принятие молодежью православных обычаев, что косвенно способствует  разгулу безнравственности и бездуховности,  царящему сегодня  вокруг. 

Перманентное «двоеверие» опирается на  преемственность культурного сознания россиян, как бы с ним  ни боролись  в разное время представители Церкви и ли Государства.  Сегодняшнему православному человеку ничто не мешает верить в астрологию и «сглаз», хотя эти идеи никак не назовешь «христианскими».

Двоеверие держалось на Руси очень долго, пока «монастырская колонизация», предпринятая по мудрости великого Сергия Радонежского понемногу не свела большинство  языческих верований на нет. Но далеко не все, загляните в свою душу и вы увидите, что это так.

   Мы уже излагали основные причины, по которым Русь приняла Православие. Они стали судьбоносными не только для самой России, но и для всего Христианства целиком. Духовная столица мира - сегодня Москва, в которой по мнению ведущих эзотериков ряда стран хранится ныне даже сам  «Ковчег Завета».

                                     5.1.5. Культура древней Руси:

 Первым русским  церковным иерархом был митрополит Илларион,  известный также  как  незаурядный писатель, оставивший  потомству великую книгу «Слово о Законе и Благодати». «Моисей принес в миры Закон, Христос -  Благодать!»  Русские постоянно демонстрируют в своей истории примеры, когда не  исполнение Закона, а следование Благодати, приносит им успех и в крайне безнадежных ситуациях.

Именно на это обратил их внимание митрополит Илларион.  Русский живет не умом, а сердцем, поэтом к закону относится, как  «к столбу, который нельзя перескочить, но обойти всегда можно».

Спасение для русского человека, не в исполнении законов и правил, не в поклонении нормам, как часто требуют церковные обряды, спасение - в Благодати, спасающей  его, несмотря на все отступления от буквы Закона.

Для нашего человека страстное увлечение судебными тяжбами, которое свойственно, например, американцу, - вещь совершенно нелепая. Этого нам никогда не понять. «От Суда, как   от Худа, держись, жив покуда! - рассуждает наш человек. Для американца суд - это спектакль, в котором выигрывают хорошие ... адвокаты, то есть, знатоки закона. Ну и плюс большое финансовое вознаграждение в случае выигрыша.

Самой великой книгой древней Руси является «Слово о полку Игореве». Величие её хотя бы том, что автор по православному обычаю постарался остаться неизвестным. Наше гадание о том, «кто он?» идет от полного непонимания специфики этой книги и ее особого вклада в русскую культуру.

«Слово..» может быть поставлено в один ряд только с «Евгением Онегиным» по количеству загадок в нем заданных.  Эти загадки по многим причинам все еще совсем не разгаданы:

 нет канонического текста «Слова», оно, как бы живет по мере постоянного уточнения смысла отдельных своих фрагментов; 

 былинное повествование о прискорбном провале русского войска и первом в истории Руси пленении русского князя выполнено в стиле не столько эпического, сколько лирического произведения, что воздействует в сотни раз сильнее любого эпоса;

 русский быт и нравы Х11 века далеки и не понятны нам, но по мере уточнения «Слова» мы прорываемся сквозь пелену времени  и открываем для себя  необычайную красоту и поэзию русской древней жизни;

 «Слово» не столько рассказывает историю похода Игоря на половцев, сколько ставит труднейшие вопросы о сути самой  жизни: о раздробленности русских земель, самоуправстве и безрассудстве  князей (Игорь - первый пример), верности мужьям русских женщин и т. д.

         «Слово»  является памятником «двоеверия» русского народа»,  оно насквозь пропитано языческим духом, хотя автор - безусловно человек православный. Даже факт его анонимности это блестяще подтверждает.

Поэтическая сила «Слова» во многом связана с трагическим  предожиданием конца, пониманием, что  раздробленность страны, вызванная «которами» князей,  до добра страну  не доведет. Автор как бы предостерегает от того, что произошло с Русью в Х1У веке, после захвата ее татаро-монголами.


«Двоеверием» исполнен сам дух «Слова», являющегося и прекрасным историческим документом, созданным близким князю Игорю человеком, и одновременно выдающимся поэтическим произведением своего времени. 

Эта книга не предотвратила трагический распад Руси под ударами внешних врагов, но стала  потрясающим  документом своего времени, исполненным пафосом веры русского человека в то, что надо жить и после такого тяжкого жизненного провала. Сам Игорь в конце концов не только вернул свои земли, но и стал Великим Князем Киевским, правда, рано  умер на этом посту.  (См. об этом «Слово о полку Игореве» в изложении для школьников с приложением лучших сочинений» - Минск, Современный литератор, 2003 г.)

Древнеславянское искусство времен Киевской Руси  имело четыре наиболее явные разновидности:

 устное литературное творчество;

 народное прикладное искусство;

 карнавальная культура;

  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

                                      1) Устное литературное творчество:

 былинный эпос;

 сказки и притчи;

 календарные и обрядовые тексты (колядки);

 пословицы, поговорки, загадки.

 Каждый из этих видов народного литературного творчества является определенным способом кодировки реальности и её познания в процессе адаптации древнего человека к природе. В нее он погружен, ею только и заинтересован.

Мы пока еще не научились раскодировывать  должным образом смысловое богатство, заключенное  в подобных текстах, ибо  наше познание ориентировано только на научный способ объяснения природы. Фольклорный тип познания, по своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, как специфическая методология,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития

                                 2)  Народное прикладное искусство:

 ювелирные изделия;

 плетение;

 керамика;

 металлургические изделия и ковка;

 текстиль;

 обработка кожи;

 деревянные изделия;

 костюмно-портняжное искусство.

       Эта сфера народного искусства лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало,  к примеру,  долго жить народное литературное творчество, замещенное современной литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,   - не по жанрам, а по местной локализации, например, «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т.д...

Благодаря устойчивости местных традиций, хорошо  сохранились результаты этого вида народного творчества.

                                                       3) Карнавальная культура

Карнавальная культура народа имеет комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Прежде всего праздники, а потом  и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни  обыденной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо. 

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» (М.,Искусство 1979).

                                                      4)  Древнеславянская музыка:

Для этой музыки характерен определенный тип гармонии, под который стилизуются более поздние сочинения композиторов, посвященные языческой древности. Однако, уже трудно сказать,  таковой  ли была  эта музыка, или  таковыми  сохранились   сами  стилизации.

Остались  народные инструменты - свирели, гудки, лютни и гусли, гитары и балалайки, колокола, гармошки, барабаны и трещотки и т.д. Позднее наиболее известным народным музыкальным инструментом становится гармошка. Помните, как  звучит  известная  песня: «Играет в Сибири гармошка, поёт о родной стороне».

Народная музыка разработал свои способы адаптации человека к вмещающему его ландшафту и «странностям жизни». Они проявлялись и в оригинальной гармонии и в «ладе»,  и в ритме. Это была подлинно национальная музыка, ибо у каждой нации она была особой. Музыканты  легко  «национальный лад» различают по специфике звучания. Даже неспециалист легко отличит русскую музыку от индийской, к примеру.

Воспроизводство этой музыки сейчас  во всем многообразии и во всей красе  очень важно, ибо её забвение   чревато столь жесткими культурными последствиями, что мы еще во всей своей полноте и ужасе их  пока не осознали. Однако, грядут времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся.
5.1.6. «Странствующая династия» - причина неустойчивости  и распада Киевской Руси:

Как уже говорилось, система престолонаследия в Киевской Руси была калькой с того, как это делалось у древних скандинавов: престол наследовал не сын князя, а старший воин в княжеском роду. Этого требовали военные условия я жизни норманнов.

Однако, в России это древнее норманнское  поверье пало на другую почву  и  привело к весьма печальным результатам. После того как семейство «Рюриковичей» очень разрослось, претендентов на княжеские места в многочисленных землях и княжествах, на которые распалась Русь, оказалось очень много.  Киевский князь избирался на сходе князей, а затем все остальные  по старшинству выбирали себе наиболее подходящие княжества: владимирское, галицкое, черниговское, рязанское, новгород-северское или еще какое. 

Поскольку критериев выбора кроме старшинства не было, само распределение порождало  только  свару князей и постоянно вызывало раздоры, называемые «которами».  Каждый князь, естественно был не доволен доставшимся ему уделом и хотел получить иной, более, с его точки зрения, ему подходящий.

Это создало атмосферу недоверия между князьями и очень мешало их объединению в общих походах  на врага. Именно поэтому вся история Киевской Руси пестрит случайными объединениями князей в таких походах и почти полным отсутствием единства в борьбе против главного врага. Это им стоило  полным разгромом на Калке в первой схватке с татаро- монголами и потом   и печальной  судьбы всей Киевской Руси после батыевского  похода.

Каждый князь, попадая в новую землю своего очередного удела, не привязывался к ней, не брал в голову её повседневные заботы, а только выступал с дружиной на врага, когда тот нападал. Причем, за Русь он  иногда выступал,  отнюдь не каждый раз, а иногда и отсиживался в своем уделе, что и привело страну к разгрому от татаро-монгол.

                       5.1. 7.Социальное торможение в эпоху МИФА:

 Бог у язычников   оказался рассредоточен во всей Природе, распределен на все её элементы: «каждой материальной твари - по духовной паре». Логика в этом была, ибо за этим пряталось определенное  единство объектов и метаобъектов, обнаруженное много позднее. Однако, в сознании язычника за каждым элементом природы стоит не Бог, а лишь  его мифологическое проявление. Поэтому данный тип сознания и назван был «мифологическим».


Некоторые языческие племена, в частности, проживающие на севере России, сохранили в памяти смутные воспоминания о Троичности Бога, нашедшие отражения в их мифологии. Поэтому наши северные народы так легко поддались христианизации,  в сравнении с южными. Северяне потому так принимали Православие, что сознание Троичности Бога ими еще до конца не было утеряно. Православная Троица легла на давно подготовленную почву.

Правда, еще больше примеров остатков язычества в наших головах . Чисто языческая идея круговорота Природы, её постоянного «оживления-умирания» нашла отражение в русской поэзии, у того же Сергея Есенина:


« Все мы, все мы в этом мире тленны, тихо льётся с кленов листьев медь...


Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть»...

На деле природа (понятая как единство земли, растительности и животных) не умирает, она также вечна и бессмертна, как человеческая душа, а отдельные растения (секвойя) живут даже десятками тысяч лет. Но ведь и в человеке происходит этот процесс умирания - возрождения: смерть старых и постоянное  порождение новых  клеток организма. Общеизвестно, что на клеточном уровне человек полностью физически меняется  в течение семи лет. Кстати, рак есть ничто иное как механизм защиты клеток от инородного влияния. Его патологичность объясняется, тем, что это старый механизм, вступающий в борьбе с новыми способами адаптации организма к изменившимся  условиям. Более чаще представители первой группы крови, наиболее древней  по своему генетическому происхождению. 

Что должно сейчас быть реанимировано нами в правильных отношениях с Природой? И как лечить в частности рак?

 Любовь к Природе! Выраженное С. Есениным  любовное отношение к Природе: «Так и хочется к сердцу прижать обнаженные груди берез»;

 Осознание невосполнимости некоторых аспектов природы, которые мы  должны особенно беречь, охранять  в принципе, чтобы не потерять  Природу целиком. Любовь должна стать залогом экологического воспитания. Другое дело, что все аспекты природы мы любить не можем, как , к примеру, Пушкин, писавший:

         «О лето красное! Любил бы я тебя,

           Когда б не пыль, да зной, да комары, да мухи!»

 Но  саму Любовь к Природе  человек терять  не вправе,  сохраняя полноту чувства, как любивший осень поэт:

      «Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото, одетые леса!»
Присущая язычеству троичность  Божественного мира имеет такую специфику:

 структурно: Бог-Отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой;

 во времени: Начало - Развитие - Завершение;

 в пространстве: Подземное (обиталище духов) - Земное (обитание людей) - Небесное (обиталище богов)

    Структуру этих взаимоотношений можно свести к такой матрице:
                                                                                                                                                      МАТРИЦА № 26.
	СТРУКТУРА
	Бог-Отец
	Бог-Сын
	Бог-Дух 

	ПРОСТРАНСТВО
	Небеса
	Земля
	Подземный мир

	ДУХОВНОСТЬ
	Святые духи
	Люди
	Падшие духи

	ВРЕМЕНА
	Начало
	Развитие
	Завершение



Анализ подобной  матрицы, отражающей структуру языческого сознания, приводит к таким выводам,   которые      принять наше православное сознание никак не может:

 получается, что завершение нашей жизни - это «падшие духи» и «подземный мир»; то есть, человек «завершит свою жизнь под землей, а падшие духи возьмут над ним вверх»;  по Библии все совсем не так., но это уже азы совсем другого ( не языческого) мировоззрения;

 люди - это некие «духи» в процессе перехода; как  утверждает советский философ Михаил Мамардашвили: «Человек не существует, а становится», с чем  можно было бы и согласиться. Другое дело, что у язычников мы переходим от «святости» к «падшести», вот такое изменение нас вряд ли устроит.

Языческое сознание, в сравнении с Православием, является типичным примером торможения духовного развития, ибо как мы видели, сознание человечества у язычников развивается от «святости» к «миру падших духов».

Статичность языческого  сознания вообще плохо воспринимает динамику, а если и воспринимает её, то только в негативном варианте, не как развитие, а как Регресс. Последующие этапы культурной динамики показывают, что это не совсем так. Мы не поверим полностью в Прогресс, но некую гармонию: Регресс-Прогресс попытаемся  в своем исследовании восстановить.
Все эти  недостатки языческого мировоззрения имели принципиальное значение как причины  социальных аспектов торможения духовного развития в Киевской Руси:

 статичность языческого сознания лежала камнем на путях  социального развития Киевской Руси, в частности «приверженность к языческой норме норманнского престолонаследия»;

 пессимизм языческого миросозерцания не способствовал появлению героических личностей в массе воинов, хотя среди князей таких примеров много; дружинники притерпелись к «которам» князей и не были способны под их руководством к героическому самопожертвованию на воинских полях;
 принятие христианства  далеко не сразу все изменило, ибо человеческое сознание обладает огромной силой инерции;

 самое главное, что язычник - патриот лишь того места, где он родился, а   идея Любви к большой родине - Руси ему была первоначально  (до 1380 г.)  совершенно  чужда.
В отношении излечения рака можно сказать только одно: лечить надо веществами, которые в сегодняшнем состоянии являются для организма  ядом, типа аконита, болиголова, мухоморов и т.д. Естественно, в малых дозах : от капли до шести капель на стакан воды. В древности именно они способствовали адаптации организма к изменившимся условиям. 

                    5.1.8. Татаро-монгольское нашествие (Первая Бифуркация)

Последствия всех этих фактов торможения княжеского сознания не замедлили сказаться, как только в границам Киевской Руси приблизился новый враг - татаро-монголы.

 Их рать подступила сначала к землям половцев. Хан Котян немедленно попросил  помощи у русских, в частности у своего зятя галицкого князя Мстислава Удалого. Тот собрал съезд князей и просил соборного выступления на борьбу с  новым врагом. Верные своей фальшивой традиции, князья откликнулись далеко не все, ибо всерьез каких-то там «степных кочевников»  многие не принимали. О том, что это новая «Поднебесная империя» они и слыхом не слыхали.

Прослышав о том, что навстречу им движется русское войско, монголы, верные своей стратегии раскола врага, прислали им письмо, где убеждали, что они пришли для борьбы с половцами, а у русских ни пяди земли не захватили и не собираются. Князья не только отказали послам , но и совершили страшную ошибку: убили самих послов. По «Ясе монголов» -  их своду законов -  это был страшный грех - «убить тебе доверившихся». 

Встретившись с передовыми отрядами монголов, русские их быстро рассеяли и увлеклись движением вперед к основной массе монголов. Но это был тактический ход - завлечь их в ловушку. Битва произошла в конце мая 1223 года на реке Калке неподалеку от Азовского моря.

Сепаратизм и самомнение русских князей наиболее полно проявились и в этой битве. В то время, как Мстислав Удалой и Даниил Галицкий при поддержке половецкой конницы бросились на врага, Мстислав Киевский, огородившись валом на одном из самых высоких холмов, не  стал участвовать в битве.

Монголы устояли перед  напором рати Удалого и Галицкого, затем перешли в наступление. Половцы не выдержали и сбежали с поля боя. Князья героически дрались, но были разбиты и едва спаслись. А воинов князя Киевского монголы обманули, обещав их выпустить из своего лагеря домой, а когда те открыли ворота, монголы их почти полностью уничтожили . Для Руси это было самое крупное поражение за последние сто лет.  Погибло около 10 тысяч воинов, а главное в лице монголов русские приобрели  коварных противников, обладающих необычайной  мощью. Надо помнить, что государство монголов в ту пору уже занимало огромную территорию, включающую Китай, Среднюю Азию и всю Сибирь.

После смерти Чингисхана в 1227 году во главе самого Западного улуса (улуса Джучи) встал молодой и энергичный Бату-хан, известный у нас под именем Батыя. Он-то и двинулся завоевывать Русь в 1237 году.

Первым делом он  подошел к Рязани и послав послов, приказал рязанскому князю, коль не хочет войны, пусть дает десятину от всех доходов. Князь призвал на  помощь всех русских князей, а те, не извлекшие никаких уроков из поражения на Калке,  посчитали, что «это дело рязанского князя, пусть и отдувается».

Батый быстро разбил рязанцев и двинулся по Югу  завоевывать все остальные русские земли и ценой огромной крови завоевал их. Затем, как известно, он пошел в Европу, но  почти на берегу Адриатического моря остановился, испугавшись непокоренной до  конца Северной части Руси, вернулся обратно. Такова трактовка событий А.С.Пушкина 

Мы , конечно, теперь уже никак не узнаем, разве с помощью Высших Сил, какова была подлинная причина, заставившая татаро-монгол  отступить перед  богатой Италией, кроме той, что войска сильно устали и были измотаны русскими, но важно, что Русь была завоевана монголами и должна была потом почти два века платить монголам дань («выход»).

                     5. 2. МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО:
                     5.2.1.Куликовская  победа

Победе над татаро-монголами  в Куликовской битве в 1380 году  предшествовали долгие годы уныния и безнадежности, охватившие всю Русь после  монгольского порабощения - «татарского ига», как тогда говорили, хотя с этнической точки зрения это неверно. Чистых татар в Золотой Орде было совсем мало. 

Непосредственно самой  битве предшествовал национальный порыв (пассионарный толчок по Л.Н.Гумилеву), уничтоживший  прежде всего эту атмосферу «недоумения в людях» и давший народу духовные силы для победы. А победил именно народ, а не только Дмитрий Донской или Сергий Радонежский.

По сути дела решающую роль в этой победе сыграли три человека: возглавивший битву Дмитрий Донской, её духовный покровитель - Сергий Радонежский  и подготовивший духовный взлет российского сознания - Александр Невский.

Именно последний по воле Божией сумел найти правильную стратегию в условиях ига - замирение на восточных границах с татарами и резкий отпор врагу на западных границах. Успешно бороться на два фронта было невозможно, и он сделал стратегически правильный, единственно спасший Русь выбор.

Поражение  в борьбе с монголами  было тогда  уже  свершившимся фактом, а поражение в войне с шведами, а позднее с немецким орденом «псов-рыцарей», стоило бы России потери национальной самобытности  в связи с обязательным принятием католицизма в случае поражения. Вот этого ни Бог, на его орудие - Святой Александр Невский допустить не могли.

Интересно, что  именно в летописях об этих битвах - на Неве и на Чудском озере появляются первые описания  героизма простых дружинников Невского - Якова Полочанина, Сбыслава Якуновича, Гаврилы Олексича (предка А.С.Пушкина) и других. Формируется уже другой тип  русского характера - героический, отличный от языческой погруженности в природу.

Надо иметь в виду еще важный  экономический аспект победы А.Невского: большая часть русских земель была уже разрушена   погромом, а богатые новгородские и псковские земли монголы не тронули. Эти земли  тогда были для возрождающегося Владимирского, а позднее и Московского княжества экономической опорой и залогом выживания. Это и делает Невского спасителем всего народа, а не только государства российского в ту пору.

         Какие факторы  предвосхитили победу русского войска в  Куликовской битве?

 формирование героического характера у простых русских воинов;

 помощь со стороны Высших сил в поддержке национального святого Сергия Радонежского;

 героическая уверенность в победе самого Дмитрия Донского, знавшего, что он  воюет с узурпатором власти в Орде - Мамаем;

 ощущение  героического подъема и единства духа у всех русских князей, поддержавших Д.  Донского своими войсками;

 постоянные «замятни» в стане  правителей Золотой Орды;

  победа, одержанная  за пару лет до Куликовской  битвы войсками Дмитрия Донского над татарами на Воже;

 удобный срок битвы - середина сентября, когда все хозяйственные работы были закончены и ратники легко пошли в ополчение;

  полководческое мастерство Дмитрия Донского и  его соратника - Дмитрия Боброка, князя  Волынского.

               Какие вытекают из этой победы следствия:

 Дмитрий Донской стал национальным героем и не только освободителем, но объединителем земель под рукой княжества, где он правил, - Московского;

 Золотая Орда с тех пор так и не оправилась от этого поражения и неуклонно покатилась  к своему распаду;

 Дмитрий ввел новый закон престолонаследия - передача власти сыну, не  спрашивая «ярлык» на правление у хана Золотой Орды.;

 имя  духовного вдохновителя победы Сергия Радонежского стало известно по  всей Руси Великой ;

  новый  русский этнос начал от этой битвы свое историческое существование, принципиально важное для будущего всей планеты.



                   5.2.2. «Симфония» Церкви и государства:

Исходной точкой поворота славян к Православию, было формирование языческого славянского менталитета с Троебожием в  своей основе... А в дальнейшем оно прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу и возможности. Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их военного окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия - монастырские села и посады, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

 благодаря личному аскетическому примеру монахов;

 путем канонического принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной обоих событий ( битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа», формировавшего новый тип духовности на Руси.

Под его сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» он нашел живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу.

Эта икона произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление и заставила сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но понимаю   Логос-Слово.



Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



Сам  наблюдаю за собой: как  я здесь  «Троице» внимаю, 



Как «горний мир» воспринимаю, а с «дольним»  принимаю бой...



Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.



Пусть не доволен я собою,  теснится дух от разных  дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в ней сельское население. Они приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали «христианами», которое трансформировалось потом в «крестьян».

Какие особенности нового мировоззрения так запали русским в душу? Частично мы уже упоминали их:

 «религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древним менталитетом славян;

 добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

 открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

 ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве,;

 личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или военноначальнику;

 «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

 объединяла всех и любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

 «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

 единство принципов религиозной и семейной жизни.

 в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

 взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

 важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

 совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

 смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

 бескорыстие, непризнание материальных благ самыми важными в мире;

 принцип: «община начинается с семьи»,  «другого способа её крепления нету!»;

 братское сотрудничество в любом деле.

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все было не так плохо).

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России. Это говорит о том, что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству.

Даже когда советская власть отказалась от Церкви в своем правлении, она нашла ей замену в лице религиозной организации партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане организации первичных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д. Даже демонстрации переняли с «крестного хода»..

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако, только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло такое состояние их взаимоотношений, которое было названо мудрым словом «симфония». К языческому государству у православной церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика их взаимоотношений такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомощь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства.

Правда, в результате патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу в церковной реформы, которая привела к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века, бывшему по сути своей  подлинным предлогом того обстоятельства, что  Петр 1 в конце концов  вообще лишил Церковь института патриархов.

В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению» (Рим.,13, 1-2) 

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское , в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему». («Исторический путь Православия», - М., Паломник, 2003, стр. 181)

Конечно же Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные вопросы, где им удаётся сотрудничать...

По некоторым  проблемам ныне  Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже президент - человек воцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство продолжает править в «теле», а Церковь - «в духе».

Раньше такая «симфония» была возможна, потому что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет. И поэтому полный баланс во взаимоотношениях практически не возможен.

                          5.2.3. Формирование аскетического и героического  типов личности

О формировании героического типа характера мы еще скажем, но кроме него Московское Царство  сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно в «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века  монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У века.

Отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого Иосифа Волоцкого, который стремился построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что правда означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у И. Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Церковь, в конце концов, отвергла взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и иного пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему- то эти функции  не смогли правильно разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого в Церкви возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

1.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

2.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

3.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

4.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

5.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

6.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

7.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

8.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена анафема, которая была  снята только в нашим годы. Защитником раскольников в наше время выступил писатель А.И Солженицын. (См. в библиографии № 26)


Героический тип характера начал уже формироваться  довольно рано,  ярко проявившись во время Куликовской битвы. Из её героев мы не случайно знаем, кроме князей - Дмитрия Донского и Боброка Волынского, только Пересвета и Ослябю. Сочетание духовной мощи, данное монахам, и физической силы русских богатырей лишь одно формировало тогда этот тип характера.

В массовом порядке он сложился к войне 1812 года. Тогда на борьбу с французам встал весь народ, а исход войны был определен не только героической доблестью фельдмаршала Кутузова, но и героизмом партизанских отрядов, действующих в тылу врага.

Очень сильно героический тип русского характера проявился в Крымскую войну в середине Х1Х века (Мамаев курган) и в войнах двадцатого столетия. Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди.









Константин Симонов.

Более того, поэзия советских времен именно в военном быте видела смысл жизни, утерянный в её обычных условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки  в изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь слышно самое то, то самое, как гудок за полями.







Павел Коган

Многочисленные войны, в которых принимала участие Россия, дали возможность раскрыться этому типу характера, почувствовать его необходимость для страны, выковать народный патриотизм. Как предки умирали на полях сражений с возгласом: «За Святую Русь», так и наши отцы умирали в последней войне с лозунгом: «За родину, за Сталина!»

В героическом характере слиты две важнейшие черты россиян: коллективизм (соборность, унаследованная от нормативных времен) и личный героизм, осознанное желание «положить душу свою за други своя».

Героический «коллективизм»  питается такими общими устремлениями, как «на миру и смерть красна», «сам погибай, а товарища выручай», а вот личный героизм, как правило, бывает смиренным и незаметным, хотя и приветствуется командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенна не возможна в западном мире, где подобного рода личный героизм физически не приветствуется. Хотя Матросов отдавал в своем подвиге самое дорогое - свою жизнь, но разделить в этом поступке «соборность» (жертву во имя успеха своего батальона) и «личный героизм» совершенно не возможно. Одно без другого в России не существовало.
                                5.2.4. Оседлая династия и странствующее население:

Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (стр.331) ( См. сноску в Библиографии)к ним в первую очередь относятся:

 осознание государственного и национального единства;





 отсутствие племенной розни;

 обостренное чувство социальной справедливости;

 чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.

   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

 соборность сознания (духовный коллективизм);

 свобода воли;

 любовь к людям и Богу;

 проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.

Однако, в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «Вече» в древнем Новгороде,  первое всенародное избрание  царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена в самом сочетании «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний»

                                                   5.2.5. Единство  двух типов поселений: городской посад и деревня:
Победа Православия прежде всего в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там прежде всего князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы.

Киев уже в Х1 веке был городом с почти с пятьюстами  храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, по которой, всё сжигая вокруг,   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни, население которых исправно посещало монастырские храмы и окормлялось у монахов.

Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Однако, главной причиной роста населения в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, которое выгнало южное население со своих разрушенных деревень и заставило крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства.

Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно, ибо у князей не было на то финансовых средств. 

Да и сам город, сначала как «посад», создавался  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивали прежде всего бояре,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельхозугодья, дворовые постройки. Картина Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное единство жилого и  природного пространств.

Целостность русского поселения становилась архитектурным принципом!

Деревня, как более ранний тип  «общинного место обитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, - экологичнее  и по количеству кислорода, даваемого зеленью, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони).

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда город осаждают в течение  двух лет, например, поляки Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  укрепляла  социальную устойчивость всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, французов, крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.
                                                           5.2.6.  Странствующее население:

«Бунташный век»  Московского Царства начался с резкого изменения территории России, когда Ермак преподнес Ивану Грозному покоренную им Сибирь. Позднее Дежнев и другие присоединили к территории России и Дальний Восток. Московское Царство оказалось столь пассионарным, что смогло покорить под свою руку земли, лежащие в тысячах километров от столицы, а рядом с Дальним Востоком живущие китайцы и японцы не смогли, не сумели это сделать. Сил не хватило, хотя все права на них имели. 
Если в эпоху Киевской Руси «странствовала» по «удельным столам» сама династия «рюриковичей», то теперь странствующим оказалось население, не все, конечно, а лишь его казацкое сословие. Выселенное на «окрайны» страны, а частичное бежавшее туда от гнета дворян, в частности после закабаления крестьян Борисом Годуновым, казачество  увеличивало не только население на окраинах, но  и саму российскую территорию.
Вглубь леса путешествовало и сельское население, в частности, убегавшие от давления традиционной Церкви раскольники. 
                                            5.2.7. Культура Московского Царства


             а) Церковное богослужение - синтез искусств
Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

 живопись (роспись храмов и иконы в них);

 музыку (хоровое пение);

 театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);

 литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.


Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к особого рода «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

 Православие было не столько религиозной практикой, сколько    сутью культурной жизнедеятельности народа.

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта в общине, политического способа поведения (Михаил Черниговский), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместное внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации. Другого образования, кроме церковного, в России тогда не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:   
                                                                                                                                              МАТРИЦА № 27:
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При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» (Киев, «Лыбидь», 1991, стр. 199-214)

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», её жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней. Только став православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудится, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей.

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  само утверждаться  как хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма», который проявится в России в духовно-инновационную эпоху (см. об этом прекрасное исследование  академика Н.Н. Моисеева, в Общей  Библиографии № 17.).

Человек  в деревне легче может быть воцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на фабрике или в большом комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.
                                                      

б) Образование единого письменного языка:
Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий были вынуждены дать письменный язык,  необходимый для проведения богослужений в связи с принятием Православия.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла огромная литературная греческая традиция Православия. Кроме Священного Писания  в качестве книг издавались святоотеческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она не много будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого святоотеческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная»

Не знаю, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  письменная культура, сегодня уже даже компьютерная, играет важнейшую роль в развитии государства и национальной культуры.

Чем это объясняется?  Прежде всего тем, мир держится на соответствующей Иерархии, где «Дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая натура человечества.

Духовная структура формируется из понятий, слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на Логосах, данных нам от Бога». До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем жизненным проявлениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, Адам их не выдумывал , а брал у Бога. 

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Церкви все-таки близко этого типа Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и конечно же «духовная поэзия», которой  многие  батюшки наполняют свои проповеди.

Церковное искусство ( как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать.. 

                   в) Символика православного искусства - способ  фиксации и продвижения национального идеала в России:
Логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важные тезисов, на которых  вся духовная  система  держится:

 культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за это культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с последним типом культуры;

 художественный образ строится воображением, замещающий современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику - развивать духовный аспект воображения;

 церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство -  это средство познания Бога, горнего Божественного мира в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку;

 успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного осознания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались;

 однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, святоотеческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший : «Спасись один, спасутся тысячи!»;

 «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его, хотя   этот тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное;

 православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не может быть вполне  полноценным;

 оно есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной гармонии на многоголосие церковного пения;

 православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением визуальной духовности, она отражает Истину многограннее, чем любой реалистический образ;

 в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вам искусные». (1Кор.,11:19);      «искусные» - это деятели искусства, которых нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем его многообразии.
                                                         5.2.8.  РАСКОЛ:

 Главной причиной Раскола был вопрос об исправлении церковных книг, но этим все отнюдь не исчерпывалось. Вопрос встал в связи с необходимостью перейти от рукописных церковных книг к печатным. По каким древним спискам печатать новые церковные книги? В это время усилились связи Московского Царства с Западом и, в частности,  с греческими монахами с православного Востока.. С их помощью в царском  окружении и в окружении  патриарха Никона возобладала точка зрения, что надо все править по «греческим образцам». Но к этим образцам отнеслись без должной критики, что вызвало обструкцию со стороны «староверов»,  или, как их позднее стал и называть,  «старообрядцев».

Никон впервые задал печальную традицию  переделки духовных основ России  на западный манер, передав её Петру, а, возможно,  и нашим «демократам», стремящим переделать современную жизнь России на «западный образец». Ничего хорошего из этого не могло получиться и не получилось ни в одном случае: ни у Никона, ни у Петра, ни у Чубайса! История как бы еще раз подтвердила, что в случае России,  властям  надо находить свои собственные пути решения проблем, а не  следовать зарубежным калькам.

Неприятие этих перемен со стороны Аввакума и его «кружка ревнителей благочестия» вызвало то обстоятельство, что греческие книги писались монахами, долгое время обучавшимися в Риме, даже иногда переходящими в католическую веру.  Раскол принял трагическую глубину именно потому, что в конечном итоге разговор шел не о простом  исправлении некоторых церковных обрядов, а об судьбе России: о духовном  смысле русского Православия и судьбах  Православного Царства в ней.

Аввакум, как бы предчувствовал, что  простой переделкой книг  дело не кончится,  надо стоять до конца, раз речь идет  не о мелочах, а о судьбе России в целом.. Так оно  и вышло, сын Алексея Михайловича - Петр повернул Православное Царство - в другом, даже не католическом, а, скорей всего,  протестантском направлении. 

Мученичество Аввакума, боярыни Морозовой и других поборников  «старой веры» объяснялось не мелкими исправлениями обряда, а предчувствием, что в русский мир пришел Антихрист. Эта апокалиптическая догадка (см. об этом А.Шмеман. Цитир. издание, стр 356)  заставляла раскольников идти на мученические казни, смерть и даже собственные самосожжения. Зачем дальше жить, если миром овладел Антихрист?

А.Шмеман пишет: «В известном смысле Раскол действительно оторвал от Церкви её лучшие силы - те, для которых уклад и быт не были самодовлеющими ценностями, но проявлением внутреннего максимализма  в понимании христианства и его применения в истории. Эти люди жили целостным замыслом о христианском мире,  и не их вина, что сам замысел этот в поздней Византии, и в особенности в Москве, оказался отрезанным от живых источников, от творческого вдохновении ранней Церкви, суженым до Типикона или Домостроя». (Цат. соч. , стр. 356) 

В книге «Тайна святых» Петр Иванов так пишет о патриархе Никоне: «Этот духонесчастный человек вступил в пререкание с царем из-за принципиального вопроса: чья власть выше: священническая или царская? Патриарх доказывал, что церковная Иерархия выше Царства  и домогался, чтобы в государственных бумагах его именовали рядом с царем. Никон проявил злое упрямство, также, как патриарх Геронтий, он  бросил правление Церковью и удалился в монастырь. Однако, теперь патриарх русский был побежден и даже гораздо глубже, чем просто личное его поражение. Собор 1666 года поставил на свое разрешение роковой для властолюбивой Иерархии вопрос: чья власть выше: священническая или царская?

В итоге Собор  решил: царская! По существу постановление бессмысленное, ибо такого вопроса быть не может: церковная иерархия и царская власть - различные роды правления. За это постановление , а также за одобрение казни еретиков Собор этот следует признать разбойничьим.   Надо помнить, что эти постановления не будучи отмененными , и до сих пор имеют полную силу и неправдой своей вопиют к Богу.  

Установленное собором главенство царской власти использовал до конца Петр 1: учредив синод, он свел церковное управление к одной из отраслей государственного управления и тем принуждаются быть слепыми орудиями самодержавия». («Тайна святых. Введение в Апокалипсис. Т. 1 и 2». - М., 1993 г., стр. 508). 
                                                                    5.2.9.  Торможение на этапе Нормативного сознания:

                                                        А) Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:
  После эпохи Возрождения в мире имела место явная переоценка роли науки в мире, а в Средневековые времена  Руси наука явно пребывала в забвении. Если сейчас просмотреть программу обучения в средневековой  Греко-латинской Академии в Москве, то никаких предметов там, кроме языков и богословия, просто нет. 

В любом случае подобный подход ведет к недооценке этого мира и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не было. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие существующего  мира. Тем более, что сам предмет на это вообще не рассчитан.  Таким образом, выпускники плохо подготовлены к функционированию в «этом мире», хотя специфику «того мира», они, может быть и понимают.

                                              Б) Переоценка духовности  рождает сопротивление в мозгах людей:
Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с противоположными аспектами  жизни. Забирая слишком крупно влево, в итоге мы переходим направо.

Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное объяснение событий не адекватно использовалось, например, при оценке положения женщины в семье.

Верховенство Бога-отца в мире приводило к ярко выраженному патриархату в семье, к доминанте в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало единственного  гуманистического качества - Любви к близким, то это приводило только к  психологической деформации, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,   адекватный. Ведь,  как на нее давят, так она и отвечает, каждая  по-своему, конечно.

Поэтому в нормативные времена женщина вряд ли имела какие-то свои права на счастье. Оно всегда было  в руках мужчины, а женщине передавалось или нет, зависело только от него. Сама она могла только подстраиваться к этой мужской доминанте, других способов адаптации к ситуации у неё не было.

Она , к примеру, не могла сама выбрать себе мужа, это делалось за неё отцом или матерью, а иногда и старшим братом.  При этом были не исключены и обратные ситуации, например, образ Кабанихи в драме Островского «Гроза». Семья в условиях патриархата никак не могла бы счастливой, ибо была вынуждена существовать вне гармонии и баланса, противоположных начал. 

                                                  В) «Бунташный ХУ11 век»  России:

“ Смутное время России” -  ХУ11 век  оказался классическим образцом протекания российской Бифуркации:


-  иностранная интервенция поляков и шведов;


-  конец династии Рюриковичей и начало новой династии Романовых;


-  политическая нестабильность и убийство царевичей (Дмитрий – сын Грозного, Федор Годунов, Лжедмитрий и другие);


- трудная экономическая ситуация в годы царствования  Ивана Грозного, отягощенная экологическим кризисом и тяжкими природными условиями ХУ11 века: не прекращающимися эпидемиями чумы, неурожаями и  массовым голодом населения;


-  народные восстания и бунты: Болотников, Разин и другие;


- церковный кризис: от первого патриарха Иова (1589) до смерти последнего Гермогена (1700)  уложился весь этот “бунташный век”; кроме того Никоном предпринята большая церковная реформа, результатом которой стал тяжелейший церковный  Раскол, распад «симфонии» государства и Церкви;


- духовный кризис, расколовший общество и Церковь на две половины: старообрядцев и “новообрядцев”, сторонников государственной церкви . Почти половина населения ушла в леса и в скиты, выключившись из хозяйственной и социальной жизни стран;


- в результате политическая верхушка общества в лице Алексея Михайловича и Петра Первого сделали четкий поворот на Запад, считая неэффективным весь прежний курс политической и религиозной   стратегии Россией.


Возможно, лично для   них это был единственный выход, но в стратегическом отношении это была ошибка, ибо у России своя судьба, а не следование в хвосте Запада или Востока. Она - типичная “срединная империя”, задача которой соединить концы: и Запад, и Восток в единую систему.


Выбор в качестве основы политики  рациональной, сугубо умственной стратегии Запада, опора только на Разум и Интеллект не адекватны  сути России, страны по существу “сердечной”, “иньской”, “женственной”. Не случайно, именно Богородица в конце концов развернула над ней свой “плат” для спасения и взяла наш народ под свое особое покровительство.


Вместе с тем, эта эпоха породила не только Петра, она дала такую огненную личность как протопоп Аввакум Петров. Его “Житие” является одним из оригинальнейших русских  литературных произведений во все времена. В эту эпоху сложился один из первых русских поэтов - Симеон Полоцкий, а при его участии - первый русский театр.


С этой эпохи можно начинать взлет русской культуры, взлет русского личностного сознания вообще, ибо кроме Петра в ней действовали такие оригинальные личности, как Лжедмитрий, как Степан Разин, как Аввакум Петров и другие. Одна только Православная Церковь канонизировала за это время не менее  200  святых, среди которых Нил Сорский и Иосиф Волоцкий.  Точку отчета “Золотого века” русской культуры также нужно вести отсюда, ибо весь  пушкинский период  русской культуры есть ничто иное как реакция России на реформы  Петра Первого.


Россия благодаря этому “бунташному веку” стала частью Европы и, хотя это не ее миссия, и начала вбирать в себя крупицы великих достижений Европы за все прошлые века, изменив своему традиционному “железному занавесу”, отгораживающему ее от остального мира. Одно это заставляет нас быть предельно осторожными в оценках деятельности Петра Первого.


Вместе с тем, именно  “Перестройка ХУ11 века” оказалась наиболее роковой для судьбы России. так же, как для судьбы человечества роковым оказался Ренессанс. Петр нарушил традиционную “симфонию” Государства и Церкви, лишил ее права на критику действий правительства, которое она имела даже в тяжкие времена Ивана Грозного, хотя он первый казнил тогдашнего патриарха за эту критику. 


Отменив патриаршество и  создав Синод, ставший по сути одним из министерств Правительства, Петр  заложил мину под духовное единство российского Социума. Не случайно, Бердяев назвал Петра “большевиком на троне”. Религия перестала играть в жизни России ту важную роль, которую она играла прежде и будет играть в будущем. К чему это привело? 


В России никогда не было церковных гонений по образцу католической инквизиции. Что ж,  мы  “наверстали упущенное” в годы  сталинского террора. Возможно, число жертв этого террора близко общему  количеству жертв инквизиции во всех европейских странах за пять веков ее существования. Единственная разница, что у нас это жертвы Правительства, а не Церкви, как на Западе. Но “пепел Клааса” все равно стучит в сердца людей, родственники которых погибли в этом терроре.


В  завершение следует сказать, что духовный Раскол единого православного  миросозерцания, свойственного всему  Московскому Царству, начатый по инициативе Никона  и поддержанный Алексеем Михайловичем, получил свое окончательное завершение в послепетровскую эпоху, когда дворянство, перейдя на позиции западноевропейской культуры, окончательно оторвалось от народа, оставшегося на старых русских позициях, частично преданных “старой вере”, частично перешедших на “новую обрядность”.


Подводя итоги “бунташного века” надо четко понимать, что именно благодаря ему стала неизбежной и Октябрьская революция, принесшая столько зла России, и Перестройка, протекающая с таким наплевательским отношением социальной верхушки  к нуждам народа. Но “цыплят, как известно, по осени считают”. Имели ли все эти жертвы смысл, становится ясным из итогов последней Четвертой Перестройки, начавшейся Февральской  Революцией, перешедшей в Октябрьский Переворот, и  завершающейся  нашей нынешней эпохой реформ, продвинутой в ХХ1 век.

                           5.3.ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ:
                                   5.3.1.  Петр Первый и Екатерина Вторая

Как подлинно русский человек, Петр 1 - фигура сложная,  трагическая и сотканная из противоречий. Пушкин, отмечая  широту его государственных преобразований, не преминул подчеркнуть, что многое в государстве держалось на кнуте, процитировав  мнение мадам де Сталь, что «российское самодержавие - это деспотизм, ограниченный удавкою», намекающее на смерть Павла 1.

                 Отметим несколько положительных аспектов в трудах Петра:

1.  Веротерпимость Петра и послабления раскольникам: (см. об этом А.М. Панченко «Петр1 и веротерпимость» - в книге «Русская история и культура» - СПБ., Юна, 1999 г., стр 437-447)

2.   Создание мощной армии и флота;

3.  Поддержка  демократических методов управления (коллективное принятие решений в Коллегиях);

4.  Народное просвещение: расширение церковно-приходского обучения крестьян и создание специальных дворянских школ и лицеев, учреждение университетов;

5.  Открытие библиотек, музеев, основание газеты, способствование расширению  контактов с европейской культурой;

6.  Организация и развитие науки и  промышленного производства в России;

7.  Изменение положения женщины в семье ( это, кстати, сделало возможным появление на троне в России первых женщин);

8.  Помощь простым людям (смерть от простуды, полученной  во время  спасения из воды  матросов);

9.  Поддержка любого рода инновационных начинаний и отечественных талантов.

                                Негативные аспекты в деятельности Петра 1:

1.  Петр заменил Патриархат - Синодом как одной из 12 коллегий (Духовной коллегией), которой себя же и назначил руководителем,  что превратило священников в обычных государственных служащих, обязанных в нарушение тайны исповеди  о любом «вольномыслии»  докладывать начальству. 

2.  Он создал многочисленную чиновническую прослойку, эксплуатирующую страну и до сего времени без эффективных способов ограничения их самоуправства.

3.  Он поднял волну недоверия к священникам, что пагубно сказалось на отношении народа к Православию (сетовавший на это обстоятельство Пушкин, подчеркнул, что «греческое вероисповедание, отдельное от всех прочих, дает нам особенный национальный характер» ( Золотой том, стр.680).

4.  Петр задал традицию формального обожествления русских монархов (сластолюбивая Екатерина считалась  «Великой», неуравновешенный Александр 1 - «Александром Благословенным», пьяница Александр Ш - «Александром Миротворцем»,   плохой политик, но хороший семьянин, Николай  Второй  уже в наше время объявлен  «святым», хотя в Святцах ни одного царя ( князей - много), кроме него,  так и нет.

5.  Петр был инициатором «светской нравственности», то есть попытки заменить православную мораль на светскую, чего  народ, в конце концов, не принял, хотя  деятели культуры в России стали считаться  большими духовными наставниками, чем рядовые священники.

6.  Петр ограничил свободу и поддержку государства монастырям, чем  подорвал  монашество в России.

7.  Он формально санкционировал превращение духовного сословия в «низшее сословие» на Руси, что без сомнения привело в конечном итоге ко всей  аморальности и ужасам революций  ХХ века. 

8.  Петр породил последствиями своих указов новую «разночинную интеллигенцию» - могильщика русской духовной культуры и да и самой самодержавной власти.

9.  Петр перенес столицу из Москвы - в Петербург на гнилое болото в устье Невы, чем во многом предопределил гнилостность русского политического ландшафта вплоть до ХХ века.

В особенности жестко Пушкин высказывается в адрес Екатерины Второй: «Со временем история оценит влияние её царствования на нравы, откроет жестокую деятельность ее деспотизма под личиной  кротости и терпимости, народ, угнетенный наместниками, казну, расхищенную любовниками, покажет важные ошибки в её политической экономии , ничтожность в законодательстве, отвратительное фиглярство в сношениях с философами её столетия, - и тогда  голос обольщенного Вольтера не избавит её славной памяти от проклятия России». (Золотой том, стр. 680).                                                                      

Затем Пушкин отмечает следующие отрицательные стороны её правления:

 своим молчанием поддерживала корыстолюбие своих временщиков;

 уничтожив внешне звание «рабства», она раздарила около миллиона свободных государственных крестьян, закрепостила свободную Малороссию и польские провинции;

 вроде уничтожив пытку, создала «тайную канцелярию»  (прообраз КГБ) для  скрытых  злодеяний правительства;

 поддерживала просвещение, но всех  опальных литераторов держала в тюрьме (Радищев, Новиков, Княжнин, который умер под пыткой);

 ограничила монастырские доходы, сократив тем самым возможности монастырей для просвещения народного.

И главное - её  правление были лишено всяких гармонических начал, имело внешнюю   чистейшую фикцию, маску гармонии   - «потемкинские деревни», о которых она все знала и молчала. 

                                 5.3.2. «Самодержавие, Православие, Народность. (СПН)»:

Формула СПН  была рождена в эпоху Николая Первого имела под собой то же превратное содержание, как и вся деятельность Николая. Ф.Тютчев очень точно высказался по его поводу:

«Не Богу ты служил и не России, служил лишь суете своей;

И все дела твои - и добрые и злые, -  все было ложь в тебе; 

Всё  было - призраки пустые: ты был не царь, а лицедей».

Пушкин высказывался о царе в более положительном тоне, но поэт не знал финала его жизни. Суд  о людской судьбе может быть осуществлен на этой земле лишь только после смерти человека , когда и была написана тютчевская «эпитафия». В обществе долгое время циркулировал  неподтвержденный слух о самоубийстве царя, не выдержавшего позорного поражения России в Крымской войне. В любом случае это поражение его доконало. 

Формула СПН фальшива более, чем на половину. «Самодержавие» - да, это образец государственного устройства России в ту пору. «Православие» - да, но только  наполовину. Пусть  государственной религией оно в ту пору  являлось,  бытие Православия было заковано в такие извращенные рамки, как мы уже попытались показать в выше приведенных строчках, что  подлинным древним византийским Православием на России в ту пору и не пахло.

«Народности» же ни в образе царского  правления, ни в поддержке народной нравственности  при николаевском режиме вообще не было никакой. Еще можно говорить о возрождении  «народности» в  годы правления Александра Второго, все-таки освободившего крестьян от позорной крепостной зависимости, но никак об эпохе   его отца. Фальшивость формулы СПН компенсировалась непомерной гордыней властей  и их национальным самодовольством, совершенно противным подлинному духу Православия.

                              5.3.3. «Семейная личность» - единство Мужского и Женского: 

А.С. Пушкин утверждал «Самосознанье человека - залог величия его!» Пусть даже поэт прав, но  всё  хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа большого самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие отпадения  от Бога и начало   демографической катастрофы.

 Человек по определению не полон, целостна только пара особей: мужчина и женщина, Адам и Ева.  Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  целостность которой завершается  рожденным ими ребенком.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя абсолютно самодостаточными, сексуальное удовлетворение приходится получать с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение  приносит им    индивидуальное творчество.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. «Крайности  в нашей жизни всегда сходятся».

Высокая социо-культурная стабильность может существовать только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Наиболее точно  христианские основы духовной стабильности изложены в библейских заповедях, тонко рассчитанных именно на  «моменты устойчивости»:

 блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

 блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

 блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

 кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

 оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

 всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

 если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

 кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

 кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

 любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас  и молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди, нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация  спасает нас от мысленных  грехов, не менее страшных в Православии, чем грехи физические.

Сущность Нагорной Проповеди - в отказе от  жестких требований иудейского Закона и замене их на  требования Любви. «Русский человек должен жить не по Закону, а по Благодати!» - это открытие сделал  в Х1 веке митрополит Илларион. Это фундаментальное открытие для духовного Бытия и целостности всей нашей страны. Исторические примеры отступленеия от него приводили только к  краху российской национальной идентичности, например в петровскую эпоху,  пока в  дело не вмешался «Золотой век» Русской культуры. 
В постоянной  Любви Человек  способен  жить только, находясь  в  активном творчестве: художественном, семейном, социальном.  Такой тип  личности демонстрирует нам  Александр Сергеевич  Пушкин.
                        5.3.4.  Высокое искусство и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:
Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным русское классическое искусство «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не совсем  приличные для России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писаные кнутом». Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерен был немедленно выслан из России. К этой нашей трактовке смысла последней дуэли склоняется и известный пушкинист Н.Н. Скатов ( См. Библиография этого раздела, п. 53)

Кроме того, Пушкин совершенно простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован.

