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5. ЗАКЛЮЧЕНИЕ: 
6. ОБЩАЯ  БИБЛИОГРАФИЯ.

                                 0. ВСТУПЛЕНИЕ:

    В данной работе мы собираемся обозреть основные закономерности мира  социального менталитета, но не в их философских ипостасях, а в том, как они проявляются в реальном бытии, где открытый нами ментальный образ-модель постоянно  формирует своё пластическое и материальное отражение и выражение.
В ходе  физической трансформации, образ-модель  подчиняется двойственному закону: закону Ментального Мира, динамику которого мы и стараемся проследить на широком спектре примеров, и одновременно  законам материального  Мира, связанным со спецификой физического бытия вещей на планете Земля.

Законы Ментального Мира чаще всего  носят  характер синусоидальных кривых, где  сознание начинается как коллективный феномен (соборность менталитета), совершенно необходимый для стадного выживания в агрессивной природной среде, но постепенно обретает черты личностного, индивидуального сознания, плодящего иллюзию, что Человек может подняться в осознании Бытия  до уровня  Бога. Эта иллюзия со временем  теряется в общинных, соборных формах духовного и совместного со-бытия людей, формируя  инновационный ментально-физический план реальности. Человечеству становится ясным, что  грубое разделение Материи и Духа всегда носило  условный характер,  а в реальном со-бытии они совершенно едины.
Но Путь к этому пониманию лежит чрез осознание каждым своей  неповторимой и полной индивидуальной специфики личности. Правда, потом за гордыню индивидуализации  Человеку приходится платить тяжкую цену, в итоге которой он обретает правильное соотношение с Божественным Сознанием, проявляющееся в различных формах сознательного и одновременно сердечного  Диалога с Духом. Диалогическое сознание, получившее в нашей теории название «Духовно-инновационного сознания», - это возврат к соборным  формам совместного бытия, хотя сам Диалог имеет, по видимости,  чисто индивидуальный, личностной характер. 
Такое единство  противоположностей даёт возможность инновационному  менталитету выйти на небывалый до этого уровень развития со-знания, использовать все скрытые доселе ресурсы нашего  мозга. Пока они раскрыты всего лишь на 6-8%. 

На  соборность  духовно-инновационного сознания  настраиваются все   реальные  формы его проявления в материальном мире: доминирующая религия, тип поселения, язык общения , организация социальной жизни, культура, экономика  и т.д. 

Сознание, само по себе, конечно, целостно, никаких «струй» в нем нет, но оно  способно откликаться  определенным образом на внешние для человека события, реагируя на Природу в «мифологическом ключе»; на божественные явления – в «нормативном, религиозном ключе»; на факты реальной жизни – в  «ключе фактологическом, личностном», а на духовные проявления  со-бытия  – в «духовно-инновационном ключе».
Как это происходит на деле, мы и попытаемся проследить, не забывая, что все наши определения чисто условны, а на деле речь идет о целостных и  взаимосвязанных событиях. Характер этих взаимосвязей мы и пытаемся оценить в  используемых нами в холистическом плане  терминах: ФАКТ, НОРМА, МИФ, ИННОВАЦИЯ.
    В основе нашего взгляда на историю отечественной цивилизации и  культуры, а также  закономерностей её развития лежит некогда изложенная нами модель  культурной динамики  (См. Локальная библиография этого раздела, № 1, стр.230-246.)  Наша модель отслеживает динамику четырех логических элементов социальной  системы: (Объект - Метаобъект - Субьект - Метасубъект), а в приложении к Цивилизации и  Культуре: Природа – Элементы Цивилизации (Произведения культуры) – Деятели цивилизации (Творцы культуры) - Менталитет цивилизации (носители творческого сознания – воспринимающая аудитория).

На любом этапе динамического развития  целостность системы формируется не только  передачей доминантной активности сознания одному из указанных четырех элементов системы при пассивности или слабой активности остальных, но и путем  подгонки их под доминирующий в системе в данный момент элемент. Постепенно этой активностью наполняется вся система. В духовно-инновационном сознании все элементы активны и доминантны.
В результате применения модели, например, к фактам истории русской культуры-цивилизации возникает ощущение  этапности  их развития   по следующей схеме:

 мифологический этап (доминанта природы) – языческая (архаическая) культура-цивилизация (Киевская Русь);
 нормативный этап (доминанта текстов) - православная культура-цивилизация;
 фактологический этап (личностная доминанта творцов и ученых) - светская реалистическая культура-цивилизация (промышленно-техническая) (Петербургская империя);
 инновационный этап (доминанта сознания) - современная  и будущая российская культура-цивилизация.
 постинновационный этап - бытие человечества после Второго Пришествия Христа.
Цивилизационная динамика на Руси имеет еще один пространственный вектор:

- МИФ (Киевская Русь) затрагивала в основном  южные  территории Руси;

- НОРМА (Московское Царство)  касалась центральных территорий;

- ФАКТ (Петербургская Империя) – восточные  территории, Центр и южное пространство;
- ИННОВАЦИЯ  (Постсоветская Россия) – в основном будет занимать  северные территории («Россия Сибирью произрастать будет!» - М. Ломоносов).

Все вместе они дают представление об особенностях нашей культуры-цивилизации, обнимающей всё географическое пространство нашей  необъятной родины, имеющей самую большую в мире территорию. И , очевидно, не случайно нам её дал Бог!
Одной из задач нашего исследования является попытка,  в который уже раз доказать особую специфичность российской «Культуры–Цивилизации» (РКЦ), в одно время изображавшейся девизом: «Православие, Самодержавие и Народность», а в иное – «Коммунизм, Интернационализм  плюс Советская власть».

Мы не будем очень оригинальны, если изобразим её следующими символами: «Православие, Соборность и Творческий дух». Для понимания России очень важна диалектика «Хаоса–Порядка» в нашей стране, остающейся главной загадкой для рационально устроенной ментальности Запада.  «Медвежий дух», приписываемый нам  Западом, во многом опирается на элементы  непредсказуемого поведения, иначе говоря «Хаоса», постоянно присутствующие в наших головах и на  изломанную траекторию исторического развития страны, столь  не понятную Западу. Не случайно русская пословица гласит: «Мусор у человека сначала в голове, а только потом – вокруг!»
Но нам, как Западу, не свойственно «медленное гниение»,  мы склонны рваться в очередные бифуркации, как в пропасть, - «раз – и с головой!» Специфика протекания наших последних «либеральных реформ» в жестокие времена Перестройки особенно ярко свидетельствует об этом. Все они совершались как в угаре с одной единственной страстью: «Даёшь!- Разберем потом!» Ну а потом,  что  для нас очень  естественно: «посчитали – прослезились»… 
«Люблю Россию я, но странною любовью…» - писал М. Ю. Лермонтов, а многие её вообще ненавидят за это. Наше отношение - более сдержанное. Нам представляется, что в напряженности Хаоса («Земля у нас богата, Порядка только нет!» - А.К.Толстой)  в России есть свой «raison d”etre», как говорят французы.  Духом мы более пластичны, чем все нации,  и тем самым более готовы к принятию инновационного разворота  событий, хотя умом  доходим  до них с большим трудом.
В своём  подходе к анализу России  мы исходим из древней модели образования Вселенной Богом из первичного Хаоса, состоящего по восточным предположениям из пяти энергий-стихий: «Воды», «Дерева», «Огня», «Металла» и «Земли».

Дополнив  указанную «Модель Бога»  энергии «Эфира» (низшая духовность) и «Духа», (высшая духовность), мы пытаемся показать, что получившаяся  наша «универсальная модель» описывает сходным образом динамику весьма различных процессов в мире, в частности,  и модель развития   «российской культуры-цивилизации» (РКЦ), и контуры развития Духовного Абсолюта в духовно-материальном мире в рамках всей планеты , и многие другие процессы…
Хотя материальных стихий - пять, а духовных всего две, это не означает перевеса Материи над Духом. Почему нельзя «понять Россию одним умом?» Да потому что в ней сильны именно духовные элементы, а «Дух» не измеряется рациональной логикой, к которой тяготеет всё западное мировоззрение. Дух опирается в основном на чувствознание,  растущее прямо из  сердца.  

Два главных инструмента развития присутствуют в мире: «взрыв» (бифуркация, революция, мгновенное изменение) и «эволюция» (медленное накопление нового качества). Дарвин описал только одну сторону процесса…
Мы покажем, как оба  эти явления наблюдаются  и в динамике Российской культуры-цивилизации. На наш взгляд, в ХХ1 веке человечество вступило  в новый этап своего развития, сравнимый лишь с Архаикой язычества, Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения" или «Новейшим временем».  Его астрологический аналог - «Эра Водолея». 
Осознание всех  путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание, -  наиболее сложная ментальная и практическая  проблема рубежа тысячелетий и всего предстоящего периода развития. Не дерзая осмыслить весь этот период  целиком, предлагаемая нами  духовная модель  стремится обозначить хотя бы некоторые подходы к ё решению возникающих проблем, проанализировать основные гносеологические  принципы её   системного рассмотрения. Единая логика, заложенная в рассмотрении  различных по цивилизационному вектору явлений,  позволяет увидеть их духовный изоморфизм, а, следовательно, наметить возможные пути решения возникающих  духовно-физических проблем Перехода, в преддверии которого мы в настоящее время находимся.  
 Понять Духовность вообще очень  сложно, однако, путь с помощью  «Теории духовной культуры-цивилизации» (на примере России) - не  самый плохой.  Вместе с тем,  без подтверждения его выводов системным подходом, так называемой «холистической парадигмой» глобального видения он будет также  односторонен,  как и многие другие.  Нам кажется привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, духовный взгляд. Результаты оценивать читателю.

 Необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа  выполнена в русле христианской традиции, она не является, по сути своей, работой  теологической (богословской).  Именно поэтому, там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы апеллируем чаще  всего к художественной литературе, в частности, к наследию «Золотого и Серебряного веков"  русской  поэзии. Что для нас является при этом  наиболее важным?
1. Исходя из высказанных соображений, уже цитированная  автором  системная духовно-физическая  модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), и богословскую традицию (обозначим её как НОРМУ), пусть она даже отталкивается от языческих подходов. Культурологическая модель не может быть построена только на основе монотеизма, она  включает политеизм как его (монотеизма) подготовку и составную часть.
2. Кроме того, она включает и  творческий этап события человека как личности и мира, обозначенный нами как ФАКТ( творчески- личностное отражение реальности)и соборное сознание, существующее в формах вечного личного диалога с Абсолютом  (ДУХОВНАЯ ИННОВАЦИЯ).
3.  Выбор методологии системного  подхода заставляет нас ориентироваться на Полноту,  Гармонию и Целостность, а в ней не может быть  места для торжества одних локальных методик, а лишь стремление к торжеству голографической целостности, соединению как «локальности подходов», так и их «универсального  рассмотрения».
  Внимание автора при этом  привлечено к кризисным моментам в развитии культур-цивилизаций; к трудам  представителей отечественной  поэтической культуры. Нам важно понять, как предстоящий  глобальный экологический кризис отразится на духовном  развитии планеты?   В каких-то случаях он будет благоприятен, если  власть теряет возможность  осуществлять прежний - жесткий контроль за социальным развитием, а   в других обстоятельствах кризис  системен и охватывает всю культуру-цивилизацию  целиком, как, например, в наши времена, что весьма печально.  Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,   "бессмысленного и  беспощадного", по мнению А.С.Пушкина.
 4.  Вместе с тем основное содержание нашего подхода к анализу духовности связано не с  народной (низовой) цивилизацией-культурой, а с культурой высокой и в силу этого "элитарной". Следует сразу оговорить, что противоречие между ними - основная движущая сила развития культуры, поэтому автор не использует (или почти не использует) оценочных критериев, какая из них лучше. Каждая хороша в свое время и в своем месте. Лучше всего их синтез, явленный в духовной инновации.
 «Метод» с греческого языка переводится как некий «путь познания и постижения истины». Системный метод есть – способ современного  изучения духовной сущности  и самих предметов и явлений. Надо только отчетливо видеть его связь с изучаемой сущностью. Не случайно среди ученых все чаще раздаются голоса, что метод исследования творит и сам объект исследования, что верно, по крайней мере, в гносеологическом аспекте рассмотрения предмета… 

Наш метод опирается на Духовность, на ощущение связи всех происходящих в этом мире событий с Инобытием мира, связи с Богом. Мы склонны считать, что в мире ничего нет, кроме различной плотности форм Духоматерии.
 5.   Главное качество Духовности - острое чувство собственного греха. Человек, которого мы могли считать «духовным» остро переживает чувство своей неполноценности, называемое в любой религии «грехом». Переживание «греховности» системно, в нем присутствует два начала:

                    -   стыд и боль за свою неполноценность;

                    -   ответственность перед Богом в покаянии, когда грех человеку прощается.

Внешне кажется, что в христианстве проблема преодоления греха очень легко решается: «греши и кайся, и снова греши...» На самом деле, все далеко не так.  Критерием духовности современного человека является его способность, после отрицания своего греха в покаянии, уже не допускать его никогда впредь, а если сорвался и допустил, принимать на себя тяжелые епитимьи - обеты по исправлению своего падения.

Например, Серафим Саровский три года стол на коленях на камне и постоянно молился перед иконой Богоматери, чтобы изжить свою греховную природу. Другие святые и праведники, борясь с грехом, брали на себя не менее сложные, а порой мучительные для тела обязательства.

  Как и любая духовная система, состояние «греховности» внутренне противоречиво. На это обратил внимание русский религиозный философ Николай Бердяев: «Если сознание греховности есть неизбежный момент духовного пути, который мне очень свойственен, то исключительная отдача себя этому сознанию и бесконечное углубление в него приводит к подавленности и к ослаблению жизненной силы. Ощущение греховности может предшествовать просветлению и возрождению, а может превратиться в бесконечное сгущение тьмы». ( Локальная  Библиография,  №10,  стр. 194)

   Если «переживание греховности», по мнению Бердяева, понимается, как единственное всеобъемлющее начало духовной жизни, оно может и не стать основой творческого подъёма, необходимого для развития духовности, ибо ослабляется творческий экстаз, целостное переживание, ощущение творчества как «обоюдного диалога с Богом». В одной только безбрежной  тоске по собственному греху они вряд ли должным образом проявятся. Хотя у каждого это может прорываться  по-своему.
  6. Оценивая составные элементы Духовности, мы и в дальнейшем будем исходить из системного подхода и «Правил Гармонии», ибо, на наш взгляд, никакой элемент духовности не носит самодовлеющего начала, а имеет рамки, за которыми превращается в свою противоположность.