Пушкин учит нас вставать после великих падений, одним из которых для него  была богоборческая «Гаврилиада». Он получил у царя прощение за её создание и постарался уничтожить все доступные ему экземпляры поэмы.


Жуковский, присутствовавший при самом моменте смерти поэта, отмечал, что лицо его при этом стало прекрасным, будто он открыл для себя нечто радостное на Том Свете, что и сделало просиявшим его лицо.

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве.

По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

Эта тайна не только в пушкинском творческом наследии, но и в опыте построения своей собственной биографии, в том выборе, который  поэт  совершил в последние моменты жизни.

Наиболее ярко она проявляется в секрете его последней дуэли с Дантесом. Формально к нему Пушкин никаких претензий не имел, тем более, что он был в тот момент его родственником - мужем сестры жены. Вызов был послан не против него, а против Геккерена.

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Геккерен был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в которые входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей.

Большинство из них были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам Геккерен прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики была позорно проигранная Крымская война.

  Пушкин хорошо сознавал, что дуэль и возможная его смерть привлечет внимание царя к этой ситуации и заставит его пересмотреть отношение к этим людям. Так и произошло. Геккерена выслали, кресло под  президентом Академии зашаталось, только один  Нессельроде уцелел.

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России, кстати,  не без влияния Федора Ивановича Тютчева.

В дуэльной истории Пушкин реализовал свой собственный призыв к Богу из стихотворения «Отцы-пустынники»:

«О, дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

  И дух терпения, смирения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

В истории осталось свидетельство священника, принимавшего последнюю исповедь поэта, сказавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти. Он был отпет и соборован.

Православное величие Пушкина не только в умелом строительстве собственной биографии, но и в творчестве, как например, в последнем четверостишии «Памятника»:


«Веленью Божию, о Муза, будь послушна! Обиды не страшась, не требуя венца,


Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца.»

Новация «фактологического этапа» в духовно-творческом сознании России состоит   в том, что светочи  этого этапа обратили главное внимание не только на личное творчество, но и на личный пример в строительстве собственной судьбы. Особенно высок в этом плане Серафим Саровский, выдвинувший потрясающе важный для России тезис: «Спасись один, вокруг спасутся  тысячи».
Х1Х век начался Французской революцией 1793 года и завершился Октябрьским переворотом в 1917 году. Скорей всего и ХХ век  закончится он только к 2013 году, когда миру предсказан серьезный катаклизм, выводящий человечество на новые горизонты духовного и социального развития.


Этот катаклизм не обойдет и Россию. Но ничего хорошего нам от русских революций ожидать не приходится, поэтому всем стоит прислушаться к предупреждению Александра Сергеевича о “русском бунте, бессмысленном и беспощадном”.

Пушкин внимательно изучал все русские “политические бифуркации”, начиная с “большевика на троне”, как называл Петра Первого Н. Бердяев. Несмотря на то, что его историческую оценку Петра никак не мог бы разделить Николай Первый, выплативший поэту авансом за несколько лет вперед плату придворного историографа, историческое чутье помешало Пушкину идеализировать своего героя. И поэтому написать официальную «Историю Петра Первого».


 Мы находим в его набросках к  “Истории Петра” весьма знаменательную оценку: ”Достойна удивления разность между государственными учреждениями Петра Великого и временными его указами. Первые суть плоды ума обширного, исполненного доброжелательства и мудрости, вторые - жестоки, своенравны и кажется писаны кнутом. Первые были для вечности или, по крайней мере, для будущего,  - вторые вырвались у нетерпеливого и самовластного помещика”.


Эти заметки второй половины тридцатых годов только развивают предварительное мнение, возникшее у поэта еще раньше. И.Фейнберг в своих заметках рассказывает о сделанной по-французски надписи наискосок по писаному листу бумаги: ”Петр Первый одновременно и Робеспьер и Наполеон (“воплощение революции”). Затем добавлено: ”Средства, которыми совершается революция, недостаточны для ее закрепления”. (Цитирую по И.Фейнберг “Читая тетради Пушкина” - М., Сов.пис., 1985, стр. 604)


Эта глубочайшая социальная мысль поэта пока не нашла достойного отражения в современной политологии. Действительно, опыт Французской революции (якобинцы и Наполеон) Февральской революции (кадеты и Ленин) и революции Октябрьской  (большевики и Сталин) наглядно демонстрирует, что делающие революцию никогда не пожинают ее плодов. Последние достаются совсем другим, сумевшим кардинально поменять средства закрепления революции, даже ценой физической гибели ее авторов.


Нагляднее всего мы ощутим это обстоятельство на своей собственной шкуре, стоит повести речь о результатах нашей последней революции - «Перестройки».  Устроенная демократами, она не принесет им никаких дивидендов, ибо у них нет “средств для ее закрепления”. Должен прийти правитель, остро чувствующий логику духовно-исторического пути России, который сумеет направить страну не по западному капиталистическому пути, переживающему сейчас тотальный кризис, а по оригинальному и более соответствующему историческим реалиям России и духу ее синтеза,  пути. Возможно, это удастся президенту В.В.Путину…

О нашей ответственности перед пушкинской методологией толкования судеб России  говорил Валентин Непомнящий: ”Второй раз ( после Петра Первого - Ю. Г.) в истории России ей предлагается бросить свой крест и начать жить, “как  люди”, второй раз совершается покушение на ее “в н у т р е н н е е” (разрядка автора), на духовный и душевный строй и систему ценностей, продолжающие, невзирая на наше отступничество, определять наше самостояние; второй раз предпринимается попытка заставить Россию освоиться в общем беге к пропасти, научить ее “не созерцать и судить” мир и самое себя, не озираться вокруг, не сомневаться в необходимости наживать “палаты каменные”, не погружаться в раздумье, не жить, не мыслить, не страдать, - а перейти  на  д р у г и е  
о б о р о т ы (разрядка автора), чтобы в их мелькании как-нибудь расплылась, размылась,  сгинула и не мешала “прогрессу” русская духовность”. (Московский пушкинист.Вып.3. - М.,Наследие,1996. стр. 51)


Нечто подобное этому писал еще Дмитрий Мережковский в своей статье о Пушкине: ”Вся русская литература после Пушкина будет демократическим и Галилейским восстанием на того гиганта, который ”над бездною Россию вздернул на дыбы”. Все великие русские писатели, не только явные мистики - Гоголь,  Достоевский, Лев Толстой, но и даже Тургенев и Гончаров,  - по наружности западники, по существу такие же враги культуры ( имеется в виду - “западная культура” - Ю. Г.), - будут звать Россию прочь от единственного русского героя,  от забытого и неразгаданного любимца Пушкина, вечно одинокого исполина на обледенелой глыбе финского гранита, будут звать назад к материнскому лону русской земли, согретой русским солнцем, к смирению в Боге, к простоте сердца великого народа - пахаря, в уютную горницу старосветских помещиков, к дикому обрыву над родимой Волгой, к затишью дворянских гнезд, к серафической улыбке Идиота, к блаженному “неделанию” Ясной Поляны, - и все они, все до единого, быть может, сами того не зная, подхватят этот вызов “малых сих” великому, этот богохульный крик возмутившейся черни: ”Добро, строитель чудотворный! Ужо тебе!” (Д.С.Мережковский. В тихом омуте. - М., Сов.пис., 1991, стр.  198)


Принять этот рационализированный западный, революционный  и мужской путь “женская душа” России явно не сможет.  Анализируя специфику русской души в романе “Евгений Онегин”, поэт сделал  ощутимый крен в сторону Татьяны Лариной (“Я так люблю Татьяну милую. мою!”) - женской половины, а мужская половина, по которой и назван роман, получилась суше и холодней. Что это? - Неудача Пушкина или  отражение реальности России? Мы склонны думать, что последнее…

По мнению многих западных психотерапевтов Россия обладает душой мазохистки.(См. книгу Д.Ранкур-Лаферрьера “Рабская душа России”- М.,Арт-бизнесс-центр, 1996). На месте автора этой книги я бы объявил мазохистом самого Христа, сознательно выбравшего Голгофу (“Впрочем, не как я, но как Ты!”). Россия идет в этом русле “культа страдания”, но не потому, что мазохистка, а потому, что  избрала для себя дорогу следования за Христом, что остается полной  загадкой для западных толкователей, по сути своей  не верующих в Христа.


В природе России также доминирует женское начало. Именно поэтому судьба России - идти не по пути мужского насилия над природой, а искать дорогу Коэволюции, любовного соединения, единственно способную спасти мир в предстоящем ему экологическом коллапсе.


Любая революция навязана Разумом, она идет от чисто “галльского рационализма”, а Россия давно выбрала для себя “галлилейский путь”, путь Жертвы, Путь Страдания, путь Креста, зная, что только на нем лежит выход из глобального тупика, куда этот  западный Разум загнал в данный момент весь мир.


Какой ценой будет найден выход? - Да, цена для самой России очень высока: не менее сотни миллионов жизней, если учесть тренд предыдущих ее жертв. Но Россию с этого пути не свернуть, ибо такова ее душа, да и ставка в этой игре больше, чем жизнь, - судьба всего мира!


В заключение этого параграфа несколько поучительных  мыслей Пушкина о судьбе еще одного русского революционера пушкинских времен - Александра Радищева:


“В Радищеве отразилась вся французская философия его века: скептицизм Вольтера, филантропия Руссо, политический цинизм Дидерота и Реналя,: но все в нескладном, искаженном виде , как предметы криво отражаются в кривом зеркале. Он есть истинный представитель полупросвещения. Невежественное презрение ко всему прошедшему; слабоумное изумление перед своим веком, слепое пристрастие к новизне, частные поверхностные сведения, , наобум приноровленные ко всему - вот что мы видим в Радищеве.  Он , как будто старается раздражать верховную власть своим горьким злоречием; не лучше ли было указать на благо, которое она в состоянии сотворить? Он поносит власть господ как явное беззаконие; не лучше ли было представить правительству и умным помещикам способы к постепенному улучшению состояния крестьян; он злится на цензуру, не лучше ли было потолковать о правилах , коими должен руководствоваться законодатель, дабы, с одной стороны, сословие писателей не было притеснено, а мысль - священный дар Божий не была рабой бессмысленной и своенравной управы; а с другой стороны,  чтобы писатель не употреблял сего божественного орудия  к достижению цели низкой или преступной? Какую цель имел Радищев? Чего именно желал он? На сии вопросы вряд ли бы он смог и сам отвечать удовлетворительно. Влияние его было ничтожно... ибо нет убедительности в поношениях, и нет истины, где нет любви!” (Пушкин. Золотой том. - М., Имидж,1993, стр.763)


Признавая, таким образом, положительные стороны в творчестве Радищева, Пушкин уверен, что влияние его ничтожно, ибо в его “истинах” нет Любви. Чисто христианская мысль. Неслучайно, Радищев  так нравился нашим советским правителям: “Скажи мне , кто твой друг, и скажу, кто ты!”       Уроки А.С.Пушкина для нас бесценны, мы еще вернемся к ним в обстоятельном обзоре. 
                  5.3.5. «Золотой и Серебряный века Русской культуры»

                                  А) «Золотой век русской культуры»:


Высочайшего уровня концентрации времени (информационно-духовной напряженности текстов) достигла русская литература Х1Х века в творчестве четырех своих главных представителей - Пушкина, Гоголя, Толстого и Достоевского. Период их творчества назван в истории «Золотым веком русской культуры» В  совокупном творчестве писателей  этого времени отразился по существу весь "духовный континент " России в четырех своих главнейших проекциях: Мифе, Норме, Факте и Инновации.


Каждый из этих писателей несет в своем творчестве доминанту какой-либо одной проекции, а все вместе они удивительно гармонично обнимают целое Русского Духа.


Творчество Александра Пушкина мы относим к мифологической проекции русской культуры:

- он является первоисточником русского литературного современного языка;

- он - творец большинства современных литературных жанров - лирического жанра в поэзии, прозаической повести, романа в стихах, исторической драмы, жанров русской эссеистики и т.д.;

- ему принадлежит русский комплекс "культурных идей", в частности, идеи "самостояния личности", специфического соотношения рока и исторической случайности, проблемы "лишнего человека", не способного в условиях России реализовать свой творческий потенциал, соотношения личности и власти и другие.


Суть мифологической доминанты произведений поэта лежит в уникальном оптимистическом настрое его творчества, который с такой силой реализован только... в русских сказках! Поэтому он и сам блестяще выразился в сказках, создав далеко не простые и рассчитанные не только на детей произведения в этом жанре.


Его природная гармоничность уравновешивает самый трагический материал. Вспомним "Евгения Онегина": один главный герой убит другом на дуэли, второй не может найти себе пристанища и глубоко несчастен, третья живет с нелюбимым мужем. Но наши чувства по прочтении романа в стихах - самые светлые...


Хотя основная доминанта его творчества - мифологическая, но в нем присутствуют элементы Нормы, Факта и Инновации. Последней стихии принадлежит открытие Пушкиным пророческой сущности творчества. Стихотворение "Пророк" - не просто инновационное, оно космическое и провиденциальное. Как и его последние стихи ("Каменноостровский цикл") оно свидетельствует о высокой духовности автора.


Для Пушкина характерна быстрая духовная эволюция, гармоничный переход от язычества лицейских времен - к афеизму романтического периода и затем - к глубокой религиозности второй половины жизни. Из воспоминаний его друзей мы знаем, что в конце жизни он читал только "Евангелие", так как находил в нем ответы на все свои вопросы.


В отличие от Пушкина, творчеству Николая Гоголя свойственна уже нормативная, глубоко православная, духовная позиция. Сущность Гоголя - стремление к духовному Идеалу и тоска по невозможности его реалистического воплощения. Прослушав некоторые страницы "Мертвых душ", Пушкин воскликнул: "Боже, как же грустна наша Россия!" Традиции современного театрального прочтения этого произведения только подтверждают его глубочайшую  актуальность.


О духовности писателя свидетельствует и факт сожжения Гоголем второго тома своей эпопеи, вследствие его несоответствия, по мнению автора, высоким требованиям духовного Идеала. Только с этих позиций можно оценить высочайшее  значение, которое писатель придавал "Избранным местам из переписки с друзьями".


Проблема Льва Толстого - это апофеоз личностного самостояния, основанного уже на фактологической стихии творчества. Толстой возвышается над читателем, как гора над пигмеем. Она подавляет своим величием и масштабностью мировидения и творчества. Величайшая гордыня позволяет ему бунтовать не только против "сильных мира сего", но и против самого Бога, за что он и был отлучен от Церкви Синодом.


Он создает оригинальную философию "непротивления злу насилием", которая никак не привилась на русской национальной почве, но стала государственной идеей Индии, благодаря увлеченности ею основателем современного индийского государства - махатмой Ганди. В противовес ей в России было создано очень глубокое православное сочинение Ивана Ильина "О сопротивлении злу силою", более соответствующее нашему национальному менталитету.


Основной акцент мы должны сделать на творчестве самого инновационного российского  писателя Федора Достоевского из-за его необычайной актуальности в наши дни. В своем творчестве он выразил наиболее таинственное свойство нашего менталитета - соединение крайней духовной напряженности ("апокалиптичность") со стремлением к целостности и гармонии. Русскую душу всегда носит по безднам, хотя она интуитивно догадывается, что Добро и Зло в мире тесно связаны, что не познав Зла, нельзя оценить и Добро.


Достоевский  с одинаковым вниманием  относится поэтому и к святому - старцу Зосиме и к убийце - Раскольникову. .Авторы книги "Родная речь" обратили внимание, что " преступление в парадоксальной этике Достоевского смыкается с величайшей жертвой. Смертный грех - цена освобождения от истории, цена Нового Иерусалима." (Генис А., Вайль П.  Родная речь.-М.:1991,с. 165)


Под "величайшей жертвой" имеется в виду жертва Христа, отдавшего за нас свою жизнь. Нужно помнить тонкий нюанс: автор не уравновешивает убийство и крестную жертву. Христос остается высшим духовным ориентиром. Но, исследуя тайники русской души, писатель показывает, что путь к спасению души лежит не через абсолютизацию Добра, а через абсолютизацию полноты человеческих проявлений при доминанте Христовой любви. «Зло как Путь к Добру» - это чисто  по-русски.

Даже самые великие святые у Достоевского все-таки и грешники. Тот же Зосима после смерти "провонял". Достоевскому важна концепция "суда" над людьми. Преступление не само ценно, оно - лишь этап (один мах маятника), оттолкнувшись от которого герой должен прийти к очищению через покаяние или через "наказание", если пользоваться "судебной" терминологией.


Раскольникову необходимо принять "на себя все грехи человечества и тем изжить их"(Цит. пр-е, стр.165) Но в цели содержатся и адекватные ей средства. Поэтому очищение от греха возможно лишь после "греховного действа", после совершения "преступления". Маятниковая этика Достоевского не знает чистого Добра или чистого Зла. Без Зла невозможно просветление души и обретение "фаворского света". Мораль  Достоевского - это  синтез Добра и Зла при доминанте Добра.


В результате суд над любым преступлением оказывается у автора парадоксальным образом, связанным со Страшным Судом. Он наступает только тогда, когда, люди, очистившись, сумеют изжить "неправду мира сего". Все грешны, но именно поэтому у всех есть возможность спастись.

Таким образом, в отличие от протестантства или католицизма, где спасение - прерогатива "избранных", у Достоевского его наследуют "грешники".
Это чисто русское открытие, подтверждающее важную особенность национального менталитета и миссии России: "спасение для всех и со всеми".


Герой Достоевского - это творческий человек, пребывающий в постоянных муках духовного роста и сомнений по этому поводу. Он изведал все бездны падения и пучины отчаяния, ибо он кроме того еще и исследователь. Вне греха он не может вершить суд над собой, но это всегда Страшный Суд. Авторы книги "Родная речь" делают упор на литературной одаренности Раскольникова и на его возможном будущем писателя. Это вполне вписываемся в нашу концепцию "духовно-ориентированного творца как строителя будущего России ".


Механизм духовного становления творца, как это было в свое время показано М.М.Бахтиным,- духовный диалог во всех его проявлениях ("со значащими другими", " с двойником", с собственной совестью и голосом Бога в ней и т.д.).


В богословии традиционной формой диалога с Богом является затвор, одиночество, строгий пост (а лучше всего - кратковременное голодание, как например, у Христа - 40 дней), молитва. Достоевский предлагает еще одну форму диалога - отождествление себя с Богом (идущим на Голгофу) путем принятия на себя ответственности за весь мир.


Обычный человек не в состоянии взять на себя такой высочайший нравственный груз. Герои Достоевского способны на это, ибо они - "не тварь дрожащая, а право имеют". В этом отношении они - подлинно русские люди и  ведут себя так, как поступает Россия по отношению ко всему иноязыкому  миру, - берет на себя ответственность за судьбу всех людей. 


В этом проявляется "апокалиптичность" романов Достоевского, так как Страшный Суд творится в них главными героями над собой. Творится для того, чтобы его отдалить-приблизить, чтобы с помощью такого Суда выйти на единственно приемлемый для себя духовный диалог  с Высшим Началом во имя спасения мира.


Таким образом в судьбе одного персонажа (например, Раскольникова) концентрируется история всего мира: от Сотворения до Апокалипсиса. Русская литература благодаря творчеству Достоевского демонстрирует высочайшую концентрацию времени в произведениях культуры.
                                                Б) «Серебряный век» русской культуры:

 «Серебряный век» русской культуры не так духовно  целостен, как «Золотой» . Основная идея, на которой он возник, - идея религиозного освобождения, в том числе и от православной духовности.  Разночинная интеллигенция в «лице нигилистов»    толкнула Россию в объятия бездуховной культуры и торжества анархических идей, приведших её через цепь террористических актов к греху Октябрьской революции.    Но Россия за этот грех жестоко заплатила.  И сейчас делает выводы...  Ну, по крайней мере, должна, как мы надеемся,  их сделать!

Именно нигилисты в лице Писарева и  прочих писак из его шайки сделали попытку расправиться с самим Пушкиным, поскольку религиозная ориентация поэта их не устраивала. Думаю, что их не устраивала  духовность всей реалистической литературы  «Золотого века». Частично этот  протест был реализован в атеистических проявлениях литературы Серебряного века, но его основное ядро - все таки было связано  именно с христианским  Возрождением. Неслучайно именно в это время возникла религиозная философия, организовалось несколько духовно-религиозных обществ интеллигенции, стремящихся найти контакты с Православной Церковью.

Из бездуховных традиций  литературы того времени, вместе с тем,   выросла пролетарская и рабоче-крестьянская культура, пытавшаяся «сбросить Пушкина с корабля современности». Атеистический порыв эпохи захватил даже таких внутренне религиозных поэтов, как С.Есенин, хотя не всерьез. Именно из-за этого он и погиб. Отправной точкой творческих исканий символистов была борьба с реализмом, которая с одной стороны, через модернизм,  готовила новый синтез - «фантастический реализм» ХХ1 века,, а с другой стороны  была маской, прикрывающей  протест  против духовности русской классической прозы. Ярким проявлением этой борьбы стало творчество Максима Горького. 

Трагедией  «Серебряного века» стало то, что это Духовное  Возрождение  более правильно было бы назвать «Ренессансом-декадансом». Он  был основан  отнюдь не  на христианской традиции, хотя самим авторам казалось, что это не так. Христос финала поэмы Блока «Двенадцать» - скорей всего  это - Сатана, ибо Сын Божий не мог бы возглавить эту матросскую банду. Блок так не думает и ошибается. Такова  же и судьба семейства Рерихов (привезших письма Махатм Советскому Правительству) и многих других представителей этого этапа культуры. Предстоящая революция была бездной, в лицо которой они предварительно заглянули и ужаснулись, но  кое-кто все-таки стал певцом  этого ужаса, например, Владимир Маяковский. 

По сути дела деятелем культуры того времени показалось, что нет большой разницы в воспевании Христа или Дьявола, поскольку оба - представители духовного мира.

Именно в эпоху «Серебряного века» окончательно оформился разрыв светской и духовной культуры России, необходимость соединения которых осознана только в конце ХХ века и породила нашу Перестройку.  В ту пору очень тонко подметил  разрыв  двух культур Николай Гумилев в своем стихотворении «Слово»:

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

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это Слово - Бог.

Мы Ему поставили пределом скудные пределы естества,

И, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова».

 Однако творческая мудрость Россия сделала из  этого разрыва свои глубокие выводы. В частности это касается творчества Николая Заболоцкого:

             «Не бойтесь бурь! Пускай ударит в грудь природы очистительная сила!

              Ей все равно с дороги не свернуть, которую сознанье начертило.

              Учительница, девственница, мать, ты не богиня, да и мы не боги,

              Но все-таки так сладко понимать твои бессвязные и смутные уроки!»
Пусть мы не боги, но в понимании природы к ним приближаемся, - вот мысль поэта.

             Религиозные искания поэтов Серебряного века наиболее ярко представлены в стихах Владимира Соловьева, Константина Романова (К.Р.), Вячеслава Иванова, Александра Блока,  Ивана Бунина, Николая Гумилева, Анны Ахматовой, Дмитрия Мережковского, Максимилиана Волошина, Бориса Пастернака и других.

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

 Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд и говорю - с Тобой!» - пишет Иван Бунин.

Анна Ахматова: «О есть неповторимые слова, кто их сказал истратил слишком много,

                              Неистощима только синева Небесная и милосердье Бога».

Специфика «Серебряного века» не исчерпывалась поэтическим Ренессансом, явленном, например,  в поэтическом  символизме. Сходные процессы протекали и в живописи и в музыке. Жертвой бездуховности там пал Михаил Врубель , сделавший основным содержанием своего творчества отпадение художника от Христа: «Демон сидящий», «Демон летящий», «Демон поверженный» и другие. 

В музыке - это Скрябин. Его  «Поэма экстаза»  является  звучным  гимном бесовским силам, протестом против христианства.   В прозе - это «Мелкий бес. Ф.Соллогуба, книги Л.Андреева, М.Кузьмина, М.Арцибашева и других. 

Многие творческие деятели «Серебряного века» произвели незаметную для самих себя подмену  Христа на Эрос, увлекшись различного рода извращениями, типа «любви втроем» и т.д. Именно моральный упадок русской культуры, допущенный ими,  породил глубину падения в духовную бездну всей  России,  последовавшего  в начале ХХ века.
Вместе с тем, именно религиозная философия «Серебряного века» стала гарантом нашего выживания на рубеже веков, если она будет адекватно осознанна, а главное принята народом. Но уже совсем другая проблема.

                       5.3.6. «Разночинная интеллигенция и русский анархизм»
Исходной точкой бунта против духовности был приход в культуру русской разночинной интеллигенции, не наследовавшей  высокие традиции  духовности дворянской культуры, а развивавшейся в оппозиции к ним.  Но в культуре любой разрыв целостности чреват опасностью прежде всего для той сферы культуры, в которой этот разрыв имел место. 

Благодаря успехам образования в разночинную интеллигенцию выбились многие деятели культуры, не имевшие дворянского звания. Среди них следует назвать нигилистских знаменосцев этой культуры, таких  как  упомянутый уже Писарев, Чернышевский, Белинский,  Добролюбов и другие. 
В данном исследовании мы стремились показать, что русская культура - явление целостное, плавно наследующее в своей линии развития все положительные тенденции предыдущих этапов. Это не значит, однако, что в ней не было своеобразных разрывов, лакун  этой целостности.

 Таким разрывом  представляется   революционная  идеология демократической разночинной интеллигенции, основанная на атеизме, на отказе от духовных накоплений «Золотого века» культуры, на призыве к анархии и революции.  Как мы уже показали, в основу идеологического протеста разночинцев была заложена идея «русского анархизма»  М.Бакунина. 

Предстоящую бездну революции  народники еще не ощутили на себе, а жаждали увидеть в ней только новый взлет подлинно народной культуры. Разрыв преемственности диктовал нигилистам свой путь, опирающийся на народные бунтарские традиции, но уже  без уже достигнутых  народом духовных вершин. То, что это самый пагубный для истории страны и народной культуры  путь, они еще не подозревали. Отвечать пришлось их детям.

 Прозорливее всего в отношении революционных идей демократической интеллигенции оказался Ф.Тютчев: «Революция - прежде всего враг христианства! Антихристианское настроение есть душа революции; это её особенный отличительный характер... Тот, кто этого не понимает, не более как слепец, присутствующий при зрелище, которое мир ему представляет» (Цитирую по М.М.Дунаев «Вера в горниле сомнений» - М., Издательский совет РПЦ, 2003 г., стр. 255.)
 Революционеры  той эпохи учились  прежде всего по роману Чернышевского «Что делать», который имел огромное влияние на Ленина. Идеологи этого направления произвели ловкую подмену: нигилисты  были поставлены на место   духовных праведников Земли Русской, они были выданы за   «новых демократов»,  за «соль земли», то есть за христовых апостолов. Во время нашей последней Перестройки произошло нечто подобное. 
Многие духовно неокрепшие души купились на эту пропаганду. Удивительно, что их ничему не научил терроризм нигилистов, убийство Александра Второго, освободившего крестьян и собиравшегося сменить политический режим: преобразовать  абсолютистское самодержавие в конституционную монархию. Народу России,  как предопределено,   сначала надо пострадать, прежде чем Истина станет достоянием  нашего массового сознания.. 
Трудно не поддержать  параллель между  революционными демократами Х1Х века и нашими демократами конца ХХ - начала ХХ1 века. Также, как и  их предшественники, те сделали себе имя на  жестком отрицании предыдущего этапа - культуры Советов. Мы не имеем больших иллюзий по отношению к последней, но сам факт разрыва культурной целостности нас очень настораживает…
Если демократы и «новые русские» не найдут спасительной идеи для создания своей оригинальной культуры, на отрицании советской культуры им свое будущее  не построить, равно как и новую успешную культуру на голом месте  не создать!


                                5.3.8. Торможение на этапе ФАКТА:



                     А) Переоценка значения науки

Если в нормативные времена переоценивалась «духовность» как способ решения всех проблем, то в «фактологический период» стали переоценивать «материю», поскольку нашли якобы всеобъемлющий способ её познания - науку. 

 Однако, наука была заведомо  ущербной, потому что отвергала гармонию миров, рассматривая в качестве объекта познания только видимый мир, а невидимый, духовный мир оставляя в стороне. Что же она получила  в итоге такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением видимых случайностей. Поскольку внутренне  единый  объект познания анализу не подвергался, частности заслонили собой всё, то есть и самую сущность Бытия.
 Более того, для умножения этих частностей ученые использовали все более изощренные методы анализа, такие же частные, к слову сказать. Подлинно системных методов анализа, учитывающих реальную многомерность  структуры мира,  ученые в расчет не брали, хотя они существовали, пусть пока в  чисто духовном  варианте (к примеру, «эзотеризм»).
Мир в глазах ученых дробился и усложнялся, а реальность все более уходила от своего истинного взаимосвязанного с человеком вида. Точнее, Человек присутствовал в исследованиях в неадекватном для своей сущности виде «Царя Природы», коим он по определению не является. «Антропный принцип» не прав в главном: он не учитывает иерархии духовно-материального мира, преувеличивает  значение Человека в нем. Вселенная подстроена, скорей всего, не просто под Человека, а под существование Бога в ней, являвшегося  её Творцом.


Проблема «Истинности Отражения» при этом  подменяется  в науке  проблемой «накопления множества «фактов и фактиков», давшей нам право  назвать этот способ познания и соответствующее ему «научное сознание» - «фактологическим».

Кроме того, наука обладала еще одним недостатком: по существу, до того, как в ней начали развиваться «экологические подходы», она своим преувеличением места Человека в мире Природы запустила механизм «загрязнения окружающей природной среды». Развивая фальшивую парадигму: «Все для человека, все во имя человека», она привела человечество на край глобальной экологической катастрофы, когда несистемный подход к реальности породил ситуацию, в которой идея - «все для человека», логически  оборачивалась его полным уничтожением в результате экологического загрязнения окружающей среды.  Крайности опять сходились.



Б) Сверхнормативное усиление значения отдельной личности

Это сверхнормативное усиление значения отдельной личности в ущерб соборности и коллективизму имело печальные последствия прежде всего для самого человека, подкрепленные повсеместным  ростом  индивидуализма в мире.

Глобальная катастрофа потому на нас и обрушилась, чтобы доказать никчемность индивидуальных усилий человека, если они не подкреплены стремлением к «соборности». В особенности эта тенденция приняла опасные формы на Западе, у нас все происходит много мягче, к нашему счастью


 В отличие от западного Возрождения, наше связано с именами преподобного Сергия Радонежского  и Андрея Рублева, а также с целой эпохой «монастырской колонизации» Руси. Никакого превышения значения отдельной личности при этом не имело места, ибо монахи предпочитали общежитийное житье, или «киновию».. 

Бог не оставил Россию без присмотра и послал ей такого смиренника и праведника, как преподобный  Сергий Радонежский, сумевший освободить Россию от всех негативных качеств, которые в эпоху  Возрождения имели место  на Западе. Огромное влияние на русский народ  имел пример великого смирения Серафима Саровского.

От зла  спасало нас их смирение, преодоление гордыни, аскетизм, предписанный им по монастырскому уставу и по всему чину православного мировоззрения.  Хотя, конечно, исключения были, взять хотя бы известный спор Нила Сорского и Иосифа Волоцкого.

Как уже говорилось, первый стоял за продолжение аскетической традиции в монастырской жизни, а второй - за то, чтобы монастыри были богатыми и могли, в случае опасности, помогать окружающему населению. Но этот спор бессмыслен, ибо на деле нужно сочетание обоих подходов.

Однако, особенность тех духовных  времен была такова, что побеждали не позиции, а личности их представляющие. В случае победы той или иной личности, её авторская позиция принималась со всеми негативными последствиями. Их просто не замечали.

Так случилось и в этом случае: победа точки зрения Иосифа Волоцкого принесла монастырям столь опасное искушение, когда необходимости спасать население от голода у России уже не было, да и враги монастыри не осаждали. Они  так разбогатели, что, если бы не траты на милосердие, то давно бы уже погибли от этой печальной участи - «быть богатым». В России очень многие приходят к этой мудрости, , считая «Не приведи Господи быть в этой стране богатым»! Опасность, что в споре противодействующих сторон, побеждает не истина, а личность, грозит России и по сегодняшний день, в особенности в сфере политики, которая у нас носит по преимуществу «личностной характер».

                

                        В) Потеря ощущения единства мира:

Человек с научным, фактологическим сознанием, потеряв, благодаря атеизму материалистической науки, правильную системную ориентацию в мире, где человек и Природа имели хотя бы равные права (на деле, как мы уже говорили, роль Природы много важнее роли человека), принял за истину пирамидальную структуру бытия, где наверху пирамиды он воодружен   сам.

Почему в эпоху Возрождения сожгли Джордано Бруно, а Галилей и Кеплер вынуждены были страдать за свое открытие множественности звездных миров? Только, потому что Церковь, их осудившая, внутренне не могла принять ничтожность человека в этих открывающихся  космических безднах.

Люди привыкли воспринимать тогда структуру мира как единство Пространства-Времени, а не как целостность  «Вечность-Бесконечность». Превышение роли человека локализует окружающий мир, сводит его «Вечность-Бесконечность» к «Пространству-Времени», подогнанному под масштабы самого человека. Но Время  в Истории   играет  чаще всего негативную роль в развитии, мешает человеку понять свое истинное место и его подлинное предназначение на земле..


Западная Церковь как бы приняла в качестве ненарушимого догмата будущий «Антропный принцип», согласно которому все основные параметры Космоса таковы, что они подогнаны под необходимость появления в них самого человека. На деле, всё - иначе.

Ближе к Истине считать, что параметры Космоса подогнаны под бытие в нем Бога, а не Человека, что  противоречит  закономерностям «антропного принципа»,  но зато согласно  богословскому миросозерцанию.

На деле Западная Церковь боролась лишь  с собственными заблуждениями, уничтожая людей,  утверждавших противоположное. Она отстаивала  не доктрины, а  заблуждения  людей Церкви, уверенных в своих позициях,  и не способных вместить до конца «Вечность-Бесконечность» Божественной точки зрения.

При внимательном рассмотрении вопроса становится ясным, что обе эти позиции можно примирить, ибо Пространство - Время имеет  материальную структуру, предполагающую появление в ней человека, а Вечность-Бесконечность Космоса имеет другую - духовную  структуру, ориентированную на бытие в ней Бога и на многомерность Космоса.  Причем их целостность обеспечивается не открытым тогда еще  «полевым механизмом»,  вечным круговоротом нейтрино, соединяющим  оба мира в Единое Целое. Сейчас многим атомным физикам это уже стало отчетливо  ясно.


Поэт Х1Х века искренне считал:

«Раскрылась бездна, звезд полна, звездам числе нет, бездне - дна!»


Поэт ХХ века скажет уже совсем по другому:

«А дальняя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода».

Ощущение целостности миров возвратилось человеку в ХХ веке. Оно одно стало противостоять механистической картине мира, навязанной нам прежним состоянием науки.  Сегодня эта целостность, как и последние достижения науки,  безусловно, работают на религиозное понимание жизни.

Однако, подход к Вере с чисто рациональных позиций науки, чреват потерей «тайны Бога»,  разбивающейся об абсолютную веру науки в её способность  до конца познать сущность мира. Более всего человек в Истории всегда платил за свои многочисленные иллюзии, и  за эту тоже придется заплатить.

Дело в том, что «Вечность - Бесконечность» Божественного мира столь велика и многообразна, что науке никогда не найти адекватных  инструментов познания этой Бесконечности. Зато они есть в богословии, но это уже «совсем другая материя».

Иллюзия, что наука легко может познать «тайну Бога», опасна тем, что подобное научное  подтверждение Веры работает на некую интеррелигию,  готовящую приход Антихриста. Но об этом мы еще позднее поговорим подробнее.
                         5.З.9. Синусоида марксистских иллюзий  России:
Пусть мы уже демонстрировали закономерность этой синусоиды, о  ней  стоит еще раз напомнить:

Очень редко,  но и астрологи способны на весьма полезные наблюдения за  закономерностями  исторического  развития России.  Сошлемся на анализ, проведенный группой астрологов под руководством Г.Кваши.(3-8,1)Воспользовавшись его внешней схемой: закономерность появления значимых событий в русской истории, начиная с 1881 года через каждые 12 лет, мы попытаемся дать ему свое толкование, отличное от астрологического.
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Из представленной  схемы  видно,  что  Россия периодически проходит спады (годы ниже оси ординат) и подъемы ( годы выше оси ординат) в  своей  деятельности.  Начиная с 1881 года, когда был убит Александр П,  состоялась казнь пяти "первомартовцев",  а Г.В.Плеханов задумал  первую марксистскую группу в России (была создана в 1882 г.), названную "Освобождение труда", начинается период обольщения России "Мифом марксизма". По нашей терминологии, мы считаем этот период мифологическим этапом Инновационного периода или Прединновацией. В течение двенадцати периодов по 12 лет Россия  будет постепенно изживать марксизм, но окончательно освободится  от  наваждения "экономическим детерминизмом" только к 2025 году, в полном соответствии с вышеприведенным  графиком.

     На "синусоиде" хорошо заметно, что весь наблюдаемый  период  распадается на четыре следующих подпериода:

     а) 1881 - 1917 - этап первоначального обольщения Мифом марксизма;

     б) 1917 - 1953 - время  построения марксистской Нормы;

     в) 1953 - 1989 - годы реализации марксистского Факта(так называемый "развитой социализм");

     г) 1989 - 2025 - период духовного изживания марксизма Инновацией.

     Годы Мифа  и  Нормы на 2/3 относятся к периодам "спада",  то есть "черным временам" России,  а годы Факта и Инновации - на 2/3 принадлежат к светлым временам, периодам исторического подъема.

     Внутри каждого отрезка синусоиды,  если отложить от крайней верхней точки  графика или крайней нижней точки в обе стороны соответственно по четыре года,  получаем по три особенно "темных  периода"  в  истории страны и три особенно "светлых периода".  Конечно, такая их квалификация условна, метафорична, но тем не менее она работает на предсказание.

                  Три темных периода:
 1889 - 1897 - черное время в истории России, когда кроме тяжелейшей засухи и голода, преодоленного тяжким трудом передовой интеллигенции, создававшей по всей России "комитеты помощи голодающим", возникло в 1895  году  ядро  будущей партии большевиков и "из искры разгорелось чуть не спалившее Россию пламя";

  1937 - 1945 - годы Большого Террора и Отечественной войны, именно то самое  время, за которое Россия потеряла треть своего населения;

  1985 - 1993 - годы "Перестройки", обнищания большей части народа, духовного кризиса,  роста преступности,  терроризма, коррупции в государственном аппарате.

                                                       В отличие от них три "светлых периода":   

 1913 -  1921 - несмотря на войну и революцию колоссальный энтузиазм масс,  о котором поэт писал:"А коммунизм опять так близок,  как  в восемнадцатом году", подъем культуры и искусства, не только в царской, но и в первые годы советской России.  Среди полного развала был удивительный духовный взлет;

 1961 - 1969 - эпоха "шестидесятников" ,  время хрущевской оттепели, точнее инерция "оттепели", начало диссидентского движения в России;

 2009 -  2017  - будущее светлое время России,  которое необходимо обеспечить нашими собственными усилиями,  ибо "на Бога надейся,  да сам  не плошай!"
                                             5. 4. ИННОВАЦИОННАЯ РУСЬ:
                      5.4.1.. Мистические корни русской культуры:

А) Любовь к Природе как способ  адаптация населения к новой территории:

Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся на северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.
Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

             К примеру Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

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

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

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

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  
увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является поэт Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство ощущения целостности природы и единства с ней души поэта:
Отговорила роща золотая березовым веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие мистические основы славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

                                             Б) Тема «Мать-сыра -земля» в культуре:

  Эта тема широко представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что в древности  «Земля»  обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, мать-кормилицу язычника.
Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей отдельного  человека. 
 Зов «матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «мать -сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах..

В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную.

                Если заняться многозначностью этого названия, то можно выявить такие смыслы:

 женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

 обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);

 нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

 земля - праведница не терпит неправды,  в старину клялись, взяв кусок земли в рот;

 культ среди славян деревьев - детей земли;

  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык подтверждается церковно-славянским, народный календарь -  календарем православным, славянское Троебожие – христианской  идеей Троицы;

 в некоторых случаях землю  (глину) даже  ели, как лекарство. Лечатся глиной и по сей день. 
                                              В) Создание родовых общин
Родовая община в известном смысле наследует племенную организацию древнеславянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 


Прежде всего потому, что создавалось не просто поселение, а именно община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонарева проживают только Звонаревы, а в селе Иванове - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является прекрасная вписанность его в окружающую природу.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».




               
(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

 производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

 присваивающий тип (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий, то второй - близости к природе, любви к ней и знания её основных особенностей.

   И по сей день в русской сельской общине присутствуют об эти уклада: люди занимаются сельскими работами и не берзгуют собирательством грибов и ягод в лесу или  охотой на диких зверей. Родовая сущность  сельских поселений у нас нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает место поселение человека при жизни, а не тип застройки. «Домовина» - место поселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Как ни странно, универсальное во многих языках  название дома «хата», примерно также звучало  даже   в  Древнем Египте.

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» фундаментально включалось понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а по сути «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. (Смотри об этом прекрасное исследование Владимира  Махнача и Сергея Марочкина «Русский дом и русский город»  -  в книге «Русский дом и русский город», - М., Институт религиозных и социальных исследований, 2004, стр. 5-67).
Поэтому проблема народонаселения в России - не только этнологическая проблема, но и вопрос экологии  культуры, в частности, культуры место-поселения. Равным образом за этой проблемой встает вопрос о нашем выживании в экстремальных условиях. Старые дома в этом плане никакой надежды не несут. Необходим переход на автономные экологические дома с хомобиотическим оборотом земли вокруг. Хомобиотический оборот предполагает ситуацию, в которой уничтожено понятие «мусор». Все идет в дело, ничто не загрязняет окружающую природу. Тогда и она начинает помогать человеку выжить, а не погибнуть в каких-либо ЧП.

                       Г)  Идеология славянского политеизма (боги славян)

Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

 высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

 низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.

По некоторым, не подтвержденным до конца изысканиям структура высших богов отражена  нами в следующей матрице:                                                                                                                                                             Матрица № 29
	Функции богов
	Дни недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра-земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог - Иисус Христос 

	    Седьмой бог
	 Воскресение
	  Семаргл
	Бог -  Святой Дух


Значимость богов в этой таблице возрастает  сверху вниз, что косвенно подтверждается значением их в жизни славянских народов, а позднее - у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является место обитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Просветление и «обожение» - синонимы в христианстве. 
Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

 вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

 русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные дети, живущие в воде;

 кикиморы - перерождения трупов женщин из-за неправедной смерти;

 домовые - духи дома, живущие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

 водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

 лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

 демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять безбожных людей своей воле.

Эти представления по сути отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. В то же время за ними стоят представления о структуре Бытия и целостного Мира, от которых  еще совершенно далека современная наука.

                                    Д) Фантастический реализм современности:

Мы рассматриваем духовно-инновационный способ познания на грани  мистики как способ  адекватно показать новый образ усложненной реальности, открывшейся изумленным глазам человечества  в ХХ веке.  Именно поэтому духовно-инновационная культура ХХ1 века,  как синтез  всех предыдущих этапов развития культуры, успешно дрейфует  от  языческого своего начала, в сторону «фантастического реализма».

Жанр «сказки в ХХ веке снова, как и у Пушкина, вдруг оказался удивительно популярным. Не говоря уже об американском массовом искусстве, где он давно лидирует по всем направлениям,  мы можем увидеть этот прорыв и в истории современной русской литературы.

По мнению  Г.Бондарева («Ожидающая культура. Эзотерические очерки русской истории и культуры, - М., ЭКСМО, 1996 г., стр. 454) самым выдающимся мировым  произведением  литературы ХХ века  является «Властелин колец» Дж. Р.Толкиена. Если судить по популярности этой книги и снятого по ней фильма,  это  будет  для всех очевидно, в особенности для современных подростков, в какой стране они бы ни жили. Спросите у продавцов видеопродукции, как ой жанр ныне самый популярный, они ответят : «фэнтези».
У нас в жанре сказки  автор  считает самой выдающейся вещью «До третьих петухов» В.М.Шукшина. Мы не будем её анализировать, тем более, что анализ Г.Бокаревым уже произведен (Цит. соч. стр 473 - 484). Мы обратимся к нашим любимым поэтам, например к  фантастическому реализму Николая Заболоцкого.
 
 У каждого поэта есть рубеж, после которого его контакты с Духовным миром становятся особенно очевидными для читателя. Возможно, только Лермонтов и Гумилев являются приятными исключениями: они с детства  «жили в духе».
Думаю, что такой точкой для Заболоцкого был 1936 год, когда он написал: ”Вчера о смерти размышляя”.  Ему стукнуло уже 33 года - самое благоприятное время что-то всерьез осмыслить,  таков был возраст Христа, вышедшего в массы на проповедь. 



“Вчера о смерти размышляя, ожесточилась вдруг душа моя.




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




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





Все, все услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды, и камня мертвый крик.




И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,




И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес.





И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды,





И встретил камень я, был камень неподвижен, но проступал в нем лик Сковороды.




И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё,




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


Выделенная жирным шрифтом строчка попадает в золотое сечение стихотворения, следовательно, несет главную для поэта мысль. Это обстоятельство заставляет нас сравнить данный стих с духовным откровением Пушкина -”Пророк”. В нем в золотое сечение попадает строка: “И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул”.


Получается некая эстафета  передачи духовной традиции: Пушкина заставляет жечь глаголом сердца людей сам Господь Бог,  а  поэт Заболоцкий получает огонь от “сердечного угля” пушкинской души.


В миг, предшествующий  космическому прозрению, поэта пронзила “нестерпимая тоска разъединенья”.  Это начало вхождения в Духовный Мир по антитезе. Пусть им  правит идея всеобщей связи не только людей друг с другом, но и с миром животных, растений и даже минералов, воды, огня и воздуха (по европейской традиции, в Китае - иначе), но освоить её нам дано ощутив полярное её качество .

Заболоцкий подходит к очень близко к идее ответственности человека перед всевышним разумом за отношение к другим разумным частям космоса. Он называет три фамилии. О Пушкине речь уже шла, Хлебников - вопрос отдельного исследования, а про Сковороду стоит немного рассказать.


Григорий Сковорода - один из мало известных за пределами Украины натурфилософов ХУ111 века. не вдаваясь в детали его причисляют к пантеистам, хотя это не совсем так. Более глубоко его рассматривают в “Философской энциклопедии”  (см. т.5. - М,. Советская энциклопедия, 1970, стр.24):


“Особое место в философии Сковороды занимает символический мир - Библия, выступающая как связь между “натурой видимой” и “натурой невидимой”, как некое руководство, возводящее к “блаженной натуре” - Богу.  Под влиянием “патристики”, в особенности Климента Александрийского и Оригена, Сковорода сосредотачивается на раскрытии символического смысла Библии.


Признавая познаваемость обоих миров,  он в традициях рационализма и просветительства восхваляет могущество Разума, направленного на познание тайн природы, констатирует успехи наук в изучении окружающего мира. Однако, большое значение он придает познанию мира символов (Библии) как средству познания мира видимого и самопознания, как пути познания “обоих натур”, соединенных в “человеческом микрокосме.”


Философия Сковороды - является одной из ранних попыток русской философии прорваться к познанию  духовного мира на стыке научного познания и богословия. Поэтому Заболоцкий именно его помянул  в своем стихотворении. Подводя итоги поэтического размышления, поэт  приходит к ёмкой мысли, что человек не просто “детище природы”, а “мысль её, а зыбкий ум её”. Если понимать эволюцию духовного мира как совокупную   динамику  Природы и Культуры, развитие Человека и  его Творческого осознания мира, то поэт тяготеет к ИННОВАЦИИ  -  балансу  ума, мысли, объединяющей сознание Человека и  созданного им искусственного  Мира,  через связь Природы и Культуры.


Последнее наиболее важно для спасения самой природы, надо овладеть ее духовной сущностью - СОЗНАНИЕМ , тогда можно помочь и природе. Да, Природа обладает Сознанием, более того оно  носит творческий и божественный характер. Только отсутствие у человека понимания этого сознания приводит к различным видам экологических, социальных, психологических и медицинских патологий. В частности непонимание современной наукой инновационной природы  такой болезни как «рак». 


В своих стихах поэт касается всех перечисленных аспектов динамики Духовного мира. Начнем с самых древних - с “Голубиной книги”.


В этом стихе поэт вспоминает  преданья старины глубокой, с которыми познакомился в детстве. О них же в свое время писал в своём эссе  “Ключи Марии” (Общая библиография,  № 205) Сергей Есенин. “Голубиная книга” возвращает нас к ранним фактам  генезиса русского  духовного мира.  Духовно-инновационные идеи вошли в наше сознание отнюдь не  только с ХХ века,  в фольклор они попали много раньше.

Исследование этих  космических основ русской литературы осуществил  Константин Кедров в книге “Поэтический космос” (М., Сов.пис., 1989) Но нас интересует именно Заболоцкий:




“... и слышу я знакомое сказанье, как Правда Кривду вызвала на бой,




Как одолела Кривда и крестьяне с тех пор живут, обижены судьбой.




Лишь далеко на океане-море,  на белом камне, посредине  вод




Сияет книга в золотом убое, лучами упираясь в небосвод.




Та книга выпала из некой грозной тучи, все буквы в ней цветами проросли,




И в ней написана рукой судеб могучей вся Правда сокровенная земли.




Но семь на ней повешено печатей, и семь зверей ту книгу стерегут,




И велено до той поры молчать ей,  пока печать в бездну не спадут.




А ночь горит над тихою землею, дрожащим светом залиты поля,




И высоко плывут над головою туманные ночные тополя.




Как сказка - мир. Сказания народа их мудрость темная, но милая вдвойне,




Как эта древняя могучая природа, с младенчества запали в душу мне».

Мифологическое сознание пронизывает собой все периоды развития русской культуры, тот же Пушкин писал сказки  почти до конца своей жизни,  но в фольклоре Миф представлен в чистой, не замутненной поздними добавками, форме.