    Духовность - это «свет», но чрезмерный «пережим»  собственной   греховности может привести ко «тьме». И так происходит, как мы в дальнейшем покажем, почти с каждой специфической характеристикой Духовности. Такова её внутренняя амбивалентность с вытекающей из этого обстоятельства трудностью духовного анализа вообще. 

Духовность – это всегда единство противоречий, ибо «диалектическое единство противоречий» всегда рассматривается нами как некая система. Но там есть и исключения. Например,  два полярных элемента – Бога и Дьявола нельзя рассмотреть как систему, ибо при этом молчаливо предполагается их равноправие, что невозможно по принятым у нас духовным нормам. 

   7. Важный аспект нашего рассмотрения цивилизационный подход. Мы рассматриваем четыре типа цивилизаций:

- первобытно-общинную (архаическую, древнюю), основанную на язычестве и хозяйстве, построенном на охоте и собирательстве;

- аграрную, построенную на монотеизме и хозяйстве, опирающемся на скотоводство и земледелие;

- промышленно-техническую, основанную на научных концепциях бытия и промышленно-технических методологиях  хозяйствования;

- духовно-экологическую, опирающуюся на духовно-инновационное сознание и экологический, ноосферный тип ведения  хозяйства.

Этот подход носит глобальный  и планетарный характер, ибо все основные типы подобного хозяйствования сложились не у нас, Россия их только перенимала, но вносила  в них свою духовную специфику. 

Последний тип цивилизации тесно связан с предвидением «ноосферного этапа развития планеты» у В.И.Вернадского  и концепцией «экологического социализма» Н.Н.Моисеева с нашими коррективами, - как сетевой цивилизации, основанной на жизни автономных экопоселений. 
         1. Мифологическая струя менталитета:
              1.1.  Тип цивилизации – архаическая цивилизация:
                  «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».

                                                                                                                                                                             Мих. Лермонтов

       А. Любовь к Природе как система  адаптации 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:

            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, как  никакого другого, 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 черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

                            Б.  Тема «Мать-сырая земля» в сознании людей:
  Эта тема широко представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что в древности она обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека

Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в лок. библ.  № 3.)

 Отголоски подобного отношения к земле можно найти в современной поэзии. Да простит меня читатель, если приведу пример из собственных стихов:

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе:

Старался жить в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь,

Коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

Коррекционно действуют на нас все страсти времени,

Мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

Но, если в землю высеял добро благого семени,

Как результат обрушится на душу Благодать.

Земля - наша кормилица, земля - наша любимица,

Как говорили в древности: «О, мать-сыра земля!»

Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется,

Ведь ей  помогут выстоять лес, горы и поля.

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 – сырую 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 - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Троебожие - идеей Троицы;

 в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

                     В. Формирование зачатков политической системы управления:
Как показал в своей книге Иван Солоневич (См. Локальная библиография, № 8) у древних славян на нашей территории сложились зачатки политической системы, называемые  «народной монархией». Эти устремления включают в себя следующие очень важные сейчас элементы:

 терпимость к другим народам, как входящим в состав империи, так и не входящим в неё;

 доверие к своему лидеру, избранному «всей землей»; (как говаривал А.С.Пушкин, «Должен быть один человек, стоящий выше всего, даже выше закона»);

 государственный инстинкт регионов и их верность центру;

 земское народное самоуправление на местах;

 допущение «плохого исполнения плохих законов»;

 народное представительство в государственном аппарате власти;

 наличие Божьего протектората над властью и культ на местах «святых» - местных патронов.

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила самоуправления.

В тогдашней Руси важную государственную и организующую роль сыграл «Путь из варяг в греки». Варягов наши предки первоначально пригласили совсем не для того, чтобы они правили ими. Просто нужны были опытные мореходы, которыми славяне не были. По озерам и рекам проходить они еще справлялись, а вот отрезок пути от устья Днепра до Константинополя им был уже не под силу. Прибывшие в качестве мореходов варяги сначала возглавили охрану купцов Гардарики, провозивших из «варяг в греки» лодки с товарами, а потом, увидев, что власть в этой стране «плохо лежит», захватили её и образовали первую династию Рюриковичей.

                         Г. Создание менталитета человека, умеющего общаться с природой, понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность» как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного 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, так же, как он принимал сердцем Христа-Спасителя.

Правда «городской человек» в Средневековье также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все-таки  ближе к Язычеству, чем к Христианству.

Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, 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 духовного 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 экообщин (ныне состоящих из экологически чистых 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», прямо по Вальтеру Шубарту (См. библ.  раздела , № 6, стр. 16)
         1.2. Социальный строй  первобытного Разума – живые социальные системы:
                             «Есть в русской природе усталая нежность, безмолвная боль затаённой печали,

                                     Безвыходность горя, безгласность, безбрежность, тревожная высь,  уходящие дали…» 

                                                                                                                                               К. Бальмонт

                    1.2.1.  Движение Социума: СТАДО (племя) – РОД - СЕМЬЯ – РАЗВИТЫЙ СОЦИУМ:

На стадном, а лучше сказать,  «племенном этапе» своего существования, человечество еще копирует образцы поведения и нормы жизни, заданные в стаде животных. При этом разности типов стадного поведения, детерминируются  чаще всего спецификой ареала Природы, где живут люди, и могут закладывать  разницу характеров и человеческих  типов и в последующем поведении людей  на более поздних этапах их развития.
Но люди, живущие племенем, никем, кроме язычников, быть не могут. Поэтому этот тип соборного поведения четко привязан к мифологическому сознанию.

Другое дело РОД. Он выделится из племени позднее, ибо его сохранение требует уже не чисто  мифологического, а зачатков нормативного сознания. Законы функционирования «тейпового сознания» кавказских народов с наглядностью  свидетельствуют об этом. Чтобы тот или иной  род мог существовать во времени, должны быть созданы и облечены в традицию инструменты познания и хранения норм «родового поведения», носившие в языческие времена  чисто интуитивный, но более сложный, чем просто мифологический,  характер. 

Когда РОД развился настолько, что в нем уже отдельно стали существовать его составные части – семьи, возникло фактологическое сознание, ибо, став главой семьи, человек поставил себя в центр этой маленькой социальной общности, сделав тем самым реальной  возможность появления  антропоцентризма сознания и  свойственной ему  фактологичности.

 Раньше глав племен и самих родов было слишком немного, чтобы сформировать новый тип сознания достаточно устойчиво. Он возникал, но пока  в единичном виде.

«Фактологическая культура» складывается   еще позднее, когда семьи начинают формировать поселения, не важно, городские или сельские. Естественно, сначала возникает деревенская община, а только потом доходит дело и до города: посада, огороженного стеной или оградой,  поселения людей. Сельская община может существовать только при наличии сформированной культуры её бытия во времени. Городская община,  -  тем более. 

Устойчивый социум создаётся только сочетанием городских и деревенских общин. Но о нем  позднее.

                                                    1.2.2. Живые социальные системы: 
   Кинем на социум взгляд совсем с другой стороны:  Планета - живая духовная  Экосистема – это   единый  саморегулирующийся  системный комплекс социальных и природных систем при общей духовной направленности этого единства.  Именно поэтому первобытно-общинный социальный строй, которым человечество жило в мифологические эпохи был единственно адекватным образом человеческого житья, поскольку был вписан в природу и благополучно уживался с ней. Он был гармоничен с Природой, поскольку адекватно отвечал на её вызовы, за исключением только чисто бифуркационных этапов, наподобие Глобального оледенения или Потопа.
 Но что такое Жизнь? Старое определение Жизни «как способа существования белковых тел» уже не работает. Жизнь – это,  прежде всего, самоорганизующаяся система, поэтому она являет свою сущность  в рамках системного подхода: «многофункциональным единством полярных начал». Исходя из этого определения,  «Жизнь как система  представляет   собой  «единство  смертоносного и жизнеутверждающего начала, обладающее некоей общей  функцией». Но функцией относительно чего? Очевидно, относительно среды, в которой эта система функционирует. В отношении Земли – это Солнечная система. 

   Социальная  живая система не бывает  универсально бессмертной, она всегда имеет начало и конец, а внешняя среда универсальна и  может быть бессмертной (как, например, Космос по отношению к Солнечной Системе).  Но и это  спорное утверждение.  Одинаково справедливы и  библейская концепция одноразового  сотворения Вселенной, и современная научная картина  «пульсирующей Вселенной», которая постоянно умирает и возрождается в новом облике. Мы сегодня можем что-либо утверждать, только четко фиксируя границы, в которых это утверждение имеет какой-либо «живой смысл», иначе мы будем заниматься «бессмысленным словопрением». 

Относительно неживых  систем  социальная система все-таки  бессмертна, ибо, раз зародившись, она находит возможность длить себя бесконечно долго, существуя в разнообразии вечной эстафеты живых систем Вселенной, передающих друг   другу  послание разумной   жизни. Системы умирают, а  Разумная  Жизнь существует вечно. Что  же является залогом такого  Бессмертия? 

На мой взгляд, этим  залогом служат своеобразные отношения,  возникающие между живыми социальными системами, носительницами разумной жизни,  и окружающей их внешней средой.  Какая-то её часть  так заинтересована в продлении Разума живых систем, что делает все, чтобы эти социальные системы могли умирать  в частности, но  вечно длили эстафету Разума  в принципе. 

На наш взгляд, работает специфический «Закон обмена универсальности  на эффективность».  Именно этот обмен, приноравливаясь к обстоятельствам,  позволяет социальной системе быть попеременно то универсальной, то  эффективной, а в результате  вечно хранить саму эстафету Разумной Жизни, адаптируясь к любым изменениям окружающей среды. «Универсальность» её проявляется в этой адаптации к самым неожиданным изменениям внешней среды, а «эффективность» - в способности жить в данный момент и обмениваться с окружающей средой веществом, энергией, информацией и духовностью.
Но  что такое «окружающая среда»? Только ли наше природное окружение? На наш взгляд, это понятие необходимо расширить и включить туда весь Космос с его энергоинформационными и энергетическими полями, оказывающими своё влияние, как на планету, так и на каждого человека. В них секрет духовного влияния на наш Разум. 
Только при таком расширении понятия «Жизнь»  мы сможем понять механизм извечной жизни и Бессмертия человечества, когда-то миллионы лет назад заселившего планету и продолжающего существовать на ней, вопреки постоянным природным катаклизмам, которые можно воспринимать двояко:

-  как  «Божье наказание», типа уничтожения в ядерном взрыве Содома и Гоморры;
-   как  чисто «природный катаклизм», даже если он ниспослан из Космоса в виде огромного метеорита.
Такая точка зрения делает объяснимыми нахождение искусственных артефактов в толще миллионы лет назад образовавшихся минералов, или одновременный с мамонтами след ноги человека, сводящий с ума ученых, считающих, что человечьему виду всего лишь десятки тысяч, а отнюдь не миллионы лет. 
С философской точки зрения, в развитии вида  заложен механизм  постоянного «обмена эффективности на универсальность». Он   заложен в информационной специфике внешней среды, точнее, в механизме  постоянного обмена веществом, информацией и духом  между средой и системой.  Энтропийная, по своей сути, внешняя среда, наполнена импульсами смерти, но  она так воздействует на социальную  систему, что способствует победе  позитива над  негативом  в ней, обеспечивая  торжество Порядка  над  Хаосом, Жизни над  Смертью, практически бесконечно регулируя  бессмертие «Живой Социальной  Системы».

       Планетарное человечество  – типичный пример такой системы, прошедшей долгий путь от каменного века к носительнице не только  Разума, но  и других, весьма  разнообразных материальных и духовных  форм   живой жизни на планете. Вполне возможно, что  в океане есть водные формы  социальной жизни, отраженные в человеческом сознании в форме «русалок», а в толще планеты существуют приспособившиеся  к пребыванию в подземных шахтах подземные формы разумной жизни, известные из мифов как «гномы» и им подобные существа, живущие под землей. Кроме того, наука не отрицает сегодня существование «полевых форм жизни», существующих с нами в параллельном мире, типа ангелов и им подобных существ. Возможно, и сама мистическая «Шамбала» – является полевой структурой  многообразного социального бытия планеты.   

Хорошей иллюстрации  идеи подобного многообразия живых  форм жизни на планете является сама неизбежность глобальной экокатастрофы. Не будь планета живой системой, она не смогла бы так реагировать на неразумное отношение к себе человека. В конечном итоге,    являясь живым существом более высокого интеллектуального уровня, чем человек,  планета  начинает в форме климатических катаклизмов  «бунтовать» и понемногу сбрасывать с себя неразумное с её точки зрения существо, каким  является человек, отравивший промышленными отходами  планетарную  природную среду существования.

1.3. Доминирующая религия  – языческий  политеизм:
                                         «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,

                                                            Где ведьмы тешатся с чертями в дорожных, снеговых столбах».  

                                                                                                                                         А.Блок
1.3.1. Язычество: время Отца и Матери (детство человечества):
Рассмотрим более внимательно детали религиозной жизни язычников. Мифологические времена, которые в истории принято называть чисто  «языческими», хотя об этом можно было бы,  и поспорить,   традиционно разбивают на два периода: Матриархат и Патриархат.

Религиозное сознание началось с того, что язычники ощутили себя детьми «Матери-сырой Земли», Матери-природы, которая родила и пестовала их, как любимых детей. 

Матриархат был первым периодом в язычестве, временем, когда для людей характерно обожествление явлений природы: солнца, грома, грозы, молнии, ветра, дождя и т.д. С переходом этих чисто природных верований к вере в Великого Духа или Высшего существа, помогающего данному племени, связан переход от Матриархата к Патриархату, ибо с Великим Духом олицетворялся Отец, а с явлениями природы – Мать Земля.  

Точка зрения, что Матриархат – это время правления в языческих поселениях  только  женщин, не совсем адекватна, ибо материальные следы этой культуры в «каменных бабах», напоминающих беременных женщин – это свидетельство скорее плодоносящей природы, а не лидерства женщин.  Амазонки были скорей всего  исключениями, чем правилом. Хотя проблема равноправия женщин в ту пору решалось более просто и функционально. От способностей женщин плодоносить зависела выживаемость племени больше, чем от их способности управлять племенем и воевать с врагами.

Эту функцию традиционно брали на себя мужчины, ибо были физически сильнее. Однако тому племени везло больше, в котором мужское мужество и воля сочетались с женской мудростью и логикой, дабы составлять одно Целое. Поэтому в племенах, до сего времени сохранивших остатки язычества, самая старая женщина в племени пользуется непререкаемым авторитетом.

 Очевидной  разновидностью религий времен Патриархата являются верования древних иудеев, изложенные в Ветхом Завете. Моисей является собой наиболее типичный образ «Отца народа», - архетип, который  постоянно имел в  истории место вплоть до сталинских времен.  Такое обыкновение объясняется просто: народному менталитету был близок на определенном этапе духовного  развития этот образ, он и появлялся среди исторических персонажей каждого времени.

Если для язычества характерной особенностью познания мира выступала магия (шаман – также разновидность «отца племени»), то в эпоху монотеизма  ведущей гносеологической силой была религия Единого Бога, а ещё позже её место заняла  наука.  В наше время  доминантой становится духовно-инновационное сознание, совмещающее все эти три предыдущих типа: магию, религию и науку, при всей непохожести каждой из них одна  на другую.

Особенностью духовно-инновационного сознания является стремление через механизм диалога найти компромиссное решение: не «или-или», а «и – и»… Такая интенция полностью исчерпывается определением системы, которое мы в данный момент используем в своей работе: «Система – это единство двух полярных противоположностей при наличии третьего их балансирующего элемента». Мы еще не раз убедимся в справедливости такого понимания живой системы. 
     1.4.  Первичный вид экономики – примитивная охота и собирательство
                                          «В последних числах 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».

                                                                                                                                       А.С.Пушкин
                              А. ЭТАПЫ РАЗВИТИЯ РОССИЙСКОГО ХОЗЯЙСТВОВАНИЯ:

Экономическим  поводом возникновения первого русского государства - Киевская Русь было хозяйственное 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 дела, славяне оказались  отрезанными от наиболее развитых в экономическом отношении южных районов Ойкумены, славянская 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.

                  Б. 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...

И мало горя этому дворянину, что «страждут озими от бешеной забавы и будит лай собак уснувшие дубравы»...В работе (№12, 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/

1.5.  Тип поселения – сельское поселение (деревня, стойбище, аул и т.д.)
                                    Мы вспоминаем родину такую, какой её ты в детстве увидал:

                                                   Клочок земли, прижатый к трем березкам, далекую дорогу за леском
                                                   Речонку со скрипучим перевозом, песчаный берег с низким ивняком, -
                                                   Вот где нам посчастливилось родиться, где на всю жизнь до смерти мы нашли
                                                   Ту горсть земли, которая годится, чтоб видеть в ней приметы всей земли. 

                                                                                                                                                          К.Симонов
                 А. Создание родовых общин - сельских поселений:
Родовая община в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского 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 родовая  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  его гармоническая вписанность 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»)

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 (См. Локальная библиография №11, стр. 5-67.)

Поэтому проблема народонаселения в России - не только этнологический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.
В приведенном к данному разделу эпиграфе К.Симонов напоминает нам о тесной связи между родным «пепелищем» и той «горстью земли, которая годится, чтоб видеть в ней приметы всей земли». 

Для русский родина – это, прежде всего, родная земля, это тот кусок земли, который сделал тебя человеком во всех смыслах этого слова. 

                         1.6.  Этапы мировой истории: 
                                           «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».

                                                                                                                                                              М.Лермонтов                  
Мы исходим из традиционного деления времени мировой истории  на Древность, Средневековье, Новое и Новейшее время. Более точное разделение предполагает разъяснение нашего понимания Пространства-Времени вообще.
БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза всех  предыдущих и последующих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека.

Балансирующим элементом Времени является Настоящее. Поэтому не случайно многие философы приходят к осознанию важности нашего  пребывания «Здесь и теперь», другими словами, понимания, что Настоящее – решающее звено в  темпоральном бытии Человека.  

                                     1.6.1 Общий обзор мирового времени:
А. Древность (Язычество);

Б.Средневековье;

В.Новое Время;

Г. Новейшее Время;

Д. Постапокалиптические Времена.

                                                     А. ДРЕВНОСТЬ (ЯЗЫЧЕСТВО):

Язычество началось сразу после грехопадения Адама и Евы и изгнания Первочеловека из Рая.  Специфика этого  типа Времени состоит в том, что на место Творца, игравшего в Раю важнейшую роль, тогда в жизнедеятельности Человека  встала  тварная Природа. 

Оказавшись на грешной Земле, человек,  привыкший на Небе одухотворять Творца, по инерции начинает одухотворять тварную Природу. Он любит ее, холит и лелеет, как привык относиться к Богу  в Раю. Однако “творение” не может адекватно заменить Творца, отсюда все несовершенство языческого менталитета.

Одухотворение Человеком  тварной Природы молчаливо предполагает принятие им на себя её греховности, а, следовательно, поддержку Греха, запущенного человеком в себя  при вкушении  яблока с Древа познания Добра и Зла.

В нашей системе этот менталитет  обозначен как МИФ, точнее, “мифологическое миросозерцание”. В его основе лежит природное время: постоянная, циклическая смена сезонов года: Зима, Весна, Лето, Осень. Это время “вечного возвращения”,  кольцевое время, когда жизнь Человека движется по кругу, в зависимости от “погоды на дворе”. И сама  Жизнь воспринимается при этом, как вечное движение по кругу: рождение, взросление, смерть и новое рождение. Не случайно для большинства языческих верований свойственна уверенность в реинкарнации, то есть,  череде постоянных и разнообразных  воплощений души в физическом мире. 

В славянском язычестве была своя отличительная особенность – вера во Вселенский Триглав  при отсутствии реинкарнационных представлений. Языческий менталитет у нас  в огромной степени сохранился у крестьян, сельских жителей, привязанных к климатическим сезонам самой спецификой сельскохозяйственных работ.

Несколько слов об особенностях   языческих представлений.

  Языческая духовность по-своему близка к непосредственной связи с Богом, какой является развитая духовность Человека, только  она обладает  одним негативным качеством: она не адекватно воспринимает сам объект связи. Язычник входит в общение не с Богом, а с духами природы, комплекс которых для него и замещает Бога. Бога, как  Единую Координирующую Сущность Вселенной, язычник не воспринимает вообще. Единый Бог для не го не существует, ибо сознание язычника политеистично, опирается на многобожие. 

Именно поэтому на втором этапе развития общего планетарного сознания  человек открывает для себя монотеистического Бога, знакомясь с Божественным откровением, запечатленным в  священных  книгах, типа Библии и других, ей подобных.

Проблема заключается лишь в  самом характере связи,  возникающей при этом  у нормативно мыслящего человека. Она покоится только на страхе перед Богом. Глупый правитель всегда стремится внушить своим подчиненным страх перед собой. Но Бог не таков.  Он желает править людьми, опираясь на  силу Любви.

Для этого Он посылает на планету своего Сына, чтобы Христос  ценой своей гибели освободил людей от страха перед Богом и  повернул  к стихии Любви.  Ветхозаветная религия, покоящаяся на страхе, была решительно отвергнута Его последователями, выбравшими в итоге  Любовь как новый способ связи с Богом.

                                                 Б.СРЕДНЕВЕКОВОЕ ВРЕМЯ:

  На этапе перехода от языческого (мифологического, по нашей терминологии) сознания к нормативному сознанию, политеизм был замещен на монотеизм. Многобожие отошло в мифы и предания, а ему на смену пришло Единобожие, существующее в форме монотеистических конфессий: иудаизма, христианства и Ислама.

Как уже говорилось, уязвимой стороной первоначального Монотеизма является односторонность механизма связи его сторонников с Богом. Он исчерпывается страхом,  отнюдь не удовлетворяющим Бога   в качестве глобального механизма связи. «Эффективного» – да, но  «глобального» - нет! Мы старались показать, что Бог  - системно мыслящее Существо,   Него не менее, чем для нас, важен механизм взаимосвязанного существования  глобальной сущности системы и её эффективного функционирования.

Эффективным механизмом связи людей с Богом с системной точки зрения является только Любовь, ибо именно она несет в себе саму системную сущность Бога.

 Важной социальной стороной монотеистических конфессий является их влияние на  поддержание этнической целостности человечества. Языческие верования локально эффективны, каждый регион создавал свои разновидности богов, отнюдь не способствующие объединению наций и народностей в единое целое. Монотеистические религии несли внутри себя стремление к этноконфессиональному единству. Именно поэтому они были шагом вперед в деле развития планетарной духовности. 

Для единства мира было важно, что Христианство и Ислам объединяли в своих рядах большую половину человечества, чем также усиливали его духовное единство.

Вместе с тем внутри этих монотеистических конфессий  была собственная червоточина – доверие научному способу познания реальности, которое родилось по сути дела в  исламском окружении, ибо наука как таковая сложилась впервые отнюдь не в недрах Христианского, а в недрах Арабского мира. 

Решительный поворот в сторону выбора этого типа познания, а также привязанного к нему способа промышленно-технического ведения хозяйства, человечество сделало в эпоху Возрождения.  Что же было  в итоге возрождено?

 В  основе языческой и религиозной системы человеческого жизнеобеспечения лежали, как правило, общинные способы хозяйствования.   Возрождение, подтолкнув Западный мир к выбору промышленного способа хозяйствования,  в основе которого лежало право частной собственности, спровоцировало ускоренное движение  доминирующих   конфессий от Богочеловечества к Человекобожию. Выбор  промышленного и капиталистического  способа хозяйствования  мог быть сделан только на основе утверждения прерогативы частной собственности над  собственностью общинной.

Христианство защищало право каждой верующей личности на личностную любовь как универсальный  способ связи с Богом. Наука в известной степени пошла еще дальше: она подтолкнула Человека к  весьма неверному выводу, что, раз он – уникальная личность, то  для эффективной переделки  и познания мира Бог Человеку не очень-то и  нужен.

Нормативное сознание, основанное на обрядоверии,  легко восприняло  обрядоверие другого масштаба – веру в научный эксперимент как единственный способ познания мира. Но этот способ плодит только «факты», и «фактики», не позволяя познать сущность мира как целостного явления.  Именно поэтому мы и назвали этот тип сознания «фактологическим».

В итоге в эпоху Возрождения человечество взяло курс на промышленную цивилизацию, породившую, что стало ясно только в конце ХХ и  начале ХХ1 веков,  экологический тупик развития всей  планетарной экониши его существования. Таким образом, в эпоху Возрождения мы выбрали не Возрождение, а, в конечном итоге, собственную  Смерть!

В основе СРЕДНЕВЕКОВОГО ВРЕМЕНИ   лежит  эсхатологическое время, являющееся отличительной особенностью “нормативного” сознания. В христианских странах - это библейское понимание времени: от Сотворения мира до Страшного Суда.

В сути  “нормативного сознания”  заложена идея воплощения в Боге духовного Идеала, лишенное, однако, той первоначальной теплоты и участия, которое свойственно взаимоотношениям Человека и Бога в Раю.  Дело в том, что “нормативное отношение” к Богу построено, прежде всего, на Страхе перед Господом, ибо в переходное от Язычества к Средневековому Времени происходит Потоп, понятый людьми как гнев Богов за прегрешения Человека.

Ной с сыновьями основали “Послепотопное человечество”, уверовавшее в силу и могущество  Бога,  но поставившее в основу отношений с Богом - Страх Господень. В соответствии со средневековым пониманием времени, миссия человека состоит в слепом повиновении Господу, ведущему человечество от Сотворения мира к Страшному Суду, но при этом остаётся  обязательным атрибутом  сознания человечества его “греховность”. Именно  за нее, в конце концов,  человечество ожидает Страшный Суд и Конец Света, что логически взаимосвязано.

                                                             В. НОВОЕ ВРЕМЯ:

Приход духовности  Нового Времени  был ознаменован Голгофским подвигом Христа, освободившим человечество от безнадежности эсхатологического времени и узкого понимания греховности своего собственного Бытия. Однако в реальности мировой культуры  это время началось только в Средневековье. Отношения с Богом, построенные прежде  только на Страхе Божьем, начиная со Средневековья, были расширены и  переосмыслены  данным Христом новым механизмом связи Человека с Богом - “Любовью”.

Любовь открыла перед Человеком безграничные просторы осевого времени, исходящего в бесконечность, в ходе которой и происходит обретение Человеком своей подлинной, построенной на Любви, сущности.

Однако осевое время - не ровная линия.  Человек обретает свою сущность в маятниковом качании:  проходя сначала через  отказ от Бога, упиваясь иллюзией вновь обретенной самости и своего могущества, вызванного “чудесами” новой своей игрушки - Науки. Пагубность и негативные последствия использования этой  “игрушки” Человек понял только к концу ХХ века, столкнувшись с глобальным загрязнением планеты. На него пахнуло  смрадное дыхание «Конца Времен»,  апофеоз эсхатологического времени, возникающий по причине потенциальной гибели  планеты из-за загрязнения окружающей природной среды. 

И тогда Человек вновь качнулся к Богу. Окончательное обретение Бога будет осуществлено в ходе предстоящей экологической катастрофы, где выживут только верующие в Бога люди. Однако она не является Концом Света, ибо до Страшного Суда человечество дойдет только после исправления последнего грешника на Земле. На мой взгляд, Страшный Суд - явление чисто духовное и  вселенское, поэтому наши земные мерки к Нему совершенно неприложимы.

В отличие от сатанинских сил, Человек обладает целостностью, ибо в нем есть два начала: одно ведущее к Греху, и  другое, ведущее к Свету. Присутствие в нем Божественного начала дает гарантию, что он может исправиться и попасть в Рай. В Ад, под землю,  будут ввержены силы дьявола, после того, как они будут изгнаны из человеческих сущностей. Собственно, они и так там пребывают, о чем свидетельствует советская история Кольской сверхглубинной скважины.                                                   

                                                  Г. НОВЕЙШЕЕ ВРЕМЯ:

Новейшей Время - это время от Экокатастрофы до Апокалипсиса, время окончательной победы сил Добра, Света, Справедливости и Истины в Человеке. Этому будет способствовать доминирующий в то время тип менталитета - “духовно-инновационная ментальность” с ее главной особенностью - творческим началом.