Прорастающая своими корнями в Космос “Голубиная книга” не случайно волнует поэта, ибо его “космическое сознание” входит в резонанс с этими мифопоэтическими представлениями, скрывающих подлинную Правду мира.

Поскольку Миф всегда метафоричен, речь вряд ли идет о “книге” -  в современном смысле слова. Более вероятным является существующее сейчас в научных кругах представление об информационном  поле,  окружающем  землю,  которое    академик В.И. Вернадский называл “ноосферой”, а профессор Б.И.Искаков - “разумной лептоносферой Земли”. (“Свет”, №№ 4-5,2000 г.)

В пользу существования такого поля  свидетельствуют и чудесные  факты поэтических предвидений, о которых мы уже говорили, в частности,   у М.И.Лермонтова - о судьбе России. Добавим еще два примера из поэзии ХХ века:




“Мир рвался в опытах Кюри




Атомной лопнувшею бомбой”.

Этот стих создан Андреем Белым за двадцать лет до изобретения самой бомбы в США.


Погибший во время второй мировой войны поэт Павел Коган сказал в конце 30-х годов о судьбе  мальчишек его поколения:




“Когда-нибудь в пятидесятых




 Художники от мук сопреют,




 Пока они изобразят их,




 Погибших возле речки Шпрее.”

Павел  точно предсказал в своих стихах и свою смерть в 25 лет (“в двадцать пять внесенные в смертные реляции” - в стихе “Письмо”) и  саму войну, на которой он погибнет (“Во имя войны сорок пятого года” -  в стихотворении “Ракета”) и кое-что другое. Множество подобных предсказаний, подтвердившихся уже или ждущих своего подтверждения, разбросаны по сборникам стихов наших поэтов.

Весьма значимым в плане идей Духовного мира являются “Метаморфозы” Заболоцкого. В них мы снова встречаемся с идеей Метемпсихоза, то есть, переселения душ.




“Как все меняется! И как я сам меняюсь!




  Лишь именем одним я называюсь, -




  На самом деле то, что именуют мной ,




  Не я один. Нас много...





...




   Как все меняется! Что раньше было птицей,




   Теперь лежит написанной страницей;




    Мысль некогда была простым цветком,




    Поэма шествовала медленным быком;




    А то, что было мною, то, быть может, 




    Опять растет и мир растений множит.

Реинкарнационные идеи не раз привлекали поэтов, начиная с Омара Хайяма и кончая Владимиром Высоцким. Такое постоянное возвращение к ним не может не служить критерием чего-то очень серьезного, в них заключенного, хотя отечественное Православие не признает за ними  права на существование.

Вместе с тем, Метаморфозы” отнюдь не исчерпываются только одним комплексом этих идей. В них заложена глубокая мысль о единстве всего сущего на земле, тесной взаимосвязи, переплетения двух миров: духовного и физического. Поэт как бы растворяется в мире природы, вырастает из него и поднимает его физический план на уровень духовности.

Плывя дальше по реке творчества Николая Алексеевича, мы попадаем на пристань “Бетховен”. В строчках этого стиха поэту удалось выразить цель и смысл творческого мышления:




“... И пред лицом пространства мирового




Такую мысль вложил ты в этот крик,




Что слово с воплем вырвалось из слова,




И стало музыкой, венчая львиный лик.





В рогах быка опять запела лира,





Пастушьей флейтой стала кость орла,





И понял ты живую прелесть мира,





И отделил добро его от зла.




И сквозь покой пространства мирового




До самых звезд прошел девятый вал...




Откройся мысль! Стань музыкою слово,




Ударь в сердца, чтоб мир торжествовал.”

Не ставшее музыкой слово, не способно прорваться к гармонии  духовного мира и гибнет, не достигая его, то есть, сгорая в памяти людской без ответной реакции.

Гармония  духовного мира звучит в “музыке сфер” Моцарта и Баха, Бетховена и Шопена. Чего стоят только наши композиторы “Могучей кучки”! Поэт не случайно именно Бетховена делает героем своего стиха. Его эпический размах и исполинская музыкальная мощь делают его любимцем духовного мира. И очень важно, что




“И понял ты живую прелесть мира




  И отделили добро его от зла.”

“Добру и злу внимая равнодушно\ Вначале поприща мы вянем без борьбы”, - писал с грустью Лермонтов в свои молодые годы. Равнодушие к этическим вопросам, неразличение Добра и Зла противно подлинной поэзии, ибо на это наложен запрет Высших миров. .

Поэтому борьба со Злом и прославление Добра,  с учетом их конкретной динамики в реальной жизни, является постоянной  заботой творческого мышления. Стоит художнику завязнуть в мире зла, как он кончается как творческий человек, а порой просто кончает жизнь самоубийством. Таких примеров в истории поэзии, не только российской, можно привести массу. Хотя,  не стоит, ибо  они у всех на слуху.

Наша поэзия всегда стояла на пушкинской основе: “Гений и злодейство - две вещи не совместные!”


Продолжая тему Природы в творчестве  Заболоцкого, надо отметить, что их отношения не всегда гармоничны. Он может заявить ей и таким образом:




“В который ты раз мне твердишь, потаскуха,




 Что здесь на пороге всеобщего тленья




  Не место бессмертным иллюзиям духа,




  Что жизнь продолжается только мгновенье!



Вот так я тебе и поверил! Покуда



Не вытряхнут душу из этого тела,



Едва ли иного достоин я чуда,



Чем то, от которого сердце запело.




Мы, люди - хозяева этого мира,




Его мудрецы и его педагоги...”

Скорее все же философы, чем цари. Точнее, как только философ становится царем, он или перестает быть философом, или перестает быть царем. Иного не дано. Поэт склонен считать, что обязанности есть и у природы по отношению к человеку,  а не только у человека по отношению к природе. Этот стихийный экологизм возник у Заболоцкого задолго до того, как экологическая тема вообще стала звучать в нашем обществе.

В духе взаимозависимости человека и природы написано “Завещание” 1947 года, когда поэт  почувствовал, что приближается к порогу смерти. Хотя умер он только в 1958 году.




“Когда на склоне лет иссякнет жизнь моя,




  И , погасив свечу, опять отправлюсь я




  В необозримый мир туманных превращений,




Когда мильоны новых поколений




Наполнят этот мир сверканием чудес




И довершат строение природы, -




Пуская мой бедный прах покроют эти воды,




Пусть приютит меня зеленый этот лес.



Я не умру, мой друг. Дыханием цветов



Себя я в этом  мире обнаружу.



Многовековый дуб мою живую душу



Корнями обовьет, печален и суров.




В его больших листах я дам приют уму,




Я с помощью ветвей свои взлелею мысли,




Чтоб над тобой они из тьмы лесов повисли




И ты причастен был к сознанью моему.”


Поэт развивает здесь любимую идею духовного мира - связь поколений. И кончает ее апофеозом:




“Чтоб, взяв меня в ладонь,




  Ты, дальний мой потомок,




  Доделал то, что я не довершил”.


Подобные идеи мы, как помним, встречались уже и у Пушкина и Лермонтова, и у Тютчева, но Заболоцкий находит им свою , возможно, чуть окрашенную пантеизмом,  форму.  Это не пушкинское бессмертье в творчестве, а бессмертие в природе, ощутив духовность которой, потомок перенимает эстафету  своего предка.


Зациклившись на теме природы, мы ограничились земными аспектами поэтической мысли Заболоцкого, но в его стихах не менее мощно звучит и космический аспект  духовного мира.


  “Когда вдали угаснет свет дневной и в черной мгле, склоняющейся к хатам,


   Все небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом,


   В который раз меня томит мечта, что где-то там в другом углу вселенной



   Такой же сад и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной.


   И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,


   Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?”

Вслед за Гермесом Трисмегистом, утверждавшим: ”Что наверху, то и внизу”, мы можем, несколько перефразировав, сказать, что в разных углах вселенной есть друзья-поэты, успешно транслирующие друг другу свои поэтические мечты.

Справедливости ради надо отметить, что подобную мысль Брюсов высказал еще в 10-х годах нашего века:



“Ночь, тайн созданья не тая,



Бессчетных звезд лучи струя, 



Гласит, что рядом с нами - смежность



Других миров, что там края,



Где тоже есть любовь и нежность,



И смерть, и жизнь, кто знает, чья?”

Но Заболоцкий ближе к Духовному Миру, ибо в его строчках есть глубокая мысль о диалоге между мирами, их тесной взаимосвязи, которых лишен стих Брюсова.

Одним из самых потрясающих проникновений в тайну  духовного мира является стихотворение “Сон”. Это путешествие  на “Тот свет”. В  силу цензурных соображений поэт мог подать  их лишь только как сон, но они от этого не стали менее зрелищными и достоверными. 

Пусть мы вольны верить или не верить этим откровениям, но психологическая наука собрала сейчас уже довольно много доказательств о реальности загробной жизни. И Заболоцкий приложил своим стихом к ним ощутимые усилья:

“Жилец земли пятидесяти лет, подобно всем счастливый и несчастный,

 Однажды я покинул этот свети и очутился в местности безгласной.

 Там человек едва существовал  последними остатками привычек,

 И ничего уж больше не желал, и не носил ни прозвищ он, ни кличек.

 Участник удивительной игры, не вглядываясь в скученные лица,

 Я там ложился в дымные костры и поднимался, чтобы вновь ложиться.

 Я уплывал, я странствовал вдали, безвольный, равнодушный, молчаливый,

 И тонкий свет исчезнувшей земли отталкивал рукой неторопливой.

 Какой-то отголосок бытия еще имел я для существованья,

 Но уж стремилась вся душа моя стать не душой, а частью мирозданья.

 Там по пространству двигались ко мне сплетения каких-то матерьялов,

 Мосты в необозримой вышине висели над ущельями провалов.

 Я хорошо запомнил внешний вид всех этих тел, плывущих из пространства:

 Сплетенья ферм и выпуклости плит и дикость первобытного убранства.

 Там тонкостей не видно и следа, искусство форм там явно не в почете;

 И не заметно тягостей труда, хотя весь мир в движеньи и в работе.

 И в поведеньи тамошних властей не видел я малейшего насилья,

 И сам, лишенный воли и страстей, все то , что нужно, делал без усилья.

 Мне не было причины не хотеть, как не было желания стремиться,

 И был готов я странствовать и впредь, коль то могло на что-то пригодиться.

 Со мной бродил какой-то мальчуган, болтал со мной о массе пустяковин,

 И даже он, похожий на туман, был больше матерьялен, чем духовен.

 Мы с мальчиком на озеро пошли, он удочку куда-то вниз закинул

 И нечто, долетевшее с земли, не торопясь, рукою отодвинул.


Все, читавшие мистические откровения об “эфирном и астральном мирах”,  подтвердят, что с подобными описаниями по этим источникам давно  знакомы. Нечто подобное сообщают и люди, побывавшие в клинической смерти (по упоминавшейся  книге Р.Моуди ”Жизнь после смерти”) Мне не кажется, что поэтический талант Заболоцкого способен разменяться на иллюстрацию какого-то учения, даже если он в него свято верил. 


Разумеется, что все это его собственный иррациональный опыт,  по той причине необычайно ценный.  Впрочем, наивно было бы отрицать определенную научную ценность разных “мистических откровений”. Но к прозрениям поэтов  стоит особо  прислушиваться, ибо они действуют как “власть имущие”. Когда им дан канал для духовного диалога с Духовным Миром,  поэты не преминут им воспользоваться.


Разговор об особенностях прорыва Заболоцкого в Духовный мир, а точнее - в высшую творческую реальность Космоса,  хотелось бы завершить простеньким дидактическим призывом:

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

  Душа обязана трудиться  И день и ночь, и день и ночь!

  Гони ее от дома к дому, тащи с этапа на этап

  По пустырю, по бурелому, через сугроб, через ухаб.

  Не разрешай ей спать в постели при свете утренней звезды,

  Держи лентяйку в черном теле и не снимай с нее узды.

  Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

  Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

  А ты хватай ее за плечи, учи и мучай до темна,

  Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

   Она - рабыня и царица, она - работница и дочь.

   Она обязана трудиться и день и ночь, и день и ночь!


Я воспринимаю этот призыв поэта как необходимость для души постоянного духовного самоусовершенствования, работы над собой, постоянного творчества. Полетав в высоких философских эмпиреях, мы спустились к простой духовной практике,  прежде всего необходимой для юных адептов, желающих прорваться к тайнам Духовного мира.

                         5.4.2. Экообщина, экодом и троичная логика мысли:
 Одним из высокоэффективных мер по выживанию в условиях глобальной катастрофы является создание экообщины в сельском  поселке, где начинают строить экологически чистые дома.

 Россия, наряду с Китаем и Японией, принадлежит к странам, в которых традиции общинного образа  жизни никогда не прерывались. Именно поэтому в преддверии глобального кризиса идеи общего выживания, «на миру и смерть красна», и им подобные  будут также популярны, как и в предыдущее время.
В России уже сейчас существуют прообразы тех общин, которые с особой силой разрастутся в ситуации глобальной катастрофы. Я имею в виду православные приходы, уже давно накопившие традиции взаимной помощи и сердечного милосердия.


Вместе с тем именно сейчас возникают общинные общественные образования, имеющие отдельные черты экообщин, но создаваемые не с целью выживания, а с целью культурного проведения досуга, помощи в воспитании детей и с другими чисто гуманитарными целями.

 Прежде всего любой экообщине придется выбирать в каком доме жить. Предлагается вариант экологически чистого дома с хомобиотическим оборотом земли на приусадебном участке. Какова специфика этого дома? Подробные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» - Москва, 1998, 160 стр. (Издана на средства автора).

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи, изложенные автором в этой книге.

Как уже отмечалось строительство экологически чистого жилья во многом является ответом на вопрос: «А как смягчить последствия приближающей глобальной катастрофы?»

В проект и последующее создание экодома вносятся несколько принципиальных  новых идей, отличных от того, как строится современная  «машина для жилья»:

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства (с учетом требований геопатологии земли ) и вписанность дома в окружающий пейзаж.

2.  Сбережение потребления энергии, опирающееся на использование автономных от городских сетей возобновляемых источников энергии: солнце, ветер, вода, аккумулирование этой энергии на будущее, и  специальную энергосберегающую конструкцию дома.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды, мусора и других загрязняющих среду элементов функционирования дома во времени.

4.  Собственный экологический чистый участок земли  и свое сельхозпроизводство на нем, опирающееся на подготовку гумуса для почвы на основе очистки дома - биотуалетов, специальных технологических способов рекультивации окружающего участка земли (использование червей и т.д.).

5.  Сбережение денег на основе использование новых технологий строительства дома ( опилкобетон, заливка дома, а не строительство и т.д.) и поддержания его функционирования в рабочем режиме

6.  Энергоинформационная сущность дома, делающая его независимым не только от коммунальных, но и от коммуникационных сетей, поскольку он содержит все  самые современные средства связи с окружающим миром.

7.  Сбережение денег на транспорт, поскольку в доме можно жить и работать никуда из него не выезжая.

8.  Сохранение здоровья, благодаря всем технологическим особенностям дома.

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

    Все эти вышеизложенные факторы должна быть рассмотрены отдельно, в связи с тем, что каждый из них представляет сбой как огромное богатство, так и технологическую проработанность и возможность практически включаться в дело с нуля.

   А.Выбор экологически чистого окружающего пространства и  гармония  дома с окружающим ландшафтом

Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

 отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

 наличие поблизости мощного естественного очистителя природы  в лице леса, озера, моря, гор  и т.д.;

 возможность создать вокруг дома еще ряд подобных домов, чтобы можно было выживать «Экологической общиной»;

 наличие на участке автономного источника воды.

Все эти аспекты важны сами по себе, но они становятся крайне важными в условиях развернувшейся экологической катастрофы, если она не приобретает характера космического катаклизма, при котором нас уже ничего не спасет.

                      Б..Сбережение потребления энергии:
Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

 энергосберегающая специальная конструкция дома, ориентированная на характер окружающего дом климата, его разновременные особенности;

 создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, электроаккомуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

 ограничение потребления энергии до размеров, минимально необходимых для выживания;

 использование получаемого при обработке мусора и других отходов газа для отопления дома и приготовления пищи;

 подключение к местным энергосетям в качестве исключения для использования в крайнем случае.

                 В.   Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора:
Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

 биотуалетов для превращение «отходов в доходы», а именно для получения гумуса с целью  обогащение используемой вокруг дома земли и ее рекультивации;

 замкнутых циклов очистки воды, как  для целей потребления, так и для технических целей при использовании воды внутри дома и её постоянной рекультивации;

 постоянная очистка воздуха внутри помещений с помощью вентиляторов, люстр Чижевского и других способов поддержания воздуха в допустимых санитарных пределах;

 рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.

                                    Г. Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

 гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

 специальных мер рекультивации почвы, опирающихся на использование земляных  червей, новых сельскохозяйственных технологий, эффективных органических удобрений и т.д.;

 сельскохозяйственного оборота растений, правильного чередования растений для поддержания высокого уровня плодородия;

 создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

 устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

 хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли.

        Д. Сбережение денег как в ходе строительства, так и в ходе эксплуатации дома     путем:

 использования дешевых ресурсов строительства, опирающихся на новые энергосберегающие технологии;

 максимальной ориентации на замкнутые циклы процессов, связанных с ходом проживания в доме, превращения «отходов в доходы» и т.д.

 использования только таких способов получения энергии, которые опираются на возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, вода, тепло самой земли т.д.;

 ограничение стихии потребительства до аскетических размеров, достаточных для выживания;

 духовная поддержка друг друга как жителями дома, так и окружающей его общиной;

 активное участи в собственном сельхозпроизводстве на своём участке.

                                Е.Энергоинформационная сущность экодома:

 использование всех современных технологий для поддержки коммуникации дома с окружающим пространством, включая другие страны;

 поддержка существующими медиа-технологиями творческих устремлений и коммуникативных ориентаций хозяев дома;

 возможность творить не выходя из дома;

 включение в существующие духовные коммуникационные сети как способ поддержания достойного уровня духовности хозяев дома;

 наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

 создание широких возможностей для творчески ориентированных хозяев дома для духовной  коммуникации  со всем миром.
                                     Ж. Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

 ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных связей;

 возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

 гостеприимство хозяев с целью приглашать гостей в дом, а не ездить самим;

 поездки только в условиях крайней необходимости.

             З.. Сохранение хозяевами здоровья, благодаря технологическим особенностям дома, включающего:
 использование чистой воды, воздуха и продуктов питания;

 разведение на участке лекарственных трав;

 постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

 пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;
 переход на вегетарианский образ жизни как более гуманный и более здоровый;

 использование всех современных новых технологий в плане сохранения здоровья и отказа от химических лекарств.

                 И.Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома:

Высокий уровень духовности является в том числе и гарантом и вышеупомянутого здоровья, но не только.

Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.

Свою книгу Юрий Лапин заканчивает так: «Маловероятно, что распространение экологического жилья за оставшееся время успеет предотвратить экологическую катастрофу, но оно, по крайней мер, может смягчить её последствия и помочь выиграть время для принятия более радикальных мер и по минимизации ущерба и выживанию.

    Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития. Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (Цит.соч., стр. 151-152)

Мы с ним в нынешней ситуации абсолютно согласны. Жаль только, что с нами не согласны власть имущие, или хотя бы имущие деньги... Видимо, ещё не так приперло. Как только припрет,  быстро с огласятся...

                       5.4.3. Троичная логика мысли:
В заключение этой части хотелось бы остановиться на троичной логике мысли и на троичном  механизме ее успешной реализации. Мы неоднократно отмечали, что бинарный выбор, связанный со спецификой доинновационного мышления, ныне отходит в прошлое, хотя не так быстро, как нам бы хотелось. Сегодня приходится выбирать устойчивость и гармонию, основанную на трех китах. Очевидно в убеждении  древних, что «земля держится на трех китах», имелся  глубокий духовный смысл. Но не материальный, как мы привыкли все воспринимать, а чисто духовный, метафорический. 

Его считали глупостью, потому что воспринимали эту мысль слишком физически прямолинейно. В христианской Троице: три полюса - противоположности: Отец и Сын и соединяющая их  Гармония в лице Святого Духа, но с доминантой Отца, ибо Святой Дух исходит только от Него.

Точно также восточные энергии - Ян и Инь как две противоположности мужского и женского начал, а также стабилизирующий их синтез, где они тесно объединены, причем доминанта Инь или Ян в системе их целостности зависит от функциональной специфики объединения, подчиненной требованиям ситуации. Гармония Инь-Ян течет в гармонической энергии ЦИ, которой китайцы придают особо большое значение в мире. В каком-то смысле даже обожествляя эту энергию. 

 Так и в культуре есть плоды человеческого труда, но есть и образец, заданный природой, гармонией Божественных начал, в ней заложенных. Но объединяет это все сам Человек, как синтез Природы, направляемой Богом, и Культуры , направляемой Человеком,  находящимся в поисках Божественного замысла.

Об этом высказался Николай Заболоцкий:

«Два мира есть у человека: один, который нас творил,

Другой , который мы от века творим по мере наших сил».

Наиболее яркий пример единства полярностей  демонстрирует само  Человеческое Сознание. Традиционно мы делим его на материалистическое и духовное, но на деле сознание является чем-то третьим. Мы уже продемонстрировали его как сложный феномен, являющий собой единство четырех сущностей: МИФа, НОРМы, ФАКТа и ИННОВАЦИИ, хотя на деле деление может быть еще более сложное, хотя бы ориентируясь на те гипотезы, которые ввел американский антрополог Карлос Кастанеда (См. «Учение дона Хуана. Путь познания индейцев племени яки». - СПБ., Азбука-классика» , 2004 г.) 

                            5.4.4. Мессианский человек
                                 А. Новый тип сознания:
Термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. его книгу «Европа и душа Востока» в сб. АУМ № 4, - СПБ., ИМКА-пресс, 1990, стр. 16 - 161)

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

 наличие подобного духовно-инновационного сознания в каждом представителе рода, или его доминанте;

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

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

 действенная подготовка к своей миссии после смерти, получающей  именно  в Иномире   свое окончательное завершение;

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

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

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

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

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

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким , чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникших экологических проблем. (См. об этом № 25).

Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации. Кое-что сейчас уже делается, например, присоединение России к Киотскому протоколу, ограничивающему выбросы вредных веществ в атмосферу.

Основные параметры этого диалога  Человека с Природой уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

 мерилом действенности  диалога становится совместное гармоническое развитие человека и Природы планеты;

 человечество отказывается от иллюзии, что он выше Природы, принимает свою равновеликость  с ней , а, может быть, даже признаёт свое  приниженное  в духовном плане положение;

 целью их взаимодействия становится  удовлетворение разумных потребностей Природы, так и «разумных потребностей» самого человека;

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

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

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

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер своей книгой «Культура и этика» и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном  сознании человека («Феномен человека» - М., 1965)

 Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого  Планетарного Перехода на психологическом уровне. ( см. например книгу «Корни сознания» Мишлава Джефри - (Киев, София, 1995, 416 стр.) . О  развитии экологического сознания нам необходимо сказать еще несколько слов.


Б. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии:

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

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

В чем же оно состоит?

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

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

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания : объединенное научное рассмотрение как мира земного,  так и сакрального  вкупе со всем   Иномиром.

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



В. Развитие энергоинформационного языка коммуникации

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

Каковы же социальные последствия  их широкого  распространения?

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

 расширение возможности общения с друзьями и родственниками, обладающими современными средствами связи;

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

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

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

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

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера.

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

                    
Г.Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной информатизации мира являются  следующие её аспекты:

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

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

 опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; (позднее эту опасность мы рассмотрим подробнее);

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

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

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

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

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

                                   5.4.5. Инновационная культура

                                                   А. Системный аспект:

Любая культура внутри себя принимает меры для своего сохранения и развития. Частью таких мер является отстаивание своих духовных и творческих традиций. Внутри культуры даже есть специальное образование, которое только этим и занимается - это так называемое «народное искусство».


Любая национальная культура поддерживает в своей нации народную традицию:

 различные формы прикладного народного творчества (лозоплетение, дымковскую игрушку, ткачество, производство матрешек и т.д.;

 народную самодеятельность (народные хоры, танцы, народные оркестры, лубочный театр и т.д.;

 устное народное творчество ( пословицы, поговорки, загадки, юморины и т.д.);

 праздничные формы организации быта;

 другие виды народной самодеятельности.

Все формы народного творчества носят, как правило, регионально ориентированный характер, в каждой местности развиваются свои характерные для этой местности виды народного творчества, которые тут и процветают.

Другой формой сохранения традиций внутри отечественной культуры является поддержка разнообразной православной культуры, имеющей внутри русской культуры давнюю и богатую традицию.

Православная культура развивается в настоящее время во всех видах и жанрах:

 церковная архитектура;

 духовная поэзия и проза;

 православный театр;

 православная скульптура и живопись ( иконописание);

 православная музыка;

 православный кинематограф;

 другие виды синкретизма православной культуры (храмовое богослужение)

 В особенности активно стали развиваться различные виды православного творчества при монастырях, где аккумулируются кадры мастеров, способных к развитию этого вида искусства.

Вместе с православной культурой у нас развиваются и другие виды конфессионального искусства, ибо задача России,  чтобы выжить, - обеспечить право на национальную и культурную самобытность всем народам нашей страны.


В конкретных регионах по этому поводу предпринимаются специальные усилия, чтобы сохранить еще живые тенденции развития народного творчества даже самой малой национальности, ибо только в их многообразии - залог нашего культурного выживания и силы.

          
Б. Массовая культура как результат работы СМК

Особенностью современного культурного процесса является то обстоятельство, что внутри него, наряду с народной (низовой) культурой и элитарной (высокой) существует еще и срединная массовая культура, возникающая как результат развития средств массовых коммуникаций.

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


Массовая культура породила ныне в экстремальных формах некоторые явления,  не  свойственные для предыдушего этапа развития русской культуры:

 культ «звезд»;

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

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

 происходит падение нравственного уровня внутри самой культуры;

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

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

                   В.Массовая культура как закономерный итог коммерционализации искусства 

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

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

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

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


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

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

                  

Г. Массовая культура как базис для «высокого искусства»

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

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

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


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

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

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

«Нужно ясно сознавать, - писал профессор М.М.Дунаев, - что столь прославленная ныне западная цивилизация есть ничто иное как стремление к абсолютной полноте наслаждения сокровищами на земле. И так называемый прогресс - отыскание все более совершенных средств к овладению такими сокровищами». (М.М.Дунаев «Вера в горниле сомнений» - М., Издательский  совет РПЦ, 2003 год, стр. 5).

Устремясь в эту безудержную, а главное - бессмысленную,  погоню, человек все дальше и дальше уходит от подлинных смыслов своего существования на земле. Он окончательно выбрал то, что мы называем «эффективным способом существования», отказавшись от привычного для религии  «универсализма». 

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

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

 ограничение культурного экстремизма с эстетических позиций;

 критика разных форм культурного левачества и модернизма;

 осторожный допуск технических новаций в сферу культуры.

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

                         Е. «Борьба за реальное будущее российской культуры»

Серафим Саровский как-то сказал: «Молчание - тайна будущего века, словеса - суть орудие века сего!» Мы прошли уже очарование словесами и вполне готовы  воспринять мудрость отца Серафима, что тайна «грядущего века скрыта только в молчании»…
Борьба за реальное будущее русской культуры связана  с одной потрясающей идеей, выдвинутой Ф.Достоевским во время речи на Пушкинских торжествах, - «идеей всеединства». Именно в Пушкине писатель обнаружил первого представителя «всечеловеческого братства». Если даже судить только по произведениям поэта, посвященным тематике  общемировой культуры: «Маленькие трагедии», поэма «Анджело», стихотворение «Альфонс садится на коня» и другим, становится  совершенно ясной справедливость этого утверждения.

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

 работа сети Интернат и других мировых коммуникационных сетей;

 создание мировых телевизионных сетей;

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

 организация мировых турне крупными творческими  коллективами;

 других явлениях подобного культурного толка.

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

 формирование единой для разных стран «инновационной личности»;

 осознание многими странами духовного мессианства русского народа;

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


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


Вместе с тем повысился интерес  к пророчествам русских старцев и русских святых, касающихся будущего нашей культуры. Эти данные сгруппированы в книге «Россия перед Вторым Пришествием». - (М. Издание Троицко-Сергиевой Лавры, 1993 год)



Ж. «Опора на системное понимание культуры»


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


Напомним, что речь идет о восьми системных законах:

 маятниковое развитие;

 поддержание культурной целостности;

 двойное подтверждение культурного развития;

 обмен «универсальности» на «эффективность;

 духовная дополнительность;

 концептуальное развитие;

 соответствие внутренних импульсов системы вызовам внешней среды.

            В определенном смысле времена перехода от «фактологического сознания» к «инновационному» - это времена глобального Перехода цивилизаций, названные В.И. Вернадским «ноосферным Переходом».Культура должна сопротивляться порокам тяжелых времен, и она выработала системные правила такого сопротивления. 

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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


Нельзя ответить на вопрос: «Кто из них лучше?» Разнонаправлленно  функциональные, они  по своему каждый  приспособлены  к своей доминирующей  функции:

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

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

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

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


 Женщина лучше приспособлена к тому , чтобы эти открытия развивать и приспосабливать к делу. Женщины сильны в технологиях, мужчины - в открытии новых закономерностей.


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

Прежде всего необходимо определить само понятие «духовности».  Вот определение профессора А.А.Королькова «Духовность - это проявление устремленности к совершенному, идеальному, целостному, она противоположна утилитаризму, прагматизму; духовность ищет Абсолюта, Бога». (А.А.Корольков «Духовная миссия интеллигенции» в сб. «Духовные и социальные проблемы современной России в свете Православия» - СПБ., 2002, 159 стр.)


Духовность таким образом, как и высшие проявление культуры, стремится к «универсальности»,  ей противна «эффективность, прагматизм и утилитаризм».


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


Какими же духовными ресурсами обладает сегодня русская культура?

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

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

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

  В четвертых, русский творец не зациклен на одном себе, а ориентирован на важнейший сейчас механизм творчества - «ДИАЛОГ», совместный с читателем или зрителем поиск истины.

Духовные ресурсы разного вида искусств глубоко специфичны, одни они - в архитектуре, другие - в кинематографе. Наиболее яркое их проявление видно в таком духовном виде творчества, как поэзия:

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

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

  Но, просветленный и немой, овеян властью неземной,

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

   Твой светлый Ангел шепчет мне неизреченные глаголы.



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

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


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


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


Конечно, за каждой такой вещью духовное начало может быть скрыто внутри, в самой оценке фактов и явлений художником. Оно может быть погружено в неявную для читателя цепь духовного напряжения, лежащую поверх сюжета, если она есть, конечно.


Духовно ориентированный творец никогда не проходит мимо такой напряженности, умеет её воплотить в своем произведении


Сегодня мы можем совершенно обоснованно утверждать, что целостность любой культуры держится на духовном основании. И, если это основание слабо, сама национальная культура имеет небольшие шансы, чтобы вырваться на просторы мировой культуры и получить широкое звучание, как это удалось русской художественной культуре.
                          5. 4. 6. ПЕРЕСТРОЙКА ХХ века:


В ней четко видно две грани: Февраль-Октябрь (начало века)  и аналогично им Горбачев-Ельцин (конец века). Но это две грани одного российского целого, где все традиционно начинается как фарс, а заканчивается как трагедия, вопреки любой мировой логике.


 Как и в эпоху “Второй Перестройки”, но не из-за татар, а по причине собственной глупости мы потеряли  не менее трети территории бывшего СССР. Как и во времена “Третьей Перестройки”, ныне все социальные неурядицы происходят у нас на фоне вялотекущей природной катастрофы, которая, в конце концов,  обрушит на нас  свою грозную десницу, когда «накапливающееся количество» перейдет в « бифуркационное качество».


Как и всех предыдущих случаях,  социальная бифуркация идет на грани полного развала экономики и всего материального хозяйства. Более сильного удара, чем нанес сельскому хозяйству страны Сталин своей коллективизацией, придумать уже нельзя. От этого удара мы уже никогда не оправимся. Развалы промышленности были периодическими: Гражданская война, послевоенный период, эпоха горбачевско-ельцинской перестройки. Очевидно, оправиться от последнего удара по промышленности нам также не удастся. 


Видя периодичность и настойчивость, с которой История бьёт по нашей промышленности,  у многих наблюдателей возникает вопрос: “А, может быть, нам и не нужна такая промышленность, если История так настойчиво долбит по ней, а мы не извлекаем из этого никаких уроков?”



С демографической стороной вопроса дело обстоит также печально. После развала этнической псевдообщности - “советский народ”, россиян оказалось только половина от бывшего населения СССР. А теперь все медики хором утверждают, что при такой рождаемости и смертности, как ныне, через лет пятьдесят  в Российской Федерации чисто русского этноса вообще не останется,  поскольку именно русские вырождаются сейчас “со страшной силой”. Конечно, подобное вырождение  во многом является результатом советской политики, когда вся тяжесть хозяйственного оздоровления общества была обрушена в основном только на русский народ.


Изменилась и информационная ситуация в обществе, благодаря радио и телевидению, а в последнее время -  ИНТЕРНЕТу, мы стали частью “единого мирового информационного пространства”. Лучше ли от этого России? Сейчас только хуже, ибо духовно не подготовленная к принятию всей информационной сложности мира молодежь, ищет в сети не позитивную, помогающую  жить дальше информацию, а ту, которая выступает для нее как наркотик. Если душа «стремится к улету» от этого, скажем не совсем приглядного, мира, то и в ИНТЕРНЕТЕ она будет искать только наркотизирующие сайты.


Другое дело, что ИНТЕРНЕТ помогает всем, - и тем, кто хочет найти в нем наркотик, и тем, кто ищет позитивной информации для исправления мира. Ну, если не мира, то хотя бы своей семьи, общины, деревни, района и города.


Наиболее страшен, конечно, духовный кризис, отсутствие национальной идеи, способной дать обществу информацию о подлинном смысле жизни, о важной функции россиян, которую они несут в этом мире. Крах марксисткой идеологии, заменившей в свое время Православие, породил идеологический вакуум, который пока окрепшим  Православием не заполнен. Ну не идет молодежь в храмы! Вот к компьютерам льнет, да и то ищет в них пока не способ  познания или преображения реальности, а только “игры” или возможность сбежать от мира в “виртуальную реальность”.


Надо со всей отчетливостью понимать, что или “Пятой Перестройки” в Истории России не будет,  или  она будет в условиях Глобальной экологической катастрофы как способ ее преодоления и смягчения.


Если с человечеством будет все в порядке, то через четыре века это уже будет единое человечество, не поделенное на национальные и территориальные клетки.


Таким образом, История дает нам последний шанс,  которым мы можем воспользоваться или не воспользоваться. 


Если мы им воспользуемся и сделаем все необходимые выводы из логики течения российской Истории, то шанс спасения  будет нами реализован. Если же мы им не воспользуемся, то, во-первых, обречем на гибель весь мир, ибо его шансы выжить связаны только с духовностью России, а во-вторых,  упустим возможность помочь в том числе и сами себе. У нас есть всего лишь один шанс!
                      5.4.7. Торможение в эпоху ИННОВАЦИИ:
Современная культура во многом работает на создание некой квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

 оккультное возрождение в мире;

 наркотизации алкоголизация молодежи;

 бездуховное влияние СМК;

 коммерционализация культуры;

 сексуальная революция в мире;

 усиление социальной нестабильности;

 рост фанатизма и терроризма;

 нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

 повальное загрязнение окружающей природной среды.

                          Попытаемся рассмотреть их  немного подробней.


А. Оккультное возрождение в мире

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны. (См об этом в библиографии №16.) Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда сложилось новое инновационное мировоззрение, его тормозят теософы,  оккультисты и экстрасенсы  всех мастей и марок.

Но в качестве тормоза оккультисты  явились своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в новое, более современное.

Вместе с тем оккультная точка зрения никогда в принципе не побеждала, а только загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.

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

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

Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№16) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религия Антихриста» - Новосибирск, из-во «Посох», 1997 г.

                                     Б. Наркотизация и алкоголизация молодежи

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

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

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) в Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином также необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало неадекватность режима, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Конечно и до революции пили, но религиозные ограничения были тогда еще сильны.

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

Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где   там эта возможность  представлена с  такой же высокой плотностью.

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




В. Бездуховное воздействие СМК

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

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

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

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

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

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач сориентировано прежде всего на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся.


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

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

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

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

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовного-материального в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию.

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы, которые нам показывает современное телевидение, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


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



             Г. Коммерционализация культуры

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

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? - Конечно, же нет! Следовательно, речь идет о другом: о культурном падении, свидетельствующем о приближении конца.

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

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

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

Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



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

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

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

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



Д. Сексуальная революция в мире

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

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей. Каков же доминирующий функционал этой  «социальной инновации»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то наполовину прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.


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


Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации вряд ли  станет возможным.



      Е. Социальная нестабильность в мире

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

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


Особенно опасным это явление стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах такой механизм отсутствует. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с введением там выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

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

 климатическая нестабильность природы (типа «цунами» или землетрясений); 

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

 угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из -за территории;

 внутренние возмущения (например, в Грузии или на Украине);

 другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает.

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

Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо миру важна именно стабильность, равновесие, социальный баланс. Иллюзия, что это был положительный поворот в истории у человечества уже давно кончилась.

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

С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», которая полезна для введения инноваций в социальные режимы.  Однако, лучше это делать более спокойным образом.

                    

Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире

Фанатизм является опасным пережитком сознания  для будущего мира Он  есть  духовное  последствие нормативности, но  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают.

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

Распространению фанатизма поставлены духовные пределы, однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того религиозные деятели ислама всячески открещиваются от фанатиков-изуверов.

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

Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Пока еще имеет,  поскольку таковые имеет   фанатизм, прежде всего  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно также, как и язычников и научно-ориентированных людей будет всегда иметь место.

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

                  

З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний

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

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

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

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений. Но и там «клин выбивается клином», к примеру склонность к простуде лечится ежедневным обливанием холодной водой, или , как в старину, распаренные  люди прямо из бани выпрыгивали в голышом в снег.

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

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

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


Если суммировать, то какие средства росту болезней можно  противопоставить?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

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

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

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

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




 И. Загрязнение окружающей природной среды


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  сбором данных  просто -  напросто не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем в конце концов и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность за неё переложили на них.


Однако, ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих подобное загнивание.


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


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы в городах приняла действительно «аховый характер»:

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

 увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

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

 закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

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

 состояние здоровья населения в больших городах;

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

                                 5.4.8. Предстоящая экокатастрофа:

                                           А. Экологические особенности предстоящей катастрофы:
    Закономерная и уже необратимая особенность предстоящего Планетарного Перехода - появление "озоновых  дыр"  и  постепенное измельчание защитного озонового слоя вокруг планеты. Ослабление этого защищающего планету экрана повлечет за собой:

- увеличение  духовной энергетики соответствующим образом подготовленных людей, начальный период их духовно-телесной трансформы;

 - постепенное потепление климата в результате увеличения солнечного потока, падающего на Землю со всеми вытекающими из этого обстоятельства последствиями;

 - усиление фона космической радиации,  по отношению к которой озоновый слой играл роль фильтра, с многообразными последствиями для всей природы;

- усиление ультрафиолетового воздействия  солнца  на  кожу человека, что вызовет обвальное количество различных заболеваний у духовно неподготовленных людей. Надо отметить, что любое отклонение от существующей Нормы легче переживается именно духовно подготовленными людьми, осознающими смысл и сущность данного отклонения. Им легче адаптироваться к наступающим изменениям;

- сдвижку магнитных полюсов планеты, вызывающую подвижку земных пластов на континентах планеты, которая по сути своей “физики” обрекает на медленную смерть города вследствии неконтролируемых землетрясений.
     Потепление климата,  наряду с возможным подтоплением низких участков суши, находящихся вблизи морей и океанов, создаст еще резкие несезонные колебания температур, чреватые перепадами давлений и влекущие за собой ветра, ураганы, тайфуны, цунами,  пожары и другие подобные явления, а также изменение физического состояния людей. 
     Возрастание радиационного фона  планеты происходит давно. Свою  лепту  в  этот  процесс внесли и подземные  ядерные испытания, Чернобыльская авария и другие,  менее известные  человечеству катастрофы, как  и космические процессы,  происходящие  внутри   ядра самой планеты.

     В результате резкого повышения радиационного фона человечество,  если не  умрет,  то весьма основательно изменится, найдя возможность приспособиться к возрастающей радиации. В литературе уже давно  описаны  случаи,  когда  люди приспосабливались к  самым страшным дозам радиации и не умирали. Речь идет об известной истории, когда чукчи в одном северном поселке использовали  в домашнем быту корзины,  в которых ранее поднимали на  поверхность руду из урановых выработок,  находящихся поблизости. Доза, которую они при этом получали, была в несколько раз выше смертельной,  вместе с тем они не умирали. Очевидно, повлиял рацион  питания,  в частности отсутствие в нем мяса.  Они питались в основном дарами моря, причем «сырыми дарами», в частности «строганиной». А может быть, решающим был их мифопоэтический настрой сознания, кто знает? Нечто подобное фиксируется и в Японии, где основной рацион питания также составляют «дары моря».
 Другим симптомом приближающегося катаклизма   является  непосредственное загрязнение окружающей среды,  падение качества  употребляемой нами воды, воздуха, которым дышим, и ухудшение питания, связанного с отравлением почв, а также загрязнение психической атмосферы  планетарного сообщества.
      Можно было привести соответствующую статистику, но и так понятно, что состояние воздушной среды, например, резко ухудшилось по причинам:

     - увеличивающегося парка автомобилей и их выхлопов;

     - интенсивной урбанизации, повышения объёма городской пыли;

     - вредных  выбросов в атмосферу от промышленных предприятий;

     - дыма от печей, котельных, ТЭЦ и других объектов топливной энергетики;

     - увеличения  общего техногенного воздействия человека на природу.

Зеленые легкие планеты - в частности сибирские леса, бразильские и африканские джунгли, из-за вырубок резко понизили свою способность перерабатывать атмосферные выбросы, очищая их. Рекультивационные мероприятия уже не могут угнаться за скоростью хищнических вырубок. В результате мы дышим (в особенности в городах) воздухом, который  отравлен вредными выбросами уже до критической точки. США , например, ни в каком разе  не хотят подписыватиь Киотский протокол – соглашение ряда стран об ограничении вредных выбросов в атмосферу.
Мы принимают  в себя сквозь слабо фильтрующую почву всю техногенную грязь,  которая попадает и в воздушный океан,  и в водную среду,  и  в  почвенные слои, и в наш организм.   Химическая чистка воды к удовлетворительным результатам не приводит, а усугубляет положение.

 Россия более всего имеет шансов выжить в предстоящей  катастрофе, так  как  по официальной статистике в ней сохранилось наибольшее количество "экологически чистых" территорий -11 % (для сравнения в Европе -0%,  в США- 4%). Из оккультной литературы известно,  что наименее пострадают  в приближающейся катастрофе европейский Север, Урал и Сибирь. 

Одной из центральных проблем загрязнения окружающей среды стала проблема  пресной  воды. Это  только в России люди моются под струёй непрерывно текущей из крана или из душа  воды.  На Западе такого уже давно не происходит. По сути, очищая воду хлором и фтором, мы дополнительно вводим в организм вреднейшие яды, которые хороши для чистоты белья, но не для наших клеток.    На Западе воду обычно озонируют, а не хлорируют. 
Потребляемая нами вода отравлена по причине:

     -     химической очистки и дезинфекции воды;

     -     химизации  почвы,  через  которую  вода проходит прежде, чем попадет к потребителю;

     -     кислотных дождей (химизации атмосферы);

     -     вредных сбросов в водоемы от промышленных предприятий;

     -     отравления морей и океанов транспортными средствами, а также бензином, керосином, нефтью и т.д.;
     -     ухудшения  биологических  возможностей  очистки  воды самой Природой.

   Наша пища также испорчена по причине  загрязнения  почвы, и связанных с этим заболеваний растительного и животного мира. В особенности следует сказать о трупах животных,  птиц и  рыб, которые идут нам в пищу. Они несут в своих тканях двойную отраву: материальную (как накопители загрязнения окружающей среды) и духовную (флюиды страха,  связанные с  их убийством, перед опасность перед тем, как они попадут на стол к человеку). Под воздействием специфических обстоятельств Духовного  Перехода  вследствие катастрофы, человечество во многом сместит сферу своих вкусовых интересов в сторону вегетарианского образа питания.

Сдвижка магнитных полюсов планеты уже началась. Во многом нетрадиционные аспекты поведения планеты, вызывающие изменения климата, затопления и пожары, землетрясения и извержения вулканов в неожиданных местах, связаны с этим обстоятельством. Потрясающим подтверждением этой мысли является волна  цунами , обрушившаяся на побережье Шри Ланки, Малавии  и Индонезии в последних числах декабря 2004 года. 

Это всего лишь  реакция планеты на то, что с ней делает Человек. Планета защищается как может, чтобы адаптироваться к вызванным   патологической цивилизацией   геопатогенным  изменениям. Пока процесс сдвижки магнитных полюсов не так заметен, но дальнейшее накопление   негатива быстро вызовет его ускорение и тогда - прощай город! Они будут сметены с лица земли подвижками земных пластов континентов, следующих за изменениями магнитных полюсов. Но человечество никаких выводов из этих процессов не делает, оно ослеплено своей гордыней.

                             

Б. Финансовые аспекты Перехода:



Крах мировой финансовой системы, так называемой “Долларовой Пирамиды”,  стал неизбежным после того, как в семидесятые годы США отменили механизм обеспечения доллара золотом. Теперь валюта каждой страны по сути дела обеспечивается не золотым запасом, который страна имеет, а производственными мощностями данной страны, оцениваемой опять же  в деньгах. Получается “змея, кусающая свой собственный хвост”, но как долго она сможет это делать без экономических последствий? МВФ, обеспечивающий конвертированность центральной своей валюты - доллара, печатает ежегодно долларовых бумажек на 15 % больше, чем производится  совокупного продукта в странах экономика которых контролируется МВФ.

Вот что по этому поводу написано в серьёзном научном исследовании об “устойчивом развитии”:


“Совокупный  мировой продукт “растет” на 10% в год, что по классической экономической теории должно выражать “рост производительности труда”. Совершенно очевидно, что растет не  производительность труда, а денежная масса, не обеспеченная реальной мощностью. А вместе с денежной массой растет и искажение действительной картины мира. ФАНТОМ ЗАМЕНЯЕТ РЕАЛЬНОСТЬ. Власть лишается возможности объективно оценивать долгосрочные последствия принимаемых решений”. (О.Л.Кузнецов, П.Г.Кузнецов, Б.Е.Большаков”Устойчивое развитие: синтез естественных и гуманитарных наук”- Дубна, РАЕН, 2001, стр.206).
Далее там описана ситуация в мире, ставшего после краха “советской системы” однополярным. Но однополярный мир не может быть устойчивым. Поэтому во сути в качестве второй противостоящей стороны становится Природа, борьба с которой не может продолжаться долго и поэтому обрекает весь мир на скорую Трансформу в форме глобальной экологической катастрофы. 
Конечно, страны  “Большой семерки” сейчас ищут себе врага, после того как им перестали быть страны бывшего Варшавского Пакта. Они  нашли его в лице фанатиков “международного терроризма” исламской ориентации. Печально, что под прикрытием этой борьбы списываются огромные экологические убытки, которые понесла природа Ближнего Востока, например, после операции“Буря в пустыне”. 

США будут готовы списать на эту борьбу и другие провалы в ситуации с ухудшением мировой окружающей природной среды. Ибо природа бюрократической власти такова, что она не видит Реальности, заменив ее Фантомом. Поэтому и необходимость Перехода большинство чиновников в мире в настоящее время в упор не видят! Для этого надо вывернуться из себя и духовно переродиться.. Поэтому понимая необходимость борьбы с международным терроризмом, надо четко представлять, что в известной степени она является для мирового общественного мнения всего лишь “дымовой завесой”, скрывающей свою антиприродную сущность чиновничьих действий.
Конечно, Глобальный Переход мог бы осуществиться быстрее, если бы человечество нашло способ в данный момент отказаться от денег как критерия эффективности своей цивилизации.  Прибыль, рассматриваемая в таком плане, - это уже вчерашний день, фактор, тормозящий общее развитие. Финансовое обеспечение Мирового  Хозяйства  может быть заменено на энергетическое. Будущее Мира  не за богатыми странами, а за способными наладить производство энергии самым дешевым и экономным способом. В России, к примеру, таких умельцев много, жаль, что  внедрение новых типов энергетики  тормозится  самими энергетическими чиновниками.




В.  Антропологические аспекты:

Уже начав обсуждать этот аспект, мы по сути подошли к главной проблеме Глобального Перехода. Речь идет по существу о неадекватности новой инновационной ситуации духовного  состояния самого  Человека, ибо он "гибнет" не столько физически (смертность превалирует над рождаемостью), сколько духовно  - его захлестывает стихия потребления. Каковы причины этого кризиса? Начну не с самой главной.

   Человеческий род чисто биологически является скорее  млекопитающимся и  травоядным,  нежели мясоедом.  Так устроен наш пищеварительный тракт (короткий кишечник),  что мясо в нем не способно перевариться настолько, чтобы все его вредные примеси могли бы быть нейтрализованы.  Для его переваривания надо не менее 12 часов,  а все, что съедено в промежутках загнивает и отравляет наши клетки и кровь.   

  Сейчас мы  видим спасение человечества в прекращении трупоедения, ведь мы едим трупы убиваемых нами  животных. Переход человечества на вегетарианское питание совершенно необходим прежде всего по внутренним  физиологическим особенностям подготовки Человека к предстоящей Глобальной  Трансформе, но это, кстати, будет и дальнейшим шагом по очищению загрязненной Духовной Среды планеты, ибо облагородит нас морально.

     На  определенном этапе своего развития люди физически отказались от каннибализма, отучившись есть человеческое мясо, но по отношению к животному миру эта аморальная традиция пока еще жива.  В духовном плане количество психологических  каннибалов,  поедающих души людей, исчисляется миллионами. Это и следует в первую очередь остановить. Борясь с людской бесовщиной, Церковь это постоянно делает. 
В наши дни выстоять в условиях повышения радиационного фона смогут только человеческие организмы,  в которых произошла замена животного белка, формируемого  мясо- (рыбо-, птице)едением, на растительный белок вегетарианской пищи. Поэтому альтернатива стоит остро: отказаться от поедания трупов "братьев наших меньших" или умереть.  Как это сделать? - вопрос второй.