Подобное  время было предсказано в Библии, ибо на его основе возникло движение «хилиастов», верующих в тысячелетие Бытия человечества в Боге. Как и все в Библии, этот отрезок длиной в «тысячелетие» имеет не временной, а чисто метафорический смысл, не соответствующий бытовому пониманию времени.

   Спецификой Новейшего Времени является соединение эсхатологических представлений  и «осевого времени»: Апокалипсис настолько удален в некое «Прекрасное Далеко», что время можно вполне принять за бесконечно длящееся «осевое время».  Важно понять, что Страшный Суд и Второе Пришествие Христа на землю – это не конец времен, а начало принципиально другого «Духовно-осевого Времени». Назовем его «Постапокалиптическим Временем».

Последующая после Апокалипсиса  “Райская жизнь №2» описана в Библии в крайне неясных образах, поскольку она не интересовала носителей этого типа сознания. Таким образом, мы имеем дело с типично финалистским сознанием и жестко очерченным эсхатологическим временем, выбраться из рамок которого человечеству, якобы,  не дано.

Именно этот тип нормативного  мировоззрения торжествовал  в Средневековье, что породило многие несообразности поведения христианского человечества в это время, в частности, убийственные  Крестовые походы и  жесточайшую Инквизицию.

                              Д. ПОСТАПОКАЛИПТИЧЕСКИЕ ВРЕМЕНА:

Постапокалиптические Времена -  время, начинающееся после Страшного Суда и выводящее Человека  к «новой жизни» на  “Новой Земле”, получивших  такое название в Библии. По сути - это весь большой Космос (включая его духовный аспект), становящийся местом и временем духовно-физической деятельности деятельности нового постапокалиптического Человека. Там он обретает новый духовный и физический простор, чтобы стать подлинным сотворцом и соратником Бога в ходе  завершения 8-го дня творения.

Понимание специфики Постапокалиптических времен дано нам будет послед того, как мы перестанем разделять единство мира на Тот и Этот светы, когда Человек сможет спокойно преодолевать барьеры, которые из разделяют сейчас.

       1.7.  Этап российской истории – Киевская Русь:
                                        «Дремлю, и за дремотой – тайна и в тайне почивает Русь.

                                                          Ты и во сне необычайна, твоей одежды не коснусь».

                                                                                                                                     А. Блок

                              1.7.1. 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» (Лок. библ., № 13) 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. Лок. библ., № 14, 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.

                         1.7.2. 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 киевских правителей  (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.

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 сельских поселений прежде всего нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение  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.(См. Общая библ., № 9.)
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.

                                    1.7.3. 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.
                                    1.7.4. Двоеверие:  христианство и язычество: 

До принятия Владимиром Святым Православия князь, дружина и 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, где, по мнению ведущих эзотериков ряда стран, сегодня  хранится ныне даже сам  «Ковчег Завета».

                1.7.5. «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.

                                              1.7.6. 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 №  1.                             
	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 принимаем  полностью  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.
                    1.7.7. 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,    «убийство  тебе доверившихся» - страшный грех. 

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 «Поднебесной империи»  (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 рать 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  потом почти два века платила монголам дань («выход»).

1.8.  Состояние  славянского этноса – языческий этап:
                                        «Живую душу укачала, Русь, на своих просторах ты.

                                                   И вот, она не запятнала первоначальной чистоты».

                                                                                                      А. Блок 

Пришедшие на Русь в 1Х веке варяги даже не в лице Рюрика,  а в лице Олега и Игоря, просто воспользовались слабостью существующей  у славян 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, именно языческие народы: 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.



1.9.  Основной  тип поведения язычника – выживание в природе:
                                      «Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе увенчивать лучами гор верхи,

                                               Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем в вышине,

                                               Чтоб ты была росой, моя царица,  и падала на розы в цветнике.

                                               Чтобы тянулось, как жених к невесте, к прохладе свежей чуткое  тепло,

                                               И чтобы ликованьем нашим вместе вокруг всё зеленело и цвело».

                                                                                                                 Н.Бараташвили  (пер. Б.Пастернака)
                                              1.9.1. Мир язычника: 
Основная доминанта отношения язычника к Природе – возможность  выживания в ней. В отличие от современного человека, отгороженного от Природы миром цивилизации,  язычник  в природу непосредственно погружен, живёт собирательством её прямых даров или охотой на диких животных и рыболовством,  постоянно  адаптируясь к изменениям природы. 

Поэтому язычник, во-первых,  ценит и обожествляет Природу, приписывая каждому неизвестному её проявлению свой  духовный эквивалент, поэтому язычество  является «политеизмом», в отличие от монотеизма «религий Единого Бога»  или от методологического монологизма современной науки.  Конечно, холистические методы  изучения Природы и голографический взгляд на неё позволяют успешнее  пробиться к её внешней  сути, но  далеко пока не на уровне её подлинного духовного понимания  природы.

Во-вторых язычник природу любит, ибо она даёт ему все средства для существования. Эта любовь носит действенный практический характер, ибо в языческом сознании синтезированы  практические способы взаимодействия с природой. 

В третьих он природу использует  без вреда для неё, а отличие от цивилизованного человечества.
В четвертых, он природу по-своему изучает, наблюдает и фиксирует в определенных приметах, пословицах и поговорках её основные закономерности. 

В пятых, он её боится, в частности боится непознанных и непонятных для  себя   аспектов природы;
В шестых,  он её мифологизирует, то есть вступает с ней тесную духовную связь. Поэтому   языческий  тип  сознания  и называется  у нас «мифологическим».
                                1.9.2. Духовное удвоение мира природы:

Духовному удвоению мира природы у язычника способствует упомянутое уже обожествление Природы, желание увидеть за любым материальным проявлением Природы управляющий дух, иногда враждебный человеку, иногда выступающий как его ангел-хранитель. 
Необходимо различать две группы языческих (на примере славян) богов: «высшие» и «низшие»

 высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие, легко превратившиеся в богов  христианских;

 низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, не получившие в христианстве адекватной замены.
По некоторым, не подтвержденным до конца, изысканиям структура высших языческих  богов отражена  нами в следующей матрице:                      

                                                                                                                                 Матрица № 2.

	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. (Исключение – только Богородица).

По воззрениям современного оккультизма, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю, благодаря «солнечному ветру»,  не только физический, но и духовный свет.

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 девушки, живущие в воде;

 кикиморы - перерождения трупов женщин из-за неправедной смерти;

 домовые - духи дома, обитающие 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 людей своей воле;

 Баба-Яга - старуха, летающая в ступе с помелом,  пьющая кровь и вредящая людям.

               Более подробно об этом можно ознакомиться  по  книге (Лок. Библиография, №3). Мифологические  представления, по сути дела, отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения.

           1.10. Представление об энергиях  Бога:  «Энергия  Бога-отца»:
                                               «Свет небесный будет раздвинут пред душою и душу ту

                                                    Белоснежные кони ринут в ослепительную высоту.

                                                    Там начальник в ярком доспехе, в грозном шлеме звездных лучей,

                                                    И к старинной бранной потехе огнекрылых зов трубачей».

                                                                                                                                Николай  Гумилев


                        1.10.1.  Бог в Мифе (Дух природы)  (игра и ритуал):

               Как представляется Бог язычнику? Во-первых, как правило, во множественном числе. Язычник одухотворяет природу, наделяя каждое её проявление неповторимой духовной сущностью.  

Основным способом связи человека и Бога в языческой мифологии выступает «Игра» и «Ритуал». Это наиболее ясно, когда мы обращаемся к процессу социализации любого ребенка.  Именно игра – для него основной способ познания окружающего мира.

Человек в раннем возрасте и на ранних этапах своего Бытия познавал Мир и Бога через Игру, через активное своё участие в играх Природы. Он не разделял себя и Природу, поэтому «Игра» было для него «подлинным действием» всерьёз и надолго, а не иллюзией сценической площадки…

  Устойчивость этому мировоззрению придавал Ритуал, творимый, чаще всего, шаманами, волхвами и магами. С помощью Ритуала они наглядно демонстрировали, что «Духи Природы» - не  выдуманные сущности, они могут появляться перед изумленной публикой, как «Джин из бутылки» и производить весьма ощутимые психологические воздействия.

Ритуал соединяет мага и публику в единую систему, выполняя балансирующую роль между подсознанием публики и волевым импульсом творящего Ритуал мага.

         1.10.2. «Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»:

                          А.  Разновидности энергий Бога-Отца:

Наиболее адекватной  наша семизначная модель «стихий-энергий» выглядит при рассмотрении вопроса об  «Энергиях Бога». Мы  проанализируем в этой связи несколько его  аспектов, как они даны в Библии:

- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

- дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.

 (При подготовке этого текста использовался текст профессора Духовной Академии в Сергиеве Посаде А.И.Осипова – см. лок. библ., №15)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                Г. Вера – способ проявления силы божественных энергий:

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

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

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

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

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

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

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

                  Д.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:

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

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

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

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

                    Е. Энергетическое могущество Бога:

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

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

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

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

                      Ж. Сердце как орган восприятия божественных энергий:

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

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

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

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души, а точнее памяти многочисленных её реинкарнаций в ходе реализации её Бессмертия.
1.11. Доминирующее на языческом  этапе   мифологическое сознание:
                                «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.

                                               Пахнет яблоком и медом по утрам твой тихий Спас,

                                               И звенит за карагодом по утрам веселый ппяс».       

                                                                                                           Сергей Есенин
              1.11.1. Психологическая специфика мифологического сознания:
  Общее «океаническое сознание» язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно из Рода, которому он принадлежит. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе без связи с Богом, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности новый тип сознания – языческий, или, как мы его называли «мифологический» и «океанический».


Треугольник земного  Бытия (Человек-Социум - Природа) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Психология язычника такова, что он не может выделить себя не только из рода, племени, но из окружающего мира, который  «при Роде». Отсюда, скорей всего, и пошло само название «природа». «Мира» как такового у язычника нет, а есть «род»  (Социум) и все остальное  в Природе, пусть  существующее в нем самом, а не по отдельности.

 Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии. (Лок. библ. , № 16, с. 130-135).

В язычестве «Нижний мир» (мир  с природной составляющей) объединяется с «Верхним миром» (Миром, включающим духов и Бога) с помощью этого самого  «мы-сознания», главными носителями которого выступают  шаманы и волхвы. Они обладали  таким высоким духовным уровнем, что  первыми смогли оценить, как известно из Евангелия, само  появление Христа на земле,  и пришли поклониться младенцу-Иисусу в Вифлееме. В Библии их вела Вифлеемская звезда, хотя, возможно, работало и  их собственное чутьё. 

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Ты-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он - Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским началом, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. 

Вместе с тем, любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия  в итоге  синтеза Мужского и Женского. От нашего языческого прошлого нам остались многочисленные в степях каменные бабы, где гипертрофированный живот  подан как основное плодоносящее начало. Это тоже ПРИРОДА.


Написанное  «Логос-Слово», принимающее  лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо язычество - это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Письменное Слово» не получило своей фиксации в тексте, оно не занимает такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому любой «другой» психологически не осознается в этой культуре как «Ты», как Единый Бог. Отсюда языческое многобожие. Океанический  тип сознания  – это  «соборное, доличностное «Мы - сознание».

Психология целостности здесь на первом месте, как в отношениях с природой, так и в отношении с членами своего рода-племени. Язычник хорошо знал, что вне племени он – ничто, ибо один  существовать не сможет. «Изгоев» тогда почти не было.
Психологическая целостность этого типа сознания проявлялась и в том, что  когда язычник смотрел на представляемые группой шаманов или жрецов «духовные мистерии», он верил, что это все происходит на самом деле. Так поступали,  например, первые зрители  кинематографа, которые при просмотре  первого в мире  фильма «Прибытие поезда» бросались из зала из-за боязни, что этот поезд их задавит. 
По главному закону культуры ее важнейшие смысловые моменты всегда требуют «двойного подтверждения»: Мужское начало  должно быть подтверждено Женским и наоборот; аудиальная фиксация смысла (в звуке) должна быть подтверждена визуальной фиксацией ( в реальности, в рисунке или тексте); деятельность шаманов подтверждала существование «духов» и наоборот. Именно поэтому для шамана так важно завывание и игра в бубен, а на визуальном уровне, даже когда нет письменности – работает успешно и  цветовая магия.  Не случайно одежды шаманов всегда так пестры.
Можно утверждать, что пока «Слово» не было письменно зафиксировано в великих религиозных книгах человечества, типа «Вед», «Авесты», «Библии», «Корана» и других, религиозная духовная культура не могла вступить в свои права. Казалось бы,  устойчивость языческого (дописьменного)  сознания  подвергается в этой ситуации  большому  сомнению. 

Однако это сомнение входит в противоречие с тысячами лет существования языческого сознания на планете, ибо письмо было изобретено каких-то три тысячи лет назад. Нам представляется, что роль  письменного слов в дописьменную эпоху выполнял цвет. 

В  глобальной динамике культуры именно духовные  МИФы, а не материальная  Информация (в любой форме фиксации),  занимали  в древности  важнейшее место. МИФ психологически объединял членов одного рода в племя, в некоторую социальную общность, обладающую адекватными способами адаптации к вмещающей его природной среде.

Тонкое единство человека и природы  до сего времени  так поддерживается языческими племенами, что остаётся только ждать, когда цивилизованный человек поймет, что он далеко отстал от этих гармонических технологий единства человека и природы. Надо их изучать, ибо недолгое время им отпущено на Земле. 

Считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он владеет такой полнотой знаний о природе, какая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту целостности человека и  Природы, свойственную так называемой «Дикости». Помочь нам в этом сможет только целостная инновационная  психология, полное  понимание  Единства  Человека и  Природы.

Какие особенности «психологических фильтров» гармонии  можно считать при этом  главными?

а) стихийная целостность сознания и неспособность отделить  себя от Социума и Природы;

б) единство Рода-Племени  и Природы;

в) ощущение своей целостности во Времени (связь поколений через «культ предков»);

г) целостность в пространстве через связь Материи и Духа путем обожествления Природы.

Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, порой весьма глубоком и сущностном, понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), и одновременно на неспособности человека выделить себя из этой целостности, отождествиться с тем же Богом, осознать себя  отдельной личностью, а не частью Целого.
Однако  «Мы-сознание»  имеет высокий уровень психологической безопасности, прежде всего, из-за полной идентификации с Социумом – родом, племенем, общиной и т.д. Именно благодаря этой самоидентификации  психологическая безопасность современного человека может быть повышена в десятки раз, если мы осознаем основные психологические механизмы, на которых она в прошлом держалась.

Но для этого у нас  должна иметься  сама возможность подобной самоидентификации, знание её механизмов. Каковы же они?

Знание истории своей семьи, родового дерева своих предков нужно нам именно для подобной самоидентификации, ощущения связи себя с предыдущими поколениями.  Психологическое бытие в форме «Ивана, не помнящего родства», создает предпосылки для шизофрении и других невротических патологий. Оно готовит почву для дезинтеграции общества, которую мы ныне и наблюдаем  «во всей своей красоте». Главная психологическая беда современного человека  – фрагментация его сознания.

Мифологическое сознание держится на легендах, мифах, «преданиях старины глубокой». Но, выясняется, что они могут быть удивительно актуальны. Почему в Южной Азии, когда пришло с моря  в  декабре 2004 года  цунами, большинство населения погибло? Да потому что никто не верил, что подобное природное явление на  земле возможно. Никто не обратил внимания даже на массовый исход животных  в горы перед приближением волны. А вот те племена, которые имели легенды о бытовании подобных цунами на этой территории в древние времена, выжили, ибо сразу же сопоставили надвигающуюся опасность с той информацией, которую знали по своим собственным  легендам. И убежали в горы. 

Это не единственный пример важности актуализации языческой психологии в современном мире!  Полюбить природу, как язычник, чтобы заменить промышленное  насилие над ней на любовь, можно только в одном случае - возврате к целостности языческой психологии индивидуальной  психологии современного человека. Если это не возможно, не возможно наше продолжение в природе, ибо мы с ней – в самой крепкой связке!
  Одна из центральных особенностей этого типа сознания – его символический характер. Слово в нем очень часто не имеет прямого отражения в реальности, а общается с ней через символ, через двойное духовное содержание, скрытое в сложной  символике мифологем, тянущихся за этим словом.
Чтобы понять символический характер Мифа, надо хорошо понимать его отличие от Сказки. Последняя – всегда вымысел, а Миф – напротив чистая  правда, только через систему иносказания.  Это в  том числе и психологическая правда существования: человек чувствует себя тем зверем, с которым  язычник себя мифологически соотносит.
Кроме того, Миф – всегда поэтическая метафора, сложное образное построение, никогда не исчерпываемое прямым соответствием  реальности. В частности любое повествование в Мифе о Богах – это все духовная космология, это понимание космического мироздания.

                          1.12. Природа – многообразие природных миров:
                                       «Есть в русской природе усталая нежность, тревожная боль затаённой печали,

                                      Безвыходность горя, безгласность, безбрежность, тревожная высь, уходящие дали»…  

                                                                                                                                                                      К.Бальмонт

                                   1.12.1. Восприятие природы ребенком:

«Ребенок воспринимает природу не так, как взрослый», - эта идея не требует особых доказательств. Он воспринимает её непосредственно, «так, как она есть», минуя накопленные социумом исторические штампы, каноны и стереотипы восприятия, а также  созданные наукой СТАНДАРТЫ  понимания тех или иных явлений природы. 
Физическая наивность, с которой ребенок воспринимает мир Природы, имеет один очень важный положительный аспект, которого лишены и Наука и бездуховный Социум, - он её всегда  любит!» Любовное восприятие даёт ему возможность более адекватного понимания происходящих в природе процессов, более правильного их ощущения, чем у  взрослых, в том числе, как ни странно это звучит, правильней самой науки,  сильно детерминированной ограниченностью собственных методов познания. 

Этот процесс  имеет аналогию в отношении детей к Богу. В Библии много раз подчеркивалось, что детское отношение - самое верное, а Христос всегда просил приводить к нему детей и играл с ними. Он всем говорил: «Если не будете, как дети, не войдете в Царствие Небесное»...
Главное, что теряет взрослый, переходя через какой-то рубеж «наивности» - ощущение, что природа - живая, что она - равноправный партнер, соучастник процесса, а не «объект для отвлеченного познания, рационального исследования и переделки в чисто человеческом духе», не подозревающем о многозначности Природы в Божьем Замысле. 

Частично  это детское ощущение Природы могут выразить лирические стихи о Природе наших поэтов, например, Сергея Есенина:

 Несказанное, синее, нежное - тих мой край после бурь, после гроз.

 И душа моя - поле безбрежное дышит запахом меда и рос.

                          Или у Федора Тютчева:

 Есть в осени первоначальной короткая, но дивная пора,

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

       Наиболее точно у  Александра Пушкина: 

 Унылая пора, очей очарованье, приятна мне твоя прощальная краса!

 Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и в золото одетые леса.
Восприятие природы ребенком отражает определенные исторические слои сознания, в частности, её восприятие язычником. Современные язычники - дети не могут сами  рассказать нам о некоторых специфических именно для язычников аспектов понимания Природы, но мудрый взгляд на детей со стороны позволяет их вычленить.

              1.13. Культура МИФА – карнавальная архаическая  культура:
                                                      «Над черной слякотью дороги не поднимается туман.

                                                                 Везут, покряхтывая, дроги мой полинялый балаган.

                                                                 Лицо дневное Арлекина ещё бледней, чем лик Пьеро,

                                                                 И в угол прячет Коломбина лохмотья, сшитые пестро.

                                                                 Тащитесь, траурные клячи, актеры правьте ремесло,

                                                                 Чтобы от истины ходячей все стало больно и светло!»

                                                                                                                                      А. Блок   
                                     А. Культура древней Руси:

 Первым русским  церковным иерархом был митрополит Илларион,  известный также  как  незаурядный писатель, оставивший  потомству великую книгу «Слово о Законе и Благодати». Он считал, что  «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 текста  «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 (сам Игорь - яркий пример),  о 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 читателей, что произойдёт с Русью позднее -  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. Князь  Игорь, в конце концов, не только вернул свои земли, но и стал Великим Князем Киевским, правда, рано  умер на этом посту.  (См. об этом Лок. библ. , № 17)
                                                       Б) Карнавальная культура
Архаическая карнавальная культура русского народа носит целостный характер, ибо в ней переплетаются  различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни межпраздничной жизни  психологические неприятности.
К примеру,  вопреки традиционным для  русского народа православным обычаям на Руси сохранилась привычка до сего времени праздновать чисто языческий праздник Нового года, заставляющий человека изменять традиционному в это время Рождественскому посту. Церковь некоторое время пыталась бороться с этим обычаем, но видя бесполезность всякой борьбы, махнула на него рукой.

Не случайно именно в советские времена этот языческий  праздник отмечался всегда с таким размахом, ибо по духу они сближаются с язычеством. 
В древней русской традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась.  Очень важно, что сейчас  местные  традиции  возвращаются в регионы,  ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни также  необходимо, как ранее.  

Мифологическая  традиция хорошо описана в ряде исследований, например в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» ( №6).

1.14. Доминирующее искусство – фольклор, народное искусство:
                                  «Стойбище осеннего тумана, вотчина ночного соловья, -

                                                  Тихая царевна Несмеяна – родина прекрасная моя.

                                                  Знаю, что не раз лихая сила на глухой околице в лесу

                                                  Ножичек сапожный заносила на твою нетленную красу.

                                                  Только всё ты вынесла и снова над раздольем нив, где зреет рожь,

                                                  На пеньке у омута лесного песенку Аленушки поёшь…
                                                  Я бродил бы тридцать лет по свету, но сюда б вернулся умирать,

                                                  Потому что в детстве песню эту, знать и надо мной, певала мать».

                                                                                                                                     Дм.Кедрин
                                       1.14.1. Специфика  искусства Киевской Руси:

Древне-славянское искусство 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 расшифровывать  должным образом смысловое богатство, заключенное  в подобных текстах, ибо их познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, прежде всего, как  специфический способ познания. 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 творчества лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало 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) Древне-славянская 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 становились  сами  стилизации.

Сохранились 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 в известной песне сказано: «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.

Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей своей полноте и ужасе пока не осознали. Однако  грядут времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся.
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                          2. « Нормативная струя менталитета»:  
2.1.  Ведущий тип цивилизации – аграрная: земледелие и скотоводство:
                                                      «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 – прочески неясный, как откровение духов.

                                                     Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

                                                      Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть».

                                                                                                                                           Ф.Тютчев

 Спецификой российской цивилизации-культуры  на следующем этапе, получившем у нас название – Нормативного этапа развития,  является её религиозный характер, связанный в России в основном с  Православием.

А. Православие стало не только религиозной практикой, но и  сутью цивилизационной  жизнедеятельности русского  народа.
 Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием, например,  «монастырской колонизации» Руси было повсеместной 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, за исключением языческих вкраплений.  О православной 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 №3.                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                 
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При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова (См. локальная библ. № 1, 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 явства, 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,  отреченности от грешного мира  («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  самоутверждаться  как хозяину и ответственному деятелю   за состояние  Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются» в труде, получив на это послушание благословение 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 локальной  библиографии № 6.).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен 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. Формирование аскетического типа личности

 Московское Средневековье 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  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. Другие особенности религиозной цивилизации в России в эпоху Московского  Царства:

Доминирующий тип хозяйства в Московском Царстве – это земледелие и скотоводство. Конечно, большинство деревенских жителей занималось в ту пору  и охотой и собирательством. Кроме того, в России важным хозяйственным промыслом, кормящим многие массы населения,  было ремесленничество.

Необходимость перехода от этих архаических форм хозяйствования к новым – промышленно-техническим первым ощутил Петр. Ему, одному из первых,  стало ясно, что:

- необходима  перестройка в армии – создание регулярной армии, а не стрелецких полков;

 - структурная перестройка государственной власти в форме создания соответствующих  министерств (Коллегий);

- расширение роли науки в жизни страны (создание Академии наук);

- увеличение международных контактов.

Однако он совершил огромную ошибку, ибо провел эти реформы ценой вытеснения Церкви из соответствующих форм народной деятельности. В конечном итоге это привело к Октябрьской революции, что дало право Н. Бердяеву назвать Петра Первого первым «большевиком на троне».

                               2.2.  Социальный строй – феодальный:
                                                   «Россия, нищая Россия, мне избы серые твои, 

                                                              Твои мне песни вековые, 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».

                                                                                                                         А. Блок 
                  2.2.1. Новая политическая организация жизни в православной  России
Московское Средневековье – это типичный феодализм, хотя со своей социальной спецификой. Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (Лок. библиография № 5, стр. 331), 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 отличие от феодальной специфики европейских социальных общностей, в истории нашего народа ярко проявилось  тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума  во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена в присущем православию  сочетании «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого из них подтверждает в духовном 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 веруюших в Бога  людей и в их солидарности  в годину «тяжких испытаний».

Привыкнув кланяться перед друг другом перед исповедью, прихожане входили в особого рода «соборные отношения», которые помогали им коллективно выстаивать перед лицом всяких напастей: и военных и природных…
2.3.  Доминирующая религия – монотеизм: буддизм, христианство, ислам:
                                «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 терпения, смирения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

                                                                                                                                                               А.Пушкин
        2.3.1. Христианство: время Божьего Сына (молодость человечества):
Особую  схему взаимоотношений человека и природы, человека и Бога, людей между собой задало Христианство, как одна из наиболее продвинутых религий, поклоняющихся  Божьему Сыну.

Явления природы в Христианстве  никогда не обожествляются, поскольку задано четкое разделение между Творцом и «тварью», то есть,   всеми сотворенными Богом сущностями. Христиане хорошо понимают, что глупо поклоняться следствию, когда первична причина. И хотя мы окрестили эти времена, как «время Божьего Сына», Бог – Отец, Бог – Творец не стал играть меньшую роль в этой религии, поскольку она покоится на идее Троицы – «нераздельности и неслиянности:  Отца – Сына - Святого Духа». 

При этом совершенно очевидно, что каждая эпоха выдвигает в качестве доминанты одну из ипостасей этой Троицы: время Отца – язычество, время Божьего Сына – Христианство, время Святого Духа – современность. Почему так происходит?

Наша модель Духовной системы, как единства полярных противоположностей (Отец–Сын) с балансирующей роль Святого Духа,   легко объясняет эту проблему.  Современная Эпоха, которой мы приписываем доминанту Святого Духа,  отличается крайней неустойчивостью с такими вот возможными   вероятностями:

- глобальная природная катастрофа;

 - падение на землю космического тела, вроде гигантского  метеорита;

- война Севера и Юга с потенциальным взрывом ядерной бомбы.

В этих условиях именно Святой Дух, обладающий всеми  возможностями сбалансировать возникающие полярные противоречия,  выйдет на первый план, как и сама природа Духовности станет центральной для правительства.
 А что вышло на первый план в «Эпоху Сына»? Идеалом для нас стал образ страдающего за весь человеческий род Христа, спасающего нас своей Любовью. Если на «Времени Отца характерным механизмом связи человека с Богом является «страх Божий», то в Христианстве на первый план выходит «Любовь» - универсальный космический механизм решения всех проблем.

Почему божественные установления: «око за око», «зуб за зуб» были приемлемы в эпоху язычества? Потому, что о том времени мы вспоминаем как о «Золотом веке», который сменился «Серебряным веком», а ныне приходит «Железный век».  Законы Моисея играли больше роль устрашения, нежели, чем были  постоянным правилом  жизни. Время было такое, что применять очень часто в реальности эти установления не было особой  необходимости. Они могли достаточно эффективно действовать в качестве «жупелов страха».

Чистая природа  планеты сама работала на сопротивление катаклизмам, обеспечивала выживаемость населения. В эпоху Христианства одной Природы  для решения всех проблем стало уже мало. Надо было породить внутри самого человека механизм поддержания Жизни. Такими механизмами стали «Любовь» и «Сострадание». 

Положение усугубилось в наше время, но об этом позже.