   Известно, что все болезни "идут от нервов". Рост негативной медицинской статистики обеспечивает отрицательная психологическая  атмосфера в городах и больших поселениях. Люди издерганы,  психически нестабильны, склонны к перенесению своих  психологических проблем на других, ибо  винят в них кого угодно, кроме себя. А ведь Христианство призывает нас начать с себя, покаяться прежде всего самим.

Психоаналитические и психотерапевтические медицинские  службы в России поставлены из рук вон плохо. На Западе  они  поставлены  лучше,  но почти не связывают возможности выздоровления своих пациентов с изменением их духовного  мира, со степенью личного  духовного самосовершенствования. Психоаналитиков больше интересуют возможности кошелька  больных,  а не вариативные возможности его духа. Психоаналитики , вслед за Фрейдом, ищут корни всех психологических проблем человека во взаимоотношениях детей со своими родителями в юном возрасте. Отчасти это врено, однако,  отнюдь не имеет универсального характера. 
Падает в мире и доверие к религиям, традиционно выполнявшим психотерапевтическую функцию по отношению к социуму. К понижению доверия  привели досадные ошибки в деятельности современных церквей:

     - подчинение себя российскому государству, начиная с Петра 1  у Православной Церкви;

     - инквизиция и торговля индульгенциями у Папства;

     - служение Маммоне у Протестантской Церкви;

     - фанатизм и фундаментализм Ислама;

     - минимизация  социального служения у Буддизма.

  Но главной  своей проблемой  все церкви в современном мире  считают чрезвычайное развитие  некоторых  духовных подвижников  настолько,  что они перестали нуждаться в посредниках между  собой  и  Богом, какими по сути являются Церкви. Имеют место так же и некоторые измены церковного клира делу Церкви как “Тела Христова” (увлечения некоторых священнослужителей материальным потреблением, привлечение материальных средств на Церковь не совсем законными средствами и т.д.).

 Вместе с тем, как только народы в массовом порядке,   по  причине  подрыва доверия к  Церквям, стали изменять своему религиозному чувству, в их жизни незамедлительно появились негативные социальные процессы, в частности, возросла интенсивность отклоняющегося поведения  граждан,  в особенности заметная  в молодежной среде.

 Традиционно она бывает связана с потерей духовного "смысла жизни", ибо российский человек не может жить только по законам римского плебса: "Хлеба и зрелищ!" Ему духовные ценности подавай... Поэтому, хотя картина разложения современной  российской государственности очень напоминает соответствующие процессы в истории Рима и Византии, у нас это все произойдет совершенно по-другому, из-за разности  духовных обстоятельств. 

 На  фоне государственных неурядиц  растет смертность; превышение  ее  над рождаемостью приняло  в ряде стран, в том числе и в России, угрожающие размеры, растет число самоубийств в развитых странах (например, в Швеции). Россия возглавила список стран, в которых производится наибольшее количество абортов и т.д. Россия является печальным лидером по скорости распространения ВИЧ-инфекции (на данный момент у нас имеется уже более миллиона больных СПИДом). О наркомании мы уже не говорим...

Однако, на наш взгляд, духовная деградация  человека менее всего коснулась России. Именно в ней остались и духовные подвижники, да  и просто талантливые изобретатели, способные найти “лекарство от всех болезней”, придумать новый вид “экологически чистого водородного  топлива”, создать “вечный двигатель.” Уже сейчас говорят о подобном открытии, основанном не недостоверности Второго начала термодинамики. Вечная  энергия получается не на основе паратермальных процессов, а на основе монотермальных, где теплота может переходить  даже от холодного к теплому, а не наоборот.

Но не кажется ли вам, дорогой читатель,  что как только будет изобретено подобное лекарство против “всех болезней” против него поднимется вся фармакологическая или медицинская система , ибо что им тогда делать? Против “экологически чистого топлива” или “вечного двигателя” встанут чиновники нашего топливного хозяйства, ибо в этом случае теряют они не просто работу, а источники обогащения.  Так сложившаяся патологическая система социальной организации в мире  будет сама пожирать всех своих субъектов.

Россия даже своей склонностью к бесхозяйственности работает на выживание в новых условиях, ибо, благодаря этому,  не порвала окончательно со  своей природоохранной ориентацией. В особенности любовь к Природе осталась в мозгах многих простых людей, в частности живущих не в городе, а в деревне.




Г.  Культурные аспекты Перехода:

Внимательному наблюдателю современных культурных и социальных процессов  нетрудно поставить рост творческой и психологической деградации человечества в связь с гибелью Природы. Главное, что  мы теряем, - это  связывающее  нас с Богом  творческое начало, способность творить и изменять свое  окружение  в  соответствии с Божьими Замыслами. Такая потеря  делает сам Глобальный Переход ,  Духовную Трансформу человечества неизбежной.

 Однако, человек чаще всего изменяет и этой своей божественной функции,  ибо творит не Живое (как в подлинной Культуре), а суррогаты, подделки Духа, так называемые “произведения массовой культуры”.  Способность творить Культуру (рассматриваемую как механизм эффективной адаптации человека к окружающей среде) зависит от  умения  воспринимать красоту  окружающего  мира  и воспроизводить ее в плодах  своих рук. Загрязнение окружающей среды, локальная гибель некоторых  участков  биосферы внесли Хаос и в человеческое творчество: модернизм и "массовая культура"- яркие тому свидетельства.

Произведения подлинной культуры должны быть выше уровня зрителей, чтобы звать их вперед, очищать и духовно  просветлять. Массовая культура принижает зрителя,  ибо лишь  ублажает его, стоя в сервисной стойке: “Чего изволите?” А изволит  массовый зритель пока только, как плебс в Древнем Риме, - «хлеба и зрелищ»!
    Оптимистический настрой мировой культуры к концу ХХ  века явно сдал свои позиции  негативному “масс-культу”,  "бесовскому" настрою, разъединяющему как человека (его душу и тело), так и весь мир. Это доказательство общей социальной деградации, охватившего мир накануне крупнейшей духовно-инновационной Трансформы на рубеже тысячелетий. Причем, если в России она выражается в  моральном хаосе, то на Западе - в бездуховности, в общем преобладании чисто материальных (финансовых) интересов над духовными, в  торжестве Прибыли  во всех сферах жизни, вопреки евангельскому предостережению, что “не хлебом единым жив человек!”

 Все эти  процессы  духовно-культурной  энтропии планетарной системы  могут быть описаны и в энергетических терминах.  Наступает   своеобразная   "тепловая смерть" Ноосферы,  ибо  человечеству не хватает внутренней духовной энергетики,  чтобы преодолеть бесовское энергетическое "похолодание" человеческих  душ.  Надежда  на  один Космос (на Бога) без увеличения собственных усилий по разогреву духовного мира планеты также является неадекватной  в условиях Глобального  Перехода. 

Эта надежда опасна еще и потому, что Космос, конечно, спасёт, но ценой таких изменений планеты, что человечества на ней может не остаться вообще. Но, если мы сами начнем активные действия по многим направлениям (отмеченным в данной работе), то у нас есть шансы смягчить протекание Глобального  Перехода и  сделать более  мягкой необходимую Трансформу, как планеты, так и человека на ней. 
Слава Богу,  на материальном уровне “тепловая смерть Вселенной” нам не грозит, ибо мы далеко еще не исчерпали всего многообразия наших энергетических возможностей. Более того, уверенность в том, что Глобальный Переход пройдет вполне мягко,  покоится на предположении, что человечество стоит накануне открытия  принципиально нового  источника энергии,  обессмысливающего   дальнейшую добычу нефти и газа, да  сами деньги. Скорей всего, в России он уже, по нашей информации, давно открыт, но держится пока в строжайшем секрете. (См. ж-л ”Свет”, №7,1996, стр.34) Понятно, кому это выгодно…
 В философской восточной традиции есть понятие "Кармы" как судьбы, пути, логики,  которые  выбирают  каждый человек и человечество - в том числе для решения своих задач в этом мире.  Но  Карма  - это не предначертанный заранее план, а последствия,  результат определенных действий человека и его рода: "Что посеешь, то и пожнешь!"

 Фатальность нашей  Судьбы связана только с тем, что для Бога Времени нет,  перед ним - Вечность, а для нас Карма разворачивается на оси Времени.  Мы её можем изменить, но лишь одному    Богу в любой  момент Времени ясно, каким образом наши усилия приводят к определенному,  задуманному самим Богом, результату.

Кармические узлы, в которых осуществляются социальные бифуркации (Переходы и Трансформы), задуманы Богом, но время и острота свершения зависит от людей и допущенного ими уровня  собственного  духовного падения. 

Мощным  свидетельством "катастрофы Человека" и вытекающей из неё необходимости Глобальной  Трансформы является рост потребительских настроений, иждивенчества, эгоизма, стремления  свалить с себя ответственность за все вокруг происходящее на: государство, общество, партии,"плохих людей", лишь бы не брать её  на самого себя. 

 Природа (шире - вся  Биосфера) служит  неотъемлемой частью живой космической системы, какой является планета  Земля. На попытки Человека поломать ее она реагирует пока довольно вяло, но  в  конце концов  реакция будет весьма  острой,  поскольку  “темный человек”  своего  добьётся. Мы почувствуем это прежде всего через: 

     -   прогрессирующее  ухудшение качества окружающей природной среды;

     -   глобальное потепление климата, ведущего к ураганам, пожарам  и наводнениям;

     -   рост землетрясений и извержений вулканов,  в  особенности в психологически напряженных регионах;

     -   другие виды "отклоняющегося поведения"  в  различных экосистемах биосферы,  которые сейчас претерпевают негативную бифуркацию (неконтролируемое изменение)  из-за  деструктивных  явлений  в Природе и в самом Обществе;

     -  понижение энергетики Живого Вещества планеты, чреватое самым страшным - мировым энергетическим кризисом, если  новому  виду энергии  в жизнь не  дадут  пробиться.

Стоит в связи с этим вспомнить предвидения печально известного Нострадамуса, предсказывавшего много "ужасных чудес" в начале  третьего тысячелетия.  Ученые уже не раз использовали такую метафору: “Земля пытается всеми доступными для себя средствами стряхнуть со своего тела Человека, сделавшего ей больно. Так она"лечит" себя!” По своей сути предполагаемый Глобальный  Переход даст возможность избежать нам этой печальной участи. Он необходим, как человеку для спасения от болезни бывает порой необходима ампутация важного органа. 
    Еще один симптом предстоящей Планетарной Трансформы - активизация космического влияния на планету: уменьшение "озонового слоя", увеличение количества метеоритов, астероидов, улетающих от Земли и вновь к ней  возвращающихся комет, НЛО и других "космических объектов", закружившихся вокруг "больной планеты".

Логика активизации Космоса понятна, наше положение столь осложнилось, что нам, попавшим в аварийную ситуацию, собственными силами её уже не изменить, необходим по тринитарной логике (которую мы считаем единственно верной)  выход за её пределы системы, то есть, в Космос. Только из Космоса мы можем понять логику погодных планетарных  изменений, ибо для этого необходимо наблюдение и за Арктикой, и за Антарктидой, а это
 можно сделать только с помощью спутников из Космоса. 
 Разумный Космос  давно пытается   лечить  Землю  всеми  доступными средствами, в том числе и "Обращениями КОН (коалиционного отряда наблюдателей) к землянам", которые в последнее время периодически возникают в печати. В соответствии с этими сообщениями и на земле работает большое количество (по подсчетам некоторых, 144 тысячи) космических  посланцев, применяющих  "космическое  лечение" для спасения человечества. Это врачи,  целители, духовные наставники, святые, риши, гуру, йоги и другие представители  продвинутых в духовном отношении землян. Но их действия не могут снять ответственность за экологическую бездеятельность с нас самих!



                Д. Этапы протекания Глобального  Перехода  и его особенности:

А) Ухудшение биосферы, на взгляд экологов,  стало необратимым, ибо адаптационный ресурс  Природы (в благоприятном для человечества плане) почти исчерпан, ей уже не хватает защитных средств, чтобы справиться с нарастающим загрязнением.  Вода,  воздух и почвы почти повсеместно отравлены, растительность гибнет, по крайней мере, её недостаточно, чтобы очистить воздушный бассейн планеты;  реки и моря выходят из берегов;  сушу все чаще трясет в самых  неожиданных местах, где ранее землетрясение было вещью совершенно  неслыханной.

Без сомнения,  участились и локальные техногенные катастрофы с большим количеством человеческих жертв:  падения самолетов, гибель морских судов,  железнодорожные  катастрофы.  Ежедневно ни одна новостная передача  без таких сообщений не обходятся! На дорогах в результате аварий гибнет количество  людей,  превышающее  жертвы любых войн. Нелинейно возросло число пожаров в лесах и на торфяниках. В особенности сильно почувствовали это жители Шатурского района Подмосковья летом 2002 года, равно как  и жители Приморья на Дальнем Востоке.

Б) По нашему прогнозу, как уже указывалось, чтобы справиться с нарастающим хаосом Планета, являющаяся живым существом (ученые накопили в настоящее время достаточно свидетельств на эту тему),  приведет в действие  магнитные полюса, которые изменят свое положение. Возможно, изменится наклон оси планеты по  отношению к орбите и скорость движения по ней. Это всегда происходило в самые трудные для биосферы времена, грядет  и  сейчас. Возможно именно это обстоятельство и явится спусковым крючком Перехода.

В результате такого изменения начнутся разломы коры, дрейф материков, опускание суши в одних регионах  и поднятие в других, затопление низких мест.  Как сказано в Библии, "Небо упадет на Землю".     Это грозит не смертью планеты, а лишь гибелью современной городской цивилизации, совершенно пока еще не приспособленной к подобным глобальным  катаклизмам. Сельская цивилизация еще выживет, но городская, за исключением одноэтажных поселений, на наш взгляд, обречена.

В) Ослабление озонового слоя приведет к потеплению климата и росту радиационного фона планеты.  Климат станет повсюду субтропическим, этому  будет  способствовать  и новое  положение магнитных полюсов. Земля как бы снова вернется в потерянный Эдем, ибо климат станет весьма благоприятным. Давно известно предсказание, что тундровая Сибирь станет основной житницей России. 
 Г) Изменение положения магнитных полюсов и некоторые другие космические инновации в  биосфере  приведут  к  уплотнению гравитационного поля  вокруг  планеты,  что уменьшит количество кислорода в атмосфере. Воздух станет разряженным, как в горной местности. Чем  выше,  тем более он будет  разряжен.  Адаптироваться к этому смогут только люди, привыкшие к спорту и к физическим нагрузкам. Изнеженных потребителей удовольствий эта ситуация убьёт первыми.  
     Но  и для  сердечников это смертельно. Только  соответствующим образом тренированные люди смогут к этому приспособиться.  В частности,  сейчас разработаны методы повышения  количества углекисловго газа в крови с помощью специальных дыхательных приборов. (см. Общая библиография № 206) Кроме того режим питания и  правильное дыхание (редкое  и  глубокое)  смогут частично компенсировать недостаток кислорода в атмосфере.


                
Е. Сроки наступления Глобального  Перехода:

           Разговор о сроках - самый сложный,  ибо в Библии, на которую мы опираемся в своих предсказаниях,  на этот счет имеется четкое указание в словах Христа:

     "Небо и Земля прейдут,  но слова мои не прейдут. О дне же том и часе никто не знает,  ни Ангелы небесные,  а только Отец мой один".(Матф.,24,35-36) А вот соответствующее место из Евангелия от Луки:"Люди будут издыхать от страха  и  ожидания бедствий, грядущих на Вселенную, ибо силы небесные поколеблются". (Лук.,21,26) Однако библейские предсказания носят духовный, а не материальный характер, поэтому их примитивное истолкование бессмысленно!

     Участившиеся в последнее  время  публикации  астрологов увязывают наступление  этого  срока   с  переходом  Солнечной системы в созвездие Водолея,  которое по некоторым данным  произошло  в 2003  году. На эту же дату указывают некоторые научные изыскания по изучению био-социальных и природно-энергетических циклов планеты. (См. например, исследование российского ученого Вячеслава Плохова, о котором поведала "Независимая газета" (05.08.97, стр.5)

    Данные полученные от контактеров более расплывчаты: весна 2003 - лето 2005 года указывается как время перехода человечества к так называемой "Шестой цивилизации".(См.текст"Обращение  Высшего  Разума Вселенной ко всем жителям Земли в связи с переходом в эру Водолея"(1991 г.)


Свой вклад  в  этот  процесс внесет и приближающаяся к Земле в 2004 году комета Галлея.  В этом же ряду стоят предсказания "Философических таблиц"А.С.Пушкина  (журнал "Юность",  N 2,3,4,  1997).

     Известный исследователь  этой  проблемы   Т.А.Айзатулин, указывая на 2001-2004 годы,  пишет, что в этот срок завершатся Великие переломы России.  "Это  начало  совмещения  12-летнего микроцикла с 400-летним (цикл смут) и 800-летним (цикл нашествий) макроциклами,  имеющими  решающее  значение  для   судьбы России, всего Евроазиатского материка, а в сегодняшних условиях - для всей Ноосферы.  


Последний раз такое полное совмещение было в Х111 веке - смута,  междоусобица и само раздробление Руси,  а также нашествия:  с Запада - германцев,  ливонского  ордена  и шведов, а  с  Востока  -  татаро-монгол, кончившееся порабощением России. (Т.А.Айзатулин.Судьба России - судьба ноосферы. - Вестник Высшей школы, ALMA MATER, N7-9,1992, стр.29)

В книге Алексея Приймы об известном американском провидце Эдгаре Кейси указываются   сроки в районе 2000 года, плюс-минус несколько лет. Кроме того он приводит там и другую дату , не связанную с предсказанием Кейси, - 23 декабря 2012 года, взятую из календаря индейцев “майя”.    (См. в списке литературы  п. №6, стр. 194)  Цивилизация майя вообще считала последнюю дату Концом Времен. Его, конечно, не будет, ибо человечество - любимое дитя Бога, значит Он и  не оставит нас в этой беде.

 Однако, к прогностическим текстам следует относиться не как к жесткому предсказанию (ибо лишение человека свободы воли - самое страшное в Космосе преступление), а как к предупреждению,  на которое  нужно  адекватно реагировать.  

Любое  космическое послание (если оно действительно космическое) - это всегда текст и "метатекст", то есть, некий способ коррекции текста.

 Когда Христос говорит, что не знает сроков Апокалипсиса, это надо понимать не в том смысле, что Он их в действительности не знает, ведь Он един со своим Отцом в Троице, а в том, что этот срок не фиксирован жестко и всегда может быть отодвинут. И в нашем мозгу, всегда существует информация, которую мы одновременно и "знаем и не знаем": Подсознание знает, а на уровень Сознания она не вышла. Придет время и выйдет... 

Вместе с тем, никогда  "нет дыма без огня". Нам представляется, что сейчас вполне справедливым назвать такой срок: 2001 год (+)(-) четыре года.(2001 год - один в ряду критических годов России: 1881,1893, 1905, 1917, 1929, 1941, 1953, 1965,1977,1989, 2001, 2013, 2025).  К обдумыванию данного текста автор приступил  в 1997 году, - примем его за начало бифуркации, тогда ее окончанием будет 2005 год. Но все может произойти и в 2013 г.
 Если учесть  еще  одну  дату  катастрофических событий на Земле, которую Нострадамус  относит к 1999  году, возникают "реперные точки" протекания самой катастрофы: 1997, 1999, 2001, 2003, 2005, 2007, 2009 годы. Если посмотреть напряженность различного рода катастроф, то именно в эти годы она и нарастала.  Незаметно, мы уже привыкли, что все новости по телевизору начинаются с кадров каких-то  климатических катастроф или социальных потрясений…
 Необходимо еще раз подчеркнуть, что дело  не в указанных датах, ибо любая дата может быть смещена, если человечество сумеет подготовиться и минимизировать причины, вызывающие данные тяжелые последствия. Однако,  только “смещена”, а не отменена совсем, ибо избежать  кармической логики судьбы  не дано никому. Поэтому всерьёз следует говорить не о сроках Глобального  Перехода, а о способах  подготовки к нему  и смягчения негативных его  аспектов.
                5.4.9. Прогнозирование экстремальных ситуаций (ЭС):

Одним из способов смягчения предстоящих экстремальных обстоятельств жизни  человечества является повсеместное создание  станций или бюро прогнозирования экстремальных ситуаций. Подобные центры прогнозирования давно уже созданы при МЧС.

Нам представляется, что помимо военных структур должны появиться и гражданские, общественные организации, нацеленные на прогнозирование экстремумов человеческого существования и способные в эпоху, когда они превратятся в перманентное явление, помогать людям, широко оповещая их о предстоящих мрачных аспектах бытия.

Подобные центры вполне могут существовать на хозрасчетных началах, ибо немало найдется организаций и даже отдельных личностей, готовых заказать им  прогнозы в связи со своими личными целями.

Задачей этих органов прогнозирования должно стать изучение методов предсказания экстремальных ситуаций на основе изучения ритмов жизни соответствующих природных и социальных систем, а также разработка конкретных актуальных прогнозов по заказам юридических и физических лиц.

А. Их основными формами деятельности являются:

 разработка теории циклов экстремальных ситуаций для конкретных сфер человеческой деятельности и практических путей её ликвидации;

 анализ биологических и климатических ритмов природы с целью предсказания пиковых ритмов или экстремумов в связи с практическими аспектами человеческого существования;

 создание методологической и информационной базы экстремумов;

 научное исследование и разработка методик, способствующих повышению способности предвидения у отдельных личностей, имеющих соответствующие характеристики;

 поиск и тестирование людей, обладающих способностью к предвидению будущего;

 контакты с международными организациями, интересующимися вопросами прогнозирования;

 предвидение космических катастроф;

 издательская и просветительская деятельность в этой сфере.

 бифуркационный анализ мира.

          Процедура прогнозирования ЭС , на наш взгляд, может составлять четыре этапа:

                       - на первом этапе:

 формулирование графика предстоящих ЭС на основе информации от потенциальных информаторов, способных на это;

 углубленное понимание проблемы путем получения дополнительной информации о предстоящих ЭС;

 определение масштаба и объёмов диагностирования вероятных ЭС;

 составление плана проведения уточняющих диагностических процедур;

                                    - на втором этапе:

 окончательное диагностирование ЭС на основе комплиментарных методик;

 уточнение параметров диагноза ЭС ( ритма, времени разрастания, локализации и т.д.);

 перечень предварительных результатов тестирования;

 сравнительный анализ результатов тестирования, полученный разными методиками;

 составление «Хронотопа ЭС»;

                                               - на третьем этапе:

 работа с энергетическими и биоинформационными полями ЭС;

 настройка энергетических полей ЭС на оптимальные формы, приемлемые для данной станции ЭС;

  психологическая и биоэнергетическая коррекция ЭС;

 составление аналитического отчета на основе анализа всех коррекционных процедур;     

                                                    - на четвертом этапе:

 подготовка к практическому смягчению предстоящей ЭС после её биоинформационной коррекции;

 работа с жителями и ответственными лицами за ситуацию в зоне ЭС;

 системный анализ всех возможностей смягчения;

 выработка рекомендаций ответственным лицам;

  анализ полученной информации о ходе протекания ЭС;

 составление окончательного отчета о данной ЭС.      

                     Б. Мировая сеть центров экологической безопасности общества (ЦЭБО):
         Функциональная специфика ЦЭБО включает четыре функции;

 прогнозирование ЭС на государственном, природном, технологическом и космическом уровнях;

 оказание информационной помощи всем органам, включающимся в их ликвидацию;

 обмен информацией с подобного рода станциями ЦЭБО в других странах.

 превентивное информирование населения с целью недопущения паники.

Организация подобной сети должна стать не только государственным, но и общественным делом, поскольку у государства могут быть секреты от населения в спокойное время, но в ситуации ЭС  исчерпывающее информирование населения должно лечь на плечи ЦЭБО. Общественные структуры подобного уровня в некоторых странах уже  созданы, настало время создать их и в нашей стране.
        ЦЭБО могут быть созданы при   общественных структурах или носить независимый характер, в зависимости от наличия спонсоров, согласных инвестировать подобный род деятельности..

На низовом уровне структурным подразделением ЦЭБО может стать «Медиа-дом» - автономный (или неавтономный) экологический дом, сориентированный в сторону пропаганды ноосферного воспитания населения путем использования всех форм пропаганды:

 создание  и постоянное ведение специальной телепередачи «Экология живого»;

 ведение постоянной радиопередачи «Вестник Ноосферы»;

 подготовка и выпуск газеты и журнала «Вестник НООсферы»;

 создание и ведение в Интернете специального сайта;

 организация пресс-клуба;

 подготовка фестивалей, вернисажей, симпозиумов и презентаций;

 производство видеофильмов соответствующей тематики;

 создание и ведение аудио-видео-библиотеки;

 пропаганда здорового образа жизни.
   5.5. ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЕ АСПЕКТЫ РОССИИ КАК СОЦИАЛЬНОЙ СИСТЕМЫ:

                                                                                      «Но с этим ты сама в противоречьи, ведь далеко не так уже проста

                                                                                         Твоя растущая от встречи к встрече   нечеловеческая красота».

                                                                                                                                                                                    Н.Бараташвили

           

 5.5. 1. Формирование и развитие:

В предыдущих параграфах мы сделали  основной акцент на экологических  аспектах культурно-социальной экологической   системы России. Настало время поговорить о цивилизационных её аспектах.

Отличие Культуры от цивилизации в объёме ментальных элементов, необходимых им   в ходе собственного  развития. Культура не существует без постоянной диалектики  на ментальном уровне, цивилизация крепка именно материальным воплощением духовных идей своей культуры. Частью Культуры всегда является религия, как считал Освальд Шпенглер,  но в цивилизацию она не входит.

Если в Культуре важнейшей составной частью является подраздел «Творчество», то в цивилизации такой доминантой выступает «Хозяйство».

Культура погибает вместе с гибелью её субъекта – народа,  цивилизация может погибнуть и при выживании народа – её  первоначального носителя.  Или может выжить при  его смерти, ибо, по сути, все  цивилизации – интернациональны. Та или иная цивилизация в мире всегда крепко привязана к окружающей природной среде – вмещающему ландшафту, в рамках которого существует   поддерживающий цивилизацию  этнос.

Народы переживают свои  цивилизации, история ацтеков, майя, древних египтян, древних тибетцев и других народов с наглядностью об этом свидетельствует. Но Культура не  способна пережить  народы,  носителей данной культуры. Культура в своем музейном варианте быстро приходит в запустение, если нет активности её хранителя по поддержке её развития и многообразных  форм существования. 

     5.5. 2.  Технологические аспекты цивилизации;

Цивилизацию можно разделить на аграрную цивилизацию, промышленную и   информационно-технологическую, а также - инновационную.  Аграрная  цивилизация имеет  самое маленькое количество отличий от царствующей в её эпоху культуры. По сути их даже трудно разделить, ибо промышленный тип хозяйства – основное специфическое качество цивилизации, отличающей её от культуры. Когда это отличие не работает, цивилизация практически равна культуре.

Технологически такое различие между цивилизацией и культурой  на виду:  используются или нет в данной цивилизации машины.  Начиная с  их использование, цивилизация готовит вместе с тем  и свою смерть, ибо мы не знаем машинного топлива, которое бы не имело негативных экологических последствий. Возможно, его открытие и внедрение  впереди. 

Промышленная  цивилизация подготовила  свой конец в лице глобального экологического кризиса, преодоление которого, вместе с тем, представляется вполне вероятным при  условии:

- широкого внедрения инновационных технологий, не имеющих негативных экологических последствий для природы;

-  следование  цивилизации природе в её гармонической энергоинформационной целостности;

- воспитание у населения духовно-инновационного сознания, не допускающего нанесение вреда природа;

- контакты с космосом для принятия космических технологий, сберегающих природу.

Что сменит  промышленную цивилизацию? Мы назвали потенциальный тип цивилизации, приходящий на смену машинной,  «инофрмационно-технологической и инновационной».

Главным её отличием является:

-  использование  видов топлива, не загрязняющих природу;

-  широкое внедрение во все сферы жизни информационных компьютерных технологий;

- внедрение во все виды хозяйственной деятельности инновационных технологий;

-  массовая ориентация населения на духовное развитие и самосовершенствование.

                 Основные контуры подобной цивилизации,  получившей у академика В.И.Вернадского название «ноосферной», уже ясны человечеству. Весной  2005 года в Японии состоялась Всемирная выставка, где основные инновационные технологии  были уже  продемонстрированы.  Если внедрить их все  в жизнь,  формальный переход на новый тип цивилизации  стал бы уже возможен в наши дни. Но он не произойдет по одной единственной причине – ментальном отставании человечества.

                                5. 5. 3.  Стабильность цивилизации:

              Стабильность любой цивилизации напрямую зависит от того, какое количество полярных своих проявлений она может выдержать, интегрируя их в целостную сущность.  Аграрные цивилизации были весьма нестабильны, ибо существовали на ограниченном единстве противоположных своих элементов. Их судьба была напрямую связана с судьбой этносов, в ареалах  коих эти цивилизации существовали. Имело значение также урожайность того или иного типа почвы,  в коих эти народы жили.

 
Промышленные технологии позволили цивилизациям увеличить срок своей жизни, ибо  они постоянно развивались и меняли своё лицо: типы топлива, виды машин и механизмов, качество и количество используемых технологий, новые научные открытия и т.д.


Залог стабильности любой цивилизации  - её многообразие. Если какой- то тип машин или технологий перестал быть эффективным в определенной ситуации или в определенном месте, система не уничтожается, поскольку всегда есть параллельный тип машин и технологий, готовый выступить старым на замену. 


Вместе с тем, в информационно-технологической цивилизации, кроме чисто земных факторов, будет большую роль играть и космический фактор – способность наших информационных технологий выйти на контакт с  другими  разумными цивилизациями Космоса  и чему- то у них поучиться.


Не исключено, что мы и сами можем чему-то инопланетян  научить, например, сложности и  долговечности наших человеческих организмов.


Современная промышленная цивилизация, утяжеленная несправедливой капиталистической системой распределения собственности, обречена, ибо не имеет возможности решить ни духовные, ни финансовые проблемы. Техническая мощь США во многом построена на зыбком фундаменте постоянного производства бумажных долларов, не обеспеченных  никаким государственным золотым запасом, кроме материальных ценностей, накопленных в  самой стране. Но государство владеет ничтожной их частью.


В кризисной ситуации, когда доллару предъявят требования, связанные с обеспечением золотом, финансовая система США рухнет в одночасье, а за ней и основная часть  федерального хозяйства.


Другое дело, что  самые богатые компании США – это ТНК,  промышленная  инфраструктура  которых  рассредоточена по всему миру. Целиком вся планета в кризис не впадет, он все равно будет носить территориально локальный характер.


Но глобальный  кризис может сложиться из многообразия локальных кризисов, количество  будет переходить в качество. Именно тогда США пострадают более всего, ибо основной удар Природы  придется по ним. По сути дела,  кризисные удары уже начались и носили они в США принципиально различный характер: природный и террористический:  ноябрь 2005 и  сентябрь 2001 года..


Мы уже отмечали, что наше ментальное созревание является фактором устойчивости не только планеты, но и всей Вселенной целиком. Иначе бы человек не был любимым ребенком Бога, что доказано его сакральной историей.


Бог много раз приходил на  помощь человеку в трудных ситуациях, когда по всем данным человек должен был умереть, ибо  выживал и продолжал своё богоугодное дело.


                                     5.5.4. Рождение и смерть цивилизаций:


Цивилизации, как человек, смертны. Лев Гумилев считает, что этносы, а, следовательно,  национальные культуры живут порядка 1300 лет. Цивилизации живут в среднем столько же, хотя разброс значений очень велик. В прошлом аграрном  периоде  своего развития они жили меньше: например, цивилизация майя – около 500 лет.


Посмотрим эти закономерности на примере российской цивилизации, которую мы можем выделить и рассматривать отдельно от истории культуры.


В динамике российской цивилизации можно четко выделить четыре этапа:

а) языческая цивилизация: единство славянских племен с идеологией Троебожия;

б) православная  аграрная цивилизация;

в) светская промышленная  цивилизация;

г) инновационная цивилизация.

    Следующая матрица отражает динамику их развития:                                                               Матрица № 30
	ЭТАПЫ
	Рождение в муках
	Переломный момент
	 Торжество

	Языческая 

Цивилизация
	Языческие племена 

На территории Руси
	Крещение

 Руси Владимиром
	Русь Х – Х111

Веков

	Православная

Цивилизация
	Татаро-монгольское                       нашествие
	Куликовская битва
	Московское Царство

	Светская 

Цивилизация
	Реформы Петра 1

и Раскол Церкви
	Александр Пушкин  и

Серафим Саровский
	Петербургская

Империя

	Инновационная 

Цивилизация
	Советская Россия
	Перестройка
	Инновационная 

Россия


 Как следует из этой матрицы в  историческом развитии России  на каждом его этапе можно проследить схожие элементы динамики: Опускание, Нейтраль и Подъём. Цивилизация также имеет свои закономерности развития. 

                                                                                                                                       Их отражает матрица № 31.
	Элементы 

цивилизации
	Языческая

 Цивилизация
	Православная

Цивилизация
	Светская 

Цивилизация
	Инновационная 

Цивилизация

	Тип хозяйства
	Природное
	Гармоническое 
	Рыночное 
	План и Рынок

	Используемые

 ресурсы


	Природные 

ресурсы

в гармонии 

с природой
	Природные

ресурсы, 

не считаясь

с природой 
	Технические 

ресурсы

 поддержки 

промышленности
	Возможности 

Разума

	Тип жилища


	Использование

 природных укрытий
	Деревенский дом
	Городская 

Квартира
	ЭКОДОМ

	Доминирующий

тип поселения
	Сельское

Поселение
	Деревни и

небольшие посады
	Города
	Экопоселение

	Ведущая

Технология
	Охота и

Собирательство
	Скотоводство и 

Землепашество
	Промышленные

Технологии
	Информационные 

Технологии

	Отношение 

К природе
	Обожествление 

И любовь
	Природа также 

заражена грехом,

 как человек
	Беспощадная 

Эксплуатация
	Коэволюция с 

Природой

	Духовная 

Культура
	Мифология 
	Доминанта 

Православия
	Доминанта науки
	Духовная

Инновация




    Во многом причина гибели цивилизаций связана с тем, что вместе баланса локальных критериев развития и универсальных, система начинает опираться только на  свою локальную эффективность, зацикливаясь  на самой себе. Попытаемся  схематически показать эту закономерность  с гибнущими цивилизациями   на   различных примерах.

                                                                                                                                                                              Таблица № 32:
	Гибнущая система
	Доминанта 

локальных критериев
	Слабость 

Универсальных критериев

	Планета в ситуации 

глобального экокризиса
	-Рыночная ориентация, 

связанная с нещадной 

эксплуатацией природы;

- Масс-культурные тенденции;

-Опора только на Рассудок, а

 не  на Сердце.
	- Любовь к Природе;

- Духовность и смирение

 перед волей Бога;

- Ориентация на 

высокую  сердечную культуру;



	Хазарский каганат
	Выбор одной религии –

 Иудаизма в

 качестве государственной;

-экономическая эксплуатация

соседей;


	-Веротерпимость к религиям 

всех народов, составляющих 

каганат;

-умение жить в дружбе с соседями



	Государство инков


	-Кровавые жертвы в

 религиозных целях;

-склонность людей к 

к коллективному самоубийству;
	Гуманность христианства, 

которое несли наступающие

 испанцы

	Древне-египетская цивилизация
	Обожествление фараонов,

эксплуатация природных   

возможностей реки Нил ,

духовное  язычество 
	Забвение  космических

традиций Атлантиды

	Советская цивилизация
	Зацикленность на фальшивой 

 идеологии  марксизма,

однобокость плановой экономики
	Неверно понятый «интернационализм»

как  только пролетарская, а не

 общечеловеческая общность 


                        5.5.5. ЦЕЛОСТНОСТЬ РОССИЙСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ:

      Целостность российской цивилизации держится на нескольких факторах, каждый из которых мы рассмотрим отдельно:

А)  балансе между технологической мощью и духовной культурой;

Б)  балансе локальных и универсальных ценностей;

В)  негативных аспектах целостности;

Г) специфике российского мессионизма.

                            А. Баланс между технологической мощью и духовной культурой внутри  российской цивилизации:


Этот баланс Россия осуществляет разными путями, но, прежде всего, уравновешивая технологическую мощь западной цивилизации своей духовной культурой.

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.

Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг по причинам Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.

В наши дни интеллектуальная мощь компаний  Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантов-программистов. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 

Внутри самой России этот баланс реализуется в дополнительности  стабилизирующей духовной культуры деревни  интеллектуальному безграничному развитию  города, легко отвергающего традиционные нравственные ограничения народа.
Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры, скрывающей синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия.

Но их инновационное ядро, лишенное подобных последствий, помогает двигаться российской цивилизации вперед при  условии её коррекции со стороны духовной культуры. У разных стран это движение имеет разную скорость, пример Японии в этой ситуации весьма нагляден.

Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего.

Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Мне бы хотелось привести личный пример. Как ветерану войны моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

Но это оказалось нам совершенно не под силу, ибо каждая служба по отдельности готова была сделать свой фрагмент дела, а за конечный результат совершенно не отвечала.

В конце концов,  промучившись несколько недель, я заплатил одному из газовых мастеров приличную сумму, чтобы он лично выполнил все действия и за себя и  за ЖКО, включив злосчастную колонку.

Но на этом наши злоключения не кончились. Через некоторое время колонка вышла из строя, ибо начала пропускать воду. Как-то ночью я был поднят с постели соседями с нижнего этажа, который моя колонка затопила. Местные сантехники отказались исправлять поломку под предлогом, что  колонку ставили газовики.  Те,  в свою очередь, отказались, потому что мастер делавший её, у них уже не работал. Пришлось мне снова с ним связываться, платить деньги, только после этого поломка была устранена. В итоге мы две недели сидели без горячей воды.

                                      Б. Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев:

«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….

Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (Общая библиография, №96, стр. 51-52).

Можно утверждать, что целостность нашей цивилизации держится на согласовании локальных критериев её эффективности (правовых, экономических, творческих и т.д.) с критериями универсальными, имеющими по преимуществу духовный и космический характер.

Принципом подобного согласования, на наш взгляд, служит правило «Золотого сечения». Для того, чтобы любая цивилизация успешно развивалась, универсальные духовные критерии развития должны по весу приближаться к 62% от общего количества используемых в системе критериев и ценностей.

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась.

 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Чаще  всего, побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.

                     В. Негативные стороны целостности российской цивилизации:

       Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии. Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста Пугачева слова, близкие к реально им сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».

Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие, напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют, в сущности,  ради самого бунта». (Общая библиография ,№ 130, стр.70)

Мы так и понимаем целостность,  как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи,  в данный момент реализуемой  системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единство «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня его нигде  нет.

И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  негативную оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг русской истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принес миру в целом. Россия-то он ничего хорошего не принес.

Но это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам, по подсчетам А.Солженицына,  около 90 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).

Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма, типа  М.Бакунина и князя П.Кропоткина. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен  из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. Чаще всего он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».

 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив несовершенства законов  в России можно было только ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно только смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». 

Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя». Именно Россия играла роль в мировой истории своеобразного средства, возвращающего мировой гомеостазис на пути истинные.

К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства потерпели в те годы ужасающие провалы по вине отказа их финансирования государством, а эстрада вполне удержалась.
       5.6 «НООСФЕРНЫЕ ПРИНЦИПЫ ВОСПИТАНИЯ    ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА»:
«За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали

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

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

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

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

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

Мир находится накануне фронтальной бифуркации, которую можно назвать “ Глобальной Катастрофой” или “Планетарной Трансформацией”, в зависимости от душевного настроя именующего.  Изменения стали очевидны и наступают на нас со всех сторон, 

Это хорошо заметно в особенности в России. Стоит поговорить с любым молодым человеком моложе 20 лет, его разговор, проблемы и предлагаемые решения будут разительно отличаться от настроя молодежи в ту пору, когда, например,  было столько же лет самому автору, то есть в 60-е годы. 

Инерция познавательно-личностного сознания, охватившего планету Земля (“Терра” - так о ней говорят в Космосе) после Ренессанса, еще очень велика, хотя ныне негативные следствия “выпирают из себя” на любом участке социальной действительности:


-     Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

 
-     Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;


-     Культурный кризис - из-за понижения духовного уровня массовой культуры;


-     Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;


-     Медицинский кризис - из-за  массового ухудшения здоровья населения;


-     Социальный кризис - из-за международного терроризма;


-   Планетарный (климатический) кризис - из-за участившихся наводнений, пожаров, землетрясений и извержений вулканов.

По сути дела, какую область социальной сферы ни взять, везде приметы кризиса налицо. Даже в столь преуспевающей в последнее время информационной сфере “вирусы” и “хакеры” стали неразрешимой проблемой.


Итак, что же в мире происходит? Можно ли найти некий единый стержень во всех этих видах социальных бифуркаций, чтобы, потянувши за одну веревочку, вытянуть понимание всех проблем? На наш взгляд, ответ очевиден. Такая веревочка есть: это БЕЗДУХОВНОСТЬ, потеря  Человеком ЛЮБВИ  К БОГУ, ПРИРОДЕ и к Самому себе. Посмотрим, что с этим можно сделать?



Параграф первый: “Я  Божий  раб или сотрудник?”


Вопрос, поставленный в заглавии,  - существенная богословская проблема. Веками теологи отвечали на него однозначно: “Все мы - рабы Божьи!” Да и как можно было отвечать по другому? Что мы в сравнении с Богом, как не прах и тлен? 

Как писал о Божестве поэт Николай Гумилев:

       Я тот, кто спит, и кроет глубина Его невыразимое прозванье.

      А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне Его сознанья!

 Наступающее время заставляет нас изменить эту точку зрения, ибо грядут грандиозные перемены по всем трем аспектам поставленной проблемы:


1.     Бог существует вне меня, но я - Его важная составная единица.


2.    Я – инструмент Божьих рук, приспело время пустить  меня  в дело.


3. Пришло время не просто молиться, а осознать подлинную структуру взаимоотношений  сил в Божественном Космосе, понять  место Человека там не как  раба, а как Сотрудника и Соработника  Бога. Иначе цели, которые встали сейчас перед всем Космосом, без нашего нового качества просто  не выполнимы.


Для того, чтобы лучше разобраться в сути вопроса, мы воспользуемся пришедшей из Китая моделью духовно-материальных связей внутри Космоса, которая даст нам возможность приблизиться к сути дела.











Рис.№33:
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               ВОДА(ОБЪЕКТЫ)ТЕЛО
                МЕ                  МЕТАЛЛ (МЕТАСУБЪЕКТЫ),РАЗУМ


Позитивные связи между элементами  внутри модели идут по кругу при вращении слева направо. Негативные идут по звезде, причем Вода (объект) действует негативно на Огонь (субъект),  то есть, говоря нормальным языком:

а) “Обладание вещами разлагает людей” (т.е. множество “объектов” “субъектам” не на пользу);
б) “Огонь плавит Металл”, то есть, люди, как правило, имеют деформированное Сознание (Метасубъект);

в)“Металл режет Дерево”, то есть, Сознание (зеркало мира ) искажает восприятие картины реальности (совокупность метаобъектов);

г)“Дерево разрывает корнями Почву”, то есть, сформированная у нас в голове картина реальности (совокупность Метаобъектов) деформирует понимание и веру в Бога;

д) “Земля загрязняет Воду”, то есть, Божественное сознание изменяет нам видение Объектов (мы стремимся к абсолютной Истине, но никогда не постигнем ее, пока не получим абсолютного знания Объектов, обретя Божественное Сознание.  


Однако более интересные выводы из этой модели можно сделать, если посмотреть позитивные закономерности, идущие по кругу слева направо.

а) “На металле конденсируется вода”, то есть, сознание (Метасубъект) формирует видение вещей (Объектов)  в мире;

 б) “Вода подпитывает Дерево”, то есть, картина мира (Метаобъекты) складываются под воздействием Реальности (Объекты);

в) “Дерево питает Огонь”, то есть, правильные представления о вещах положительно действуют на Субъекта (Человека);

г) “Огонь. сгорая, образует пепел (Землю)”, то есть, не только Человеку нужен Бог, но и Богу нужен Человек, ибо они должны взаимодействовать для собственного блага в этом мире и Иномире;

 д) “Из руды (Земли) выплавляется Металл”, то есть Сознание (совокупность Метасубъектов)  формируется не   как отражение субъектов, а больше - под воздействием Бога. (Плевок в лицо атеистической науке!) Причем Человек (субъект) оказывает на этот процесс скорее негативное воздействие!


Вместе с тем, надо иметь в виду, что все отмеченные закономерности имеют отношение, как говорят китайцы, - к Прошлому Небу, то есть, сейчас, когда ситуация изменилась, кое-что изменилось и тут. Но об этом мы поговорим в параграфе,  посвященном  Новому Небу!

Два последних закона («г»и «д») для нас крайне важны, ибо именно из них проистекает масса следствий, в частности, убеждение, что Субъект является скорей не рабом Бога, а его Сотоварищем и Соработником.

Из предложенной модели следует, что Бог оказывает негативное воздействие на Объекты ( вещи) мира.  Это действительно так, ибо все вещи бренны, а вечны только сам Бог и Человек, находящийся в сотрудничестве с Богом (и в Бытии и в Инобытии).
Попытаемся с помощью этой модели проинтерпретировать экологическую ситуацию в нашем мире, внеся в модель динамический параметр.

Какую картину мы наблюдаем почти повсеместно в нашей современности? Бог невыразимо  страдает, ибо страдает сама Земля-планета. Вещи, объекты на ней стали деградировать и разваливаться под действием машинной цивилизации. Прежде всего стала хуже питьевая вода. Воды хорошего качества уже нет нигде в мире. Раньше Россия могла похвастаться самым большим запасом экологически чистой питьевой воды - озером Байкал, но теперь, благодаря отравлению этой воды целлюлозно-бумажным комбинатом, хвастаться уже нечем.

Помочь Объекту выжить в этой ситуации может единственно положительно действующий на него фактор - Метасубъект, то есть, наше собственное сознание, которое пока далеко от подлинно экологического! Из этого утверждения следует важность экологического движения  в наши дни!

Отсюда первый важный вывод из динамической интерпретации модели:

 “Экологическую ситуацию в мире (положение Объектов) не изменить, если не изменится наше сознание (Метасубъект)!”

Дисквалификация Метасубъекта зависит только от одного фактора - дисквалификации  воли  самого Субъекта. Все его помышления сейчас связаны не с Экологией, а с Прибылью, которую без нанесения ущерба Природе не заработать.



Отсюда второй вывод:

“Если мы хотим выжить, мы должны в первую очередь измениться сами!”


Ну а способов изменения нашего сознания много: от экстремального изменения, когда нам придется адаптироваться к глобальной планетарной катастрофе,  до наиболее невинного: изменения лишь  системы экологического образования.
Продолжим динамическую интерпретацию предложенной китайской модели. Положительное влияние на наше сознание  в соответствии с ней оказывает только один фактор - Бог! Но , чтобы этот фактор начал действовать, необходимо признать в Нем эффективного, спасающего нас собеседника. Науке нужно забыть про свою атеистическую гордыню и согласиться, что в нынешней ситуации, мы или погибнем, или должны сделать осознанный шаг в сторону диалога с Богом!

Если учесть , что положительно на Субъект влияет только правильная картина мира, формируемая Наукой, последней надлежит учесть фактор Бога в своей диспозиции.

С другой стороны необходимо ослабить негативное влияние на Субъект, оказываемое Объектами, то есть, первой Природой, существовавшей и до нас, и второй Природой, сформированной нами  в эпоху  цивилизации, -  Культурой.. 

Получается некий замкнутый круг: чтобы улучшить Природу, нам надо уменьшить её негативное влияние на нас же. И так до бесконечности. Как разорвать этот порочный круг? Ясно, что без помощи внешних сил (Космоса и Бога ) тут не обойтись!

Максимум негативного влияния Бога на Объекты проявляется в допущении Им глобальной Экокатастрофы. Есть все основания считать, что до этого дело дойдет, если мы не найдем собственных способов разорвать указанный  порочный круг.

В начале этой главы я выдвинул тезис, что “Субъект есть руки Бога”, а сегодня настало время Богу пустить “свои руки” в действие. Почему это так? При внимательном взгляде на модель, понятно, что Субъект обладает наиболее мощным из всех факторов влиянием на Бога, следовательно, он и является его «руками», способными разорвать замкнутую цепь взаимовлияний и взаимозависимостей.

В Евангелии сказано: “Мне отмщение аз и воздам!” То есть, бояться нам надо только самих себя (собственного негативного духовного огня), а никакие другие внешние факторы не способны произвести решительных перемен в нашей ситуации.. Метафорически опасность Огня в наше время изложена в Библии так: ”Земля же и яже на ней дела сгорят” (2Пет.3,10)

То есть, Субъекты и Объекты подвергнутся каре Огня. Но ведь “Субъект” и  есть “Огонь”. Не означает ли это, что никакого космического Огня не будет, а будет  огонь от самих людей? Будет очередное массовое смертоубийство, которое можно избежать, ибо все Божественные тексты носят не пророческий, а провидческий характер. То есть, они написаны в надежде, что умные люди прочтут между строк и не допустят предсказанной участи. Нигде в Библии не сказано, что такое невозможно.

Одним из способов предотвратить массовую бойню является пропаганда дружбы и братства народов. Но в том же Евангелии сказано: ”Егда бо рекут: мир и утверждение, тогда внезапну нападет на них всегубительство”(1Сол.5,3) Таким образом, возможность такого выхода сегодня уже подвергнута богословскому сомнению.

По сути дела нам остаётся уповать только на формирование правильной Картины Мира, как это вытекает из нашей  модели. Тогда вся ответственность вдвойне ложится  на ноосферную Науку и  лишь её способность войти в диалог с Богом. Другого пути Спасения мы сегодня не видим.

Теперь пришло время ответить на третий вопрос о нашей новой космической миссии в столь тяжкое время. Только диалог с Богом, использование “Рук Субъекта” как  усиления Бога и реформирования нашего Сознание в “духовно-инновационное”, как мы его называем, способное понять изменения в ситуации Земли в Космосе, войти в диалог с космическими силами, не называя их ни “бесами”, ни “космическими пришельцами”, а просто  “протянутой для Спасения рукой!”