Но какую роль играет в Христианстве Женщина? Это становится ясно, если мы оценим роль в этой конфессии  Матери Христа  - Девы Марии – Богородицы:

1. Покров Богородицы над Россией – залог нашей всемирной миссии;

2. Увеличение количества мироточивых икон  и скульптурных изображений Богородицы во всем мире;

3. Образец Любви Матери к Сыну ( Христа и Марии ) – христианский идеал на все времена;

4. Явление Мадонны (Богородицы) людям (в поселках Фатима, Гарандаль и т.д.);

Все эти факты неизгладимо свидетельствуют, что Женщина (а Богородица – идеал Женщины) не только не потеряла своей роли в Христианстве, но  занимает  в нем всё более и более устойчивые позиции. 

2.4. Вид экономики – соединение архаической и аграрной:
                                                « Над этой темною толпой непробужденного 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, -

                                                                      Что их излечит, кто прикроет? – ты, риза чистая Христа!»

                                                                                                                         Ф.Тютчев

              2.4.1. 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 автора) - 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  - 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  не 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 районов 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!
                                   2. 4. 2. Соединение архаической экономики с аграрной:
Реальное хозяйствование в то время, естественно, не было  чисто аграрным. В деревне люди всегда (вплоть до нашего времени) опирались ещё и  на примитивное хозяйствование, выражающееся в собирательстве грибов и ягод, охоте и рыболовстве.  

Природа, пока человек не сведет её под корень, как в своё время была сведены на нет  степи  Сахары, готова делиться в разумных размерах своими дарами, предоставляя человечеству возможность выживать, но в ограниченных определенными демографическими  рамками пределах. Как показал Л.Н.Гумилев, жизнь и смерть этносов также подчиняется естественным природным закономерностям. 
Это экономика, в которой доминирует   примитивное сельское хозяйство и собирательство, на наш взгляд, еще будет востребована в условиях глобального катаклизма, когда промышленная цивилизация прикажет долго жить, а человечеству останется в прокормлении надеяться только на  окружающую природу и на аграрную экономику в рамках своих приусадебных участков.
После серьёзных экологических катаклизмов на земле, в частности после «Малого ледникового периода», имевшего место в Средневековье, человечество всегда начинало именно с этого типа экономики. В Грядущем, хотя бы на время,  нас ждет нечто подобное. 
2.5. Доминирующий тип поселения – небольшие города-крепости и  сельские поселения:
                                                    «Среди дубравы блестит крестами храм пятиглавый с колоколами.

                                                               Их звон призывный через могилы гудит так дивно и так уныло.

                                                               К себе он тянет неодолимо, зовет и манит он в край родимый, -

                                                               В край благодатный, забытый мною, - и непонятной томит тоскою.

                                                               Молюсь и каюсь, и плачусь снова, и отрекаюсь от дела злого.

                                                              Далеко странствуя мечтой чудесной, через пространства лечу небесные,

                                                              И сердце радостно дрожит и тает, пока звон благостный не замирает».

                                                                                                                                                         А.К. Толстой

                                         2.5.1.  Единство  двух типов поселений: посад и деревня
Победа Православия  в России, прежде всего, в городах, объяснялась в ту пору очень просто: именно там  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 и   в своих  поместьях храмы.
Киев уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, по которой,  сжигая всё  вокруг,   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много строилось 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, как ни странно,  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 бедных 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, сельскохозяйственные угодья, 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 местообитания», 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, так и  не смогли взять  Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости 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.

                                              2.5.2.  Специфика сельского поселения в экстремальный период:

Сельская популяция, как показывает  анализ,  лишена городских недостатков, если не совсем, то хотя бы частично.

Конечно,  сельское поселение не способно полностью  спасти нас  от климатической катастрофы, но, если оно в ходе её выжило, у него больше шансов, чем у городского населения  оправиться от печальных последствий.

 Разрыв ресурсных сетей для деревни важен только в плане работы электросетей, все остальное  - не так страшно. Тепло и еда в доме будет, если есть дрова и печка, канализация сельскому дому не нужна -  своя есть. Есть и свой водопровод в виде колодца прямо во дворе. Хуже будет тем, у кого артезианские скважины; электричества, чтобы работал насос, к сожалению,  некоторое время  не будет.  Поэтому этим людям необходимо срочно подготовить страховочный вариант – возможность доставать воду из скважины с помощью веревки с ведром воды или с помощью автономной электростанции, например на керосине. 
   У сельского дома есть вокруг земля, которая может поставлять сельскому населению материальные ресурсы, необходимые для выживания, пусть аскетического, но выживания в экстремальных условиях. Город таких запасов иметь не будет, ибо    в городе очень мало  продуктов, которые  можно  сохранить без холодильника, когда электричество не работает.   Сельский дом имеет свой ледник в подвале, способный выручить и в этой ситуации. 

Важнее всего для деревни оказывается в выигрыше духовный фактор. Именно крестьяне не потеряли общинного духа, традиции оказания помощи друг другу, когда сосед попадает в трудное положение. Вы заметили, что в русской деревне принято здороваться даже с незнакомыми людьми, что совершенно не типично для города. 

В дальнейшем мы расскажем о «Матрице натурального обмена», которая на селе  может служить эффективным инструментом самоорганизации жизни сельской общины в экстремальных, да и в обычных,  условиях.  

Конечно многие, из проблем,  возникших в условиях Экстремальной Ситуации, будут актуальны и в деревне, но они будут протекать там много мягче, оставив населению большой шанс для выживания. 

У сельского населения в условиях Экстремальной Ситуации есть еще одно важное преимущество перед городским населением – здоровый образ жизни. Оно не так привязано к сложившейся в городе парадигме медицины, когда все болезни лечатся только химическими лекарствами или операциями.

Упор на  лечение травами, которые в обилии (в отличие от химических лекарств) может поставлять окружающая природа,  может стать спасением в условиях, когда медицинские учреждения и аптеки перестанут работать. 

                                            2.6. Этап мировой истории – Средневековье:
                                                     «Эти бедные селенья, эта скудная природа,
                                                      Край родной долготерпенья, край ты русского народа!

                                                      Не поймет и не отметит долгий взор иноплеменный, 

                                                      Что   сквозит и тайно светит в красоте твоей смиренной.  

                                                      Удрученный ношей крестной, всю тебя, земля родная,

                                                      В рабском виде Царь Небесный    исходил, благословляя».

                                                                                                        Ф.Тютчев

Средневековье, как уже говорилось,  занимает важнейшее место  как этап мировой истории. Это один из самых жестоких по отношению к человеческой жизни  этапов человеческого бытия, но в то же время – все основные элементы духовной системы человечества  именно в то время  сложились и приняли соответствующий вид:

-  поимели окончательное оформление монотеистические религии (например, Ислам);

- религиозная культура и искусство обрели  в ту пору  классический период своего расцвета;

- эзотерическая духовность (мистика) и эзотерическая наука (алхимия) получили самый мощный допинг своего развития именно в это время;
- в результате исчерпания плодородия почвы  хозяйственную эстафету начала перенимать техника, пока еще довольно примитивная;
- именно в это время окончательно оформляются последние этносы, построенные на строго национальной основе, затем последуют федеральные формы бытования этносов;

-  именно в Средневековье были проиграны все основные социальные роли человека, позднее Театр Истории давал  только «римейки  и инсценировки» (пример – пьесы В.Шекспира).
  Более подробно средневековую специфику истории  мы проанализируем на примере Московского Царства.
2.7.  Этап российской истории – Московское Царство: 
                                      «А в ногах у постройки торговая площадь жужжала, 

                                                        Таровато кричала купцам: «Покажи, чем живешь?»

                                                        Ночью подлый народ до креста пропивался в кружалах,

                                                        А утрами истошно вопил, становясь на правеж.

                                                        Тать, засеченный плетью, у плахи лежал бездыханно,

                                                        Прямо в небо уставя очесок седой бороды.

                                                        А в московской неволе томись татарские ханы,

                                                        Посланцы Золотой, переметчики Черной Орды.

                                                        И над всем этим срамом та церковь была, как невеста…»

                                                                                                                          Дм. Кедрин.    

                                          2.7.1. Куликовская  победа

Мы склонны разделить точку зрения, что именно  Куликовская битва  заложила начало русскому этносу и величию  русской цивилизации. 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, доминировали монголы. 

Непосредственно самой  битве предшествовал национальный прорыв («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 патриотический  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 (Литве и псам-рыцарям)  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 со 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 Александра Невского: большая часть русских земель была уже тогда разрушена   татарским погромом, а богатые новгородские и псковские земли они  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, - Московской земли;

 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.

    Всё это вместе взятое ставит  эту битву в ряд первейших событий в истории нашей страны, что и находит отражение в постоянном отмечании юбилея этих событий в наши дни.



                   2.7.2. «Симфония» Церкви и государства:

Исходной точкой поворота славян к Православию, было формирование языческого славянского менталитета с Троебожием в  своей основе... А в дальнейшем язычество  прошло  на Руси 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», сформировавшего новый тип православной  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 всё сельское население.  Селяне 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?»), подкреплённая 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 течении всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена было не так плохо, как сейчас принято считать. Но «Историю»  потом писали «либералы-победители»).

В этом единстве державы и церкви проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России. Это говорит о том, что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству, а не к современной либеральной практике, когда церковь от делена от государства. 
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». (Лок. библ., № 2, 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».

.

           2.7.3. 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.

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, совершенно невозможна 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

                                        2.7.5. ЦЕРКОВНЫЙ  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 книгам 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. №2,  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». (Лок. библ., №2 , 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 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?

И собор этот 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». ( См. об этом  в Лок. библ. , № 3., стр. 508) 

            2.7.6.  Торможение на этапе Нормативного сознания:

                       А. Недооценка науки в ходе «нормативного понимания» мира:
  Если в  эпоху Возрождения имела место явная переоценка роли науки в мире, то  в Средневековые времена на  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 правильно  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. 



2.7.7. Российская «Перестройка» Х111-Х1У веков: татаро-монгольское  иго


Сущностью этой “второй Перестройки” в русской истории была адаптация страны к новым условиям бытия в ситуации татаро-монгольского ига с постоянным стремлением это иго сбросить.


На факторы смуты оказались  до обидного  хорошо знакомыми: 

-  тяжкая иностранная агрессия, обостренная ошибками русских князей, не понимавших татар и озлобляющих их своим поведением;


-  политическая нестабильность, вызванная борьбой двух городов Москвы и Твери за великокняжеский престол и расцветом феодальной раздробленности;


-  кризис Церкви: наличие трех митрополий (Киев, Владимир (потом Москва) и Галич на Западной Украине;


-  духовный кризис, окончившийся выбором  князя А. Невского  ориентации не на западных  католиков, а на Восток - Орду;


-  резкое изменение (ограничение) территории, вследствие того, что вся Южная Русь лежала в развалинах из-за татаро-монгольского нашествия.


-  экономическая разруха, вызванная массовой миграцией населения с Юга на Север.


Но на фоне этого традиционного для Великой Смуты “нестроения” мы видим взлет монастырской культуры, выразившейся в ускоренной монастырской “колонизацией” Руси, предпринятой по настоянию видного духовного светоча  страны – монаха  Сергия Радонежского. Монастыри сыграли в истории страны выдающуюся положительную роль, будучи одновременно и духовными, и хозяйственными, и культурными, и оборонными центрами.


 Там писались летописи, там издавались книги, там люди скрывались под защитой толстых стен во дни вражеских напастей, там расцветали ремесла и прикладное творчество, там монахи учили местное население  экологически правильно хозяйствовать, сохраняя  равновесие с природой, в конце концов продовольственные запасы монастырей спасали население во дни голода и бедствий.


По мнению Л.Гумилева, великорусский этнос получил именно в это время пассионарный толчок, таким образом, а поскольку по теории этого ученого на жизнь этноса отпущено 1200 лет, у нас в запасе еще не менее пяти веков,  в течение которых еще будет жива Россия. Думаю, что этот вывод весьма сомнителен, ибо История настолько убыстрилась, что все старые сроки и понимание периодичности исторического процесса должны быть пересмотрены в сторону  их сокращения.


Наряду с Сергием Радонежским  необходимо повторно  назвать имя еще одного героя России -  Александр Невский. На плечи этого человека лег тяжелейший груз духовного выбора за всю страну: пойти в единстве с людьми одной христианской веры (католиками) или изменить им, примкнув к нехристям-татарам. И Александр совершил абсолютно правильный, но тяжкий для христианина выбор, избрав ориентацию на татар. Для этого надо было обладать и духовной силой и личным мужеством.

Но надо иметь в виду, что в ту пору Золотая Орда была весьма веротерпимой  и уважала все конфессии. Обложив  покоренную Русь данью, она освободила от необходимости давать “выход” священников, церкви и монастыри, почему  они и окрепли в ту пору. Это только через сто лет татары стали мусульманами.


Конечно, это был не только духовный, но и политический выбор. Орда был сильнейшей державой того времени  в военном отношении. “Великая замятня” в ней началась много позднее. Поэтому, став вассалами Орды, русские могли рассчитывать на воинскую помощь   татар во всех опасных столкновениях с врагами с Запада: сначала с немцами, а потом с Литвой, которая постепенно прибрала к рукам всю оставшуюся после татар свободной территорию Южной Руси.


И татары исправно служили своим данникам, когда им была нужна воинская помощь, например, татарский отряд, помогавший русским в битве при Грюнвальде, обеспечил победу над объединенным рыцарским войском, где был собран цвет всего рыцарства тогдашней Европы. Во многом и битву на Куликовом поле русские выиграли благодаря воинской выучке татар, перешедших на службу к русским князьям, когда в Орде начались религиозные гонения на всех, не принявших Ислам.


Русские строго хранили верность своим “царям” - ханам Золотой Орды. Не многие понимают, что даже на Куликовом поле Дмитрий Донской выступал не против Орды, а за нее, ибо Мамай был узурпатором, незаконно захватившим власть у наследника Чингизхана - Тохтамыша. А когда через два года Тохтамыш, обиженный, что Москва не платит дани, сам пришел на Русь, Донской сбежал от него в Кострому, оставив Москву  татарам. И это не из-за трусости, а из-за специфики тогдашних вассальных отношений.


Каков же результат “конвергенции” русских и татар в “смутные годы” Х111-Х1У веков России? Можно сделать два вывода. Первый: Россия спасла Европу от татаро-монгольской оккупации,  смягчив  собой негативное  влияние татар на Европу. И второй: в результате этой “конвергенции” мы заболели “восточно-деспотическим синдромом”  жесткого администрирования, принятого в Золотой Орде, вся жизнь которой строилась на жестоких законах “Ясы” Чингизхана. Даже режим Сталина - это копия татаро-монгольских порядков, где вся система управления была построена на постоянном пролитии крови и отсечении голов непокорных.

  2.8. Доминирующее состояние российского этноса – молодость и бурное развитие:
                                               «И вот, сокровищем владея, иду на православный свет

                                                                Я к 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

                                               2.8.1 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»,  (См.  в Библ. , № 5,  стр. 331) 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»

                                                      2.8.2.  «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.

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.
Именно  казакам Россия обязана ростом почти в десятки раз своей территории, присоединением Сибири и Дальнего Востока. Как уже отмечалось, за  этим присоединении скрывалась  своя тайна: Сибирь и Дальний Восток достались русским, а не китайцам, ибо такое местоположение  Россия имеет мистическое предназначение в мире.

Контуры этого предназначения раскроются лишь с приходом Глобального Катаклизма.

                         2.8.3. Мессианское предназначение России: 
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 глобальном катаклизме, так как  по официальной статистике в ней сохранилось наибольшее количество "экологически чистых" территорий - 11 %;


-       Крах “Долларовой Пирамиды” не столь сильно  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 открытия  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.,  № 7 в Локальном  списке  литературы раздела );


 -     Россию не в такой степени поразил духовный кризис, как передовые страны Запада, ибо стихия потребительства, вытеснившего Духовность, не свойственна 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 Глобальной  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 Глобальному  Переходу. Она достаточно  знакома кругам русской интеллигенции, поэтому сам ход  процесс Перехода в России будет совершен гораздо  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, пока  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 Глобального  Перехода.

      Именно в России будут 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 выживания 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. В отличие от них сегодня в наших церквях наблюдается приток верующих, а там храмы закрываются сплошь и рядом. 
     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 решения проблем для всего мира.  И он связан с созданием нового типа  "неэкономической цивилизации", где двигателем экономики будут не деньги, а энергетика  нового типа, включая духовную энергетику. 
      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  прошедшим 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, духовному  самостоянию в мире; 


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


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  только в экстремальной ситуации Перехода.

                           2.8.4.   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 духовных систем, 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 обычного процесса принятия решений. А в таких условиях принять адекватное решение вряд ли возможно.

Обеспечение  принимающих решение  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 нарастанием 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 и о нападении на башни-близнецы в Нью-Йорке.  Но соответствующих решений принято не было, может быть, потому что финансовые средства были уже  потрачены на различного типа войны.
 Когда   деньги на спасение  уже  потрачены,  правительство  делает  вид, что этот прогноз фальшивый. Кстати, в том прогнозе есть и предсказания смертоубийственного землетрясения в Калифорнии, посмотрим, как это оправдается в будущем…
Великое призвание России прозревали в грядущем  не столько социальные аналитики, сколько её  великие поэты. 
2.9. Основной тип поведения населения  – следование религиозным нормам:
«О, Боже мой, благодарю за то что дал моим очам

Ты видеть мир, Твой вечный Храм, и ночь и волны и зарю..

Пускай мученья мне грозят, благодарю за этот миг!

 За все, что сердцем я постиг, о чем мне звезды говорят.

Везде я чувствую, везде Тебя , Господь, - в ночной тиши,

И в отдаленнейшей звезде и в глубине моей души.

Я Бога жаждал и не знал, еще не верил,  но любя,

Пока рассудком отрицал, - я сердцем чувствовал Тебя!

И Ты открылся мне: Ты - мир. Ты - все. Ты - небо и вода,

Ты - голос бури, Ты - эфир, Ты - мысль поэта, Ты - звезда.

Пока живу , Тебе молюсь, Тебя люблю, дышу Тобой,

Когда умру, с Тобой сольюсь, как звезды с утренней зарей.

Хочу, чтоб жизнь моя была Тебе немолчная хвала,

Тебя за полночь и зарю, за жизнь и смерть - благодарю!»

                                            Дм.Мережковский
          Доминирующий тип поведения населения  в эпоху Московского Царства – следование нормам религии. Верующий человек начинал каждый свой день с молитв и любое дело: от обеда до пахоты делал, только  благословясь в Церкви. Нам, прошедшим через испытание атеизмом советских времен, совершенно не понятно это абсолютное доверие к Церкви и Богу, которое царило в душе верующего человека. 
        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. 

             2.10. Доминирующее представление о Боге: Бог-Сын:
                                          «Солнце близится к притину, слышно веянье конца.

                                                             Но отрадно будет Сыну в Доме Нежного Отца.

                                                             Не томит, не мучит выбор, что пленительней чудес?

                                                             И идут пастух и рыбарь за искателем Небес». 

                                                                                                                                      Дм. Мережковский
                                      2.10.1. Бог-Сын:

Если в Ветхом завете доминирующей основой является Бог-Отец (Яхве – у евреев), то в Новом завете центральной фигурой становится Бог-Сын. Именно великая крестная жертва Христа спасает людей от тотальных грехов и подаёт надежду на спасение в загробной жизни.

Христос в Евангелии  прямо говорит, что к Богу-Отцу никто не может теперь прийти помимо Его. Что это означает?  Христианский треугольник, называемый Троицей, поворачивается к каждому человеку своей вершиной, в которой распят на кресте Христос. 
Троица при этом не меняет своей внутренней сущности, но Бог в наших глазах принимает  не форму  Высшего Абсолюта, абстрактного и осуществляющего Страшный Суд Бога-Отца, а личность   близкого нам,  страдающего Человеческого Сына, мучения которого доходят теперь до каждого сердца. Не Божий гнев, а милость и любовь Бога к людям становятся сутью взаимоотношений Человека и Бога. 
Такая богословская постановка  вопроса вывела религию из узких и локальных еврейских рамок и сделала христианство  универсальной религией, объявшей за короткие три века полмира.
                                              2.10.2. Бог в Норме (Голос Совести)  (обряд и догма):

Верующее человечество осознанно смотрело на ритуалы и обряды церковного христианского бытия не изнутри, как язычники (через подсознание),  а как равноправные участники Обряда, ради которых он по существу и производился.

Каноны христианской (или любой другой монотеистической религии) становятся для верующих частью их сознания, по сути, доминирующей частью. Вера в религиозную догматику своей конфессии служит для них психологической необходимостью, ибо помогает выживать сегодня, объясняет «вчера» и приучает с надеждой относиться к «завтра».

Только для поверхностно знакомых с основами любой религии людей «обрядоверчество» исчерпывает всю её сущность. Нет, религия всегда много больше подобных толкований, ибо на высоком уровне развития она требует от верующего не просто соблюдения догмы и канонов, а  просит постоянного духовного самосовершенствования и приближения  к  пониманию  религии на уровне диалога с  Богом. 

Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его собственная Совесть. Он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!

                       2.11. Православное, религиозное сознание народа:
                                                               «В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть,

                                                                                                  Одну молитву чудную твержу я наизусть.

                                                                                                  Есть сила благодатная в созвучьи слов живых

                                                                                                  И дышит непонятная, святая прелесть в ннх…

                                                                                                  С души, как бремя скатится, сомненье – далеко,

                                                                                                  И верится, и плачется, и так легко, легко!» 
                                                                                                                                                                                       М. Лермонтов
   2.11.1. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения:

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы Православия, ибо они удивительным образом в ядре концепции совпадали. Исторически это произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси.

Но, именно благодаря этому, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стало формирование языческого славянского менталитета, в основе которого лежало Троебожие, хотя называлось тогда  ТРИГЛАВОМ. 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 нашим выдающимся святым, монахом  Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою могучую силу и огромные  возможности. Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, 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 ощущаю   Логос-Слово.

Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...

Я в  целостность гляжу их  зримо, и в  нежность, полную услад.

Но наблюдаю за собой: как сам я «Троице» внимаю, 

Как «горний мир» воспринимаю, как с бытом  грешным  чаю бой...

Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.

Пусть не доволен я собою, но мой теснится дух  от 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:

 «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 военному начальнику;

 «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?»), подкреплённая 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 отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту книга монаха Сильвестра «Домострой»,  посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

 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 самым важным делом  в мире;

 принцип: «община начинается с семьи»,  «другого способа её крепления нет!»;

 братское сотрудничество в любом деле.
                      2.11.2. Психологическая специфика нормативного  «Не-мы сознания»:

Рассмотренная в предыдущей главе  психология «сознания  язычника» является типичной родовой психологией. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, которую можно обозначить культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

Происходило выделение Человека из Природы, в процессе которого Человек смог ощутить свою «богооставленность». Для её  компенсации ему были даны  великие божественные откровения, зафиксированные в первых письменных памятниках человечества, начиная от «Вед» вплоть до «Корана». Все эти памятники были фиксацией различных граней  (теологических, этнонациональных и социокультурных) нормативной информации, существенно необходимой человеку, чтобы выжить в новых условиях распавшегося родового строя и потери объединяющей людей психологии  «Мы-сознания».

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознание» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно строится поначалу лишь на страхе перед впервые  осознанным присутствием Грозного Единого  Бога. По сути, вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (нравственную этику поведения) своей личной тактикой. Они подчиняются ей только из-за страха перед  возможностью попасть в Ад  после смерти.


Треугольник земного «Бытия» (Мир – Человечество –Человек) становится вертикалью в Небо, поскольку «Человечество», «Мир» и сам «Человек» располагаются на одной прямой, упирающейся в треугольник «Инобытия». Материальное воплощение этого стремления в Небо осуществляется Церковью как единственной социальной системой, способной реализовать его. Она берет на себя функцию презентации Абсолюта и Инобытия  в нашем  физическом мире «Бытия».


В классическом варианте нормативного «Не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас, прежде всего, с «Ты-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово и единство с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) становится  способным обратиться к Богу на «Ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. Страх там поглощает всё. Духи политеизма е имеют антропоморфного вида, они всегда или синтез со зверьми, или только одни звери.
Специфика «Ты-сознания» реализуется в диалоге, а там без «Ты» собеседника, к которому ты в диалоге обращаешься, обойтись невозможно.

Доминанта письменного Логоса, царствующая в нашей психологии при нормативном сознании,  еще не означает Второго пришествия  Иисуса Христа. Это еще лишь предожидание Мессии,  дышащее  в книгах Ветхого Завета. Психология нормативного сознания свойственна, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

Обращение к Богу становится личным, но это всегда маневрирование  «на грани неверия», которое прекрасно выражено в строчках Ф.И.Тютчева:
                                 «Я верю, верю, верю! Боже мой, приди на помощь моему неверью».
Психологии  нормативного сознания всегда свойственно сомневаться и испытывать крепость своей веры, поскольку у него нет прямого контакта с Богом, а только через письменный текст или через посредника – Церковь. Поэтому «Не-мы сознание» всегда тесно связано с Обрядоверием. 

Носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний письменный «Закон», Он не снисходит сразу  как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые,  прорывающиеся к более высокому типу духовного сознания. Для его достижения нужен подобный подвиг «личностного свидетельства» Любви,  нужна личная жертва,  как у отцов Сергия Радонежского  или Серафима Саровского.

Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «Не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем, оба первых типа сознания («Мы-сознание» и «Не-мы сознание») имеют рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» одновременно  место «Я» и «Ты», он наиболее духовно актуален.


Однако в социальном плане эти два типа сознания еще не личностные, скорее «соборные» («Мы» и «Не-мы»), ибо личностной этап духовного развития еще нужно обрести. Именно поэтому в самой продвинутой религии - христианстве «личностной план» так важен для полного духовного обращения христианина. Но это уже специфика «Я-сознания».

Как отмечалось в древних книгах,  ЗАКОН  тогда был еще  только безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общности «постепенно испарялась» и «проходила», ибо была строго   ограничена психологическими возможностями личности вмещать полноту информации об окружающем мире.
Появление и разрастание городов свидетельствует о выпадении  человека из психологической целостности «малой группы», где все друг друга лично знают.  В городе такое уже не возможно, поэтому   города и  стали в наше время скопищем порока и бездуховности. Люди перестали стыдиться друг друга. Урбанистическая анонимность  очень эффективно  помогла им  при  этом.

Безличная психологическая сила ЗАКОНА  преодолевается только БЛАГОДАТЬЮ, иным механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

Какие механизмы психологической устойчивости являются наиболее адекватными для описываемого «Не-мы-сознания»?

Во-первых, опора на священные тексты,  к которым ты приобщен и их исповедуешь;

Во-вторых, ощущение поддержки Церковью, поскольку ты не только читаешь священные тексты, но и оцерковлен, включен в систему «Обрядоверия»;

В третьих, ты существуешь не автономно, а в системе церковного прихода (инвариант малой группы), с которым ты связан тысячами не только духовных, но и социальных и психологических  связей.

Нормативное сознание также метафорично и символично, как и мифологическое сознание, но «Вселенная символов» в нем много более точно очерчена. Для христиан – это Библия, в основном – Евангелие. Для мусульман – Коран, для индуистов  - Веды, и т.д.
Таким образом, «Мы-сознание» и «Не мы сознание» - выступает как соборный тип сознания, ориентированный духовно на коллективное сознание, последующие этапы его развития уже свидетельствуют о внедреиии личностных механизмов сознания.
                2.12. Религиозное восприятие  Природы:

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

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

Когда росой обрызганный душистой румяным вечером иль в утра час златой

Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

Когда студеный ключ играет по оврагу и, погружая жизнь в какой-то светлый 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, и в небесах я вижу Бога.

                                                                                                                    М.Лермонтов
           2.12.1. Экониши Природы:

В сравнении с язычником главное, что изменилось в понимании природы верующим человеком – это восприятие природы  во всем её  неограниченном многообразии, как говорят экологи,  – во всех возможных «эконишах Природы»:
1. Пустыни – это области, где уровень испарения воды  пре восходит уровень выпадения осадков. Их разновидностью являются полупустыни, где влаги хватает на появление скудного количества растительности. 