Думается, что на данный момент достаточно такой предварительной постановки всех этих важнейших для нашего Выживания проблем.

Параграф второй: ”АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА С БОГОМ”


Настало время вернуться (на языке китайцев) - к “Новому Небу”. Что изменилось в динамической интерпретации модели в наши дни? В китайской модели космических взаимосвязей указано, что  негативные влияния идут по “звезде”, а позитивные по кругу. Ситуация настолько в данный момент  осложнилась в мире, что Высшие силы смягчили негативный настрой. Теперь следует говорить уже не столь о негативном влиянии, сколько о гармоническом взаимодействии космических сущностей  внутри “звезды”.


Только гармоническое взаимодействие является сущностью нашего сотворчества с Богом, ибо время чисто позитивного или чисто негативного влияния на нас Высших духовных Иерархий уже безвозвратно кануло в Лету, а приходит время Гармонии и Синтеза. Только оно даёт нам возможность еще раз оценить всю сложность и напряженность нынешнего мига Бытия в мире.


Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония между Человеком и Духовными Иерархиями;

- гармония внутри самого Человека;

- гармония внутри социальных структур (Общины, Общества, Нации, Человечества).


Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:

Матрица № 34:
	      Виды 

Сущностей
	          Центр
	                  Север
	     Восток
	  Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант 

          
	        Земля
	                  Вода
	      Дерево
	               Огонь
	Металл

	      Наш вариант
	           Бог
	               Объекты
	               Метаобъекты
	              Субъекты
	        Метасубъекты

	       Совместный

          Вариант
	     Сердечность
	              Телесность
	           Нравственность
	           Духовность
	      Рациональность

	       Новый 

        Вариант
	    Высший Разум

Космоса            
	           Природа

    и Вторая Природа

  (окружающая среда)
	        Научное
 Описание картины 
          Мира
	       Человечество

	     Человеческое 

       Сознание 



Суть изменившейся в мире ситуации заключена в том, что даже по “звезде” сущности не конфликтуют между собой, а вступают в отношения взаимодополнительности, Гармонии и Баланса. Речь следует вести не о подавлении, а о Равновесии, гармоническом взаимодействии! Разберемся в этом подробней...





1. Мораль и Рациональность:

Мораль (нравственность) имеет отношение к душе, а Разум (рациональность) - к Духу! В соответствии с правилами “Прошедшего Неба” Разум должен подавлять Нравственность. Почему? Деяния Разума связаны с Интеллектом, с проявлениями расчета, а Мораль носит душевный, иррациональный характер. Формируя Мораль только призывами к Библейским Добродетелям, мы рискуем дисквалифицировать моральные деяния в наш расчетливый век.


Великолепным примером этой ситуации является образ Раскольникова из “Преступления и наказания” Ф.М.Достоевского. Безнравственное поведение героя - убийство старухи-процентщицы есть прямой результат чисто логических, рациональных выводов из его оценки собственной ситуации. А фашизм? - Вот уж идеальная иллюстрация, когда высокий уровень немецкого Интеллекта служил чисто безнравственным  целям.

Сейчас, пожалуй, необходимо рационально вычислить некоторые «Правила Игры», в соответствии с которыми Человеку в любой ситуации разумней поступать нравственно, а не наоборот.


Речь идет о том, что в наши безнравственные времена необходимо ввести не только Божественные ограничения на нарушения Морали, но и создать систему правил человеческой деятельности, постоянно толкающую Человека на выбор нравственных поступков, а не аморальности. Он должен в конце концов понять, что нравственное поведение окупится ему сторицей. Правда, тогда, думаю, придется дезавуировать такую безнравственную  ценность  как  Деньги! Но со временем мы и к этому постепенно придем!


Человеческая Мысль(Разум) и Мораль ныне находятся в соотношении динамического Равновесия, то есть, усиление Разума влечет за собой ослабление Морали. Не подтверждается ли эта картина в применении к  глобальной компьютеризации?  Что есть  страшного в Интернете? - Конечно же, наличие подпольных сексуальных сайтов!


Однако, и высокий уровень нравственных ограничений в Общине не способствует развитию в ней Интеллекта и Разумных Мыслей. Тут должна соблюдаться известная Паритетность, Баланс и Равновесие.


На вопрос: “морален ли Разум” и “разумна ли Мораль?” - в нынешних условиях должна отвечать Наука. Но Наука, лишенная Бога, ничего путного сказать о нравственной основе Бытия естественно  не может. Выход из ситуации лежит в создании реальной практики “морального ограничения Разума” и одновременно  “разумного ограничения Морали”. Как   его можно реализовать на практике, об этом стоит еще поразмышлять...





2. Вера в Бога и Мораль:

Утверждения Прошлого Неба, что высокий уровень Морали подавляет Любовь к Богу, можно понять только единственным образом. Речь идет о пуританской фарисейской морали, закованной в тысячелетние рамки ограничений.


Характерный пример в этом отношении - образ Мцыри  у М.Ю. Лермонтова. Монашеский чин не способствовал проявлению его Любви к Богу, а мешал ей. Поэтому он и сбегает из монастыря.


Отсутствие гармонии Морали и Веры в Бога позволяет понять истоки современной Безнравственности в Мире.


Суть протестантизма - основной идеологии американцев в том, что “Богатство угодно Богу!” Но поскольку  нравственные ограничения при различных методах получения богатства отходят в сторону, иначе трудно было объяснить такой высокий уровень преступности в США, никаких гармонических отношений между Верой в Бога и Моралью в США не наблюдается.


В этом плане характерное для русского менталитета недоверие к Богатству опирается на более нашу высокую гармонию Веры в Бога и Морали, чем в США.


С точки зрения американского Правительства, пониманию Свободы гражданина США  не соответствует намордник  жесткой Морали, можно обойтись и Кодексом законов США. И, хотя в нем все жизненные  ситуации не могут быть физически прописаны,  выход  американской юстиции будет найден не в аппеляции к Богу, не в призывах к нравственному поступку, а только аппеляцией к Букве Закона.  Но в ней-то  Бог с Моралью никак не гармонирует!


То, что подобная дисгармония  чаще всего в Америке  срабатывает не в пользу Нравственности, с наглядностью демонстрируют многие американские фильмы, основанные на юридической практике США.


Именно потому, что отношения между Моралью и Верой в Бога в нашем мире не сгармонизированы (не только в США) в дело вступает такой социальный институт как Право, абсолютно лишенный Бога по своей формальной сути. Поэтому мы имеем в настоящее время такой разгул преступности во всем мире.


Можно ли, опираясь на законы гармонии Бога и Морали, что- либо изменить в нашей нынешней ситуации? -Можно! Но для этого надо высокую Мораль сделать вытекающей из реальной, а не показной, Любви к Богу. Тогда всё и нормализуется!





3.Вера в Бога и Телесность:

Негативное влияние веры в Бога на телесность демонстрирует вся история человечества: монахи веками издевались над своим телом, пытаясь приблизиться к Божеству. Сегодня мы утверждаем, что подобная практика не оправдывается, хотя не оправдывается и обратное желание некоторых верующих постоянно  ублажать своё  тело. Необходима гармония.

Речь идет, как неоднократно уже нами  подчеркивалось, о  гармоническом  Балансе и Равновесии! Но это динамический баланс: ситуация имеет полное право смещать его то в ту, то в другую сторону, отнюдь  не постоянно в одну и ту же!


 Одно уже совершенно ясно: периодические посты или разумные ограничения в питании нам полезны! Автор сам неоднократно голодал по методу профессора Николаева, вылечив при этом ряд  болезней: в частности камни в почках.


Проблема соотношения Веры в Бога и Телесности тесно соприкасается с Медициной. Как Право стоит между Верой в Бога и Моралью, так в нашем случае располагается Медицина, а точнее, Духовное Целительство.


Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ!


Состояние гармонии между Верой в Бога и Телесностью формирует совсем иное учение о ПРОФИЛАКТИКЕ ЗДОРОВЬЯ, нежели все теории современной медицины. Никто не отрицает, что она добилась огромных успехов в излечении болезней. Но как ни странно, болезней при этом в мире совсем не убавилось, а наоборот! О СПИДе в начале прошлого века никто и слыхом не слыхивал.


 Что же происходит, и кто виноват? На наш взгляд, корень проблемы -  разбалансированные отношения  между Верой в Бога и Телесностью. Мудрость человеческого Организма заключается в том, что болезни в нем функциональны. Это не разбалансирование Организма, а напротив адекватный его ответ на изменение ситуации.


Организм не лечить при этом надо, а создать условия для адаптации Организма к новым условиям. В частности, механизмом адаптации является повышение температуры тела. Врачи начинают первым делом сбивать температуру, тогда как это  делать совершенно противопоказано.


Нашими духовными целителями накоплена огромная клиническая картина фактов, когда одно Божье Слово, нацеленное на адаптацию заболевшего тела к излечению, делает фантастические чудеса. Никто не говорит, что при этом Человека лечить совсем не нужно, речь идет о духовном балансе здоровых  и больных сил Тела, которые Божьим Словом лечатся эффективней и лучше, чем лекарством. 


Любое химическое  лекарство имеет негативные последствия (у трав в этом отношении последствий много меньше!), Необходимо минимизировать применение лекарств там, где можно обойтись Божьим Словом. Представляю, как против этого тезиса поднимутся все владельцы нашей фармакологической промышленности!


Однако, мы ведем речь об Истине - о Божьем Слове. Игнорировать материал, накопленный целителями, также глупо, как и не учитывать способности наших медиков справляться с некоторыми  болезнями. Но существует масса  фактов, когда медицина была бессильна, а Божье Слово помогало. Конечно, медики не заинтересованы в их распространении, поэтому известно о них много меньше, чем их было в действительности.



                                
4. Телесность и Дух :

Баланс Тела и Духа - центральная проблема не столько Богословия, сколько всего нашего художественного творчества, сердцевина Искусства.


Однако, наивные убеждения древних греков, что “ в здоровом теле - здоровый Дух”,  сейчас полностью развеяны реальностью. Хорошо было Сократу, который за всю свою жизнь не написал ни единого слова в сфере ФИЛОСОФИИ, а только занимался “диалогами” да гулял по полям и лесам, поддерживая боевое состояние своего ТЕЛА.


Сегодняшняя реальность нисколько не способствует гармонии Тела и Духа, хотя примеры известных спортсменов, ставших кандидатами и докторами наук, хорошо известны. Не ясно только, что у них было с религиозным аспектом Духовности?


Без нашего  сотворчества с Богом ни о какой гармонии Тела и Духа говорить не приходится. Зато примеры наших творческих работников или  духовных старцев, доживших до ста лет,  способны убедить многих неверующих, например,  жизнь и судьба священника -  отца Николая (Гурьянова) с острова Залит. Важно, что он - не только прозорливый батюшка, пророк,  но и прекрасный поэт.


Гармония Тела и Духа - залог успеха у публики любого современного актера, центральная тема работы хорошего скульптора, вопрос жизни и смерти для современного художника.


Почему это для них так важно? Желание обрести подобную гармонию предполагает наличие у  творческого работника   широкой вариабельности выразительных средств  гармонии, умение найти соответствующую пластичность Тела для передачи с его помощью  необходимых аспектов Духа. 


Высокое искусство - это трансляция Духовности, о массовой культуре мы в данный момент не говорим. Главная наука для любого актера: передать внешними средствами внутреннее состояние, накал своей Духовности. Часто одних слов бывает мало для её адекватного  выражения.


Все самые талантливые актеры России - красивы не только внешне, но и внутренне. Им есть, что сказать своим зрителям не только  через фильм или спектакль, но и на  творческой встрече, когда нужно вступить с ними в прямой диалог. Тут уж собственную глупость не скрыть.


 Ум также важен для современной актрисы или актера, как  Красота и способность владеть Словом.


Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе воспитания актерских кадров большее место, чем в данный момент.


Вернемся к закономерности старой греческой пословицы о единстве здорового Тела и Духа? Хорошими посредниками в этом служат здоровое искусство и религиозные методы развития Духовности.  Конечно, они часто не удовлетворяют молодежь, ибо она не привыкла иметь посредников между собой и своими способностями.


Именно  в этом отношении  нужно  прославлять идеи Баланса, Гармонии и Равновесия.
Если вы русский, то должны ходить в Православную Церковь, должны исповедоваться и принимать святое Причастие.


Но при этом ничто не мешает вам читать об Исихазме, знать кто такие “хилиасты”, понимать смысл “Откровения Иоанна Богослова”. Кое-что из этого вы можете узнать из проповеди батюшки в Храме, но очень мало. Собственная активность тут ничем не заменима.


Гармония Духа и Тела - это правильное сбалансированное и малокалорийное питание, активный образ Жизни (то есть, периодические занятия физическим  трудом и физкультурой), оптимистический душевный настрой, который может обеспечить только творческая сфера деятельности!


Вопрос о гармонии Тела и Духа имеет и другие аспекты: например, социальная гармония Тела Народа и его Духа. Как у нас обстоит с этим делом в России?


Понятно, что плохо обстоит... Наибольшее количество абортов в мире, наивысшая скорость прироста больных СПИДом, материальное обнищание народа. Но это всё - аспекты Тела. А как с Духом? В вот тут  все не так уж плохо, как кому-то бы хотелось...


Духовность в нашем народе жива, и тем она сильнее, чем дальше мы отъедем от Москвы. Физический труд, честная жизнь и вера в Бога - великолепные механизмы поддержки Гармонии Тела и Духа. Жизнь на проценты от вложенного каптала, постоянный кайф и неверие в Бога - только разлагают и Тело и Дух!





5. Дух и Рациональность: 


Соотношение Духа и Ума  - труднейшая философская проблема, но мы рассуждаем в этой работе не на философском, а, скорее, на культурологическом уровне.

В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:


- мифологические;


- нормативные;


- фактологические;


- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

а) в Мифе истинно любое мыслимое утверждение, несущее в себе образ Целого;

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

в) в Факте - отражающее факты реальности с авторской интонацией;

г) в Инновации - синтез всех предыдущих способов установления Истины, то есть, несущее образ Целого, хранящее элементы Идеала, отражающее факты реальности с авторской интонацией, и главное - имеющее диалогический, а не монологический характер.


Какие основы взаимоотношений между Умом (Мыслью) и Духом вытекают из нашей модели?

1) Духовность положительно влияет на Мысль только, когда действует с помощью  Бога;

2) Прямое воздействие Духовности на Мысль может быть и негативным, так как требует Гармонии и Баланса.


Высокое духовное развитие - отнюдь не умничанье, а напротив глубочайшее смирение и скромность. Духовно развитому индивиду чужды гордость, тщеславие, стремление кичиться своим Умом и Заслугами. Он остро нуждается в Тишине и Молчании!


Прежде всего потому, что этому помогает «Вера в Бога», а она с помощью нравственности ставит свои акценты на духовном поведении людей. Смирение, покаяние и аскетизм - качества высоко развитой духовной личности, исповедующей Веру в Бога.


Итак, в качестве посредника между Духом и Разумом выступает Вера в Бога, а точнее - инновационное Богословие, которое предполагает не просто следование религиозному канону, но и постоянное духовное развитие, и самоусовершенствование самой личности. Инструмент такого развития уже не просто монологические молитвы, а диалогические отношения с Богом, способность задавать Ему вопросы и слышать ответы на них!


На этом стоит остановиться подробней. Проследим с помощью нашей модели за спецификой взаимоотношений между сущностями внутри круга. В целостный процесс личностного самоусовершенствания, как явствует из модели, вовлечены:


- развитие Тела, находящегося в позитивном влиянии от Разумных Мыслей и в Гармонии  с верой в Бога и  Духовностью;


- развитие Духа, пребывающего в позитивном влиянии от Нравственности и в Гармонии с развитием Тела и Разума;


- развитие Морали, подверженной позитивному влиянию от человеческой телесности и пребывающей в Гармонии с Разумом и верой в Бога;


- развитие  Разума (Мыслей), находящихся в позитивном влиянии от Веры в Бога и в Гармонии с Духовным состоянием и Моралью данной личности;


развитие Веры в Бога, пребывающей под положительным влиянием Духовности и в Гармонии с Телесностью и Моралью.


Подобные закономерности ни для кого не являются  большим откровением, ибо подтверждены не только нашей интуицией, но многими примерами из художественного творчества.


Одним из важных аспектов сотрудничества с Богом являются установления общечеловеческой культуры. Общую логику  культурных изменений во времени отражает матрица .№ 35 и № 36:









Матрица № 35.
                                                    
“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”   

	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	        СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	        Языческие 

      Времена
	      Мифологическое
	        Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         Эпохи
	      Нормативное
	        Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	      Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	  Фактологическое

	        Объективная реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	       Солнце

	       Постмашинная 

       цивилизация
	         Духовно-

      инновационное
	      Объективно-                                     

       субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                                                   Матрица № 36.
	                 ПОСРЕДНИКИ   МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   С У Щ Н О С Т Я М И :

	         ВРЕМЯ

             
	      Бог - Среда
	        Сознание 

       Картина 

         Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность –

      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	      Языческие
        Времена
	      Шаманство,

       жречество
	         Магия
	        Магическое искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	     Религиозные эпохи
	      Священники
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	     Машинная 

     Цивилизация
	       Ученые

       -творцы  исследов
	          Научный 

       эксперимент
	Реалистическое 

     искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	          Пост-

       машинная

       цивилизация         


	       Духовные 

          Творцы
	          Духовно-  

           творческий

              акт
	    Духовно-    

инновационное                                  искусство
	    Творческо-

  инновационный 

         дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса



Все четыре этапа развития культуры обладают собственной духовно-творческой целостностью, позволяющей каждому этапу существовать довольно долго. Более того в различных  регионах земли мы и сегодня наблюдаем специфические типы культуры: остатки  “языческой культуры”  - в некоторых племенах Африки , “религиозной” - в Ватикане, “фактологической “ - в большинстве регионов Земли, “ духовно-инновационной” (некоторые элементы) - в России, Китае, Индии.


В реальности для каждого выделенного периода показанная структура характерна как “доминирующий тип культурных отношений”. Наряду с ним можно найти отдельные примеры и всех остальных типов культурных структур.


Однако, пора ответить и на основной вопрос данной главы: какие аспекты 

собственного  “Сотворчества с Богом” мы стали благодаря этой модели  понимать глубже, шире и интересней?


Давайте посмотрим в матрице “Посредники” какие сущности выступают посредниками меж сущностями: “Бог”, “Картина мира” и “Объективная Среда?»  В первом случае - это специфические деятели культуры, занимающиеся духовной деятельностью:

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.




В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.


Таким образом, в  сегодняшней ситуации Культура, чтобы помочь людям пережить наше революционное время, должна создать благоприятные условия для развития “Духовных творцов” и  понимания “Законов  Духовного Космоса”.


Количество книг, посвященных этим вопросам в последнее время не поддается описанию Хочу назвать только одну из них: “Единый Космос” В.С.Крикорова ( в 7 томах) - Москва, 2000 г.


Параграф  третий: “Триединый Закон Выживания”


У меня в жизни было много встреч с интересными людьми, которые потом оказывались судьбоносными, ибо разворачивали мое сознание немного в другую сторону. Одним из таких  сюрпризов была встреча с Натальей Борисовной Ковалевой-Бронюкайтене.


Мы познакомились в середине девяностых годов, когда я занимался организацией Рождественских образовательных чтений, работая в Отделе религиозного образования и катехизации Московской патриархии.


Выслушав ее доклад, я стал ходить к ней на семинар, настолько это меня заинтересовало. Чтобы понять, в чем суть ее концепции, я приведу отрывок из одной ее статей:





РОССИЯНЕ!                                                                       

       Мы все на грани безумия в виду надвигающихся перемен. Но не только мы. Весь мир сейчас находится в том состоянии, в котором мы были перед перестройкой: силовой  порядок налогового "собирательно-распределительного" управления  "сверху" достиг своей высшей точки и исчерпал себя. Он, как раковая опухоль, метастазирует организм, кормивший его, не осознавая, что все губит и тем самым готовит себе погибель.     

       Ныне сама налоговая система, со всеми своими администраторами, военными и ВПК, правоохранительными и контрольными, исполнительными и статистическими, а также  прочими органами в мировом масштабе силового Законопорядка стоит гораздо больше, чем собирает налогов. Так зачем же она их собирает? Если бы просто каждый производитель  отдал десятую часть своей прибыли знакомому пенсионеру, инвалиду, учителю и им  подобным, они были бы более богаты, чем сейчас, когда с их помощью кормится такая армия  чиновников. 


Возможно, это не стоило бы даже пары процентов тех налогов, которые собираются ныне! Если бы не было налогов, в каждой фирме убрали бы учет и распределение, а просто делили бы прибыль поровну между работающими, каждый получал бы в десять раз больше, чем начальник имеет сейчас.                                        

       Утопия!- скажете вы. Но именно Россия доказала, что такое возможно... Именно она  первой вступила в новую фазу свободного развития Капитала. И сейчас вопрос стоит: либо - либо... Или свободный капитал ускорит свои обороты и заживет           самостоятельной, творчески самоорганизующейся жизнью, отделившись от своей раковой опухоли силового управления, либо экономика постепенно впадет в общее метастазное  состояние.                                                                                 

       Сейчас важно осознать правду о социализме: его не было, ибо никогда капитализм в нашей стране не прекращался! Раз были деньги, был и Капитал. И были те, кто им управлял.


 Пусть это была новая, общественная форма владения капиталом, которую многие называют ”государственным капитализмом”. Сейчас стало понятным, что "государство" - это всего лишь определенная группа людей у власти, получившая право собирать и распределять  "общественный капитал". 


А все остальные - просто служащие, не имеющие особого влияния  на владение капиталом, но пытающиеся воздействовать через "коррупцию, взятки, силовое   изменение потоков финансов" и т.д. При этом никакая "власть советов" или другая законодательная власть в системе государственного капитализма не способна контролировать этот процесс извне. Так называемая "народная власть" была временной, а власть особой информационно-финансовой группы людей практически постоянной и не подвластной "народной".                                                                                

       Россия первой дала метастазы в раковой опухоли силового управления, творчески доведя ее до логического конца(как она все доводит до конца в своей истории), первой  смогла ( хотя бы частично) освободиться от бюджетного управления. Пусть на время, но она показала миру и себе, что способна жить иначе. Для этого была мобилизована вся  самоорганизующаяся сила российского Капитала, долгое время скрывавшаяся в "тени"  Силового Законопорядка.                                                                    

       Этот "теневой Капитал" неожиданно оказался феноменально живучим. Лишь пренебрежение библейской десятиной благотворительности ("Закон милосердия"), которая должна быть отдана всем, кто оказался по тем или иным причинам скован в первоначальной активности (студенты, пенсионеры, военные, интеллигенция), а также отказ от  коллективности и открытости в делении прибылей, привели к насильственному выдворению  свободного, самоорганизующегося Капитала из страны под угрозой конфискации и  заставили его вкладываться в экономику Европы или других зарубежных стран, где  фискальные порядки не так жестоки, как в России.                                           

       В результате он теперь вкладывается в поддержку доллара через информатизацию, покупку наукоемких технологий и вооружения, что весьма благотворно воздействует на укрепление Мирового Законопрядка. В России же он преследуем, его снова хотят  конфисковать через ненасытную налоговую систему, которая и есть теперь "российское   государство".


В силу своей "теневой специфики" этот капитал вкладывается в чужие экономики, поддерживая падающую долларовую пирамиду, либо в анархичные, все разрушающие структуры, ускоряющие падение этой самой пирамиды.                             

       Нет смысла сейчас нам, россиянам, судить, кто был прав и кто виноват. Когда корабль тонет, нужно спасаться всем, а не соревноваться в ненависти друг к другу! Ни у кого сейчас нет полной правды о реальном положении вещей в мире и в России, никто поэтому не может сейчас заявить, что один знает "как надо!" 


Но если предлагают налоги, хотя бы  размером в  о д и н процент, силовое управление и законопорядок сохраняются,  следовательно "все возвращается на круги своя". Сейчас, на краю пропасти, как никогда, опасно начинать взаимный подсчет обид: кто и сколько раз обманул, зачем и для каких целей, - все цели остались недостигнутыми... Нельзя отдаваться чувству мести, ведь это будет безумная воронка погибели всеобщей.                                                         

        Когда мы не знаем всей правды. мы не видим. что перед нами не "враг", а такой же запутавшийся в потемках на тропе нового человек...Блуждающий в своей беде и в своих  личных страхах, отличных от наших. но в чем-то общих. Когда мы хотим что-либо решить  путем уничтожения главного для этого человека, но непонятного для нас, в наших судах и  спорах о правоте нет никакого смысла! Сейчас мы должны научиться смотреть только в общее будущее, ценя единственную возможность уйти от всеобщей погибели.                           

        И для этого мы должны понять. что сейчас у нас есть один общий враг:  наша  ненависть, взаимная в трех разных мировоззрениях России (ислам. христианство и иудаизм)


 Еще осталась какая-то возможность преодоления этого взаимного неприятия путем все более полного триединства различных психических типов уклонений от Полноты миропонимания, а иначе Россия погрязнет в болезнях, разделении, войнах, долго будет кормить своей кровью прочий вместе с ней разрушающийся мир. а, может быть. и вызовет на  себя крупные стихийные катаклизмы.                                                          

        Россия разделилась на три непонимающих и ненавидящих друг друга силы во всем. Непонимающих, что это три различных веры, три разных психических типа людей, которым каждому в отдельности важнее другое, нежели оставшимся двум. 


Одним важнее всего свобода духа и ненасилие; другим - правда - закон, поэтому они тяжко переносят клевету, ложь; третьим - важнее всего выживание! И, следовательно, первых меньше будет волновать  обман и проблема вьживания; вторых, - насилие и выживание; третьих - обман, хитрости и  насилие.                                                                                    


Естественно, что все эти люди будут иметь и боль и страхи - разные. Потому им тяжко понимать других людей, в особенности в экстренных ситуациях, как бы они ни  приспосабливались друг к другу. Свободолюбец более склонен к анархии и шизофрении, разделенности внутри себя; правдист-законник - к паранойе, к поискам "врага" вне себя; выживальщик, напротив, - к застою, депрессии, бессильному забытью. 
Естественно, что каждый хотел бы полноты для себя, и в каждом порою разное бывает намешано. Но сейчас настали такие времена, когда и человек, и религии, и партии остро проявляются в своих наиболее первичных устремлениях-предназначениях. 


И когда они  объединяются или противопоставляются, то видят свою полноту в уничтожении самого главного для своих противников, за что те будут бороться не на жизнь, а на смерть! Каждый видит Путь к спасению, Путь к счастью только через свое одно, что обрекает его на безуспешную войну, заблуждения и тупик.                                                     

        Но, если мы нацелимся только воевать и уничтожать другого, не такого, как мы, нас ждет только крайнее безумие: шизофрения - у одних, паранойя - у других, непреодолимая депрессия - у третьих. Одни разделятся в себе на тысячу несоединимых миров, другие - впадут в агрессию и вечный поиск врага, третьи - будут ходить по кругу все более сужающегося и замирающего в бессилии выживания.                                             

        Что стоит свобода, если в ней нет правды-знания реальности и выживания? Зачем нам правда. если в ней столько насилия и нет возможности выжить? Зачем депрессивное выживание, если жизнь лишена свободы творчества в любви и познании и стала только тяжким забытьем? Зачем свобода анархии и хаоса, к чему закон, тиранящий свободу духа,  зачем выживание, убивающее творчество, любовь и правду, тормозящее развитие законов?        

        А главное - зачем нам ненависть к непохожему. если она приводит к общей погибели   в любом из трех случаев? Все мы уже сейчас находимся в тяжком состоянии постоянной  ненависти, презрения, взаимного суда друг над другом; из-за разделения на три лагеря мы  движемся даже без крови к пропасти безумия и пучине всеобщей неадекватности.


 Если мы         сейчас не захотим понять боль и страхи другого, как свои, а свои боль и страхи, как его, если не поймем, что "враг" несет нам то, что у него болит смертельно, но заблуждается и бежит от своей смертельной боли и страхов, нам пока не понятных, не соотнесенных с нашими собственными, то будем вновь и вновь причинять ему страх и боль, не понимая, что делаем это себе. Это бег по кругу, из которого нет выхода.                                  

        Историю не остановишь, а прошлого не вернешь. Все, что сейчас происходит, закономерный результат развития цивилизации, человека, познающего Добро и Зло,  самоорганизации Капитала. Это тяжба трех сил, трех неполных вер, трех психических типов.


 То же самое происходит в личной жизни у каждого. в отношениях между партиями,   конфессиями, этносами, внутри самого человека. Так и ходим мы по трем граням вокруг  безумия. И выигрыш одного любого против двух или двух против одного - это проигрыш всех на земле на долгие времена! Поэтому наступили решающие времена, все созрело для великих перемен, хотя, скажем честно, вероятность великих падений больше!                         

        Все решается сейчас в России. Большинство склоняется сейчас к простому выживанию - утопии последней и тяжкой. Решается, закрыв глаза на правду, отодвигая подлинное знание, отдав свободу ради выживания. Но не догадываются люди. что в этом случае не будет нормального выживания, не будет социализма, а будет выживание без всякой правды,  свободы и познания на грани полного умирания.                                             

        Любая стабилизация сейчас требует в жертву от всего мира и прежде всего от России огромных затрат на бездонный дефицит госбюджетов всех стран, который каждый день все  более опасно растет и ставит под удар весь мировой порядок.


 Налоговая система потребует от всех - коммунистов и законников, свободного Капитала и кандидатов в президенты всех мастей (несмотря на любые их предвыборные обещания) великой жертвы в бездонный дефицит госбюджетов, в ненасыщаемую и растущую с невероятной силой жажду собственного процветания. 


Отдать в эту прорву придется всех и вся! Придется усмирять всех, кто не хочет подобного Мирового законопорядка, придется наращивать горы трупов, пытаясь в этой гонке хоть как-то, хоть кому-то выжить. Налоговая система стоит ныне больше, чем собирает налогов - вот правда, которую пока никто не в силах увидеть!                              

        Наши вклады в Сбербанк и все ГКО - это все направляется именно на прикрытие  дефицита госбюджета, который никогда уже не будет покрыт, следовательно, обречены и эти вклады. Любая коммерческая деятельность всегда будет придавлена монополией "государства- налогосборщика", безвозвратно все в себя поглощающего.                                    

        Круг замкнулся. Но шанс возник в России: созрела трехпартийная система в Госдуме" которая уже как-то начала разговаривать меж собой и слушать каждого из трех:            

 - свободолюбцев около Явлинского;

 - законников около Жириновского;

 -  выживальщиков -  около Зюганова. 


Правда притих и спрятался сейчас свободный русский Капитал, спрятался от безумия и лжи налоговой политики государства. Капитал, показавший всему миру живучесть и свою мощь, свою необъяснимую массовость, мобильность и выносливость, неприхотливость, соборный менталитет, высокую скорость оборота и творчества, значительную степень миролюбия и коллективности.                                          

        В разных церквях и многочисленных конфессиях России тоже идет разделение. Во многих верующих копится в том числе и политическая активность, возникает опасное желание свою духовную неполноту компенсировать финансовой силой, все более тонко уничтожить конкурентов.


 Но какой толк уничтожать и в Госдуме, и в конфессиях, и на финансовой сцене тех, кто тебе не подобен, если именно это различие поможет тебе прорваться в терпении и со смирением в более полное единство Свободы, Правды и Выживания?! Только вместе в соборной терпимости и желании понять не свое "как свое" можно встать на спасительный путь к единству Любви. Истины и Жизни в Полноте, то есть к Образу Высшего, по словам Христа.                                                        

         Нет смысла сейчас ничего возрождать, куда-то возвращаться, нет смысла судить друг друга, оправдывать или уничтожать... Есть только один смысл: понимать и понимать шаг за шагом не свое "как свое""каждый день и с каждым шагом искать возможность совместить        три разных боли , три разных страха в новом, еще нигде не бывалом знании. нигде не  происходивших событиях, нигде не веданных решениях. Стали бессмысленными известные и   проторенные пути. Мы стоим, как всегда впереди, и должны найти то, чего никогда еще не было. не знаем еще до конца что... Путь один: поиск резонанса и уход от диссонанса между  тремя так до времени разделенными мирами.                                                  

        Сегодня нельзя дать себя увлечь в новое отторжение от творящей силы свободы духа, от любви, от понимания Единого Закона Жизни. Скажем себе, что не зря когда-то было и злое насилие и тяжкое терпение, что не везде было только поражение, уничтожение и порча. Будем теперь искать Единого тремя силами, тремя мирами, не впадая ни в одну крайность, ни в одну односторонюю правоту.                     

       В истории России надо видеть не хаос. не происки врагов. а дорогу к новому состоянию мира. Россия готова первой начать на Земле путь в тысячелетнее царствие благоденствия ради достижения полноты триединства Любви. Истины и Жизни.               

       Если мы сейчас терпеливо начнем шаг за шагом уходить от всякой ненависти,  принимая свой страх и свою боль как страх и боль того, кто угрожает ударить нас. Это кажется невозможным, невыносимым, но надо попытаться спастись вместе, освещая светом милосердия и знания свои и чужие вечные страхи, попытаться вместе преодолеть их.       

       Спасение здесь на Земле кроется только в обретении Полноты Высшего. Россия,   возможно первой, может начать этот путь уже сейчас: в каждом доме, во встрече со всяким иноверцем, инакомыслящим, бывшим врагом. Или спасение не придет на землю еще тысячелетия, если мы не захотим. не сможем. не достойны преодолеть вместе со своим      заклятым "врагом" такие одинаковые друг у друга страхи и боли.                         

          Наше Движение ученых за триединство может Вам помочь понять, увидеть и начать действовать на этом Пути; дать знание об Едином Трехисходном Законе активной  самоорганизации материи; о возможностях быстрого разворачивания активной самоорганизации оперативной информации в финансово-хозяйственной деятельности как подражании нервной системе нашего организма. 


С помощью этих возможностей можно уйти от математики (кроме арифметики), не попасть в плен компьютеризации, специализирования

 и дифференциации знаний. освобождая ресурсы творческой активности мысли в себе и в  других без ненависти и войны, всякой прочей нелюбви, только разрушающей и истончающей сегодня все и вся.                                                                     

СОДЕЙСТВУЙТЕ И СОУЧАСТВУЙТЕ С НАМИ, УЧИТЕСЬ И УЧИТЕ НАС!
Идеи Натальи Борисовны поначалу вызывают шок. Но только поначалу. Если начинать глубоко копаться в причинах мирового экономического и политического кризисов,  выход из положения, ею предлагаемый, вполне, возможно, является одним из самых перспективных.

Другое дело, как его осуществить, ибо простой совет собирать десятину от всех прибылей мало операционален. Как собирать, как установить исчерпывающие связи между “дающими” и “берущими”? Ответ на этот вопрос был в то время еще мало проработан. Сейчас кое-что на этот предмет более проясняется.

Потом судьба нас развела, так как Н.Б. уехала жить в Краснодарский край с новым мужем, а в дальнейшем ее следы для меня были на некоторое время потеряны. Потом наше сотрудничество возобновилось.   

Размышляя над ее идеями, я пришел к выводу, что назрела необходимость в кардинальном изменении нашего понимания государственной власти. Если даже такой человек, как В.И.Ленин в книге “Государство и революция” писал о необходимости  уничтожения в будущем  государственных структур, то нам в данный момент сам Бог велел.

Пока государство существует в нынешнем виде, никакими силами в нем не победить Коррупцию, Взяточничество и Подкуп со стороны государственного апарата.

 Государство - это типичная посредническая структура. Как только начинает минимизироваться функция защиты от внешнего врага, а мы знаем, что у России сейчас нет врагов в лице какого-либо государства, то остаётся единственной необходимость государственной власти в посредничестве: сборе и распределении налогов.

Но эту функцию можно успешно избежать: если организовать дело так, что любая получающая прибыль экономическая структура установит долговременные связи с соответствующими структурами, которые принято сейчас называть “бюджетными”, и будет ей регулярно передавать 10% от своей прибыли, то вопрос может быть решен и без государственного посредничества!

Другое дело, что для подобного решения необходимо благословление со стороны самого государства! Возможно ли такое в принципе? Сейчас - нет, в будущем - да!

Как только народ осознает этот факт и сумеет взять ответственность на себя, чтобы выбрать своими представителями во власти людей, готовых возглавить этот процесс постепенного уничтожения посреднических функций государства, дело сдвинется с мертвой точки. Финансовая выгода очевидна: не надо будет кормить разросшийся чиновничий аппарат, а люди, там работающие, займутся полезным делом, или уйдут на пенсию.

Почему российский подпольный капитал бежит из родной страны? Только ли потому, что его владельцы  ненавидят Россию? Сомнительно, скорей всего именно из-за фискальной активности самого государства.


Долларовая Пирамида, на которой покоится современная мировая экономика, рухнет по причине необеспеченности доллара золотом, точнее обеспеченности всего лишь на 15 %.

Другое дело, что сейчас эти процессы тормозятся фискальной политикой активных госструктур в других странах. Создавая у себя невыносимые условия для жизни теневого капитала, они вынуждают его бежать за рубеж и вкладываться в ту же самую Долларовую Пирамиду.

Терроризм, преступность и анархия во многих странах также помогают упрочению положения доллара  в Мире. Как только эти процессы будут заторможены, основания Пирамиды затрещат по швам, ибо государство во многом утратит свой смысл.

Другой краеугольный камень поддержки триединой структуры: “Капитал-Госаппарат- Безопасность”, кроме налоговых систем, терроризма и преступности  - это формализация отношений Человека с Богом.

Отрицание мировых религий в лице Ислама, Буддизма, Иудаизма или Христианства, работает в конечном итоге на укрепление государства, ибо вместо религиозных опор нашей нравственности возникает необходимость в наличии полиции, ФБР, армии и других “силовых структур”.

Как они помогают укреплять нравственность, хорошо известно, стоит просмотреть фильмы,  предлагаемые нам кинематографиями всех стран мира. в доброй половине из них речь идет о коррупции в “силовых структурах”. Ну, уж если не о коррупции, то о превышении меры дозволеного насилия, точно!

Н.Б. правильно указала на Триединство Любви, Истины и Жизни (данное нам еще, как мы помним, в Библии, где Христос говорит: ”Я есть Любовь, Истина и Жизнь!”) Однако, Полнота Триединства сейчас не может пониматься просто как синетез или гармония Свободолюбия, Правдолюбия и Выживания. Сейчас этого уже мало. Необходимо понимать их как Полноту в Действии!

Можно жить в Любви, как живут большинство священнослужителей, можно пребывать в Истине, как к этому стремятся многие ученые люди, можно ограничиться простым Выживанием, как большинство обычных граждан. А можно умело соединять их в триедином синтезе, но пребывать на лаврах от этой удачной находки.
Сейчас этого всего  уже мало: надо действовать!

Как действовать? Прежде всего осознать истинность подобного анализа ситуации. Затем простить всех своих врагов, попытавшись жить в Любви, а после этого начать добиваться реализации этих идей на практике через продвижение во власть людей, способных реализовать данные идеи в Жизнь!

                 
Параграф четвертый «Как не пропасть по одиночке?»


Настала пора обсудить вытекающий из предложенной китайской модели вопрос: чем определяется динамика выделенных культурных эпох,  какие “культурные революции” служат механизмом их изменений?


В соответствии с нашей теорией культурных изменений, включающей Религию как важнейшую составную часть,  ключевую роль в смене культурных эпох сыграли:

а) “Изгнание Адама и Евы из Рая”  для начала Языческой эпохи;

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

в) “Пришествие Второго Адама - Христа” - для начала  Познавательно-личностной эпохи;

г) “Предстоящая Экокатастрофа” -  преддверие Духовно-инновационной эпохи.


Для верующих людей подобное утверждение не вызывает возражений, может быть, за исключением последней позиции. Но о ней следует поговорить подробней. “Апокалипсис”, на наш взгляд,  отнюдь не означает “Светопреставления”, “Конца Света” или “Дня Гнева”. На русский язык это выражение можно перевести скорее как “Просветление”, как “День Торжества Света над Тьмой.”


Опираясь на нашу глубочайшую уверенность  в силе Любви Христовой, даже признавая тяжесть накопленной человечеством Кармы, мы уверены, что, как  “Потоп” не стал концом Света, так и предстоящий Апокалипсис не знаменует собой

Конца Жизни на Земле, хотя бы потому что человечество  не готово к массовому Переходу на энерго-информационный уровень Сверхбытия.


Трактовка “Апокалипсиса” как “Конца Мира” - традиционное “духовное смещение”, которыми пестрит вся история Христианства. Черные силы пострались внести свой вклад в дело извращения этой  великой христианской религии.


Смысл этого извращения в том, чтобы поставить Человека один на один с пришедшими в движение силами Природы и показать его “мизерабельность” и ничтожность в этой связи. Но это не так. Наличие в нашем арсенале таких идеологий, как Христианство (строго говоря, как любая монотеистическая религия), делает Человека способным сопротивляться любым вызванным им самим же глобальным изменениям, тем более, что он не один, а с Богом! Только надо осознать Божественный смысл предстоящих изменений, чего от нас Бог с их помощью хочет...


Главная проблема этой главы: “Как не пропасть по одиночке?” Прежде всего понять, что ты не один, а с Богом! Однако, уповая на Него, мы не должны и сами “плошать”. Но Бог не способен оставить нас в беде. Для Него - это то же самое, что и оторвать собственную руку или ногу.


 Не погибли же мы после Потопа. Хотя по Библии спаслось только семейство Ноя да “каждой твари по паре”, в реальности все обстояло не совсем так. Многие районы земли Потоп и не мог затронуть, например, высокогорные, типа Гималаев.


Да и китайских хрониках ничего подобного описанию Потопа не наблюдается. Наводнения были, но кратких исчезновений нации китайцев в связи с ними - не было и  нет!

Как только мы начинаем неадекватно трактовать религиозные мифы, мы, собственно говоря,  дисквалифицируем этим самым данные теории, выбивая у себя из под ног почву оптимизма и доверия Богу. И тогда    мы и “пропадаем по одиночке!”

                                      
Параграф пятый


             “Действует ли еще  в Космосе “антропный принцип?”

Что такое “антропный принцип?” Это основополагающее наблюдение физиков, что все основные константы Вселенной подобраны так, что они в конечном итоге провоцируют появление в ней самого Человека.


Думается, что человечеству было очень важно в свое время получить такое научное подкрепление своим “гуманистическим иллюзиям”.  Очевидно, “антропный принцип” действует во Вселенной. но он прикрывает собой другие глубинные закономерности, в которых Человек - не царь Вселенной, а всего лишь некая закономерно функционирующая её  составная часть.


О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей...” В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, они  считают сегодня наиболее актуальными следующие проблемы
1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    



Итак, почти половина населения считает, что “падение нравственности” - сегодня самая актуальная проблема. Но, если бы социологи спросили у них, свое собственное падение нравственности они учитывают или нет, думаю, что ситуация выглядела немного иначе. 


“В чужом глазу соломинку мы видим, в своем глазу не видим и бревна!”. А начинать-то необходимо именно с себя, ибо “падение нравственности” - вещь совершенно реальная, но если не начать с себя , остановки этому никогда падению не будет!


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую Матрицу Гуманистичности”, анализирующую основные аспекты присутствия гуманистических черт  внутри Личности российского человека:





                                                                                             Матрица  №37.
	        Черты 

       Личности
	             ДУХ
	        ТЕЛО
	            РАЗУМ
	    МОРАЛЬ
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	      Доминирую
щая  черта
 характера
	       Вера

       и Безверие
	Жизнелюбие

 и страх перед

    Жизнью
	           Разумность

          и Неразумность
	 Моральность и
   Аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера

	     Духовное
 зрение
	     Одномерность

  и Многомерность
	Функциональность дисфункциональ-

ность
	        Лживость

        и Правдивость
	Честность и  Нечестность
	       Гордость

        и Смирение

	       Вера в Бога
	      Бесовщина

       и Святость
	    Смертность и 

      Бессмертие
	         Реалистичность

        и Мистичность
	 Нравственность

 и Безнравствен-

         ность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее

	       Духовный 

       настрой
	     Чернота

       и Благость
	   Молитвенный настрой и
 нежелание молиться
	         Светлый Разум

        и Черный разум
	      Честь 

        и Бесчестие
	       Зависть

     и отсутствие зависти

	    Душевность
	  Воинственность

       и Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	      Рассудительность

        и Безрассудство
	      Вероломство и Чистота души
	    Радость и Печаль

	 Духовная сила
	      Смирение

      и Тщеславие
	     Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	        Рассчетливость и

      Нерассчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм
	       Счастье

       и Несчастье

	 Сила     Любви
	  Добро и Зло
	        Эгоизм и

       самоотдача 

        себя другим
	        Ум и Безумие
	 Злонравие 

    и Добронравие
	       Способность 

            прощать 

      и Злопамятность



Полный анализ этой “Российской Матрицы гуманистичности” - дело последующих размышлений, а сейчас  хотелось бы сделать только предварительные выводы:

1. Для доминирующей черты характера российского человека характерна не Вера или Безверие в плане Духа, а некий баланс между ними. Причем баланс ситуационно уместный: в Х1Х веке доминировала Вера , а в ХХ - Безверие.

2. Про телесный аспект можно сказать, что Жизнелюбие было, напротив характерно для советского периода России, а сейчас доминирует “Страх перед Жизнью”.

3. Разумность - характерное свойство россиян, но для некоторых социальных слоёв Неразумность является доминирующей характеристикой (например, для “юродивых”). Но подобная Неразумность вполне оправданна ситуационно.

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном.

5. Что “русский мужик” упрям на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством.
 У мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

             Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они , к сожалению, неминуемы.


Нельзя так пережимать россиянина, ибо он, как пружина, сжимается, сжимается, потом  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”


Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации. 


В какой степени Человеку дан этот “механизм адекватной адаптации”, в такой степени он счастлив, успешен и здоров. В противном случае, дело обстоит много хуже, в особенности в кризисные, как наше, времена.


Таким образом, одной из важнейших проблем становится ныне “Потенциал изменчивости”  современного российского  Человека. Можем ли мы его оценить, в сравнении, к примеру, с западным Человеком?


Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?

Во-первых, от неустойчивости равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

Во-вторых, от разнообразия самих типов балансов, чем их больше, тем сильнее возрастают шансы на адекватную адаптацию к непредсказуемым  изменениям;

В третьих, астоты и глубины  самих происходящих перемен.


Давайте посмотрим по параметру “Духовная сила”. Да характерны ли вообще для Запада “Смирение”, “Бескорыстие”, “Нерассчетливость”,  другие подобные этим черты? На первый взгляд, если они там есть, то весьма  немного. Российский Человек по этому параметру даст фору любому иностранцу!


“Разнообразие типов балансов” свидетельствует в нашу пользу! Неустойчивость равновесия, пожалуй тоже, хотя это и не лучшая наша характеристика. А что касается, “частоты и глубины происходящих перемен”, то тут и говорить не приходится. Ничего подобного нашей социальной нестабильности на Западе просто нет! Для экономики - это ужасно, а для выживания в кризисных условиях - хорошо!


Таким образом, у нас больше шансов выжить в предстоящей глобальной бифуркации, чем у Западного преуспевающего мира. Это обстоятельство даёт возможность нам проявить еще одну характерную для России черту - взаимопомощь, поддержка слабых и нуждающихся. Очень скоро ситуация переменится кардинальным образом, и у нас будет блестящая возможность продемонстрировать все свои лучшие качества.


Ну а что “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в этой глобальной системе.


Однако, может быть, они и правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с ним, как можно скорее.


Итак, мы убедились, что лишь вместе с Богом мы - сила!  Справиться с наступающими Переменами нам суждено не только, объединившись с Богом, но и объединившись внутри самого Мира, по крайней мере россиянин, западный Человек и Человек Востока должны выработать некие правила взаимодействия, отличные от тех, что уже есть, ибо те не работают!


В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

2) Борьба с пароксизмами Безнравственности путем укрепления Веры в Бога, а также укрепление самой Веры через повышение уровня своих моральных поступков;

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог;

4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс, Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями.

Важнейшее направление нашей деятельности : осознание Триединого Закона Выживания в Любви, Истине и Жизни, через обеспечение их Полноты в Действии!

Если мы сохраним государственную власть в старых формах, то при ней борьба с Коррупцией, Взяточничеством и Кумовством становится бессмысленной, ибо она лежит в Природе этой власти!

Поэтому бороться надо не с Властью, а с её неистинной Природой. Тогда шансов на успех много больше. 

Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.

                                         5.7.  «КУДА ИДЕТ РОССИЯ?»
                                                   «Россия – дуровая зыкь она,

                                                                                  Хошь верь, хошь не верь ушам».

                                                                                           С.Есенин («Анна Снегина»)
     5.7.1. «Специфика исторического выбора России»

             Определить на самом деле, куда идет Россия, довольно трудно, и по простой причине: исторический процесс раньше можно было оценить как движение из точки А в точку Б, но сегодня из-за многовекторной направленности социальных процессов, сделать это практически не представляется возможным.

Все усложняется еще и тем обстоятельством, что, наряду с социальным движением, мир вовлечен, по крайней мере еще в два типа процессов, оказывающий корректирующее действие на историю:

а) промышленное и научное развитие;

б) реакция Природы планеты на её загрязнение человеком.

Последний фактор очень долго не принимался во внимание в социальном анализе, но сегодня без него нельзя обойтись, также как трудно представить какое-либо Правительство в мире без Министра по чрезвычайным ситуациям.

В этом отношении наше внимание привлек доклад директора ВЦИОМ, доктора философских наук, профессора Юрия Александровича Левады, который он сделал на  международном симпозиуме «Куда пришла Россия? Итоги социетальной трансформации», состоявшемся 16-18 января 2003 года.(Библиография этого раздела,№ 54)
Положительная реакция на сообщения профессора Левады для меня была свойственна еще тридцать пять   лет назад, когда я слушал его в качестве аспиранта Института социологии АН СССР. Тем более я являюсь его полным тезкой.

Он выдвинул три основных тезиса в своем докладе:

а) общее стремление сегодняшней России к стабильности, отсутствие в обществе  линий открытого противостояния;

б) отсутствие возможностей для сохранения такой стабильности, принципиальная «неустойчивость» соотношения всех сил и влияний в обществе;

в) имитация стабильности (включая, якобы, хорошее отношение населения к Путину) со стороны Правительства.

Попытаемся оценить его логику по всем трем заявленным пунктам.
 5.7.2.«Стабильность сегодняшней России»

С точки зрения профессора Ю.А.Левады, стремление к стабильности населения и руководящих органов страны понятно, но оно построено на довольно зыбких основаниях:

· распад советской системы на ее государственном и социально-антропологическом уровне не завершен, мы живем не в «новом доме»,а «на обломках старого» - одно наличие Коммунистической партии в парламенте, к примеру, чего стоит;

· развал стал, конечно, необратимым, но никаких гарантия следования курсом  плавного развития или рационального выбора перспектив отсюда далеко  еще не следует;

· сейчас приходится выбирать не между моделями путей развития  и способами  их построения,  а «самоё место России в мире»;

· в экономике уже важна не просто дилемма «план» или «рынок», а  выбор самого типа «рыночных отношений» - «дикого», азиатского или  «цивилизованного» - европейского;
· каково в нашей будущей государственности  будет соотношение между диктаторскими, авторитарными, холопскими традициями и подлинной демократией.

5.7.3.«Очаги дестабилизации»:

Все эти факторы, наряду с Чечней, являются подлинными очагами дестабилизации в стране, мешающими надежду на стабильность превратить в реальность.

         Президентский центр действительно получил невиданные возможности для стабилизации, хотя бы из-за поддержки личности Путина в самом народе. Но так ли уж это хорошо? Если помнить о заявленных уже «очагах дестабилизации», то совсем напротив!

         Выбор «президентского центра» в ситуации альтернатив достаточно определенен, но всегда ли верен, а вот  отсутствие оппозиции приведет к тому, что принятое один раз ошибочное решение будет просто множиться и увеличивать свое воздействие на местах.

       Да и  «любовь народа», как знают социологи, весьма неустойчивый фактор. Стоит принять какое-либо непопулярное в народе, но крайне важное Правительству решение, как «любовь» может просто-напросто испариться. И что тогда?


Кстати, в современных условиях один из таких вопросов уже намечается: «обмен льгот на денежные компенсации». Это крайне опасное для Правительства решение не будет иметь положительного результата ни в каком случае. Деревне оно выгодно - там его народ поддержит, а городу крайне не выгодно и здесь недовольных, как бы не смягчило «вопрос» Правительство, будет, хоть отбавляй!


 Общий «выход», конечно, есть и президент начинает его понемногу нащупывать: передать все, наиболее тесно связанные с интересами народа решения, на нижний - региональный и местный уровни принятия решений, а Правительству отвечать только за те вопросы, за которые локальные уровни власти в принципе отвечать не способны: международные проблемы, оборона, национальная безопасность на всех  уровнях и т.д.

           Все это хорошо, но это «текущая политика», а отношение к власти и лояльность народа - факторы другого рода. Политикой они определяются в слабой степени. Как показал Ю.А.Левада, во всех опросах общественного мнения, при общем-то положительном отношении народа к решениям вышестоящих органов в народном мнении   сквозит глобальная неуверенность...


В чем она  выражается?

· любые нотки оптимизма по всем реальным положительным сдвигам в жизни страны звучат крайне осторожно;

· крепнет уверенность (возможно неадекватная сути) в народе, что Правительство не способно справиться с глобальными проблемами страны, навести порядок, смягчить ценовую политику,  противостоять криминалу и т т.д.

· народ считает , что «уровень коррупции» в органах самой власти сегодня не ослаблен, а  вырос, создание президентом  «вертикали власти» оценено как «мало эффективное»;

· вызывает огромное беспокойство тот факт, что Правительство не способно остановить рост цен на лекарство, продовольствие, медицинское обслуживание;

· не решена до конца «чеченская проблема», терроризм в Чечне не прекращен.

Думается, что у директора ВЦИОМА - крупнейшей организации в стране, проводящей опросы обшественного мнения, основания для подобных выводов есть.

          Но это опять-таки «чисто внешние факторы», Какие глубинные процессы  стоят за этим?

        На наш взгляд, народ чувствует, что страна стоит перед новой крупной бифуркацией, которая обрушится на нас в ближайшее время, а Правительство к ней вряд ли готово....

         В последней главе  мы выскажемся и по этому поводу, а также предложим некоторые направления выхода из бифуркационной ситуации.

         Ю.А.Левада приходит к выводу, что сам феномен надежд народа на Президента вызван не  уверенностью в его эффективности, а собственными страхами и растерянностью народа перед неизвестным будущим. Просто надеяться больше не на кого, а надеяться надо. Иначе, как жить?

                    5.7.4. ИНСТИТУЦИОНАЛЬНАЯ КАТАСТРОФА: 
Наряду с «природной катастрофой» можно говорить о об «институциональной катастрофе», прежде всего, о  неспособности Правительства создать систему эффективной власти, без коррупции и злоупотреблений. 

Как справедливо указывает Ю.А.Левада, «стабильной можно считать общественную систему, способную к воспроизводству, к саморазвитию, к сопротивлению разрушительным воздействиям,  к преемственности и обновлению человеческого потенциала властных и других институтов» (54., стр. 168.)

    Неспособность советской власти справиться в выполнением сформулированных таким образом функций, привела к ее развалу. Что изменилось с тех пор? - Да, почти ничего! Раньше решали парткомы, теперь верхушка чиновников, а народу остается только искусственно  поддерживать эти решения, как и прежде.

          Если Правительство не сделает решительного рывка в становлении Гражданского общества в стране, в создании легальной оппозиции, институциональная нестабильность еще о себе заявит, причем, как всегда в России,  в крайне негативных формах. Причем, я не считаю, что Гражданского общества у нас нет, но каково оно и в каких формах существует? - это вопрос особый.


Другая особенность отечественной  нестабильности - социальная. Родили ли перемены «нового человека»? Как остроумно замечает Ю.А.Левада, речь идет не о «новом», а о «приспособившемся человеке», точнее, вынужденном приспособливаться».

           Новое общественное настроение не стало еще в России «убеждениями и установками людей», и не способно принципиально стать ими, ибо не основано  на национальных и духовных традициях страны.


Неуверенность народа по отношению к власти, на наш взгляд,  опирается на то обстоятельство, что власть до сих пор не выдвинула перед народом России и  своей собственной «духовной программы», единой национальной концепции. И, возможно, не способна её выдвинуть! Народ это чувствует, потому и лишен по отношению к ней и собственному будущему такой  какой-либо уверенности.                Ну а каково это отношение к будущему у народа?

 И в этом направлении  профессор Ю.А.Левада видит в основном опасности и неуверенность. Социального взрыва в обозримом будущем он не прогнозирует: «баррикады» теперь не в моде. Да и в логике всех властных перемен второй половины ХХ века в России - не «нажим снизу», а полная неспособность верхушки управлять в новых условиях и соответствующая этой неспособности «тихая передача» власти другим, взявшим в тот момент на себя ответственность, структурам.

В заключение, приводя цитату из Т.Эллиота: «Мир погибнет не от взрыва, а от нытья», он показывает, что поэт, как будто  в «наши воды глядел».

           5.7.6. «Россия на перекрестке дорог, ведущих в Будущее»

В этой главе я опираюсь на соображения, выдвинутые на этой конференции профессором Б.А.Грушиным. (№54, стрю 363-369)         Прежде всего, он выразил сомнение, что итоги, к которым пришла Россия, более содержательны, чем тенденции самого движения. Прежнее название конференции «Куда идет Россия?», на взгляд докладчика, более адекватно сути  социологического анализа, чем выяснение совершенно  не определившихся еще  результатов. И с этим трудно не согласиться.

            Первое, на что Б.А.Грушин обращает  наше внимание,  во властных структурах страны нет в данный момент единого понимания характера и содержания идущих и ожидаемых в будущем процессов.И это крайне опасный симптом. В чем он выражается?

· идейная программа Правительства не заявлена, или заявлена не убедительно;

· Правительство не привлекло ведущих философов страны к формулированию целей, иначе, зачем им было бы выражать свои сомнения о наличии такой программы у Правительства?

· наглые политиканы-оппозиционеры смущают народ всякого рода безответственными посулами и дезориентируют его;

· народ не чувствует наличие духовной  программы у правительства;

· поэтому всем не ясно, куда идет Россия? А уж куда пришла, говорить просто рано, а потому просто бессмысленно...

             Б.А.Грушин выдвигает новую концепцию Перехода, основывая её на шести посылках:

· проходящие процессы носят не «революционный или конрреволюционный характер», а обладают более сложным цивилизационным возмущением;

· их конкретное содержание представляет из себя замену традиционных форм российской цивилизации на «цивилизацию евро-американскую», причем, как  на уровне образа жизни, так и на уровне доминирующего типа личности и на уровне экономических и политических структур;

· подобные перемены требуют исторического времени, чтобы оценить их эффективность и направленность, ибо за короткое историческое время ничего понять не возможно;_

· уникальность переживаемого Россией момента связана не с невозможностью её понять, а со спецификой переживаемой ситуации: когда в составе распавшейся советской империи страна попала под колесо истории и оказалась в уникальном и совершенно неизвестном миру состоянии, где никакие старые аналогии просто не работают;

· хотя у России есть перспективы в реализации сегодняшних преобразований, но из-за сложности ситуации их нужно рассматривать не более, как очередную попытку России вырваться из своего замшелого пути и прорваться в сторону  более подходящих перспектив, а не реальную инерцию выбранного движения;

· исход событий остается непредсказуемым, хотя возврат к старому не возможен.

Попытаемся оценить шесть этих тезисов с нашей точки зрения.

Нельзя не согласиться с докладчиком, что происходящие изменения носят цивилизационный характер, тем более, что смена цивилизаций намечается не только в России, но во всем мире. Вопрос только о контурах новой цивилизации, в которую мир пытается сейчас попасть. Вот тут наше согласие кончается и начинаются нюансы.

Большинство исследователей пришло к согласию, что мир вступил в новую, как её принято называть «посттехнологическую цивилизацию», для которой характерны: переход от индустриального общества к постиндустриальному, быстрые сроки модернизации, переход на компьютерные технологии во всех сферах бытия, новое отношение к использованию природных ресурсов, постмодернизм в культуре и т.д.

Однако у этой цивилизации может быть два лица: одно «цивилизация удовлетворения возрастающих потребностей», другое -  «цивилизация выживания». На наш  взгляд, события в ближайшее время развернется таким образом, что реальным станет именно это «второе лицо».
Россия не может быть в стороне от этого всемирного процесса, захватившего все, даже весьма отсталые в технологическом отношении страны. Ну, а некоторые, например, Япония так выдвинулись так, что США впору им позавидовать. Означает ли это, что Япония сейчас впереди планеты всей? Нет , не означает!


Я бы поостерегся так легко, как Б.А.Грушин, прощаться с формулой Ф.И.Тютчева: «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить. У ней особенная стать. В Россию можно  только верить!»


Б.А, Грушину не нравится наличие у страны такого качества, как «уникальность Пути». Но оно  есть и доказано. В течении последних нескольких веков, начиная с татаро-монгольского нашествия Россия выполняла в мировой истории роль своеобразного «компенсатора» глобальных возмущений, происходящтх в мире.

1.  Она остановила татаро-монгол, когда те ринулись в Европу, но не смогли одолеть Россию, ставшую на их пути.

2.  Она задержала Наполеона, шедшего не просто в Россию, а через Россию в Индию, чтобы установить мировое господство.

3.  Она уничтожила национал-социалистическую идеологию и фашистское государство, также мечтавшее о мировом господстве.

4.  Ценою взятия «болезни на себя» она дискредитировала теорию «экономического детерминизма» - марксизм, потерявшего на данный момент все свое обаяние перед рабочими массами.

5.  И в нынешней ситуации она выполняет пока до конца ещё неясную мировую функцию, но кое-что о ней мы еще сможем в дальнейшем постараемся показать.

Единственно, с чем я категорически не согласен, так с тем, что переход происходит к евро-американской цивилизации. Это не так, по той простой причине, что у этой цивилизации нет никакого будущего из-за глобальной экологической катастрофы, к которой планету именно эта цивилизация и подвела!


Почему, с точки зрения Б.А.Грушина,  исход событий все-таки остается не ясным? Да, потому, что он и сам отнюдь не убежден в том, что именно такой исход - освоение западной технологической цивилизации история припасла для России!


Россия не раз спасала мир, почему бы ей не сделать это накануне глобальной климатической бифуркации, в которую вовлекла человечество именно западная цивилизация?


Какие у нее есть возможности для этого?

· прежде всего, огромная территория, даже если в одной конце которой начнется  глобальный Потоп, а в другой -глобальный Пожар, места все-равно хватит, чтобы выжить тем, кому Бог выжить в этой ситуации предписал;

· западная цивилизация рухнет в том числе и по духовным обстоятельствам, ибо экуменизм настолько захватил западные церкви, что они напрочь отошли уже  от христианских моральных норм (чего стоит одно разрешение на гомосексуальные браки!);

· Россия еще и на психологическом уровне не покорена западным образом жизни и лозунгом «бери от жизни всё!» Много остается верующих православных граждан, для которых подобный образ жизни является совершенно не приемлемым!

· экономика страны находится на перепутье, поэтому она готова пойти, как по западному технологическому пути, построенному на разворовывании природных ресурсов, так и по новому «ноосферному пути», опирающемуся на Любовь  к Природе, и применениеэкологически чистых  природосберегающих технологий;

· интеллектуальный потенциал страны далеко как не исчерпан, в особенности в сфере новых биотехнологий, которые будут особенно  востребованы в условиях новой «экологической цивилизации».


 Теперь несколько слов о «сближении научного знания с социально-политическими институтами». Я бы и тут не был так оптимистичен. Что это за «научное знание», о котором говорит профессор Б.А,Грушин? Является ли оно в действительности «системной парадигмой», включающей богословские знания и подлинное понимание Природы, какое необходимо сегодня миру, чтобы выжить?

 Судя по отношению мировой научной элиты к социально-экологическим открытиям  академика Н.Н. Моисеева и профессора И.Н. Яницкого, это совсем не так.  И тут необходимо немного обождать, иначе из такого «сближения» ничего путного не выйдет!
5.7.8. «Новый институциональный порядок»

           Обратимся теперь к докладу еще одного видного отечественного социолога - профессора В.А.Ядова «Что можно ожидать в недалеком будущем? (54, стр.371-373)Важно понять, от чего следует оттолкнуться в прогнозе, чтобы понять, куда же идет страна?

 В.А.Ядов намечает такую картину в сегодняшней ситуации:

· в экономике - стагнация индустриального общества и подготовка к новому состоянию экономики, в котором затраты на производство средств жизнеобеспечения уступают затратам на научные разработки, информационные сети, культуру и образование;

· в политической системе -государственные институты довлеют над гражданскими, гражданское общество в самом зародыше;

· в государственном устройстве - тенденция к унитаризму и сдерживанию процессов демократического федерализма при достаточной автономии субъектов федерации, включая муниципальные органы самоуправления; однако различия в экономике и культуре отсталых и продвинутых субъектов федерации так велики, что в будущем без их трансформации не обойтись;

· в демографических процессах -  стабилизация неблагоприятных показателей здоровья населения, низкой рождаемости и высокой смертности;

· в социальном поле - высокий уровень имущественного и общекультурного расслоения, слабость среднего слоя в обществе, низкий уровень социальной защиты, в сравнении с западными странами;
· в культуре и образовании -  тенденция к усилению культурного разрыва между населением столиц и провинции;

· в идеологии и системе ценностей - раскол на традиционалистов и прозападников;
· в сфере повседневной жизни-  заметная модернизация её в больших городах  и появление элементов нетрадиционализма в базовых слоях населения;

· в геополитической стратегии государства - долгосрочная политика государства не сформулирована из-за нестабильности всего мирового пространства ( в частности Ирак);

· в гражданской самоидентификации - имеет место противоречие между имперским и великодержавными синдромами ориентаций, которое придется преодолевать, ибо шансов на остатки положения в качестве  «великой державы» у России в данный момент мало.

               Подводя итоги,  В.А. Ядов приходит к выводу, что «российское общество приблизилось к завершению переходного периода, то есть, выходит из состояния в котором возможные непредвидимые повороты в динамике социума». Уровень прогноза в дальнейшем может быть достаточно  высок.


Второй важный вывод философа - России необходимо обрести свой «органичный (по определению В.Соловьева)  путь развития». Подобная  модель развития предполагает становление социальных институтов, адекватных миросистемным процесам, с непременным удержанием российских историко-культурных традиций.

  Социальные трансформации в России  раньше шли, как правило, по инициативе сверху, сегодня успех может быть достигнут при условии, если изменение получит мощную поддержку снизу. Иначе оно обречено. При чем поддержку не как результат пиаровской компании, а как следствие духовной близости внутреннему миросозерцанию народа.

           Хотелось бы позволить себе несколько комментариев к сообщению профессора В.А .Ядова, хотя с основным набором положений я вполне согласен.


Важно понять, какие  выводы из предложенной, вполне верной, картины сегодняшней России можно сделать? Поскольку автор их не делает, мы позволим их себе сами:

· распад индустриальной экономики не завершен, следовательно, она может двинуть как в сторону постиндустрииального общества, так и в принципиально другую  сторону - ноосферной, экологической  цивилизации, построенной на иных отношениях между экономикой и природой;

· «основа для Гражданского общества» в России есть - это православные приходы, осталось только предусмотреть их нормальное сотрудничество с государственными институтами, пересмотрев отделение государства от Церкви, которое всегда в России носило чисто «формальный характер»;

· пересмотр сложившейся структуры пространственной федерализации страны  давно назрел, однако надо учесть требования к «ноосферной территории», чтобы провести все изменения как можно более  мирно и грамотно;

·  плохие показатели здоровья населения - самый опасный социальный фактор,  и тут государству необходимо принять жесткие меры для стабилизации этого положения, включая широкую пропаганду здорового образа жизни, традиций народной медицины и увеличения финансирования медицинских учреждений;

· бороться с сложившейся ситуацией в имущественном  расслоении разных частей населения необходимо, но путем их взаимного движения друг к другу и развития «институтов милосердия». Социальную защиту государству нужно  просто больше увеличивать, деньги у него для этого сейчас есть!

· разрыв между провинцией и столицей до конца преодолеть невозможно, но уменьшать его нужно путем  развития  общенациональных  систем поддержки культуры и образования: ИНТЕРНЕТА, повышения государственных образовательных стандартов, дополнительного финансирования культуры и образования;

· пока государство не заявит о своем национальном органическом пути развития, раскол на традиционалистов и прозападников не преодолеть, ибо прозападный путь - не для России, равно как и не для всего мира в целом;

· «модернизация семьи» - очень  опасная социальная  тенденция, обрекающая страну на вырождение национальной основы - русских; преодолеть это можно только мощной поддержкой государства Православной Церкви, которая давно уже борется с этой «модернизацией»;

·   геополитическая стратегия государства должна быть выработана в четкой перспективе приближающейся глобальной Экокатастрофы, иначе она обречена на неэффективность и подмену глобальных целей - локальными;

· преодолевать имперский и великодержавный синдром не надо, ситуация в будущем его преодолеет сама собой. Наше положение великой державы в будущем никаких  «положительных перспектив» не имеет, ибо Россия больше связана со смирением в личной жизни и с огромной самоотдачей каждого русского в помощи страдающим  близким, а таковых будет очень много!

    ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Какие национальности вложили свой генофонд в  российскую кровь?

2.  Какова Политическая система власти в древней Руси и  её связь с современностью?

3.  Гармонический человек древней Руси: как вы его себе представляете?

4.  Характерно ли для современного человека  «двоеверие»?

5.  Перечислите основные особенности культуры Киевской Руси.

6.  Почему «Рюриковичи» - «странствующая династия»? Каков ареал их странствий?

7.  Каковы основные механизмы социального торможения в условиях Киевской Руси?

8.  Было ли «иго»? В чем оно выражалось, кто не платил «выход»?

9.  Опишите ход Куликовской битвы.

10.  Почему «симфония» государства и Церкви приказала долго жить в последующие времена?

11.   В какой степени в современном человеке присутствует аскетизм и героизм?

12.   Где странствовало  казацкое  население Московского Царства?

13.   В чем сила книги  протопопа Аввакума?

14.  Причины и корни РАСКОЛА - влияют ли на современность?

15.  Что тормозило социальное развитие Московского Царства?

16.  Укажите основные параметры «бунташного века».

17.  Приведите пушкинскую оценку Петра и Екатерины.

18.  Кто из современных политиков мог бы поддержать формулу «Самодержавие, Православие, Народность»?

19.  Укажите основные аспекты духовности Пушкина.

20.  Сравните Золотой и Серебряный века русской культуры.

21.  Сравните современных демократов с революционными демократами Х1Х века.

22.  Параметры социального торможения в эпоху Петербургской Империи.

23.  Какие выводы можно сделать из марксистской синусоиды России?

24.  Покажите мистические корни русской культуры

25.  Обрисуйте основные параметры жизни в экообщине и в экодоме.

26.  «Мессианский человек» - что это  такое?

27.  «Духовно-инновационное сознание» - что это такое?

28.  Расскажите о  российских перспективах  смягчения Экокататрофы.

29.  Основные аспекты социального  торможения в наше время.
30.  Так, куда же идет, на ваш взгляд, Россия?
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Часть шестая: «Духовность - как стимул и критерий культурного развития»:

                     6. 1. Необходимость доминанты духовности в русской культуре; 

                     6. 2. Грани российской духовности : юродство, странничество, исихазм и биоэнергетика;

                     6. 3. Основные законы культурной динамики 

                     6. 4. Духовно-экологический социализм

                     6. 5. Программа воскрешения русской духовности  

                     6. 6. Ноосферные принципы российской духовности.
                    6.1.. Необходимость доминанты  духовности  в русской культуре:

                                                                                           Я жить спешил в иные годы, искал волнений и тревог,

                                                                                                    Законы мудрые природы я безрассудно пренебрег.

                                                                      

    Что ж вышло? - Право, смех и жалость...”








                                  
М.Ю.Лермонтов


В одном из своих писем Е.И. Рерих писала: ”Во всех древних учениях указывается золотой путь или Равновесие. Кто желал приобщиться к великому знанию, должен был избегать излишеств, как в ту, так и в другую сторону. Ничто так не исказилось, как именно это понятие Равновесия. Это произошло и происходит прежде всего от трудностей, с которыми люди привыкают к самодисциплине. Им гораздо легче впасть в крайность и предаться изнуряющему посту, нежели выработать настороженность и самообладание при полном сохранении сил. Но без самообладания ничего не доступно.”


Взглянув на нашу историю с высоты птичьего полета, видишь, как мечутся ее герои между экстремизмом и консерватизмом, Обществом и Государством, совестью и свободой. Тенденция “впадать в крайность” была свойственная не только молодым, но и вполне зрелым политикам, увлекающимся, как дети. Приведем одно  наблюдение депутата дореволюционной Государственной думы, философа и священника Сергия Булгакова, весьма актуальное и в наши дни: ”И во Второй Государственной Думе в раскаленной атмосфере политических страстей, прислушиваясь и присматриваясь вокруг себя, и силясь разгадать подлинную природу русской интеллигенции, иногда я ясно видел, как в сущности далеко от политики, то есть, от повседневной прозаической работы починки и смазки государственного механизма, отстоят эти люди. 


Это психология не политиков, расчетливых реалистов и постепеновцев, это нетерпеливая экзальтированность людей, жаждущих осуществления Царства Божия на земле, нового Иерусалима, чуть ли не завтра. Невольно вспоминаются анабаптисты и многие другие коммунистические сектанты средневековья, апокалиптики и хилиасты, ждавшие скорого наступления тысячелетнего Царства Христова и расчищавшие для него дорогу мечом, народным восстанием, коммунистическими экспериментами, крестьянскими войнами...”(Наука и религия,№ 11, 1989, стр.25)


Если С. Булгаков имеет основания упрекать в экстремизме интеллигенцию начала века, хорошо образованную и нравственно ориентированную, то что говорить о людях нашего  времени, взращенных на советской маргинальной культуре? Неразвитость гражданского общества делает возможной ситуацию, в которой любой авторитарный лидер может увлечь нас в сторону насильственных действий, например,  в Чечне, лишь поманив народ перспективой “порядка, хлеба и зрелищ”. В соответствии с тринитарной логикой развития событий, толпа обычно не рассуждает, а действуют, но думают за нее явные или скрытые “вожди”, знающие свой интерес. Защитой от подобных манипуляций может служить только развитая духовность и гражданское общество.


Кому был выгоден накал национальных страстей на Кавказе? Только тем, под которыми задрожала почва, когда “гласность” частично приподняла завесу над их тайными делами... Чтобы скрыть их, был пущен дымовой шлейф “национальной розни”, тем более, что основания для разногласий лежали в сталинской национальной политике. Уровень духовности отдельных народов там четко увязывается с жаром националистических страстей, а вступив на “тропу войны”, русские также особой духовностью не блеснули.


Конечно, местная элита объясняет эти напряжения “ростом национального самосознания”. Но соответствует ли “война” глубинным интересам населяющих Кавказ народов? Конечно, каждый духовный представитель своей нации даст на подобный вопрос отрицательный ответ. Почему же тогда побеждает экстремизм в лице вахабитов или им подобных?


Во-первых, есть силы, которым подобный исход событий очень выгоден.


Во-вторых, законы социального равновесия нарушают не столько в “опасных точках”, а прежде всего и  в самой  Москве.


В третьих, политические проблемы всегда проще решать, чем духовные, ведь любое политическое руководство заменимо, если не становится “мифом”  нации, вроде Дудаева.


Но народ - не заменим! Он - и судья, и палач, и жертва! Спасти от массовых смертей в такой ситуации могут только специалисты по сохранению Равновесия (гомеостазиса), если их допустить, ведь они способны подобрать, пусть “плохие”, но неординарные решения, ибо все “хорошие”  традиционные средства (вроде силовых решений) приводят только к печальным и весьма далеко идущим  для всей страны последствиям. Такими специалистами, на наш взгляд, являются православные культурологи!


Когда втянутые в конфликт силы начинают балансировать на грани Равновесия, эффективными оказываются не “сильные средства” (вроде ввода войск), а  “слабые” (типа посредничества не участвующих в конфликте православных батюшек и общественных организаций). Экстремизм может быть преодолен только при условии, что любители “силовых средств” будут “знать свой шесток” и осознавать, что времена “бряцания оружием” прошли, а наступают совсем другие - “духовно-ориентированные времена”. 


Пока Власть не прочувствует до конца это обстоятельство, тучи над нашей страной не разойдутся. Ситуация усугубляется еще и тем, что традиционные политические средства решений проблем перестают сейчас работать, ибо не релевантны духу наступающих времен, а политики не научились использовать средства “слабые”, но культурно ориентированные. Только специалисты в сфере Православной Культуры могут подсказать Властям набор этих средств, еще имеющих эффективность в наши времена. Чем раньше это осознают политики, тем лучше. Жаль, что это произойдет после полученных страной тяжких ран, ибо насилие может породить только насилие! А тенденции бюрократизма преодолеть всегда безмерно трудно, ведь для инновации надо не обучение, а Духовность и Творчество.


Культура не допускает решений, построенных на насилии и несвободе, ибо любой творческий процесс для своего развития требует возможного максимума свободы. Политика всегда материально ориентирована, а культура - скорей духовно, чем материально. Русский философ Г.П.Федотов писал: ”Можно понять иностранцев или русских евразийцев, которые приходят к выводу, что Россия органически порождает деспотизм или фашистскую “демотию” - из своего национального духа или своей геополитической судьбы; более того в деспотизме легче осуществляет свое историческое призвание”. (Библиография к этому разделу , №2., стр.198)


Мы надеемся, что подобное утверждение имеет чисто исторический резон, хотя последние события его только подтверждают. Но хорошее знание Истории подсказывает нам, что не существовало  в России глобальной обреченности на  тоталитаризм. Власть в Киевской Руси не носила тоталитарного характера, (хотя противостояние варягов и славянского населения нельзя скидывать со счетов), а в будущем силовые методы управления не способны выдержать конкуренции с культурно-ориентироваными решениями. 


В подтверждение этой мысли можно привести два значащих аргумента:

а) особая миротворческая роль, которую российское государство играло, играет и будет играть на мировой арене;

б) общемировая тенденция к разделению и обособлению различных “групп политического давления”: ограничение исполнительной власти со стороны законодательной, светской власти со стороны духовной, независимость четвертой власти - органов СМК и т.д.

Так анализируя историю России, Г.П.  Федотов показал, что население Киевской Руси было свободным, а исполнительная власть была  жестко ограничена “присягой”, роль которой  сейчас играет Конституция. Законодательные функции исполняло боярство, дружина или Вече. Свободной Россия была, как ни странно, в течение всего периода татаро-монгольского ига, а погибла свобода лишь в ходе усиления центральной власти под предлогом “борьбы с татарами” (не возникают ли некоторые современные аллюзии?). В последующие периоды Истории любая внешняя опасность приводила к потере того или иного ареала свободы.

Как только в России начинают говорить не о мире и мирном сосуществовании, а об опасности со стороны внешнего врага, нагнетая соответствующую атмосферу, готовь “похороны” вновь обретенной свободы! Парадоксально, но успешное отражение внешней опасности приводило не восстановлению, а к окончательной гибели прежних ростков свободы. Таково положение народа и в эпоху Грозного, и в эпоху Петра, да и Сталина - после второй мировой войны.

Вместе с тем, нельзя упускать еще один важный аспект. Он высвечивается при попытке взглянуть на судьбу России с позиции более общих интересов: всего мира или хотя бы Евразии. По Л.Н.Гумилеву татаро-монгольское нашествие степняков было вызвано более глобальные факторами, чем потеря российским народом прежней свободы. Противостояние этой экспансии было более мощно детерминировано: потеряв свою свободу по причине “монголизации” нашей Жизни, мы спасли Европу от татарской интервенции, на что впервые указал в письме к П.Чаадаеву А.С.Пушкин. Россия своим телом закрыла европейское Возрождение от губительного удара языческого сознания. Она спасла в тринадцатом веке личностно ориентированное “фактологическое сознание”,  уже проклюнувшееся в Италии в то время.

Таким путем был восстановлен историко-культурный гомеостазис Человечества, защищенный Россией от пагубной унификации в случае победы степняков в Италии. Но за все приходится платить, к сожалению, и  за добрые дела! Спасая Европу, Россия погубила себя, ибо посеяла зерна татарского деспотизма на русской почве, оказавшейся весьма благодатной для их пышного последующего расцвета: хотя бы  - Грозный, Петр, Николай, Сталин, да и другие не “дремали”.

Но как только мы включаем общемировой масштаб рассмотрения, становится ясным, что дело не в России, а, точнее, не в одной России! В судьбе нашей страны есть потрясающая тенденция: за нашим национальным поражением следует общечеловеческая победа, а вслед за нашей  победой - мировое поражение.  Такой нашей победой, обернувшейся поражением, была война с Наполеоном. Она остановила продвижение идей буржуазной революции по всеми миру, не дав Наполеону прорваться в Индию. Но побывавшие в свободной Франции будущие “декабристы” принесли  в Россию дух мировой революции, приведший к большевистскому   перевороту в 1917 году..

Стремясь в Индию, Наполеон подражал Александру Македонскому, увязшему в свое время на территории нынешнего Афганистана. Интересно, что именно там через 2250 лет увязла и наша армия, попав туда с малопривлекательной миссией.

Другой пример - общечеловеческая победа России над фашизмом. Спасая от него мир, мы почти на сорок лет задержали у себя установление демократического народовластия,  обеспечив устойчивость сталинскому режиму, который рухнул бы, не будь этой победы над Германией. Однако эта задержка дала возможность миру капитала, опасаясь коммунистической экспансии,  сделать колоссальный рывок в сторону гуманизации производства и быта, превратив собственные социальные системы в максимально удобное для  западного Социума человеческое общежитие. Так называемые “социалистические страны” из-за превращения правящих партий из авангарда рабочего класса в элитарную партбюроктратию этого сделать уже не смогли. Тогда в 1989 году грянула им расплата.

По Ленину, государство есть “аппарат подавления правящим классом  других слоев общества”.  Укрепление госаппарата в бывших странах социализма было выгодно только парт бюрократии. Перестройка показала, что отдавать власть народу этот правящий класс и не собирается. Но демократическая Россия сумела начать этот поворот, проводя его максимально возможными (за исключением 1993 г.)  “слабыми” средствами. Как показывает наша история, делать это в России всегда было исключительно трудно.

Однако не следует забывать завет гималайских махатм, переданный Н.К.Рерихом Советскому правительству о том, что подлинное призвание России  даже не геополитическое самопожертвование во имя мирового гомеостазиса, а “духовное спасение мира”. Эта мысль до сего времени еще адекватно не оценена. Но к приятию ее многие в России уже подготовлены, ибо не об этом ли нам твердила вся отечественная религиозная философия Серебряного века? Попытаемся и мы  двинуться в этом направлении.

                      6.2.. Грани российской духовности : юродство, странничество, исихазм:

                                                        В одежде пыльной пилигрима, обет свершая он идет,

                                                        Босой, больной, неутомимо, то шаг назад, то шаг вперед.

                                                        И, чередуясь мерно, дали встают все новые пред ним,

                                                        Неистощимы, как печали, - и все далек Иерусалим!

                                                                                                Федор Соллогуб

Российская духовность, будучи сплетенной из полярных крайностей, имела и такое ответвление как русское юродство и странничество Крупнейший вклад в его изучение сделал Г.В.Федотов (См.  «Христа ради юродивые»  - в книге «Русская религиозность» Том второй .-  М., 1988 г., стр. 368 - 397).

Исследователь рассказывает о греческом  юродивом Симеоне (шестой век), который «все время совершает непристойные и предосудительные поступки: производит бесчинства в храме, ест на глазах у всех колбасу в страстную пятницу, уничтожает товар на рынке, танцует с публичными женщинами, проводит ночи в их домах. Конечно, все эти деяния обладают скрытым назидательным смыслом: они служат для обращения грешников». (Цит. соч.,  стр. 370)

Что-то подобное творил и Василий Блаженный, храм посвященный которому стоит на Красной площади. Г.Федотов выделяет  четыре  основных принципа, на которых зиждется святое  юродство:

1.  Аскетическое попрание тщеславия. Исторические это был монашеский способ борьбы с гордыней, съедающей многих монахов да и священнослужителей Церкви, в  особенности попавших в число иерархов.

2.  Духовное служение не благо полезным подвигом, а на основе духовного безумия, ясновидения и пророчества.

3.  Отказ от одежды, (ходили полунагие), крыши над головой, постоянного куска хлеба. Причем это не просто аскеза, а способ существования в мире, столь популярный в России, что он дожил и до наших дней (бомжи),

4.  Притворное безумное и иррациональное поведение как  образ  проявления свободы от практических и нравственных ограничений, соединяемый с чистотой сердца и постоянным милосердием.

Федотов считает, что юродство было буквальным опытом реализации наставления ап. Павла: «посмеяние мира». Христианство несло с собой иную цивилизацию, которой надо было отстраниться от существующей, встать к ней  в оппозицию. «Посмеяние» было хорошим примером  осуществить это деяние.

Важно, что эти юродивые не просто отказываются от этого мира, они практически живут в ином мире, поэтому им дана  религиозная харизма:   прозрения и ясновидение контакт с миром Инобытия. Войти в Мир духовного Разума через безумие - это не только отказ от принципа «искать подобное в подобном», но и  подтверждение принципиально другого качества Инобытия, столь далекого от этого мира, что требуется безумие, чтобы с ним контактировать.

Но это очень тонкий процесс, ибо грань между «святым безумием» и «одержимостью злыми духами» очень тонка. Критерием, очевидно, может быть только «помысел» - цель, во имя которой все это совершается. 

 Юродство, как отмечает Г.В.Федотов, было свойственно России с Х1У по ХУ11 века, потом оно, не получив поддержку ни со стороны Церкви, ни со стороны государства, понемногу сошло на нет.

Но в жизни Церкви отдельные аспекты этого явления остались. Несомненно, что и поведение Серафима Саровского в некотором смысле можно признать за юродствование, когда он избегает встреч во своими богатыми посетителями, убегая через окошко из домика или другие примеры.. Надо признать, что подобное поведение дожило и до наших дней. (См. протоиерей Николай Агафонов «Неприкаянное юродство простых историй» - СПБ., Библиополис, 2004 г.)

Позднее возникло иное  направление духовного движения России  - странничество, нашедшее наиболее яркое идейное воплощение  в книге «Откровенные рассказы одинокого  странника духовному отцу своему.» ( СМ. библиография п.3 )

Странничество, бродяжничество всегда было свойственно России. Народ искал лучшей жизни «где-то там», разуверившись в возможности найти её «здесь и сейчас».

В каком-то смысле бродяжничество и туризм - это форма проявления русской пассионарности, столь свойственной нашему относительно молодому этносу, находящемуся по воззрениям Л.Н, Гумилева, на середине своего исторического пути. Движение казаков «встречь солнцу» в определенном смысле также основано на этой вечной страсти русских искать «лучшее, там , где нас нет».

Несколько слов  об исихазме. Это духовное течение в Православии, основателем которого был  греческий святитель Х1У века - афонский монах  Григорий Палама. Часто по имени основателя его еще называют «паламизмом». Исихия по гречески - тишина, молчание. Исихастов называли «священно-безмолствующими». Ими были  монахи-отшельники, ведущие скитский, созерцательный образ жизни, далекий от обще житийного, более традиционного для  большинства монахов. По преданию они постоянно постились, проводили дни и ночи в молчании и  молились Иисусовой молитвой, посвящая ей все свое свободное время.

Философское обоснование «исихазма» возникло как результат полемики Григория Паламы с Валаамом Калабрийцем, считавшим, что человеку не дано познать Бога, что никакой «диалог с Богом» по сути своей принципиально  не возможен.

Центральными для мысли Паламы являются следующие два утверждения: ( мы опираемся в этом рассказе на книгу протоиерея И. Мейендорфа «Введение в святоотеческое богословие» - Вильнюс-Москва, 1992 г, стр.331-349) 

 «тварный характер мира отличающий его от Бога именно своей тварностью, которая определяется  словом «физис» - природа - естество»;

 «природа проявляется в наиболее совершенном виде  только в общении с Богом; прямое познание сущности Бога тварному разуму недоступно, но он может познать Бога  по аналогии, посредством отрицания, отбрасывая все то, что не есть Бог».

По мнению самого  Паламы, Бога можно познать только через природу, через познание божественных энергий, ей свойственных. Центром психосоматической жизни  человека Палама считает сердце, которому даны все  интуиции, способные познавать Бога. Проводником к Богу может послужить общение со Христом, в образе человека совершившему  свои деяния на Земле.  Человек по своим данным  соприроден Христу, поэтому такое общение вполне возможно. 

Восприятие Христа осуществляется двумя путями:

 мистическим через интуицию;

  через богослужебные  таинства - крещение и евхаристию.

 Валаам обвинял исихастов в мистицизме, ибо они были уверены, что Христос пришел не создавать организацию, а спасти каждого из нас, для чего нам надо войти в состояние духовного просветления, в том числе и мистическим путем.

Российская традиция духовного просветления, таким образом, принимала оба пути к Христу - и через юродствование и святое безумие, а также  через молчание, исихию и постоянную Иисусову молитву.

           6.3. «Основные законы культурной динамики в обществе»
                                                        Чем больше я живу - тем глубже тайна жизни,

                                                        Тем призрачнее мир, страшней себе я сам,

                                                        Тем больше я стремлюсь к покинутой отчизне -

                                                         К моим безмолвным небесам.

                                                                                                                 Д.Мережковский 

                    А. Закон «Маятникового равновесия систем»:
Все культурные системы в своем развитии подобны качанию маятника. Система должна до конца использовать те духовные ресурсы, которые даны ей на этом этапе развития, пока  они не исчерпаны, она не может перейти на следующий этап.

Любой приоритет склоняет маятник на одну сторону и она по закону «Маятникового равновесия» спешит выровняться в другую сторону.

Если  маятник качается, система находится в развитии. Остановка маятника означает смерть системы, полное исчерпание ресурсов или  переход системы принципиально в иное состояние.




Один мах маятника внутри противоречив: «сначала он опускается, а затем, дойдя до нейтральной точки, начинает подниматься». Так и внутри культурного развития всегда есть «опускание»,  «нейтральная точка» и «подъем». Но целостно только полное качанье!                                                                                                                                       
                                                                                                                                                                           Матрица № 38:
	ЭТАПЫ
	ОПУСКАНИЕ
	НЕЙТРАЛЬ
	ПОДЪЁМ

	МИФ
	Языческие племена 

на территории Руси
	Крещение

 Руси Владимиром
	Русь Х - Х111

веков

	НОРМА
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	Куликовская битва
	Московское Царство

	ФАКТ
	Реформы Петра 1

и Раскол Церкви
	Александр Пушкин  и

Серафим Саровский
	Петербургская

Империя

	ИННОВАЦИЯ
	Советская Россия
	Перестройка
	Инновационная 

Россия


                              Б.  Закон «Поддержания культурной целостности систем»
Можно предложить два варианта формулировки этого закона: «Целое культуры всегда бывает больше суммы составляющих его частей». Второй вариант: «Целостность каждого этапа развития культуры определяется доминированием на этом этапе  какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных во имя искомой целостности». 

Целое культуры (материал действительности + произведения + авторы + воспринимающее произведения сознание) всегда больше, чем простая сумма этих элементов.

Культура стремится к целостности, стараясь на каждом этапе развития выбрать  доминирующий элемент, подчиняющий все остальные элементы себе.  Почему целое больше его частей?  С одной стороны, культура включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в контакты с окружающей средой: Природой, Космосом, другими культурными системами.  В  своё окружение  культура глядится, как в зеркало, для познания самой себя. 

С другой стороны, изменившись,  все элементы культуры существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей  увязано с многообразием внешних контактов культуры, одно определяет другое.

Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она определена функционально. На каждом этапе развития элементы культуры вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента - доминанты.

Таким образом, «Закон поддержания целостности» говорит о том, что  система не  только отвечает за внутренние и внешние импульсы развития, но и вынуждена их постоянно согласовывать между собой для поддержания общей  целостности.



В. «Закон направленности культурного развития»
 Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов - к внутренним.  Однако, в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда  внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

Внутреннее воспринимающее революционное сознание в моменты революционных событий  вдруг выползает на первый план и становится единственной темой для творчества разных  авторов: все  об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д. Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, никто о другом и слышать не хочет.

«Выворачивание» в процессе развития системы может сопровождаться нормальной эволюцией. Они способны дополнять друг друга. Примером может служить развитие поэзии.  На первоначальных стадиях развития поэзия полностью поглощена религией, у человека не возникает желания в  другом поэтическом проявлении, кроме как в литургической поэзии, к примеру.

Однако в какой-то момент внешние контуры поэзии меняются, расширение материала действительности заставляет её изменить религиозному содержанию, поскольку требует подтверждения уже  вне религиозных рамок.

Возникает романтическая поэзия, лирические стихи и другие жанры, хотя религиозная поэзия продолжает существовать параллельно.

Как правило, такие повороты связаны с моментами «обмирщения», то есть, десакрализации жизни. Возникает необходимость в профессиональных поэтах, способных  выразить нечто, обычно не выражаемое на языке традиционных религиозных гимнов.

Стимулом развития служит сама необходимость выразить в стихах и  другие, а не только религиозные, аспекты жизни. В начале поэты еще действуют в привычных для себя рамках анонимности, потому что религиозная поэзия, как правило анонимна, авторы гимнов на своем авторстве не настаивали, постепенно активность перемещается к разнообразию жанровых и стилистических особенностей произведений, а позднее - актуальной становится и сама личность автора.

Наступает подлинный расцвет  поэзии, когда нас не просто интересуют стихи, а стихи именно того  автора, без творчества которого мы уже жить не можем. Духовное поэтическое сознание, воздействующее на сознание читателя,  - это самая внутренняя часть системы,  активизирующаяся в последний момент. Такая активизация связана с появлением особого  рода «потребителей поэзии»,  соучастников творческого процесса стихотворца,  для разговора с которыми  он подбирает и соответствующие поэтические средства и материал. В частности, он переходит на прямой диалог с читателем, в котором ему нет необходимости объяснять  все до конца, можно оставлять «значащие пустоты», ибо читатель  теперь  у поэтов «понимающий».



Г. Закон «концептуальности развития»
Целостность развития  предполагает развитие культурной системы от МИФа к ИННОВАЦИИ. Однако в реальности развитие идет по такой схеме:

 МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

  НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

  ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

  ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

             Может возникнуть вопрос: «А чем, к примеру, мифо-норма» отличается от «нормо-мифа»? За каждым из этих теоретических конструкций стоят реальные факты культуры, которые  отделены друг от друга по времени и различаются разностью доминирующих внутри этих структур своих элементов.

           Уловленная нами на основе анализа фактов культуры теоретическая модель работает вне зависимости от специфики культурных систем, лишь бы они носили целостный характер и стремились к законченности.

                 
  Д. Закон «духовной дополнительности»

Любая культурная система внутри себя никогда не бывает полна, ибо не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры.   Для полного описания системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике («Принцип дополнительности»)

 Выход при этом  за границы системы может быть «географический», «исторический», «социальный»,  «психологический», «политический» или ещё  какой-другой. Но каждый из них даёт новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «выхода» совершенно не читаемый, не ощущаемый, не видимый другим .

  Только полное описание системы с различных точек зрения извне её дает нам ощущение полноты и законченности описания.  Кроме того, надо иметь в виду, что «Норма» как культурное явление противоположна «Мифу», но в ходе развития она дополняет его , ибо крайности сходятся. «Миф» и «Инновация», к примеру, во многом идентичны друг другу,  пусть  с другими акцентами в проработке своих  деталей.

Не случайно в русском модернистском искусстве начала ХХ века  столько мифологических элементов. Инновация как бы заново открыла для себя МИФ и увидела в нем много адекватных своей сущности  моментов.

По сути дела маятниковое развитие . системы создает целостность через два хода: один мах - целостность МИФа и ИННОВАЦИИ, другой  -  целостность Нормы и Факта.

На деле целостность системы создается дополнительностью всех четырех элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации.  Единство системы - это всегда  два маха маятника. 

                   Ж. Закон обмена «универсальности» на «эффективность»

Любая культурная система в ходе развития может находиться или в «универсальном» или «эффективном» состоянии. Быть одновременно в той и другой форме она не может. Единственное исключение - развитие системы перед её финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход системы в новое качество.

      Очевидно, этот тезис перед началом Апокалипсиса даст еще  нам знать о себе!

«Эффективность» - это высокая степень  адаптации системы к внешней среде, но как только внешняя среда начинает меняться система нуждается в актуализации «универсальности».

Социально-политическая система в России всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, он всегда локально «эффективно».

Это  говорит лишь о нашей молодости, ибо подросток всегда эффективен, но не универсален, старик же обычно универсален, но мало  эффективен.

Можно было бы привести множество примеров действия этого закона в культурной практике, но мы приведем один неожиданный пример, связанный с «матом».  Мат - это «эффективная лексика», используемая для произведения сильного психологического эффекта, но ни в какой степени «универсальной» она  быть не может. Человек, обладающий хотя бы зачатками универсальной, всеобъемлющей  культуры, ругаться матом себе никогда не позволит, в какой бы трудной ситуации он ни оказался.  С одной стороны, ему не позволит уровень культуры, а с другой стороны, «универсальное сознание» предполагает наличие веры в Бога, являющейся лучшим противоядием от мата.

Как показывают исследования американского биофизика Софьи Каплан, мат деформирует «энергетическую ауру» человека, ибо матерные слова есть ни что иное, как другие названия «демонов», в большом количестве вокруг нас обитающих. 

Как только человек произносит эти имена вслух, он призывает демонов в своё энергетическое поле, откуда они охотно качают энергию. Поэтому  матерящийся человек так часто и так легко болеет. Демоны по своей сущности всегда являются вампирами,  по другому контактировать с человеком они не приучены.

Демонические структуры весьма эффективны, но далеки от «универсализма», предполагающего наличие  веры в Бога.  Не важно, что «и бесы веруют, да трепещут»!»  «Закон постоянного обмена «эффективности» на «универсальность» косвенно свидетельствует  прежде всего о нашем духовном выборе.

Постоянное нарушение демоническими структурами наших энергетических полей  приводит к  вечным болезням и ранней смерти, в конечном итоге. Печально, что мат подрывает энергетические устои и того, кто матерится, и того, кого матерят, кто этот  мат  слышит. Поэтому почаще призывайте имя Бога и креститесь в такой ситуации.

Мат - это такая «игрушка», от которой страдают практически все, поэтому так важно искоренять его из русской культуры.



З. Закон «двойного подтверждения» в ходе культурного развития
В ходе развития культурной системы, которое имеет, как правило, спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда  сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс».

Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» - в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева.Славу Богу, времена изменились:  первого убили физически, а второго - только политически.

События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей. 


Культурный тип «двойного подтверждения» реализуется в ходе развития культуры:

 устный язык подтверждается письменностью;

 устные мифы - письменными памятниками;

 театр подтверждается кинематографом;

 кинематограф - телевидением и видео;

 музыка подтверждается словом (например,  в песне и в  опере);

 слово подтверждается визуальным образом и т.д.

  Подобные подтверждения можно найти в биографии любого артиста, когда ему удаётся подтверждать последующими своими работами ожидания, возникшие у людей  в удачном начале его творческой карьеры.  Однако, это удается только самым талантливым.

Закон «двойного подтверждения» является универсальным законом культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью устойчивости культурных процессов, которая обеспечивается в том числе и с помощью этого закона.

Наиболее явно этот закон работает в сфере науки. Любое научное открытие немного стоит, если не находит своего подтверждения на практике, при своей реализации в народном хозяйстве.

 
  И. Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды
Важнейшим условием развития является способность системы уравновесить внутренними импульсами вызовы внешней среды, обеспечивающие стабильность развития.

              В сфере культуры этот закон проявляется в трех важнейших формах:

 интуитивное восприятие системой логики своего развития, ощущение своей миссии и судьбы, понимание своего исторического предназначения и плана Бога;

 гармонизация различных вызовов внешней среды своими внутренними импульсами, свидетельствующая о возможностях и ресурсах системы;

 равновесие внутренних импульсов и специфики доминанты системы, свидетельствующее о гармоничности существования.

       В истории  России мы постоянно видим реализацию этого закона, ибо русским обычно удавалось решать свои культурные проблемы следующими путями:

 развитие дружбы Православной религии с Исламом, Буддизмом и Иудаизмом в ответ на их вызовы;

 принятия любых наций под свой омофор без их  дискриминации (за редкими исключениями);

 превращение своего врага в друга  (татаро- монголы);

  поиск неординарных ответов на внешние вызовы:

 «плохое исполнение плохих законов;

  «сочетание свободы и анархии у казачества на пограничных территориях;

 традиционная  конфронтация государства и интеллигенции.

        Это «соответствие внешнего - внутреннему»  в истории русской культуры, в частности, свидетельствует о  разнообразии  отношений русских к Будущему:

 для отдельных представителей нации никакого Будущего нет;

 Будущее есть результирующая кривая всех тенденций прошлого;

 Будущее возникает как итог реализации людьми осознанного  Божественного Идеала;

 Будущее принципиально неизвестно, ибо нельзя до конца познать замысел Бога.

 Руководствуясь логикой «соответствия», русские стремятся познать своё будущее как осознание Промысла  Божия  и реализацию  этого промысла на уровне своих возможностей.

Возвращаясь к нашей истории, можно утверждать, что у нас есть историческая перспектива даже в ситуации глобальной катастрофы. Если верна гипотеза Льва Гумилева, то у народа, сложившегося на полях сражений во время Куликовской битвы впереди в ХХ1 веке не менее четырех веков до окончательного распада ( Апокалипсиса).

Можно еще многое успеть, а главное - выполнить свое мессианское предназначение в этом мире: помочь человечеству наиболее достойно пройти через испытание глобальной экологической катастрофой.

                        6.4. «Духовно-экологический социализм или «Цивилизация спасения»
                                         « На Рождество - введение во Храм

                                            Народа Русского, я верю, состоится....»

                                                                           Валентин Рысков 

1.    Духовно-экологический социализм (ДЭС)

К идее ДЭС нас подвинули некоторые мысли академика Н.Н. Моисеева, изложенные им в  альманахе «Культура и экология», вып.2. (М., 2000, стр. 140 -160), и некоторые наши собственные идеи, изложенные в этом же альманахе.(См нашу статью в нем).

Традиционное понимание социализма, идущее еще от идеологов Французской революции, включает обязательное наличие трех социальных ценностей Свободы, Равенства, Братства. Однако уже неоднократно отмечалось, что это единство внутренне крайне  противоречиво.  Свобода личности в социальном плане приводит и  к неравенству и развитию индивидуализма. В духовном смысле требование  полной свободы вообще абсурдно, ибо приводит к отрицанию любой идеологии, как «ограничения свободы», в том числе и веры в православного  Бога! Но вне  религиозной идеологии невозможно нравственное существования социума и  его культуры, м числе и Братство.
Равенство в социальном плане приводит к несвободе талантливых людей, которых нельзя уравнивать с массой, иначе вообще не возникает культура. Не может быть равенства Ислама и Христианства на арабском Востоке, равно как Буддизма и Православия в России. Можно говорить только об их взаимном диалоге.

Что касается Братства, то в социальном плане это несбыточная мечта. А в духовном - оно имеет какой-то смысл только перед лицом Бога.

Вместе с тем, именно в этой работе мы изложили культурные предпосылки образования «братства народов», хотя и показали что оно возникнет как результат преодоления глобальной катастрофы, как очищение после страданий.

Попытаемся в связи с вышесказанным дать определение ДЭС - это  «Равновесие между братством людей перед лицом Бога и выбором ограничений по экологической, политической, духовной и экономическим линиям, способствующим процветанию общества даже в условиях глобальной экологической катастрофы».

2.     Особенности глобального экологического кризиса:

Возможность бытия социализма в условиях глобальной бифуркации, конечно, необходимо предварительно обосновать. Для этого надо представить характерные черты самого кризиса и способы выживания в нем.                       

                                                                                                                                                                            Матрица № 39:
	Характеристики кризиса
	Возможности выживания в нем

	Исчерпание природных ресурсов
	Ограничение материальных потребностей

	Расцвет эвдемонической культуры
	Равновесие с культурой сотериологической

	Неопределенность Будущего, 

ожидание скорого Конца Света
	Повышение духовного уровня населения

 с помощью религии и культуры

	Климатическая катастрофа                           
	 Автономные Экодома и экопоселения

	Деморализация социума
	Вера в Бога, его Доброту и Любовь,

«Спасение со всеми и для всех»

	Нравственное падение массовой культуры
	Перенос акцентов на народную и элитарную 

культуры, поддержка их государством

	Невыносимые условия жизни 

в больших городах, крах 

централизованных сетей снабжения 
	Переезд населения в сельские экопоселения

в дома с замкнутыми энергетическими  и

биологическими  циклами

	«Война всех против всех»
	Усиление духовности в Церкви и Социуме.


Существованию экопоселений с преимущественно духовными  ориентациями населения может помочь только политическая система ДЭС. Это потребует многих социальных и политических перемен в обществе, но ход катастрофы заставит, чтобы выжить, вернуться ко всем положительным особенностям отвергнутой когда-то советской системы.

3.  Аспекты экокризиса и их преодоление:

                      А. Бездуховность:

 эволюция Православия через Католицизм и Протестантизм свидетельствует о  накоплении бездуховности  внутри самой массовой христианской религии; поэтому нужно укрепление позиций Православия и диалог конфессий;

 преобладание в экономической логике развития общества приоритета только частной прибыли в ущерб для общественных интересов свидетельствует о том, что государство не имеет права уклоняться от поддержания баланса внутри экономической системы, необходим баланс РЫНКА и ПЛАНА;

 укрепление в социуме идей типа «Кто богат, тот угоден Богу», хотя в Евангелии четко сказано:»Удобнее верблюду пройти через игольное ушко, чем богатому попасть в Рай» (Лк., 18.25) Баланс богатых и бедных, их взаимопомощь и милосердие. Необходимо равновесие РЫНКА и ДУХОВНОСТИ.

                               Б. Интенсификация промышленного развития в ущерб природе:

 промышленное развитие, осуществляемое не за счет новых технологий, а за счет эксплуатации природы, делает кризис неизбежным, поэтому надо сориентироваться на продвижение новых ноосферных технологий ведения хозяйства, действующих не в ущерб природе;

 достигнутый уровень технического производства примел к ситуации, когда в нем занято 10-15 % населения, да плюс 4% в сельском хозяйстве, а что делать остальным? Если не переориентировать население на исполнение духовной миссии, то кризис начнется прежде всего в психологической сфере;

 высокий уровень компьютеризации создает иллюзию всесильности человека перед Природой, но это совсем не так; освобождение свободного времени должно способствовать творчеству, но компьютеры в этом направлении развиваются слабо, что надо повсеместно изживать;

                          В. Рост глобализации экономики из-за поощрения ТНК (олигархов):

 ТНК владеет в настоящее время 33% промышленных фондов в мире, 45% выпускаемой продукции и 80%  капиталов;

 ТНК контролирует большинство политических систем в мире, так война в Ираке, развязанная под предлогом наличия там «Оружия массового уничтожения», на деле была лишь прикрытием необходимости американским ТНК иракской нефти;

 ТНК создают благоприятную среду для существования всего лишь стран  «золотого миллиарда» в мире, куда идет отток всех капиталов и интеллектуального потенциала;

 обратно перемещаются лишь «грязные технологии» да отходы производства с соответствующими последствиями для жизни народов;

 финансовый рынок делающий деньги из ничего, ничего им не создает, это обесценило доллар, по свидетельству Геращенко, уже на 30-35 %, что чревато глобальным обвалом американской экономики, выживающей только  на золотых запасах Форта Нокс;

 причиной  «обвала» могут быть внешние причины, типа «потепления климата», падения гигантского метеорита, пожары и наводнения, социальные взрывы в опасных регионах и т.д.

Что можно противопоставить этим явлениям? Лишь переход на ДЭС, где возможности балансирования экономикой выше, чем в традиционных режимах.

Просто укрепление  возможностей  структур, вроде ООН, положение, как показывает опыт иракской войны, совершенно не спасает.

                                                 Г. Способы преодоления возникающих проблем:


                                  
Приведем некоторые из них в следующей                                  матрице № 40:

	  ПРОБЛЕМЫ
	 СПОСОБЫ ИХ ПРЕДОЛЕНИЯ

	Большинство людей надеются не на Бога,

а на появление каких-то чудес, которые 

их спасут
	Спасение возможно лишь при аскетизациии жизни и замедлении 

темпов промышленного развития

	Большинство живет не по средствам, не

 на заработанные деньги
	Правовое ограничение финансового бизнеса, получающего деньги

 ценой различных махинаций.

	Повсеместно нарушается экологическая безопасность

 Природы и государства
	Охрана окружающей природной среды - важнейшая задача 

Государства

	«Устойчивое развитие» - опасная иллюзия
	Модель «устойчивого развития» должна быть заменена на модель 

духовно-экологического развития страны

	Оппозиция «глобальному кризису» 

для якобы выживания цивилизации
	Глобальный кризис - инструмент создания 

новой цивилизации

	Стагнация творчества и 

общественной жизни в мире
	Создание условий для массового творчества 

и свободы, выборы власти, допускающей 

творческую свободу при определенных методах контроля

	Деградация духовности в христианских странах
	Возврат христианства к ранним законам и модели 

древнего миро устройства, усиление влияния Православия




Д. Специфические черты новой цивилизации спасения -  ноосферной :

Естественный процесс перехода из биосферы в ноосферу связан с ростом численности человечества. Сейчас достаточно достоверно доказано, что численность человечества стабилизируется на 16-20 миллиардах. Это является условием сохранения и развития человеческой цивилизации.


Но из этого вытекают совершенно объективные обстоятельства и проблемы:

1.  Росту человечества противоречит ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

2.  Возникает проблема  сохранение биоразнообразия, достойной для проживания человека окружающей природной среды, разнообразия культур, духовного мира, усложняющихся в связи с этим взаимоотношения людей, этносов, государств, преодоления терроризма.

          Все эти проблемы и ряд глобальных других, возникающих в связи с первыми, требует  решения, но возможен лишь в связи с кардинальным изменением  как способа хозяйствования, так и всей системы духовного целеполагания как отдельных людей, так и всего социума в целом.

            Основополагающие принципы решения этих проблем были  заложены в конце Х1Х - начале ХХ века российскими учеными Докучаевым, Вернадским, Федоровым, Циолковским, Чижевским и французским ученым и священником Т. де Шарденом.


Весь ХХ век прошел в технической, научной и духовной подготовке к этому великому переходу, в которой осознанно или  неосознанно принимал участие каждый человек.


К концу ХХ века человечество было  потенциально (в научном и технологическом плане), но пока  не духовно,  уже готово  к Переходу на новый способ хозяйствования.

В связи с усиливающимися проявления Глобальной экологической катастрофы, группа ученых и практиков, существующая при секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН (председатель - профессор - А.Г. Маленков) занята разработкой практических мероприятий, обозначающих  пути Перехода на ноосферный  этап развития человечества.

 Она объединила ученых, занимающихся фундаментальными проблемами, технологов, конструкторов, специалистов по внедрению новых технологий, исходя из единства целей, а не по профессии.

Они должны и могут сыграть роль центра кристаллизации сил, как в пределах нашей академии - РАЕН, так в стране, а, может быть, даже и в мире.

Перед ними была поставлена задача - разработать технологическую систему Перехода на ноосферный способ хозяйствования и жизни, ориентированную на осознанный способ участия человека в этом процессе.

Такую систему удалось разработать.

Она включает в себя создание СИСТЕМЫ ПЕРЕХОДА, внутри которой функционируют как необходимые  и обязательные части следующие элементы:

 Сеть станций  экологической безопасности;

 Внедрение в жилое строительство проектов автономных экологических домов;

 Создание в сельских районах с чистой природой экопоселений - общин людей, живущих в экологически чистых автономных домах с хомобиотическим оборотом земель; людей, единых по духу;

 Внедрение ноосферных технологий в сферах:

 ноосферные строительные системы;

 новые транспортные системы;

 систему ноосферной энергетики;

 хомобиотический оборот в земледелии;

 принципы ноосферного образования;

 ноосферную медицину;

 новые энергоинформационные технологии.

 разработка системы ЭКОЛОГИИ ДУХА, включающей:

 воспитание  в человеке  ноосферного сознания;

 осознанное осуществление связи с Всевышним;

 равновесие в доминантах духовных действий;

 самообучение, самонастройка и самостояние человека;

 воспитание альтруизма и милосердия;

 постоянное повышение собственного творческого потенциала;

 способность к самолечению и ведению здорового образа жизни.

 создание в городе и селе локальных общин с духовной ориентацией:

 1. .Община может сплотиться не только на основах православного единства, как члены одного прихода, но и на основах совместной культурной деятельности.

2.  Одним из мощных интеграторов в социальной сфере является совместное творчество, участие в совместных выставках, встречах со зрителями, концертах и других культурных мероприятиях пропаганда творчества Пушкина как носителя национальной идеи России.

3.  Руководство Общины должно предложить своим членам  разнообразные варианты творческой деятельности - все виды искусства вплоть до подготовки телевизионных программ, участие в кружках народного творчества, издательскую деятельность и участие в разнообразных коммуникационных программах - лекции с последующим обсуждением, концерты, выставки, кружки по развитию личного творческого потенциала и многое другое.

4.  Важнейшее направление деятельности экообщины - охрана окружающей природной среды, участие в различных совместных экологических программах.

5.  Другое важное дело общины - воспитание детей и молодежи, создание различного рода общественных структур, направленных  на работу с этой часть общины. Речь идет о ноосферном воспитании, то есть, с проведением постоянного диалога с молодежью и выявлением её реакций на проводимые мероприятия.

6.  Очень важное направление - разработка совместно со священнослужителями программы духовного развития и воспитания, создание Духовного лектория, вовлечение молодежи в работу православных приходов, в жизнь Церкви.

7.  Еще одно направление работы общины - патриотическое воспитание, воспитание в молодежи чувства гордости за свою родину, знание её истории и духовных традиций. 

8.  Другое направление деятельности общины - помощь семьям, из которых она состоит как из необходимых ячеек социальной структуры.

                             Основная задача Перехода - гармонизировать процессы взаимоотношения Человека, Природы и Социума. Другой важнейшей задачей является  как воспитание нового ноосферного сознания Человека, так и подготовка его к процессу Перехода но новый тип хозяйствования  и жизни, ибо именно человек, а не технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Технологии и методы хозяйствования задают один и довольно узкий аспект Перехода. Ноосферное видение целостно и оно предполагает также осознанное духовное подкрепление процесса Перехода, которое заключается в духовном просветлении и преобразовании сознания человека на христианских и ноосферных  основах.

В рамках анализа сущности предстоящего Перехода нам представляется, что без духовного подкрепления, без осознания человеком  своего места во Вселенной между Богом и Природой, воспитать нового ноосферного человека вряд ли  возможно.

Сам процесс Перехода не является линейным движением вперед и выше. Он будет тесно связан с трудностями предстоящей миру глобальной экологической катастрофы, которая заставит всех всерьёз отнестись к в том числе и духовным аспектам Перехода.

На наш взгляд, наряду с Верой в Бога, интенсифицируются в процессе Перехода творческие возможности человека, ибо ноосферное качество может быть обеспечено только человеком-творцом, способным как на художественное, так и на научное творчество.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг главной темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом на приусадебном участке).

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего. Люди  почувствуют преимущества такого проекта и будут строить подобные дома в сельской местности.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем, способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом   реализации Перехода  в Будущем.

Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь осознанным или неосознанным участником самого Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья . В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком и социумом.

В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...

    Разработан проект такого дома, а в 2004 году планируется строительство и оборудование научно-технологической лаборатории «Ноосферный Дом»  в рамках работы секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН.

Одной из принципиально новых затей этого проекта является предложение о сознании сети центров экологической безопасности общества. (ЦЭБО).

На наш взгляд Москва, являющаяся сейчас, на наш взгляд, духовной столицей мира могла бы создать опытный образец такого Центра при поддержке Совета по безопасности при президенте России.

Проект ЦЭБО  включает:

 включение в сеть подобных центров  по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией;

 постоянное отслеживание с помощью новых ноосферных методов исследования экологической ситуации в мире;

 создание в Центре  исследовательской научно-технологической лаборатории для проведения всех  научно-практических работ;

 создание ряда экспозиций для показа новых достижений в сфере ноосферных технологий жизни и выживания в экстремальных условиях предстоящей глобальной экологической катастрофы;

 создание медиа-структуры для постоянного проведения пропагандистских мероприятий по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы;

 создание образовательной структуры для подготовки специалистов нового типа, готовых  к выживанию в экстремальных условиях;

 создание собственный издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов.

Лучшим местом, на наш взгляд, для размещения ЦЭБО является территория нынешней ВВЦ, как с точки зрения экспозиционных возможностей ВВЦ, транспортных сетей и экологической ситуации.


Проект ПЕРЕХОДА на ноосферный путь развития предлагает много решений - и частных , и общих. На основе ноосферной философии синтеза  наук и нахождения  человеком своего места во Вселенной мы можем утверждать, что имеем  целостное видение процесса ноосферного Перехода и открытую технологическую систему нового способа хозяйствования и жизни человека  на земле. Они-то и явятся основными условиями смягчения тяжести предстоящего Перехода.

6.5. “ПРОГРАММА ВОСКРЕШЕНИЯ РУССКОЙ ДУХОВНОСТИ”




         “Вставай же, Русь! У близок час. Вставай Христовой службы ради!




          Уж не пора ль, перекрестясь, ударить в колокол в Царьграде?”

                                                                                                           
Ф.Тютчев


Реальное построение духовной цивилизации - это результирующий процесс двух тенденций: скрытой (тайной, внутренней, имманентной) и открытой (декларируемой, осознанной, явной). Мы можем говорить только о последней, ибо первая не в нашей власти, а во власти Бога.



Раздел первый: ”ПРОМЫСЛИТЕЛЬНЫЕ ЗАДАЧИ РОССИИ”


Внешняя сторона русского мессианизма - принятие на себя болезней мира, осуществляемое Россией, начиная с Х111 века. Сейчас наиболее острая проблема - глобальный экологический кризис планеты, который можно изжить и  традиционными средствами, используемыми во всем мире, и специфически духовными средствами, характерными для России.


В этом ряду стоит и задача противостояния Антихристу, а точнее всем антихристам, которые еще нас ждут впереди. По сути дела речь идет о носителях любого загрязнения глобальной Духовной Среды.  Поэтому так настороженно относятся к нам все наши “друзья из-за бугра”, не разделяющие ценностей нашей православной конфессии,  поэтому так осторожно следует принимать их помощь, ибо “бойся данайцев и дары приносящих”...


Мы указали на вероятную дату рождения Антихриста в 2018 году, а также можем сделать робкое предсказание Второго Пришествия Христа в 2097 году. Почему так? С одной стороны, нам хорошо понятна ненадежность любых методов предсказания Парусии, ибо от указания этой даты отказался даже Иисус Христос, сказав, что тайна сия велика есть и ее знает лишь Господь-Бог.


С другой стороны наша методология выталкивает нас на некоторые кризисные точки в мировой истории, которые могут стать вероятными кандидатами на подобное событие. Вот о датах в их «вероятностном статусе» мы и готовы рассуждать.  Дата 2097г. вытекает из нашего исторического графика - “синусоиды” . Конец Света произойдет в узловой точке Истории - месте пересечения исторической синусоиды с осью ординат. Предшествовать ему будет негативное “черное время” . В этот  год закончится трудный период в истории России, называемый нами “нормо-нормой”. Силы Света иссякнут в борьбе со Злом и им на помощь придет сам Иисус Христос.

Между  тем в одном месте  уже цитированной нами книги “Россия накануне Второго Пришествия” есть сходное указание на подобную дату, правда на сто лет позднее - 2197 год. В книге произошла маленькая арифметическая ошибка, ибо дата привязана к переводу 3 часов 17 минут в минуты, это будет не так, как указано в книге 917 минут, а 197 минут, которые выводят на 2197 год. 



Раздел второй: ”Россия как православный очаг духовности”

Уже указывалось, что народ нашей страны - третий “богоизбранный народ”, вслед за эллинами и иудеями. Но эти народы потеряли санкцию Бога на святость. Однако, России, перенимая от них миссию “спасения мира”, следовало бы у других кое-чему поучиться, а не гордиться своим “мессианством”. 


Один из мудрейших пастырей прошлого века - владыко  Антоний (Храповицкий) писал: “Так, неужели нам нужно греков, чтобы понять свое Православие? Да, непременно нужно! Православие многие из нас вмещают в своем сердце лучше греков, но вмещают его как молитву, как подвиг смирения и милосердия, как устроение благолепия церковного,  а 

   п  р  а  в  о  с  л  а  в  н  о г о   с о з н а н и я , выраженного в ясных определениях в противовес заблуждениям Запада, - православной гражданственности, то есть, форм общественной и школьной жизни, согласованных с неповрежденным пониманием христианства, у нас  н е т  в русском обществе и почти нет в русских академиях.


Мы - хорошие христиане, но мы не философы, а чтобы противопоставить свое чужому, воровски вошедшему в нашу жизнь,  нужно не только тепло чувствовать, но и ясно мыслить и точно выражаться. Греки это умеют делать. Возьмите их даже современные толкования Святого Писания (преподобных Анфима Цацоса и Анфима Иерусалимского): вы здесь видите творчество религиозной мысли, как у древних отцов, , а в толкованиях русских - либо средневековую схоластику, либо плагиаты с бездарных и безыдейных немецких диссертаций, где говорится о шрифте и разночтениях, но никогда  о религиозном смысле Божиих речений” (Библиография . п. 8)

Это было сказано в 1916 году, но немногое с тех пор изменилось. Но, несмотря на это, задача нести Православие в мир возложена именно на русских. Сегодня большинство духовно продвинутых людей с надеждою смотрит на Россию, просто потому что никаких других кандидатов, способных обеспечить духовное обновление мира, просто не осталось. Никто пока не подавал заявки на то, чтобы стать Четвертым Римом, хотя и для нас самих  еще не все потеряно.


Москва пока еще стоит, пусть не с “сорока сороками” церквей, (на 2005 год их было около 600), но возвращаются на старые места храмы, как  храм Казанской Божьей Матери, как храм Христа Спасителя, как вернулось богослужение на Святой Холм Москвы - Кремль. Возвращаются ныне храмы и в старые деревни, ибо знают местные власти, что возрождение России придет из провинции, ибо  без Веры не добиться нам нравственного воскрешения нашего народа.

И среди поместных церквей нет другого кандидата на руководство восточным  христианством, кроме Русской Православной Церкви. Как бы не менялось взаимное положение церквей в мире, как бы ни ширились функции Всемирного Совета Церквей, не изменится суть духовного состояния мира:  именно христианство является залогом  духовного спасения человечества, а свято-отческую традицию христианства в мире наследует только Православие, оплот которого  именно РПЦ.

Как не попустил Господь нашей Церкви погибнуть в годы правления безбожной власти, так не попустит и пропасть в борьбе с  Антихристом. Это не означает, что наша Церковь не будет подвержена каким-то изменениям, что кончится борьба за постоянное утверждение ее права на руководство духовным строительством в мире. Но эта борьба - и есть часть программы духовных преобразований будущей России.


              Раздел третий: ”Инновационное обеспечение духовной цивилизации”:

Культурная доминанта мира в ходе его цивилизационного и культурного развития постоянно перемещается. Если оставить за скобками Китай и Индию (по двум причинам: их слава или уже позади, или только впереди, если они будут идти в одной упряжке с Россией, прямо по песне: ”Русский с китайцем - братья навек”), ход мирового развития, на наш взгляд выдвигал в число попеременных лидеров следующие страны:

1. ЕГИПЕТ - Третье - первое тысячелетие до Р.Х.;

2. ГРЕЦИЯ-РИМ -  У1 век до Р.Х - 1У после  Р.Х.;

3. ВИЗАНТИЯ -  У- Х века после Р.Х.;

4. АРАБСКИЙ МИР - Х-Х1У века после  Р.Х;

5. ИТАЛИЯ - ХУ век;

6. АНГЛИЯ - ХУ1 век;

7. ФРАНЦИЯ - ХУ11 век;

8. ГЕРМАНИЯ - ХУ111 век;

9. РОССИЯ - Х1Х век.


Спросим себя: являются ли США наиболее развитой страной в ХХ веке? Очевидно, в цивилизационном отношении - да, но в культурном - конечно же нет!  Культура включает прежде всего духовную доминанту, но Святой Дух никогда из США не истекал, ни в идеях, ни в художественных произведениях.

     Нам представляется,  что доминанта так и осталась у русских, если только не придерживаться географической точности. Если учесть всю российскую диаспору в ХХ веке,  то с нею  вкупе творческий потенциал России господствовал и в ХХ веке. К примеру, писатель  Владимир  Набоков считался в США одним из самых больших стилистов английского языка, хотя он - русский.

     В доказательство духовных приоритетов русской культуры в нынешний век и век минувший сделаем небольшой культурологический обзор ее  состояния в этот период.

     Начнем  с   п р о з ы.  Все самые крупные прозаики прошлого  века: А.Пушкин, Н.Гоголь,  Л.Толстой и Ф.Достоевский - это не только писатели, но и духовные мыслители. 


Пушкин - историк, блестящий эссеист и теоретик русской культуры; Гоголь - православный духовный писатель, автор гениального духовного исследования "Избранные места из переписки с друзьями", значение которого до сего времени до конца не оценено. 


Толстой - талантливый литератор и большой идеологический путаник, оставивший после себя,  тем не менее, целую духовную школу - так называемое "толстовство".


  Достоевский - по общему мнению,  выдающийся духовный писатель мира.

     Что касается русской п о э з и и,  то на рубеже этих веков в России жило с полсотни поэтов,  каждый из которых мог бы стать украшением любой национальной поэзии,  живи он в другой стране. Но они почему- то "сгрудились" в нашей стране.  Большинство из них были не только поэтами, но и теоретиками искусства,  мыслителями,  эссеистами. Особо среди них следует выделить (в алфавитном порядке,  а не по значению):  Анну Ахматову, Андрея Белого,  Александра Блока, Валерия Брюсова, Максимилиана Волошина,  Николая Гумилева,  Сергея Есенина, Вячеслава Иванова, Михаила Кузмина, Дмитрия Мережковского, Осипа Мандельштама, Владислава Ходасевича, Марину  Цветаеву,  - всех и не перечислить!  


Важно,  что в каждом из них кроме поэтической билась культурологическая мысль,  вибрировал творческий  накал  рефлексии  по поводу судьбы и будущего отечественной культуры.

 Возможно, самым большим вкладом на рубеже веков в мировую культуру является вклад русской религиозной ф и л о с о ф и и .  В это самое время в нашей стране работала блестящая плеяда философов, которые, будучи талантливыми в разных областях знаний, сосредоточили свое внимание на  духовном  аспекте взаимоотношений человека и Бога,  человека и космоса, соотношения трансцендентного ( иррационального) и  разумного, а также на других чисто духовных проблемах бытия.

     Среди них были христианские философы: В.Соловьев, Н.Федоров, отцы -П.Флоренский и С.Булгаков, князья С. и Е.Трубецкие, Н.Бердяев, Н.Лосский, И.Ильин, священники Г.Флоровский и В.Зеньковский и многие другие; отдельно можно указать на православных культурологов:  С.Франка, А.Лосева, Л.Шестова, М.Бахтина и других;  философами-космистами можно  назвать  К.Циолковского, В.Вернадского, семейство Рерихов, Д.Андреева и других. Кроме того была  и  блестящая  отечественная  школа  лингвистов-философов: Р.Якобсон,   В.Эйхенбаум,  В.Шкловский,  В.Томашевский, А.Виноградов, Г.Винокур и ряд других.

     Общей чертой всех этих мыслителей был универсализм. Они не всегда были чисто православными мыслителями, но никогда не замыкались в узких рамках одной какой-то проблематики или даже одного вида  духовного творчества. Вот, к примеру, список направлений творческой деятельности одного из них - отца Павла Флоренского: богослов, эстетик, религиозный философ, математик,  историк искусства,  музыкант,  лингвист, физик по проблемам диэлектриков, инженер, поэт! Думаю, что и это не исчерпывающий список всех талантов отца Павла.  Он - не исключение, вся духовная элита России того времени была универсальной. Этот век не случайно был назван "Серебряным веком" русской культуры.  Его можно назвать и своеобразным православным Ренессансом русской культуры. Но об этом мы уже говорили.

     О чем же свидетельствует такая концентрация духовной,  эстетической, философской, литературной и художественной мысли?   Во-первых, была благоприятная социальная обстановка,  так как царствование  Николая  П было весьма либеральным. Большевики специально драматизировали историю этого периода,  чтобы оправдать свои зверства.   Во-вторых, это была обдуманная программа духовного обеспечения культурного развития  России на дальнюю перспективу...


 Культура ничего не делает напрасно. Она обычно загодя  готовит  почву для реализации каких-то своих далеко идущих планов.  В третьих, у России нашелся соответствующий потенциал, были таланты, способные эти промыслительные планы реализовать.   Не оскудела талантами русская земля и сегодня,  а если создать благоприятную обстановку для развития культуры,  несмотря на весь культурный геноцид советского периода, культура может вновь расцвести. Такая атмосфера сейчас отсутствует, ибо идеологическая цензура  сменилась экономическим гнетом.


Денег на развитие духовности нет, но они легко находятся на эротику, изображение насилия, шоу-бизнес низкого пошиба, другие им подобные направления "культурного" развития.   В четвертых,  именно в период между прошлым и нынешним веком Россия вышла на  арену  мировой культуры.  Прорыв был связан не только с деятельностью русской эмиграции, но еще раньше прогремел своими "русскими сезонами" в Париже Серж Дягилев, были популярны в Европе и США гастроли МХАТ, огромную известность получили романы Толстого и Достоевского, сыграла роль  поддержка  нашими   меценатами  французских художников-импрессионистов и другие проекты подобного же плана.

     Мировая культура  уже не смогла бы дальше существовать вне ауры русской культуры.  В последующие времена эта аура только разрасталась, а с эмиграцией заполнила собой весь мир, а не только Европу. 


   Четвертый раздел:" Практические механизмы становления инновационной духовности":

                                               А. Социальный механизм становления:

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

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

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

     Центристские и  либеральные партии как правило занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнессменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере. 

 Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи подороже собственной шкуры".

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



                                 Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

  а) экологический коллапс природы;

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

 в) национальные кризисы в бывших империях;

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

 д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

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

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

       Традиционные политические  решения  оказались  бессильны  перед всеми этими проблемами.  Необходимо провести переориентацию политической стратегии:  от  традиционных  сильных и жестких методов управления перейти к слабым, но культурно и духовно ориентированным.

                                            В. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:

        Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и духовной ограниченностью.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

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


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".

     Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7) Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением, разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

                                  Г. Экономические средства духовной борьбы:

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

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

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

                                Д. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

 Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям,  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по чрезвычайным происшествиям (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются!

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

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

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

При этом, казалось бы, возникает парадоксальная  ситуация:  в мире нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «нормальные» в ненормальной ситуации не работают!. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП.

                             Е. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":

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

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

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

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым". Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа!

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

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

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


     Ж. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

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


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

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

             
     З. Развитие экологического сознания:

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

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества также не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших собственный дом и стремящихся перенести свое загрязненное сознание в высшие сферы.

     Выработка иного подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  начинать с окружающей среды ,  а затем идти вглубь к очищению внутренней духовной среды.

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

     Но ему  нужна  будет  поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви!
6.6. Ноосферные принципы духовной жизни:


1. Духовное обеспечение решений:

Как  в свое время догадался Н.Бердяев, человечество стоит на пороге Нового Средневековья. Эпоха Язычества, не ощущавшая Единого Бога, нашла свое повторение в период от Ренессанса до конца ХХ века, когда  “концепция Бога” оказалась не нужной научному, а следовательно, и   атеистическому, мировоззрению.


Новое творческое и духовно-инновационное “видение” ХХ1 века  уже не сможет без Бога. В этом смысле возврат к Новому Средневековью неминуем. Но это не будет откат назад. Это утопия, что можно вернуться в прошлое. Прошлое потеряно нами безвозвратно, но мы можем вернуться в его энергоинформационный слепок, двойник, повтор, который предлагает Культура.


Не сам возврат так важен,  как  нужно извлечь все резоны из ошибок прошлого, важен повтор на новом витке спирали с учетом всей доступной сейчас для обозрения информации.


Давайте попробуем еще раз взглянуть на сущность предстоящего Перехода,  с уровня уже увиденных реалий смягчить его конфликтность и разрушительную силу. Всем надо выжить, но выживут лишь те, кто “осветлит” свое сознание на уровне соответствия Замыслу  Бога о Человеке.


В политическом и социальном плане  это  выживание будет соборным. На первый план встанет местное самоуправление, делегирование государством властных полномочий общественным структурам,  минимизация городской цивилизации с образованием большого количества небольших сельских экологических общин, оснащенных современной и будущей техникой телекоммуникаций.


На психологическом уровне нас ожидает триумф Добра, спасение со всеми и для всех, гармония Инь и Янь, вытеснение темных инстинктов светлыми, преобладание сердечности над рациональностью.


На биологическом уровне  нас ждет в будущем трансформа человеческого организма в энергобиоз, овладения способностью получать энергию прямо из Космоса, минуя традиционный желудочно-пищеварительный тракт. Эта трансформа будет сопровождаться усилением ясновидения, яснослышания и телепатии до недоступного сейчас даже самым продвинутым людям уровня. Это еще один шаг к Богу.


Государство будет отмирать, а первой стадией этого умирания станет отказ от бюджетной системы финансирования и налогов. Творческая система финансов, уведенная в свое время в тень, перестанет быть “теневой” и даст миру мощный импульс творческого  и хозяйственного развития. Эта идея сейчас пока выглядит “бредовой”, но со временем в ней найдется скрытый, но очевидный резон. Государство имеет смысл сейчас как посредник, распределяющий налоги, как только эта функция исчезнет, а вдобавок исчезнет необходимость в защите от внешнего врага, государство в нынешнем виде совершенно перестанет иметь смысл! Исчезнет и другой питающий государственную систему власти источник - “деньги”. О подобюных прецедентах в книге уже говорилось.


В семейном плане  реальностью будет встреча каждым индивидом своей “второй половинки”, направляющая его к Богу столь мощно, что каждая семейная пара с ребенком станет метафорой Божественной Троицы, подлинной Малой Церковью, как призывает Православие.


В плане экономики последует  отказ от всех вредных в экологическом плане производств, смягчение экокризиса и  повышение экономического  уважения к планете как к живому существу, коэволюция Человека и Природы, уничтожение иллюзии, что Человек - глава Природы, царь перед нею и Бог.


На религиозном уровне  всем существующим традиционным религиям и их Социальным Институтам - Церквям удастся преодолеть имеющиеся сейчас разногласия  и, не создавая Единой Мировой Церкви (это дело - Антихриста), войти в экуменический диалог, поддерживая и помогая друг другу, как завещал Иисус Христос. Хотя нельзя забывать, что каждая традиционная Церковь представляет свою уникальную и неповторимую дорогу к Богу, но Бог - все-таки один!


Вместе с тем в период трансформации возможны весьма экстремальные ситуации и события, одолеть которые станет возможным только соборно: группой  или коллективом единомышленников. Будущее за духовно-экологической общиной. Все формы “соборного выживания” окажутся более приспособленными к грядущим изменениям. Среди них, например, такие как:

- сельская община людей, стоящих на общей духовной платформе;

- монастырь;

- детская республика или пионерский лагерь;

- даже воинская часть, если у нее духовно-продвинутые командиры.


В личном плане человеку нужно готовиться к тому, что в какой-то момент , если он не породнен  с группой единомышленников, ему прийдется рассчитывать только на свои знания и умения, ибо вся социальная, в особенности  городская, инфраструктра может внезапно обрушиться. По крайней мере, к этому нужно быть готовым. Поэтому каждому станет необходимо освоить науку выживания в различных географических зонах: в лесу, в горах, степи или на море. Такая наука существует, соответствующие публикации прошли в журнале “Свет” № 1-3 , 1993 год.


В момент экокатаклизма каждому, кто считает себя еще недостаточно подготовленным к Переходу, нужно будет держаться поблизости знакомого и духовно-продвинутого человека, который может стать потенциальным очагом кристаллизации “нового Знания” и “новой экологической общины” - ячейки грядущей социальной инфраструктуры “эры Водолея”.


Первое, что подобная  инфраструктура должна будет создать, - это замкнутый  сельскохозяйственный цикл “земледелие -скотоводство”,  веками отработанный на землях России. Наличие такого цикла - залог выживания в любой катастрофе, за исключением планетарной. Но таковой не будет, ибо количество праведников, хотя и не составляет необходимых  для выживания 8 %, тем не менее достаточно, чтобы Всевышний нас пощадил. Возможно, к тому времени и необходимые 8 %  уже наберутся.


Залогом такого выживания на земле России является приобщение как можно более значительного числа людей к традиционной национальной религии - Православию, обладающей в своих закромах (которые, к сожалению, мало кому, кроме ученых-монахов, известны) всей необходимой информацией для выживания россиян  в  экстремальных условиях:

-   монастырские ремесла и сельскохозяйственные  технологии;

-  техника “Добротолюбия” - правила  душевной жизни в условиях кризиса;

-  “Типикон” - устав монашеской бытия;

-  практика сорокадневных и более постов;

-  монастырские лечебники и натуропатические средства и т.д.


Многие из элементов будущей “Технологии Выживания”  упомянуты в данной работе, многие еще будут созданы и преданы гласности в оставшиеся сроки. “Надеющийся на Христа, да спасется!” - считали первые христиане, мы все еще находимся в аналогичной ситуации.



2.  Новое понимание “Смерти” и  технология “Бессмертия”;


Современный подход к пониманию существа СМЕРТИ невозможен вне объединенного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь -Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в общем поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия.


Жизнь и Смерть - не противоположные сущности, а “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия 


Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два ассиметричных качества  проявления этой функциональности.


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


Подлинно только Бытиё Бога в Вечности, а наше бытиё в Прошлом, Настоящем и Будущем - лишь иллюзия! Человеческий род бессмертен, он живет в Вечности, а человек живет вроде бы во Времени, но он -неотъемлемая часть человеческого рода, поэтому его истинная сущность - Бессмертие!


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


Вместе с тем, существует и принципиальная разница между отдельным человеческим Организмом и Человечеством в целом. Они бессмертны оба, но по-своему. Скажем так, перефразируя Льва Толстого, они  “одинаковы в счастьи”, то есть, в Бытии, но не одинаковы в “несчастьи” - Инобытии.  Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно...Если следовать Библии, то в Раю человек был более счастлив, чем  на Земле, неужели он рванул оттуда, попробовав злополучное “яблоко”, только по чистой глупости? Очевидно, его что-то не устраивало, кроме факта обольщения Сатаной!


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


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


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

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


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


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


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


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


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


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


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости  типов Переходов:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела ( типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

На деле конец Земле, конечно,  будет, но он будет настолько иным, что о нем даже и не интересно рассуждать. Хотя  финал планеты Земля - совсем не обязательно конец человечества.


Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью, как ассиметричными качествами одного и того же Целого - Бессмертия. В реальности, нам  следует вести речь лишь  о диалектике четырех важнейших аспектов Выживания: Жизни, Смерти, Бессмертия и, также логически рассуждая, Антибессмертия, некой точки Абсолютного Конца, названного в индийских Ведах “Пролайей”. В конце концов, и до сотворения Богом мира что-то во Вселеннной было, не только же один Бог.


Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, Великого  Мирового Океана, над которым носился перед началом творения (по Библии)  ДухБожий.


Залог Бессмертия - эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для выживания всей системы, есть свидетельство приближения Антибессмертия, то есть, Пролайи.


Именно современная техническая цивилизация демонстрирует нам многочисленные примеры “перетягивания Смертью одеяла на себя “. Прежде всего в принципиальной антиэкологичности всей технической цивилизации, в стремлении человечества к Смерти через наркотики, нездоровый образ жизни, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей и т.д.


 В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета, ибо в развитии системы они могут только дополнять друг друга,  находясь в состоянии “комплиментарности”,  ибо имеют определенную общую друг другу функциональность.



Глобальная “комплиментарность” (дополнительность) в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- Общественного и Личного,


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, временами нам, чем “хуже, тем лучше”! В особенности нам лучше, когда “хуже” нашим врагам.
Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития.


Поэтому (с точки зрения системной геополитики)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим потенциалом Грядущего. Предстоящий Переход подтвердит это наблюдение со всей своей наглядностью. Ждать уже недолго!


И этот пример  не так уж сложно осознать, ибо именно в этих странах самый высокий потенциал Духовности, выражающийся в напряженных духовных исканиях в сфере религии (Индия) или культуры (Россия).


Но что связывает в системе  Смерть и Жизнь воедино? Неправда, что они являются двумя оборотными сторонами одной и той же  медали. Сторон, как уже уточнялось, всего четыре, а Стрела Развития идет от  Антибессмертия к Бессмертию, оставляя Смерть и Жизнь на своей периферии, что дает возможность, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса.


Жизнь и Смерть представляют из себя не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития.   Конечно,   динамического фона, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они именно асимметричные свойства единого Целого! Их общая функция - обеспечить сам процесс движения Космоса от Антибессмертия к Бессмертию.


Подводя итоги, осмелимся утверждать, что результатом  духовно-инновационной трансформации Человек обретет желаемое Бессмертие. Каковы же  этапы его получения?

1) Духовное преображение через познание самого себя, обретение точки собственного самостояния,  телесной  и  духовной чистоты, душевного   покоя,   постоянное  духовное  самоусовершенствование в диалоге с Творцом;

2)Преобразование отношений между людьми в одной стране и между  разными народами в братские отношения  помощи, поддержки и сотрудничества;

3) Трансмутация   химического   состава   элементов  тела, вследствие "здорового питания", (медленная бифуркация тела и обретение возможности "полевого уровня бытия");

4) Трансплантация - обновление и изменение органов тела с заменой одних органов и изменением других (желудок, органы пищеварительного тракта и  др.),  омоложение  тела  и  получение Бессмертия;

5) Трансформация планетарного  (ноосферного)  сознания  в космическое суперсознание,  переход к иному типу энерго-информационного обмена с внешней средой ("энергобиоз"-прямое  получение энергии из воздуха и из Космоса).

        3. Новая Глобальная  модель реальности  и  принятие решений о  стратегии развития страны, да и   мира в целом:

В экстремальных ситуациях принятие решений должно ориентироваться не на локальные, а на глобальные оптимумы.  Именно поэтому в основе правильно 
принятых решений в этих условиях может лежать только Глобальная модель  реальности (ГМР).



Некоторое представление о ней дает следующая таблица:
                                                                                                                                                                     Матрица № 41.
	Доминанта периода
	ВСЕЛЕННАЯ
	ПЛАНЕТА 

( по Вс.Зубакову*)
	ЧЕЛОВЕЧЕСТВО
	ЛИЧНОСТЬ

	Святой Дух,

Первопричина

Бытия
	“В начале было Слово, 
и  Слово было у Бога, и
 Слово было Бог”
	Замысел Всевышнего по
 созданию Земли как
 потенциально разумной
 планеты
	Замысел Всевышнего о 
создании Разумного
 человечества  на планете  Земля
	Замысел родителей

	Эфирная бифуркация,

вакуум, неоформленный
 Хаос
	Эфирное сгущение галактик 
и звездных систем из Хаоса
	Этап сейсмического
 образования тела планеты 
(4,7 млрд. лет - 4,0 млрд лет)
	Пересадка душ 
Перволюдей в тела 
обезьян
	Зачатие ребенка

	Вода, водно-паровая
 Среда
	Образование Жизни на
 планетах, где есть Вода 
	Хиральная бифуркация и
 последующий нефо- и 
фотоген (4,0 мдрд. лет – 
1,7 млрд. лет)
	Развитие цивилизации 
 в воде и вокруг  воды 
	Развитие плода в
 околоплодных водах

	Огонь,   воздух
	Стабилизация  Жизни в
 условиях похолодания
 на основе Огня
	Цитоколонизация планеты
 с предшествующим 
прерифейским экокризисом
 ( 1,7 млрд.лет - 400 млн.лет.)
	Открытие Огня 
(Прометей), цивилизация
 на основе огня
	Рождение, первый
 глоток воздуха

	Твердь, земля, 

Почва
	Стабилизация Природы на
 разумных планетах 
	Этап цефализацииПланеты
   (400 млн.лет  -  5 млн.лет)
	Язычество, уверенность
 людей, что Земля – центр
 Вселенной
	Прогулки по земле: 
от ползания 
до путешествий

	Дерево (биосфера)
	Развитие фауны и флоры  
на планетах как предтеча 
Разума
	Социализация, включающая
 сексуально-социальную 
революцию в стаде обезьян
 (2,3 млн.лет - 10 тыс.лет)
	Монотеизм, обретение
 Мудрости под деревом,  
как Будда, или на кресте, 
как Христос
	Контакты с Природой
: деревьями и 
животными

	Металл, Разум
	Развитие Разума на 
потенциально готовых 
планетах
	Цивилизационный этап 
(10, тыс. лет – 
современность)
	Развитие научного 
мировоззрения и 
промышленной 
цивилизации
	Развитие Разума, 
Зрелость

	Эфирная бифуркация,

социальные взрывы
	Социально –бифуркационные
 состояния  во Вселенной
 и их преодоление
	Глобальный 

экологический кризис

(современность)
	Глобальная Трансформация к
как средство развития 
духовно-инновационного
 мировззрения
	Кризисные периоды 
Зрелости, Старость

	Святой Дух
	Поэтапный переход 
космических цивилизаций 
 к “Новой Жизни”
	Экогайя
	Переход на другой 
уровень Бытия
	Смерть, Переход в
 Инобытие




(* - См. в списке цитированной  литературы пункт под №.10)


Из ГМР следует, что бифуркационные состояния являются существенной частью развития всех уровней Вселенной. начиная от от неё самой и кончая  Человеком.
Именно поэтому саму Трансформацию  необходимо пережить всем сердцем, подготовив соотвествующие духовное обеспечение для этого.



После Первопричины, в соответствии с ГМР,  и первоначального творения материи из первобытного Хаоса доминирующим состояние мира становятся стихии Воды и Огня. Вот, что по этому поводу сказано во Евангелии:”Вначале словом 



Божьим Небеса и Земля составлены из воды и водою: «ПОТОМУ ТОГДАШНИЙ МИР ПОГИБ, БЫВ ПОТОПЛЕН ВОДОЮ. А нынешние небеса и земля, содержимые
тем же Словом, сберегаются Огню на день Суда и Погибели нечестивых человеков…Впрочем мы по обетованию Его, ожидаем нового Неба  и новой Земли, на которых обитает Правда.” (Второе послание Петра, 3,5-7)Девятичленная модель ГМР достаточно точно описывает  динамику не только
Космоса, но и развития
любых известных нам крупных духовно-физических систем, что  само по себе является свидетельством её истинности. 



Исходя из данной модели процесс принятия управленческих решений  мир должен совершенно измениться. Как это произойдет, пока , до конца нам это не ясно, единственно понятен  тип изменений  на муниципальном уровне, о котором разговор последует.



4. Ноосферные принципы Перехода в условиях местного самоуправления

Небольшой творческий коллектив, с которым автор постоянно сотрудничает, создал проект ноосферного возрождения российской   экономики,  внедрения в России нового типа хозяйствования и культуры.
Вкратце изложим его суть. Прежде всего важно правильно описать причины нынешней хозяйственной стагнации России. Разруха в результате реформ - это не причина, а следствие. Причиной является непонимание реформаторами менталитета страны, в которой они решили творить свои реформы, желание вогнать Россию в общее стойло мирового хозяйства, покоящегося на 
Долларовой Пирамиде.

В России это обречено, ибо основа экономического могущества Запада совершенно иная:

- психология индивидуализма, мотив личной выгоды и наживы;

- протестансткая убежденность, что богатство угодно Богу.

Такая  система мотивации никогда не работала и никогда не заработает в массовом порядке в России, хотя отдельные особи, возможно, на нее и ориентируются. Россия – страна общинного (соборного) менталитета.Идея коммунизма  соблазнить нас еще  была способна, но индивидуалистический Рай - никогда. Тем более,  что православные россияне всегда подозревали, что “собственность - это кража”, как выразился один из ранних теоретиков социализма.

Российскому менталитету присущ стихийный экологизм: богатство, возникающее как результат недопустимого насилия над природой и ее ресурсами,
принадлежащими не нам, а будущим поколениям - нашим детям, внукам и правнукам, - это греховное богатство! То есть, “кража”  принимает вневременной характер:  в Прошлом,  в Настоящем, и в Будущем. Втройне стыдно.

У нас с Западом разные системы целеполагания:

- там индивидуальное спасение, у нас - “со всеми и для всех”;

- у них богатство угодно Богу, у нас - богатым перед бедными стыдно;

- у нас “на миру и смерть красна”, у них - “каждый умирает в одиночку”.

Рекомендации по спасению российской экономики бессмысленно строить в отрыве от специфики российского менталитета. Никогда население России не поддержит беззастенчивый грабеж российской природы, присущий психологии  многих“новых русских”.

“Долларовая пирамида” самим фактом  обеспеченности доллара золотом только на 15% обречена, произойдет ее падение  раньше или позже принципиально не имеет большого значения. Поэтому встраиваться в экономику, где она правит с помощью   Мирового валютного фонда и других  финансовых институтов, россиянам, пусть немного отодвинутой, 
но все-таки СМЕРТИ подобно. Если не падение Долларовой Пирамиды их угробит, так  сами 
россияне себя уморят путем неосознанного саботажа долларовой экономики и политики. Это напоминает украинские бунты против вступления страны в НАТО.
Именно поэтому всякие рекомендации по ноосферному спасению нашего хозяйства должны опираться на совсем другие  ноги:

- неприемлемость для нас чисто западных путей хозяйствования, не опирающихся на Православие;

- подключение к спасению всего населения, а не только управленческого аппарата, имеющего в виду  прежде всего свою собственную выгоду.

Почему экономические реформы, идущие из Центра, не получающие поддержку всего населения, обречены в России?  Дело в системе целеполагания. Ради чего собственно проводятся реформы:

- для приобретения личных выгод реформаторами, тогда хорош западный путь, ибо только в этом случае доллары легко “пристанут” и к твоим рукам по принципу,”что храним,
то и имеем”;

- для улучшения жизненного уровня всего народа, тогда утопией было бы решать эту задачу без участия самого народа.

Народ уже давно не быдло, он может быть привлечен к решению подобной задачи только при условии совпадения ее целей с личными духовными установками народа и его 
менталитетом. Иначе он будет пить, еле сводить концы с концами, себя загубит, а в неподходящее для себя дело не ввяжется.

Почему так быстро увяли кремлевские разговоры о формулировке национальной 
идеи? Да, потому что самим заказчикам она в том виде, как должна быть, не по нутру. Доступ к финансовым потокам чиновникам будет резко ограничен. И никакого другого секрета в этом деле нет.

Именно поэтому разрабатываемая нами модель “ноосферного хозяйствования” опирается на принципиально иные особенности:

- участие в деле экономического восстановления того или иного региона всего населения через создание нового типа жилища (“автономный Экодом”), нового типа
“ноосферного поселения” - общины близких по духу людей, исповедующих ноосферное 
мировоззрение и живущих в экологических и ноосферных домах;

- восстановление хозяйственной деятельности с опорой на максимальную автономность от централизованных систем снабжения, саморегуляция хозяйственной жизни, возможность выжить в условиях развала любых государственных поставок;

- привлечение к делу хозяйственного, социального и культурного возрождения региона не только государственных, но и общественных организаций,  параллельное развитие общественного самоуправления, земских структур и организаций, их максимальная 
самостоятельность в хозяйственном и культурном отношении;

- научная оценка и постоянный мониторинг хода изменений, развитие региона не по единому (централизованному) шаблону, а с максимальным учетом его специфики, 
определяющей выбор ноосферных хозяйственных тиехнологий, пригодных для данной территории, увязка их с климатическими, культурными и национальными особенностями региона;

- перенесение в соответствии с сельско-хозяйственной спецификой региона акцента на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, развитии культурной, духовной и социальной активности населения, преимущественное развитие 
рабочих мест в этой сфере;

- партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте, с регионами только вступающими на ноосферный путь развития;

- организация информационной деятельности, распространение положительного 
опыта среди тех, кто не знает, как вести новое хозяйствование, но интересуется ноосферными 
технологиями социальной жизни;

- распространение идеологии “малых ноосферных поселений”, вписанных в природу и живущих в согластии с ней, но без потери “качества жизни”, без возврата к “старым добрым временам”, являющимся ничем иным, как новой утопией;

-  развитие в рамках проекта экономических механизмов поддержки слабозащищенных групп населения: детей-сирот, инвалидов, пенсионеров,  переселенцев, офицеров, уходящих в запас из армии, других социальных групп, обреченных нынешней экономической политикой государственной поддержки на социальное иждивенчество и выживание на грани вымирания;

- постоянное развитие и включение в активную деятельность спящего  творческого потенциала населения, поддержка творческой самодеятельности народа, развитие народных ремесел и  промыслов,  других форм культурного и социального творчества.

Для авторов проекта ясно, кризис охвативший Россию, носит глобальный духовный характер, поэтому и искать выход из положения можно, только сменив старую систему целеполагания, прежнюю ориентацию на индивидуалистическую выгоду заменив привлекательной
общественной и общинной, коллективистской установкой. Речь идет не о строительстве социализма, но о духовной социализации России. 

Роль индивидуальные усилий не может быть преуменьшена, но только в рамках общественно значимых целей. Необходимо найти приемлемый паритет между интересами 
каждой личности и всего поселения в целом. Трудности предстоящего периода жизни столь высоки в условиях потенциально ожидаемой глобальной экологической катастрофы, что 
выжить, опираясь лишь на себя и свою семью, не представляется возможным. Необходимо участие всей общины,  усилия всего окружающего тебя человеческой общности.


Системный кризис преодолевается только системными средствами - это азы нового типа хозяйствования. Предлагается описать не только участие в нем наукоемких технологий, не только развитие нового ноосферного типа сознания, но и методы активизации личного 
творческого потенциала населения, создание  условий 
включения народа в активное преобразование себя и своей жизни. Для этого надо быть старой жизнью, как минимум, недовольным.

Итак, главное - это “ноосферное мировоззрение”, а что это такое?

Во-первых, вписанность применяемых технологий в природу и отказ от природоразрушительных методов хозяйствования, поскольку в этом случае “овчинка не 
стоит выделки”;

Во-вторых, стремление к максимальной автномности субъектов хозяйствования, полное 
использование местных ресурсных, социальных и культурных выгод, аксимальное использование возобновляемых   источников энергии и ресурсов;

В-третьих, подчинение выбранных технологий хозяйствования первостепенному 
развитию демографического, культурного и духовного потенциалов региона;

В четвертых, развитие и расширение в процессе хозяйствования местного самоуправления, традиционных для России земских структур в сфере духовного и материального 
производства, снятие их противостояния интересам Центра;

В пятых, постоянная поддержка местной культурной самобытноси населения, развитие его 
социального и культурного потенциала, поддержка народных промыслов и национальных 
ремесел, духовных и культурных обычаев, их
своеобразия.

Локальной целью проекта является отработка в условиях отдельно взятого региона 
или группы регионов методов и механизмов ноосферного типа жизнедеятельности, оценка их применимости в данных конкретных условиях, их культурной и хозяйственной эффективности.

Безусловно, ноосферная саморегуляция жизни тесно связана с местными условиями, никакие в отрыве от Жизни разработанные технологии, не привязанные 
к местным условиям, не дадут абстрактной пользы, ибо она всегда конкретна.

Главной задачей проекта является создание условий для выживания региона в экстремальной ситуации, в частности предполагающей полное отключение от централизованных систем снабжения - энергией ли, продуктами или другими материальными 
ресурсами.

Мы не призываем  на нашу голову глобальный экологический кризис, но не 
учитывать его реальность, было бы еще большей глупостью. Мы рассматриваем его как спусковой крючок Глобальной Трансформации Человека. Мы не призываем к национальной обособленности  и  исключительности, менее всего в культурной и социальной сфере, ибо 
российская реальность не раз  показывала, что в кризисное время нас спасала дружба народов, а провинции поднимали Центр, ибо он 
всегда в России падает  первым. (“Рыба тухнет с головы”).

Мы уверены, что и сегодня “могущество России Сибирью (говоря иначе - провинцией) произрастать будет”, как считал Михайло Ломоносов. Но для 
этого Центру следует “делегировать регионам право” на автономное существование, а не привязывать себя к ним политически, культурно и экономически. Поступая так, Центр рубит “сук ,  на котором сидит”. 

Нам представляется, что после апробации данных ноосферных технологий в каком-то конкретном регионе с учетом результатов внедрения проекта, очень важно принять решение на центральном уровне в форме Закона о ноосферном хозяйствовании в экономически запущенных регионах или в какой-либо другой
формулировке.

Регион, давший согласие на подобный эксперимент, должен получить какие-либо 
права и льготы, в частности в сфере кредитования этого проекта, государственной помощи строительству ноосферных поселений и другие формы поддержки.

Путь реализации проекта, как нам представляется, идет через создание в данном регионе холдинга промышлненных и сельских организаций, вкупе с общественными движениями, чтобы реализация проекта была не частным делом группы хозяйственников, а делом максимально возможной части населения. 

После начала проектной деятельности необходимо создание группы информационной поддержки проекта среди населения региона, разъяснение его целей и задач, развитие ноосферного образования и воспитания.

Для расширения жилищного строительства необходимо привлекать и ипотечное
кредитование и “жилищные сертификаты” и другие формы государственной поддержки строительства.

Нам представляется, что наряду с хозяйственным холдингом должна быть создана 
научная группа сопровождения проекта, ведения  мониторинга хода его реализации.

Следует использовать различные формы гармонизации хозяйственной и культурной жизни человека, в частности, ландшафтную архитектуру, методы китайской технологии гармонизации человека и природы, известные под названием“Фен-Шуй”, другие отработанные культурные и научные технологии, не противоречащие ноосферному мировоззрению.

Главным приоритетом социальной организации жизни в ноосферным поселении вляется поддержка семьи, улучшение через это демографической ситуации в регионе, ибо дефицит русского населения в традиционно русских регионах уже стал национальной проблемой.

Наряду с жилищным строительством и развитием аграрных технологий, важнейшей и неотъемлемой задачей становится развитие культурной инфраструктуры региона, создание 
“Домов Мастера”. артелей по развитию народных промыслов, поддержка фольклорных и других народных самодеятельных групп, противостоящих западной массовой культуре, оболванивающей в данное время российское население с помощью СМИ.

Собственное информационное обеспечение проекта также является важнейшей составной частью его реализации в регионе и частью пропагандисткой компании по 
продвижению ноосферных идей по всей стране.

Предлагается примерный перечень мероприятий, которые могут быть реализованы в ходе продвижения проекта:

1. Создание рабочей группы

2. Подготовка и апробация концепции проекта и бизнес-плана

3. Утверждение проекта на уровне, достаточном для его начала.

4. Проведение научно-практической конференции в регионе перед началом работы

5. Создание холдинга хозяйственных и общественных структур региона для практической 
реализации проекта

6. Определение основных направлений финансирования  проекта в соответствии с
бизнес-планом

7. Учет в пректе ноосферного развития территории вопросов экологического природопользования, сбережения природных и народных ресурсов, оптимальных 
способов расселения населения по региону, развития сельско-хозяйственных и 
проимышленных 
технологий с учетом охраны природы.

8.Подготовка необходимых архитектурно-планировочных решений

9. Организация и проведение строительства в соответствии с разработанными планами и 
проектами.

10. Разработка плана культурного и духовного развития населения, поддержка всех существующих культурных организаций и духовных центров региона

11. Подготовка и внедрение “Программы ноосферного образования” в качестве эксперимента для школ региона

12. Подготовка проекта Закона РФ  о ноосферном хозяйствовании в регионах и проведение 
его через Госдуму РФ.

13. Отбор ноосферных промышленных технологий, не причиняющих вред природе, для  реализации в рамках пректа

14. Разработка и реализация плна ПР-компании для информационной поддержки 
проекта.

15. Строительство в регионе опытного образца Экодома для проведения ПР-компании

16. Проведение общероссийской научно-практической конференции по итогам годовой 
реализации проекта

17. Получение группой территорий, участвующих в проекте статуса “Экспериментальной ноосферной территории”

18.Проведение Международной научной конференции: ”Экспериментальная ноосферная территория как средство смягчения глобального экологического кризиса”.

19. Издание серии книг и видеофильмов  о ходе реализации проекта

20. Создание в регионе “Центров здорового образа жизни” и распространение опыта здорового образа жизни на экспериментальной ноосферной территории.

21. Принятие административных, отраслевых, ведомственных актов в развитие      Закона РФ о ноосферном развитии регионов.

22. Использование опыта ноосферного жизнестроительства в проведении политических и избирательных  компаний

7. «Голографическая парадигма» духовности:

«Ни разума, ни чувственного жара мы не отвергнем; оба этих дара

  Уножим мы, творцы живых легенд. Кто избран в этом споре Плоти с Духом,

  Начертит знак, хранимый чутким слухом. Легка рука, отточен инструмент».

                                                                              Эрих-Мария Рильке         
   А. Парадигма  как соподчинение  наших локальных и фрагментарных сознаний  Логосу Бога:

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью некоторых,  не всегда нам ведомых, божественных  слов и понятий.   Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше погружаемся в сферу Духовности и  прорываемся в   сам Божественный Логос,  чтобы найти  адекватный способ  постижения Вселенской  Голограммы Бога.

Еще находясь в Раю, человек познал Божественный Логос, когда по приказу Бога давал названия растениям и животным, приводимым к нему, очевидно, ангелами.  Но после  изгнания из Рая, Божественный Логос был людьми  существенно подзабыт, ибо человек вынужден был творить собственную искусственную  лексику, откуда пошел сам термин «Искусство». По сути дела, вся культура – это частичный способ объяснения мира человеком после того, как он был изгнан из Рая и потерял возможность напрямую общаться с Богом. То есть, он стал творить локальное искусственное сознание, отрвавшись от прямой связи с Универсальным  Целым.   

Благодаря  теории «Голографической Вселенной»,  нам дано понять, что «плотный мир» есть лишь частичное  отражение Вселенской Голограммы -  Божественного «Тонкого Мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах  еще в Раю  в форме «небесных слов и понятий». Библия не случайно обращает наше внимание на , что Адам по поручению Бога давал в Раю названия растениям и животным. 
Локальная  взаимосвязь с Божественной Голограммой (БГ) становится возможной, потому что в наших мозгах  есть  хотя бы частичное ей соответствие. Как доказал Карл Прибрам, сознание в нашем мозгу  также являются голограммой. Воспроизведение Б.Г. возможно, с одной стороны, благодаря общей договоренности (Культуре)  между людьми, а с другой стороны, благодаря тому, что мы еще не всё забыли из того  Целого,  что было познано нами  тогда - в Раю.

В рамках общей культурной  договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря  на всё  различие этнических  языков. Конечно, культурные  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – открытых нами четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит везде  правовой и  нравственный характер Божьих установлений и  понимания,  что хорошо, что плохо в этом мире. Человечество как феномен потому существует на Зекмле, что в его сознании отражен общий план – Голограмма Бога. 
«Фактологическое сознание» традиционно личностно и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания видимой реальности. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости от того, как Бог понимается в данной местной  культуре. Они структурно изоморфны, что не снимает  с рассмотрения специфических культурных отличий, о которых мы и стараемся вести речь. 
Слово  является носителем смысловой стороны Жизни в  четырех разных аспектах специфики Сознания - механизма связи с Голограммой Бога, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Божественной Голограммой». Мы обозначили эти четыре аспекта как

- мифологическое сознание (МИФ);

- нормативное сознание (НОРМА);

- фактологическое сознание (ФАКТ);

- духовно-инновационное сознание (ИННОВАЦИЯ). 

По мере постижения  людьми смысла Божественной Голограммы,  наши понятия   будут различаться только нюансами:

- спецификой нашей «локальности», воспроизводящей   отдельные части  Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь  слов с глобальным Целым – Б.Г.

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников в религиозной традиции. 

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию и используя молитвенные приёмы обращения к Богу. В особенности этот подход характерен для русского народа, в чем всегда и бывла наша национальная специфика – в особой бьлизости к Богу. Давно известно, что Россия взята под особое покровительство – Богородицей, раскиувшей над нами свой плат. Примеров тому масса, о них уже говорилось. 
Механизмы этой связи  могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас реальность. До Грехопадения все они были взаимосвязаны, ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом.

С помощью этой связи Адам понимал, что мир создан Богом как единый и целостный организм на благо Человека. Прямая связь с Божественным Логосом, сформировавшим Мир и ставшим Миром, у Человека прервалась после Грехопадения, когда Ева возмечтала воспользоваться без ограничений плодами «Свободы Воли»,  дарованной Богом Человеку. Но правильное понимание свободы возникает  лишь с признанием   её  «осознанной необходимостью».

Необходимостью  чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных  человеку  Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо оно всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать его только как «сумму частей», которой  Целое по определению  всегда больше. Поэтому «за деревьями» отдельных фрагментов Мира мы не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, -Божественного Логоса, Вселенской Голограммы.

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я»,  потерявшим прежний контакт с Богом и  не способным увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Многообразие  таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное познание нашего «Я», находящегося в постоянном  диалоге с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств внешние  фрагменты  видимой реальности. Но что скрывается за этой « чисто внешней видимостью?»

Наше восприятие постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести полностью  не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. В Библии есть предположение, что Бог вообще не творил материальный Мир, а создал только его модель – БГ (Слово) , а также механизм её развертки нашими мозгами.  К этому склоняются и Дэвид Бом,  и Карл Прибрам. Эта концепция очень поднимает Человека, ибо в ней он начинает занимать место подобное Богу. Но многочисленные факты уничтожения нескольких цивилизаций на планете Земля   плохо согласуются с этой концепцией.  Дело, как всегда сложнее, мы склонны к некоторому компромиссу между двумя  полярными точками зрения. 

Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» сознания и т.д. Степень «подмены»  связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие для познания энергоинформационной духовной   сущности мира. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к творческому преобразованию  традиционного смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное энергетическое (а нечисто внешнее – видимое) многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется  иногда «Творчеством», иногда – «Магией».

Открытое восприятие по законам диалектики связано со «Скрытым порядком Вселенной» (квантовый термин), а закрытое восприятие основано на отражении нашими  мозгами Открытого (эксплицированного, как пишет Д. Бом)  Порядка.  Кстати, слово  «оккультизм» также переводится, как «закрытый Порядок».

Частично эта концепция нашла отражение в американском фильме «Матрица», где реальность представлена лишь как способ отражения некой Вселенской Матрицы, управляющей миром.  Другое дело, что механизм  отражения  матрицы в наших мозгах  в этом  фильме взят чисто фантастический – с помощью ультрасовременных компьютеров.  Это техническая иллюзия, ибо наш мозг по своим ресурсам  богаче тысячи компьютеров, но его возможности мы используем на доли процентов. Но американцы не смогли, конечно, изменить своему западному, чисто  рационализированному,  мышлению.  У них Бог – это Компьютер. 

 Мы говорили уже об открытии голографической специфике мозга Карлом Прибрамом.  В чем оно? 

А) Ученый установил, что «голографическое свойство» нашей памяти – существовать не в отдельных частях мозга, а как бы «оплетать» его весь целиком, как луч лазера оплетает голографическое изображение, чтобы воссоздавать его целое в каждой части. 

Б) При этом плотность записи информации в мозге сильно повышается, ибо, как и в голограмме, достаточно изменить угол освещения голограммы лазером, чтобы можно было записать массу новых изображений на одной и той же поверхности.

В) Мозг способен мгновенно выдавать информацию по запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу.

Г) Мозг является перекрестно-коррелированной и взаимно  коррелирующейся системой, то совмещающей одновременно  проникающий характер и проницающую способность.

Д) Мозг обладает  пока непонятным  для исследователей качеством: способностью сведения различных воспринимаемых частот мира (ощущаемых нами с помощью зрения, слуха, обоняния и т.д.) в единые  уже декодированные ментальные  образы и понятия.

Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебания Хаоса мира, преображая их в строгий ментальный порядок понятий и образов, характерных для специфики восприятия данного человека.  Мир окончательно выстраивается, таким образом,  не сам по себе, а именно с помощью нашего сознания. Мысль реальней самой реальности, ибо она перекодирует невидимое состояние мира - в видимое, делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним. 

           Б. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

«Пустота – Наполненность» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Это полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных духовных  начал при наличии общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. библиография  к этому разделу № 23)

В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть.

Об их единстве говорит следующее высказывание из апокрифа : «Свет и Тьма, Жизнь и Смерть, правое и левое – братья друг другу. Их нельзя отделить друг от друга. Поэтому и хорошие – не хороши, и плохие – не плохи, и жизнь – не жизнь, и смерть – не смерть. Поэтому каждый будет разорван в своей основе от начала». ( В самом апокрифе это высказывание идет под номером 10)

  Единство Бытия и Небытия даёт возможность постигнуть  системное понимание подобного Единства как целостности полярных начал в их общей функциональности.. Мы можем воскреснуть, если уже пришли в мир «воскреснувшими», то есть,  неся глубоко в себе самом Инобытие. Точно также для  удачной адаптации к миру Инобытия, нам очень важно накопленное в Бытии духовное начало.

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там имеет место  отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии». «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные».  (№10). Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в № 103-104:»Те, кто там, - не одно и другое, но оба – только одно». Таким образом, подтверждается еще одно наше предположение о целостной сущности Духовного Космоса: он представляет собой некую синусойду колебания всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место несмешивающееся единство полярных начал. 

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

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

Целостная система познания, по мнению евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть «художественное познание», ибо другой тип познания – вербальный тип  ( познание с помощью  понятий)  не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о научном познании, как о Познании  лишь  фрагментарных носителей Целого – понятий и слов, в то время как Целое подвластно только образам и символам. Символ, как и метафора – это единство противоположных понятий,  таящее новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объяснение незримого, скрытого прежде. 

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

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

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

- целостное (духовно-инновационное) познание, когда постигается Целое, отвлекаясь от специфики  его частей.

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

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

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рессеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным». Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения».

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

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

Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истинной, а не в связи с навязываемой нами ей предварительно целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

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

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему, установленный с Всевышним контакт, доверие его благородным целям, которые он имел при творении этого мира.

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

Исследователь должен использовать адекватные замыслу благородные средства и одновременно доверять реальность, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 

Возвратимся к проблеме диалектики, а точней, - триалектики Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

Пустота ассоциируется у нас с самой Голограммой Бога, ибо в её основе лежит Скрытый Порядок Космоса, метафорой которого является Пустота. В процессе проявления БГ наш сознание превращает её с тем или иным успехом в Наполненность материального мира, привязанную к вербальной её картине в наших мозгах.

Б.Г. (Пустота) является хранителем наиболее высоких божественных энергий, Пустота (Шуньята – в индуизме) являет собой высочайший уровень духовного Космоса. Противоположное Пустоте понятие – Наполненность (Полнота)  может  быть уравнена с понятием Жизнь.

Наше сознание  как бы проявляет БГ (Космический вакуум) в Полноту, Наполненность самой Жизни. Единство Пустоты-Полноты создает Целостность духовно-физического единства мира. Бог выступает третьей стороной в этой  троичности, но не простым  синтезом,  а единством на принципиально более высоком уровне Целостности.

Главное системное качество жизненной Полноты -  постоянная Энтропия, дающая нам меру Хаоса системы. Энтропия в замкнутых системах постоянно возрастает. А в отличие от открытой системы   Пустоты Полнота имеет качество закрытости, ибо привязана к конкретным местам Космоса, в которых только и может существовать Жизнь.

 Бог является подателем Жизни, хотя разумные существа также принимают в этом процессе некоторое участие. Он обеспечивает негаэнтропийный характер Жизни, отсюда наше доверие к Богу, вера в Него как в гаранта вечного существования Жизни, бессмертия нашей души.

Мы приобщаемся к Богу в той степени, в которой начинаем понимать собственную роль в процессе синтеза Полноты-Пустоты Мира. В индуизме Путь (Дао)  должен постоянно обмениваться  информацией с Ничто (Пустотой –Шуньятой). Уровень  нашего духовного становления напрямую связан с тем, участвуем мы в увеличении Хаоса (Энтропии) мира или напротив помогаем Богу увеличивать его Негаэнтропию, восстанавливать Божественный Порядок в Мире.

Во всех мировых религиях Пустота (синонимы: Шуньята, Нирвана, Молчание Пустоты и т.д.) способствует, чтобы её адепты устремлялись к освобождению от пустой Наполненности (Энтропии Мира) к духовной Негантропии,

«Молчанию Космоса» через смирение, аскезу, длительные уединение и молчание.

 
«Пустота, - утверждает В.В.Малявин, как предельная реальность мироздания, предваряет, предвосхищает всё сущее, не будучи сама наивысшей сущностью». (24, стр. 20).


Какие следствия возникают из подобной концепции?

- во-первых, идея «доверия Жизни», ориентация на её естественное течение, следование «Потоку Жизни», а не пустое бездуховное стремление переделывать Жизнь;

-  во-вторых, Пустота тесно связана с Простотой Духа, с отказом от излишнего мудрствования («Во многих знаниях есть многие печали»);

- в третьих, механизмом достижения Пустоты является   погружение в её покой, молчание через аскезу, уединение, «умную молитву» и т.д.;

- в четвертых, если мы хотим увеличивать духовную Негаэнтропию в мире, мы должны постоянно участвовать в собственной духовной трансформации  и тем самым влиять на  божественные аспекты Бытия, а не на хаотическое существование мира.

                             В. Эзотерика Голограммы Бога:

  Догадка квантовых физиков, что Вселенная,  возможно, лишь голограмма, развернутая   нашим сознанием по  заложенной  Господом Богом голографической  модели, не лишена резона. По крайней мере, с её помощью можно объяснить многие ментальные особенности духовно-физического Мира, а,  прежде всего, -  сам феномен сознания как обмена голографическими посланиями с Богом, понимаемым и как Владыка Вселенной и как Высшее энергоинформационное Поле Космоса. 
Голограмма Вселенной – это живая мысль Бога, создавшего своей   духовной энергией весь ментально-физический Мир и сотворившего на Шестой день  своего Духовного Творчества   людей, способных Его  голограмму с помощью своих мозгов разворачивать в трехмерном  пространстве. Как мы уже показали, каждый тип голографического пространства имеет свой ритм, отсчитывающий только ему принадлежащее время.  

Этим можно объяснить, по крайней мере, многие экстрасенсорные способности выдающихся личностей, проявляющиеся в экстремальных обстоятельствах или в измененных состояниях сознания. 

Если допустить, что  Вселенная является лишь только голограммой, развернутой нашим сознанием в трехмерном мире, легко будет понять  и объяснить следующие  парапсихологические феномены:

а)  телекинез;

б)  телепатию;

в)  проскопию;

г)  левитацию;

д)  ясновидение и яснослышание;

е)  ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з)  полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к)  магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационного  пространства Вселенной;

р) синхронизмы».

Как бы наука ни отрицала экстрасенсорные способности отдельных личностей, в мире накоплено такое количество фактов и документальных свидетельств их проявления, что не верить в их реальность  уже просто неприлично.

Голографическая концепция Вселенной является одним из  наиболее вероятных на данный момент глобальных механизмов объяснения всех выше поименованных ментальных феноменов целиком и в частностях.  Действительно, если права восточная философия и реальный мир – всего лишь голограмма (майя, иллюзия -  в терминах восточных религий), то в рамках этой теории все парапсихологические феномены находят довольно строгое и  обоснованное  (можно сказать даже, вполне «научное») обоснование.

Взяв за основу подобный механизм интерпретации ментальных феноменов, попробуем и мы дать им иное, чем даже у экстрасенсов,  но голографическое толкование.

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». (№ 25, 567)

С телекинезом тесно связаны такие феномены как «левитация» и «психометрия», о которых мы поговорим позднее. В свете голографической парадигмы объяснение этого феномена самое простое: если сама материя есть способ разворачивания в трехмерном пространстве голографической мысли Бога с помощью наших собственных мозгов, то мысленное воздействие на неё  является закономерным следствием из этого допущения.

Наиболее известные примеры телекинеза  – это отечественный феномен Нины Кулагиной, силой мысли двигавшей предметы,  и пример  израильского экстрасенса Ури Геллера, мыслью сгибавшего металлические ложки. 

Отмеченное наукой плохое воспроизводство этого феномена в лабораторных условиях вполне понятно, ибо на голографическое поле сознания экстрасенса в условиях наблюдения накладывается негативное поле сомневающихся исследователей. Феномен голографии тесно связан с религиозным феноменом «Веры», ибо именно вера способна наиболее чистым образом демонстрировать возможности голографической парадигмы.

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (25, 575)

С телепатией тесно связаны такие феномены, как «dejа vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

Во всех феноменов телепатии всегда отмечается коррекция с эмоциональным возбуждением, которое, очевидно, является условием когерренции  этих образов, залогом  их встречи в материальном пространстве. 

                                                 в) Проскопия:
Проскопия – это предвидение, восприятие  каких-либо сообщений из будущего без материализации самих коммуникационных средств.

С проскопией связана специфика времени в голографическом поле, окружающем развертываемое нашими мозгами пространство. На каком-то уровне Прошлое, Настоящее и Будущее там сливаются в единый континуум, полностью подчиняясь открытой физиками закономерности относительности  нашего восприятия пространства- времени. 

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор майя». (Общая библиография - № 204) Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 

   Знание будущего – опасный момент, хотя оно возможно в принципе для всех, оно мало кому дано, ибо людям плохо известна техника безопасности в этом процессе.                         

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» (25,546) 

Объяснение этому может быть только одно – способность нашего голографического поля влиять на силу гравитации, не просто изменять, а иногда вообще  минимизировать её в восстанавливаемом нами голографическом пространстве. 

Феномены левитации нашли отражение в многочисленных описаниях возможностей шаманов, колдунов, экстрасенсов и других людей, нежданно ощутивших подобную способность в своих руках.

Подобная история описана в Библии при торжестве  апостола Петра над Симоном Волхвом. Многочисленные  факты левитации демонстрируют японские ниндзя или тибетские маги. Традиционный сказочный полет на «ковре–самолете» также связан с этим феноменом.  По крайней мере,  мы нисколько не изумляемся, когда в китайских и японских фильмах герои-ниндзя летают над деревьями и друг над другом, как птицы.                           
Каков голографический механизм «левитации»? В «измененном состоянии сознания», которое, как правило, связывают с возможностью телу левитировать, эфирное тело вступает в более прямой, непосредственный контакт со Скрытым Порядком Вселенной. В рамках этой коммуникации возможно не только преодоление силы гравитации, но и многие другие «специальные эффекты».

На преодоление силы гравитации просто требуется другая более мощная сила, которая черпается магом из Акаши, обладающей неограниченным запасом энергии. В принципе каждый может научиться летать, если пройдет специальную тренировку.   

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  (25, 586)

 Традиционное магическое объяснение этого феномена – помощь некоего духа, который представляет человеку подобную недоступную его органам чувств информацию.

В рамках голографической парадигмы можно предложить другое объяснение: голографическая способность нашего мозга тесно связана с его способностью «восходить к Целому», с владением не только своим личным «узким голографическим пространством», но и с пространством, расширяющимся (в зависимости от индивидуальных способностей человека)    до величины Земли, Солнечной Системы или всего Космоса в целом. 

Голографическая способность мозга – это тоже орган сверхчувства, но «чувства мистического», поскольку современной наукой оно не исследовано и адекватно не объяснено. Появление в квантовой физике  «голографической парадигмы Вселенной» даёт возможность найти этому феномену хотя бы какое-то научное, пусть  даже  не окончательное,   объяснение. 

                                                    е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (25,582)

Общение с душами умерших – это также разновидность ченнелинга, следовательно, «инструментальная транскоммуникация» относится также к это сфере.

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

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

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

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

По сути дела,  транскоммуникация с Иномиром есть ничто иное, как одна из разновидностей ченнелинга. Вместе с тем,  для нашего исследования  этот процесс представляет столь важное значение, что мы выделили  разговор об этом типе  коммуникации в отдельную главу. 

Почему это так для нас важно? Прежде всего, сама техническая возможность  связываться с Инобытиём, так подробно нами разобранная, является мощным доказательством нашей концепции единства ментально-физического Мира, - единства, на котором строится  вся голографическая  парадигма истолкования  его сущности.

  Впервые  понимание  Целого наших миров (Бытия и Инобытия)  было отмечено в герметизме, в знаменитом высказывании Гермеса: «Что наверху, то и внизу». В наше время оно нашло мощную поддержку в холистической парадигме современной квантовой  физики. 

Мистические методы  открытия мира   долгое время не признавались наукой за адекватные средства исследования. Для их признания нужно было изменить саму картину мира, признав  единство и   целостность духовного и физического миров за основу  нового миросозерцания. 

 Преодолеть  скепсис современной науки  удалось только  специалисту по квантовой физике Дэвиду Бому, предложившему концепцию «голографической Вселенной». Мы рассматриваем появление  «голографической парадигмы»  как закономерный итог мистических откровений и научных  открытий, сопровождавший человечество на всем пути нашего духовного становления на планете Земля. 

                                                      з) Полтергейст:

Слово «полтергейст» с немецкого переводится как «стучащий дух», этим понятием принято обозначать 

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (25, 564).

«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (25, 564)

Понятый таким образом «полтергейст»  является одним из доказательств голографической парадигмы, ибо  голографические проявления скрытых эмоций, их материализация в форме «полтергейста» свидетельство правильности самой парадигмы. 

 Если с помощью одних сильных эмоций люди могут производить воздействие на материальный мир, то почему лишать человека права с помощью мозга реализовывать его материальную видимость.

                                               и)  Феномен реинкарнации:

Реинкарнация – повторное  воплощение  человеческой души  в материальном мире  после смерти. Реинкарнация  является одной  из четырех  альтернатив пребывания души в материальном мире.

 В свете голографической парадигмы реинкарнация – это способность души к материальному воплощению в теле, а, следовательно, и к материальному воплощению  телесных образов в этом мире. 

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (25, 550-51)

В нашем контексте магия – это управляемая человеком способность к голографическому воплощению желаемых магом  плотных вещей в духовной  реальности. На голографическую развертку реальности способен любой мозг, но осуществляет эту развертку он неосознанно, как бы находясь в полусне. Осознанная голографическая развертка реальности с запланированными магом результатами – это уже из области магии.

Сама по себе магия нейтральна, но она может стать «черной магией» в зависимости от  желания мага творить с её помощью зло людям. «Светлая магия» напротив направлена  на принесение людям добрых действий или на их защиту людей от природных катастроф. 

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

Сама способность к осознанной развертке голографической  реальности  имеет несколько  градаций, разнообразие которых мы связываем с самой  возможностью расширения человеком собственного сознания.  В этом контексте сознание рассматривается  нами как «умение осознанно управлять голографической разверткой реальности».  Чем выше осознание такой способности, тем более развитым сознанием человек обладает. 

Поэтому прежнее понимание развитого сознания, как степени культурности человека и степени его духовного развития уже не является в рамках голографической парадигмы адекватным истине.

 По-иному можно  проинтерпретировать  и наш традиционный термин «духовно-инновационое сознание».

Самая низкая градация во владении им – понимание своей связи как некоего обмена информацией с Богом, причем  некими таинственными для тебя  средствами. Высокий уровень – это понимание голографических возможностей подобного обмена информацией и одновременно материального воплощения этой информации .

                                                         м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (25, 526).

По сути дела, герметизм есть  осознание голографической традиции понимания Вселенной без использования самого понятия  «голографическая развертка реальности». Ничего адекватного  техническому лазеру в ту пору естественно не было, хотя духовные, чисто символические,  аналогии голографической парадигме в герметизме найти  очень легко.  

                                                     н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (25,522)

Принципиальная возможность астральной проекции связана с многочисленными свидетельствами людей в измененном состоянии сознания о своих путешествиях вне тела по всей Вселенной. Сама по себе эта идея работает на  голографическую парадигму, ибо предполагает возможность отделения физического тела от души, а, следовательно,  разделение самой реальности и её голографического образа, хранящегося в мозгу. 

Идея «доминирования материального мира», якобы представляющего собой  отдельную от нашего восприятия реальность, благополучно приказала жить и постепенно заменяется в нашем сознании на голографическую развертку материального мира, базирующуюся на пребывающих в нашем мозгу голографических образах, связанных с Целым – Божественной голограммой Вселенной.  

Астральная проекция души вне этого материального мира заставляет душу познавать другие аспекты Голографического Целого, не связанного с нашим традиционным способом его развертки. Недаром Христос сказал когда-то: «В Доме моего Отца обителей много», поскольку столько миров, сколько душ.

Возможность реализации «астральной проекции» построена на том, что и в мире Бытия и мире Посмертия  принципиально существует скрытое  Пространство-Время. Единственная разница по догадке Н.Б.Ковалевой в том, что в Бытии Время – одномерно, а Пространство – трехмерно, в мире Инобытия – наоборот – трехмерное Время и одномерное Пространство. Душа преображается таким образом, что  всё же способна в этой одномерности Пространства  благополучно существовать. 

                                                            о)  Психометрия:

Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (25,568)

Психометрия – процесс обратный «голографической развертке реальности», по сути дела, это своеобразная «Свертка реальности», позволяющая дать информацию о людях развернувшихся данный тип материальности  в  прошлом. 

Понять и адекватно интерпретировать  способность предметов хранить в себе вибрации или ауру их творцов  можно только на основе гипотезы, что эти вещи есть лишь трансформации имеющих данный тип вибрации (ауру) голографических образов какого-то конкретного мозга. 

                       п)  Акаша – энергоинформационное пространство Вселенной ( или только Земли):

Индуистская философия трактует Акашу как «эфир», то есть, самый утонченный из элементов, пронизывающий всю Вселенную. Мы интерпретируем её как энергоинформационное поле вокруг  Земли или всей  Вселенной, как  некое волновое качество, делающее возможным  голографическую волновую развертку Вселенной с помощью голографических образов, хранящихся в нашем мозгу, тесно связанном с Целым, то есть,  с самой Акашей.

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

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира»  по Д.Бому. 

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

Я сделаю попытку подобной интерпретации  на примере известной песни Александры Пахмутовой «Нежность» (стихи Н.Добронравова): 
Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                        р) «Синхронизмы»:
Голографическая парадигма даёт возможность нам выявить специфику так называемых «синхронизмов», выявленных Р.Юнгом совпадений, когда сознание способно опережать какое-либо   физическое явление в нашем мире. Например, мы вдруг, как бы нечаянно,  вспоминаем какое-то слово, а через некоторое мгновение происходит событие, описываемое именно этим словом.  Случаи подобных «синхронизмов» довольно подробно разобраны в психологической литературе.

 С точки зрения голографической парадигмы «Синхронизм» -  это  мгновенный прорыв сознания на Имплицитный (скрытый)  уровень бытия (уровень «нелокальности» -  на языке квантовой физики), где все едино -  и ментальные и физические процессы, и  последующее подтверждение этого прорыва на физическом уровне реальности.

«Синхронизмами»  являются и наши предвидения некоторых поворотов разговора с собеседником, когда  нам приходит в голову некое слово, которое в следующий момент произносит собеседник. К ним относятся и предвидения житейских ситуаций и попытка визуализации неясных образов, которые позднее начинают играть решающую роль в нашей жизни. 

Что же даёт нам исследование теории «голографической Вселенной» для понимания проблемы Духовности? 

Во-первых,  Духовность ныне  воспринимается нами  как напряжение между двумя духовными системами: Человеком и Богом.  Это напряжение  может быть  отсутствующим (бездуховность), слабым (обрядоверческое сознание) и сильным (духовно-инновационный уровень). 

Во-вторых, Духовность – единственная сила, которая одинаково присуща Человеку и в Бытии, и в Инобытии;  возможность нашего   эффективного  существования в Инобытии зависит от силы нашей  Духовности в Бытии. 

В третьих,  внешний физический мир Бытия – это лишь воспроизведение реальной духовной основы Инобытия – Голограммы Бога, Его Замысла в отношении Человека и Мира.

                В четвертых, воспроизведение Голограммы Бога с помощью пяти органов чувств никогда не бывает полным, пока в этот процесс не включаются еще два эмоциональных органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом. Этот механизм раскрывает нам роль Творчества в нашей жизни
ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.Центр экологической безопасности общества, представляется ли он вам шансом для спасения в условиях катастрофы, либо нет?

2.  Поясните закономерности Перехода в условиях ЧП и их  характерные особенности.

3.  Инновационные технологии ХХ1 века, в каком направлении они будут более всего удачно, на ваш взгляд, развиваться?

4.  Внесите  дополнения  в  предложенные в тексте методы  решения чрезвычайных проблем.

5.  Считаете ли вы, что для России приемлемо оптимальное сочетание РЫНКА и ПЛАНА?

6.  Как вы относитесь к идее духовно-экологического социализма, разработанной академиком Н.Н.Моисеевым?

7.  Укажите основные особенности экологического кризиса на планете.

8.  Приведите собственные примеры для подтверждения  (неподтверждения) действия основных законов культурной динамики общества.

9.  Назовите основных представителей русского юродства, странничества и исихазма.

10.  Выберите важнейшие параметры доминанты духовности в русской культуре

11.  Каково Ваше личное  отношение к программе воскрешения русской духовности?
12.  Что устраивает и что не устраивает вас в «голографической парадигме сознания?
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                          ЗАКЛЮЧЕНИЕ

                                                     И вечный бой! Покой нам только снится сквозь  кровь и пыль.

                                                                                  Летит, летит степная кобылица и мнет ковыль...









Александр Блок
Написать заключение к подобного рода фундаментальной работе, касающейся различных граней русской духовной экологии, очень трудно. Вместе с тем в стихах многих русских поэтов собрано огромное количество глубоких мыслей, которые мы еще не цитировали, а сделать это вполне стоит.

К месту сейчас  будет привести важное  поэтическое размышление о молитве в радости и в печали  великого князя Константина Романова (К.Р.):

Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к небесам возводим очи, творя молитву дни и ночи,

Чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем

Мы Божью милость и любовь?

          Очень глубокое наблюдение. Такова наша природа, что в горе мы легко обращаемся за помощью к Господу, а в радости нам почему-то  кажется, что это  можно и не  делать. Тем самым мы и ограничиваем его.

Вот Афанасий Фет :

                Не тем Господь могуч непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем 

                Что в звездный день Твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем,

                 И мертвецу с пылающим лицом он повелел блюсти Твои законы,

                 Все пробуждать живительным лучом, храня свой пыл столетий миллионы.

                 Нет, Ты могуч и мне непостижим тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                 Ношу в груди, как оный серафим, огонь сильней и ярче всей вселенной....

 Духовность и есть это «огонь, сильней и ярче всей вселенной» в нашей груди. Жаль, что не многие догадываются о его силе и мощи! А главное - о направлении векторов его творческой деятельности.

О специфике христианского прощения грехов, очень важной для социального существования любого этноса, размышляет Зинаида Гиппиус:

И мы простим и Бог простит, мы жаждем мести от  незнанья.

 Но злое дело - воздаянье само в себе, таясь, таит.

 И путь наш чист и долг наш прост: не надо мстить. Не нам отмщенье.

 Змея сама, свернувши звенья, в свой собственный вопьётся хвост.

 Простим и мы, и Бог простит, но грех прощения не знает,

 Он для себя - себя хранит, своею кровью кровь смывает,

 Себя  вовеки не прощает, - хоть мы простим и Бог простит. 

 Огромное значение для нашего очищения, восстания их праха зла и грехов русского народа имеет страдание. Именно о нем постоянно твердит  Максимилиан Волошин:

Их крови , пролитой а боях, их праха, обращенных в прах,

Из мук казненных поколений, из душ, крестившихся в крови,

 Из ненавидящей любви, их преступлений, исступлений -

 Возникнет праведная Русь.

Я за неё за всю молюсь и верю замыслам предвечным:

 Её куют ударом мечным, она мостится на костях,

 Она светится в ярых битвах, на жгучих строится мощах,

 В безумных плавится молитвах...

О значении молчания в разговоре с Богом , о важных аспектах русского безмолвия,  так полно выраженных в исихазме, размышляет Валерий Брюсов:

Ангел благого молчания, властно уста загради в час, когда силой страдания сердце трепещет в груди.

Ангел благого молчания, радостным быть помоги в час, когда шум ликования к небу возносят враги.

Ангел благого молчания, гордость  в душе оживи в час, когда пламя желания быстро струится в крови.

Ангел благого молчания, смолкнуть устам повели в час, когда льёт обаяние вечно любимой земли!

Ангел благого молчания, душу себе покори в час, когда брезжит сияние долго желанной зари!

В тихих глубинах сознания светят святые огни! Ангел благого молчания, душу от слов охрани!

Это стихотворение наталкивает нас на встречные размышления о роли Слова в духовном процессе нашей взаимосвязи с Богом.  Творящее Слово создало весь тварный мир, вокруг, но, чтобы выйти на контакт с ним, нам необходимо молчание, необходимо то, что поэт назвал:

 постоянным заграждением уст;

 радостью в миг ликования наших врагов;

 гордостью отказа от пламени желаний;

 молчанием экстаза в миг любования землей;

 смирением души в момент  восхода небесной зари;

 защитой души от слов в миг  сияния святых огней. 

          В этой работе много говорится о «диалоге» с Богом как о надежном механизме развития духовно-инновационного сознания. Стихи Брюсова помогают нам найти алгоритм этого процесса в тот самый  миг, когда душа готова к принятию Божьего Слова, готова возопить в экстазе от святого  мгновения, но Бог требует от нас  только молчание и затворение уст!

Близость России духовной напряженности церковной жизни отметил в своих стихах А.Блок:

           Люблю вечернее моленье я в белой церкви над рекой,

            Передзакатное селенье и сумрак мутно-голубой.

            Покорный ласковому взгляду, любуюсь тайной красоты,

            И за церковную ограду бросаю белые цветы.

            Падет туманная завеса, жених сойдет из алтаря,

            И от вершин зубчатых леса забрезжит брачная заря.

Свою духовную мудрость проповедует в 1917 году  Владислав Ходасевич: душе, слову и стране надо умереть, как зерно, чтоб возродиться  вновь в новом величии:

 Так и душа моя идет путем зерна: сойдя во мрак, умрет - и оживет она.

 И ты моя страна, и ты , её народ, умрешь и оживешь, пройдя сквозь этот год, -

 Затем, что мудрость нам единая дана: всему живущему идти путем зерна.
Умереть, чтобы вновь ожить, - это и есть Переход, духовно-экологическая бифуркация, лежащая перед нами.

Очень важное понимание единства всего сущего с Христом подчеркивает в своем стихе Анна Ахматова:

В каждом древе - распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

И молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть.

 Лишь читая великие стихи понимаешь, как молчание открывает перед нами  огромный горизонт космической коммуникации, а «слова молитвы лечат болящую плоть».

Поддержку Бога и в бессмыслице жизни ощущает Леонид Бородин:

          Узел бессмыслиц умом не расплесть, в тайне бессмыслицы мысль не убита.

          Верую, Господи, в то, что Ты есть! Верю в святую запутанность быта.

          Верю: однажды в назначенный срок вспомнятся болью прошедшие весны.

          Верую в мудрость забытых дорог, верую в щедрость дорог перекрестных.

          Робостью шага заслужена месть - высушат душу тоской изуверы!

          Верую, Господи, в то, что Ты есть! Как бы я, Господи, выжил без веры?

Важную духовную проблему поднимает в своем стихе Юрий Кузнецов:

          Могила Неизвестного Солдата - к нему приходят люди на поклон.

          Его покой велик и место свято, но почему он имени лишен?

          Кому он неизвестен? Близким людям? Сиротам? Овдовевшим матерям?

          О Боге всуе говорить не будем, уж Он-то знает всех по именам.

         Тут сатана , его расчет холодный: заставить нас по нашей простоте

         Стирать черты из памяти народной и кланяться безликой пустоте.

Стихотворение очень простое, но таит сложность и противоречивость проблемы внутри себя. С одной стороны поэт прав: как часто бесовщина стирает из памяти народной важные для культуры народа моменты, заставляя нас кланяться фальшивым кумирам, но, с другой стороны, всем погибшим солдатам памятники не поставишь: есть один общий, к которому можно прийти и отдать долг памяти всем. Но поэт прав: как часто мы отдавая долг метафорам «безликих пустот», забываем о реальных погибших героях, имеющих детей-сирот, овдовевших жен, и других близких родственников.
Над тяжкой судьбой великой России - «северного Феникса» задумался Юрий Лощиц:

             О, Феникс северный, тебе ль впервой вставать из праха? Новых крыл размаха

             Никто на свете смерить не горазд, Со стоном разодрав воздушный пласт,

             Почуешь светоносные струи. И подтвердят угрюмые мессии, замкнув скрижали ветхие свои:

             Жизнь невообразима без России, без покоряющей её любви.

Печальной материальной судьбе  и великой духовной доле России посвящены многие страницы и нашего исследования.  И также, как поэт, мы уверены, что «жизнь невообразима без России, без покоряющей её любви!» Хотелось бы только найти поддержку  и отклик на эту идею  и в других народах!
Каждый этап эволюции, выделяющийся в истории страны доминантой и первостепенной раскруткой того или иного вида энергии разделяют особые ситуации, которые в науке названы «Бифуркациями». К ним относятся вышеперечисленные катастрофы, бунты, революции , любые социальные  катаклизмы , оказывающие на историю наций решительное влияние.

Наукой сейчас совершенно достоверно доказано (См. Б.И.Искаков «Жизнь параллельных миров», т.2 «Синтез науки, искусства и религии» - Москва, МСА, 1999, стр. 72-100), что подобные бифуркации инициированы из Космоса и привязаны к одиннадцатилетним циклам солнечной активности,

Характер состояния русской народной души в эти поры точно выразил в своем стихотворении  «Стойбище осеннего тумана» Дмитрий Кедрин:

Стойбище осеннего тумана, вотчина ночного соловья,

Тихая царевна Несмеяна - родина неяркая моя.

Знаю, что не раз лихая сила у глухой околицы в лесу

Ножичек сапожный заносила на твою нетленную красу.

Только все ты вынесла и снова над раздольем нив, где зреет рожь,

На пеньке у омута лесного песенку Аленушки поёшь

Иллюстрацией к этому стиху служит знаменитая картина Васнецова «Аленушка». Названия «Несмеяна», «Аленушка» не случайны в истории страны, ибо именно женское начало в решительные моменты бифуркаций, то есть, разделения старого пути на два варианта, требующие смелого выбора, во многом связаны с поведением женщин во время такого случая, помогавшим сомневающимся мужчинам совершить окончательный выбор. 

Мысль Дмитрия Кедрина шла на поводу давнего размышления Александра Блока о Руси:

Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу,

Какому хочешь чародею отдай разбойную красу,

Пускай заманит и обманет: не пропадешь не сгинешь ты, 

А  лишь забота затуманит твои прекрасные  черты.

Чтобы окончательно понять взаимосвязь энергоинформационных взаимодействий и в стране, и  в плане единства, человека, общины и планеты, мы должны рассмотреть специфику энергетических взаимодействий в  некой целостности в единой, общей системе:
                                                                                                                                                                    МАТРИЦА № 42.
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Из этой матрицы вытекает, что все в мире взаимосвязано, что события проходят, когда складываются соответствующие предпосылки  не только на социальном уровне - страны и общины, но и отдельной личности и планеты в целом. Вообще эта тема огромная по своей многозначности и фактологичности и безусловно требует отдельного разбирательства, на которое я не имею соответствующей возможности. 
В основе “русской идеи” лежит единство и сотворчество духовно активной Личности с  Богом в Православии, с Природой, самим собой и родной отчизной, понятой как составная часть всего Мира.

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

По этому поводу Анна Ахматова сказала:

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

Неистощима только синева небесная и Милосердье Бога!»

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

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

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

В у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

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

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

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

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

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

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

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

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

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

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

Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет помещенное в эпиграф этой главы стихотворение А.К.Толстого. Менталитет  русского человека, его способность «любить без рассудку, грозить, так  не на шутку, ругать сгоряча, рубит так с плеча, смело спорить, карать за дело, прощать так всей душой, пировать так без остановки» - не есть ли это психологическое выражение шири русской идеи - спасти все человечество, поведя его по пути христианства к высотам Царства Божьего на Земле, смирив под эгидой Православия гордыни всех монотеистических конфессий?  Пусть по церковным канонам такое на Земле не возможно из-за природной греховности человека, но «ничто не вечно под луной», возможно, мы найдем экуменический  способ преодолеть и эту «планетарную греховность», победить Люцифера в себе?

Возможно, такая победа является единственным условием выживания человечества в тех  экстремальных ситуациях, которые предстоят ему вплоть до ХХ1 века?

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

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

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

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