Чаще всего они появляются там, где окружающие их горы, роза ветров или другие факторы препятствуют образованию облаков. Большинство пустынь расположены далеко от моря и влажный морской воздух их не достигает. В пустынях существует значительный перепад между дневной и ночной температурой. Поэтому большинство обитателей пустыни: змеи, насекомые, грызуны, обитающие в подземных норах,  приспособились  к этому обстоятельству. Ночью они выходят на поиск пищи, а днем – спят, зарывшись  глубоко в землю, или в песчаные барханы.

2.  Тайга – хвойные леса северного полушария, которые широкой полосой протянулись по территории России, Скандинавского полуострова и Канады. Обитатели тайги приспособлены к жизни в условиях сильного сезонного колебания температур: зимой и летом. Температуры колеблются с амплитудой почти в полсотни градусов. Разнообразие растительности там не большое – в пределах десятка видов: наиболее часто встречающиеся – ель и сосна…  Животных, способных жить при теплом лете и холодной зиме не так уж много – белки, медведи, волки…

   Там много насекомых, но птиц не так много. Летом они прилетают, а зимой – отправляются в теплые края.  

1.  Леса – в данном случае речь идет о лесах умеренного пояса, простирающихся между 30 градусами северной широты и 60 градусами южной.  Растительность в них, чаще всего,  в северном полушарии – листопадная: дуб, ясень, береза, клен, ольха и т.д., а в южном полушарии – вечнозеленая растительность. (См. локальная библиография, № 4)
Сезонные перепады температур в этой зоне не великие – в пределах десяти градусов, что обеспечивает огромное разнообразие фауны и флоры, насекомых и птиц.

2.  Джунгли -  вечнозеленые леса южных широт (тропиков и субтропиков) с высокой влажностью климата.  Поскольку там не ощущаются сезонные изменения температуры, высокая продолжительность светового дня, это создаёт блестящие условия для развития разнообразных животных, птиц и насекомых.  Этому же способствует большое разнообразие пищи – деревья там, как правило, плодоносят круглый год. 

3.  Степи и саванны  - травянистые равнины тропиков (саванны) и умеренных широт (степи).  Саванны (наиболее часто встречаются в Индии, Африке и в Австралии) лежат в тропических широтах в областях с полузасушливым климатом, поэтому там обитают чаще всего парнокопытные животные, привычные  одолевать большие расстояния в поисках пищи.  Именно в этих зонах с появлением человека развивалось скотоводчество. 
          Степи, как правило, прибывают в глубине  материков, где господствует континентальный климат с холодной         зимой и засушливым жарким летом.  В результате к ним приспособились животные с хорошей толстой  шкурой, способные переносить одинаково и жару и холод.

4.  Тундра -  между Арктической полярной зоной и северной границей тайги лежит тундра, образующаяся там, где есть слой вечной мерзлоты. Для тундр  характерны низкие стелющиеся растения (по преимуществу – мох), хорошо приспособленные к холоду севера. Тундра занимает пятую часть суши, а там где средняя температура теплого месяца превышает десяток градусов тепла, она уступает место хвойным лесам.  В связи с наметившимся потеплением климата, наблюдается тенденция вытеснения тундр тайгой. 

5.  Полярная область вечных льдов – покрывает большую часть Арктики, Антарктиды и Гренландии.  Зимой она немного подвигается к югу, летом уменьшается.  В связи с наметившимся потеплением климата, льды начинают таять, уступая освободившееся место на земле – тундре, а на морских территориях – открытому морю. Ничего хорошего это обстоятельство людям не грозит, ибо ледник – это запас пресного льда, который в итоге потепления сокращается и питьевая вода смешивается с соленой водой морей. Ледники также имеют слабое подобие экониши, ибо там акктиматизировались для жизни пингвины и кое-какие другие животные и птицы.

6.  Моря и океаны – заполненные водой пространства вне суши. Для них характерно сочетание подводной растительности, водоплавающих животных (типа акул, китов,  дельфинов, морских котиков, пингвинов  и т.д.)  и рыб, составляющих разнообразнейший подводный мир морей и океанов. Моря и океаны играют огромную роль, благодаря своим подводным течениям, в организации системы климата на планете. Если, например,  Гольфстрим изменит своё течение, то Европа может замерзнуть. 

7.   Пруды, озера – заполненные водой пространства на суше, не имеющие выхода на океаны и моря. Их, конечно, могут связывать реки, но, чаще всего такой связи нет. Поэтому это «замкнутые водоёмы», обеспечивающие свою «индивидуальность бытия» именно в условиях автономности от других водоёмов. Характерные климатические условия места  пребывания обеспечивают специфику подводной фауны и флоры в них.  Озерная и речная рыба имеет резкое отличие от рыбы океанической и морской. 

8.   Реки – постоянно текущие водяные потоки, связывающие между собой водные пространства большей мощности. Растительность и рыбное хозяйство в них напоминает озерное и прудовое, хотя и имеет свою специфику, связанную с постоянным течением воды в реках. Благодаря постоянному течению воды, речные потоки обладают большой энергией, что используется при строительстве гидроэлектостанций. Однако это обстоятельство пагубно сказалось на рыбах, ибо преградило им движение в водах вверх и вниз по течению, сократив рождаемость рыбных стад. 
9.  Болота -  насыщенные   невысоким уровнем стояния воды пространства суши, заполненные специальной болотной растительностью и ягодами, которые произрастают там, когда болота пересыхают в жаркое лето. Там живут, например, лягушки и другие виды подобной фауны. 
10.  Горы – возвышенные пространства суши каменистого характера, заполненные растительностью и  горными животными,  с характерным  развитием, приспособленным  к существованию в перепадах уровня местности.  Это змеи,  горные козлы, джейраны, птицы и  т.д., то есть все виды животных, птиц и земноводных, которые акклиматизировались в горных местностях.  


        Приятие всех «экониш Природы» делает язычника человеком понимающим Природу,  не как голос Духа, а как тварное многообразие мира, сотворенное по приказу Бога. Способность понимать тварность природы  отстраненно,  и себя не как  часть природы, а как её наблюдателя очень важна для  последующей адаптации человека к многообразию Природы. 

Выделив себя из природы, человек и стал Человеком, перестав быть Животным. 

                2.12.2. Религиозное восприятие природных комплексов:
В сознании верующего человека произошел ментальный слом: он стал совершенно не так воспринимать Природу, как язычник, обычно  обжествляющий её.  В мозгах людей произошло принципиальное разделение языческого феномена Природы на «Творца» и созданную им «Тварную  природу».

Поклонение духам природы выделилось в  магию или колдовство, за что в средневековые времена можно было запросто  взойти на костер. Объектом поклонения стал Бог, природу можно было любить, но не поклоняться ей. «Не сотвори себе кумира», - вот новая заповедь Божья в Евангелии.
Однако такое  разделение  отношения к природе на «Дух» и «Тварь»  породило возможность элементарной эксплуатации природы, приведшей в наше время  к тотальному загрязнению окружающей природной среды. А вот особенность природоохранного миросозерцания, еще столь редкого в наши годы, связана с единственной проблемой - верой в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. 

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

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда неверующего человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири. 

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

Основой гармоничности Природы служит система «поддержания жизни», глубоко заложенная во все её составных элементах. Взять, к примеру, «живую почву». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей.

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен двум - четырем процентам, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз. На это земля отзовется повышением плодородия  в те же десятки раз.
Почва плодит жизнь во всех аспектах, давая энергию растениям, пищу - животным и людям. Даже небольшое количество земли, способно,  при грамотном уходе за ней, прокормить семью в несколько человек, что, кстати, и используется в проекте спасения человечества от предстоящей глобальной катастрофы - в ноосферном экологическом доме с хомобиотическим оборотом и дома, и  земли рядом с ним.

                                    2.12.4. Ответственность  русского человека перед Природой

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает дважды: во-первых, отрывая себя от Бога,  он теряет надежду на Будущее, во-вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается, ибо себя переоценивает.

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и главное уважение Природы - к нам, кроме веры в Бога надо вернуть нашу ответственность перед Природой,  являющейся колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих!

В этом отношении вера русских в «Мать-сыру землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков-россиян, а, возможно,  будет держаться и благополучие  наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения с теми «пустыми пространствами» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира!

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Одним из важнейших принципов нового отношения к Природе является использование только возобновляемых ресурсов.

Для того чтобы выжить,  мы должны переместить финансовые ресурсы из сферы   добычи нефти, газа, угля и других «невозобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений.

Только мудрые люди быстро понимают, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, миниэлектростанции на водной энергии, использование тепла земли  и т.д..

Только «единство противоположностей» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы должны не «эксплуатировать Природу, а,  учитывая её интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  природы в целом.

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека. Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы, их отнимает!

Но отнимает их он,  прежде всего,  у себя же самого, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя!

Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

2.13. Культура – религиозная культура данного региона
«Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды

 Благословляю я Свободу и голубые небеса.

 И посох мой благословляю и эту нищую суму

 И степь от края и до края и солнца свет и ночи тьму.

 И одинокую тропинку, пор коей нищий я иду,

 И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!

 О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить,

О, если б мог в мои объятья, я вас, враги, друзья и братья, и всю природу заключить!»

                                                                                                                 А.К. Толстой

                 2.13.1. Образование единого славянского  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. Он возник так рано, ибо Кирилл и Мефодий были вынуждены дать письменный язык,  необходимый для проведения богослужений.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла огромная литературная традиция греческого Православия. Кроме Священного Писания,   на греческом  издавались свято-отческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она немного будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого языка  свято-отческая 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 всей   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 национального духа.

Чем это объясняется?  Тем, прежде всего, что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «Тело» - физическая натура людей.

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 воспользовался этими словами, ибо имел непосредственную связь с Богом. 

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. 

       2.13.2. Символика православной культуры -  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 важных 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;

 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, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг 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 - 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 полноценное;
 оно есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно и двутональной гармонии -  на многоголосие церковного пения;
 православная культура   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». (1 Кор., 11:19). «Искусные» - это деятели искусства, которых нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии.

2.14. Искусство  на  жанровом, классическом  этапе своего  развития
                                              «Среди громов, среди огней, среди грохочущих страстей
                                                                    В стихийном пламенном раздоре, она  с небес слетает к нам, -

                                                                    Небесная к земным сынам, с лазурной ясностью во взоре,

                                                                    И на бунтующее море льёт примирительный елей».

                                                                                                                                                               Ф. Тютчев                    

                      2.14.1.    Жанровое искусство – доминанта классического этапа развития:

На нормативном этапе развития культуры обычно доминирует жанровое искусство, являющееся своего рода классикой любого вида  искусств. Для литературы А.С. Пушкин отмечал в особенности значение таких жанров как «Эпос», «Лирика», и «Драма».  Причем подход его был не чисто жанровый, а с точки зрения владения этими жанрами умами зрителей. 
«Жанровый период» любого искусства связан с тем, что именно в это  время формируется основная специфика данного вида искусства – его способность создавать специфическими для себя средствами «программу  управления восприятием  зрителей».
Именно в эти, или близкие им периоды, развития каждого искусства складывается «классический этап» истории данного вида искусств. 

Учась управлять вниманием зрителей или слушателей своими специфическими методами, каждое искусство формирует свою отличительную специфику  вида искусства. Социология  в ней так же важна, как и искусствознание. 
                                   2.14.2. Церковное богослужение – синтез нормативных  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;
 богословие – духовный смысл используемых в богослужении  христианских текстов.
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.

Со временем ни одно  современное искусство не сохранило такого высокого накала духовной синкретичности, как храмовое искусство древней Руси.
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3. Фактологический (познавательный, личностной) этап 
                         развития менталитета: 
 3.1. Тип цивилизации – промышленно-техническая цивилизация
                                                             «Авантюристы, мы искали подвиг; мечтатели – мы бредили боями,

                                                              А век велел на выгребные ямы, а век командовал: «В шеренгу по два!»

                                                                                                                                                                              Павел Коган 

                3.1.1. Промышленно-техническое хозяйство и  городская по преимуществу цивилизация

Промышленно-техническая цивилизация, которая началась в России с образованием Петербургской империи, по преимуществу, это городская цивилизация.

Всего лишь четыре процента населения США обеспечивают питание населения страны, да так, что и другим странам достаётся. Но как это им удаётся? Наверно, потому, что оставшиеся 96% живут в городах и обеспечивают высокий промышленный потенциал США.

Жаль, что они лишаются при этом возможности вдыхать чистый воздух, иметь экологически чистое, как в деревне, бытиё. Другое дело, что «американская цивилизация» - это «цивилизация на колесах», чуть что, снялись и поехали, но   жить приходится в городах,  где экологию уже не исправишь из-за внутренне присущего городской жизни природного неблагополучия.

Богатые американцы давно нашли выход из этого тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической загазованности.

Жить в таун-хаусах  по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но машины только добавляют загрязнения окружающей среды.

Российский город, как было показано, складывался как соединение города и деревни, ибо строился не по «красной линии», а городскими усадьбами. В Москве таких поместий осталось считанное количество из-за политики  строительства, избранной мэром Ю.М. Лужковым, но в других старинных городах России их еще достаточно много.

Весь Петербург построен уже совсем не по московским меркам. Для Петра Первого было принципиально важно, что это город, наследующий традиции западной промышленной цивилизации. 

Ментальный принцип  «сельского местообитания» сохранился, однако,  в России везде: это дачи в окрестностях городов. Дача дает горожанину возможность не только отдохнуть по субботам, воскресениям от суеты городов, она помогает выжить, питаясь продукцией, созданной на этих дачах.

Когда в 60-е годы ХХ века было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  никто  не догадывался, что этим  страна спасается  от экологического кризиса. 

А вот решение 20-х годов о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания человека.

Это было явно антинациональное решение! Заводы надо было строить вне городской стены, развивая одновременно транспортную инфраструктуру. Подобный негативный проект имел далеко идущие последствия для судьбы городов. По всей вероятности, они со временем опустеют, когда будут исчерпаны их рекреационные ресурсы, а жители побегут в пригороды и в села,  точнее в новые «экологические поселения», растущие  к тому времени везде, как грибы после дождя.  Но о них позднее...
Хотя есть  и другие выходы. Например, закрыть всю крупную городскую промышленность! Подобные решения в начале перестройки кое-где уже были апробированы, даже не по экологическим мотивам.

Как только большинство населения во всех странах перебралось в города, возросла опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит и в экологически чистых деревнях, где население «дохнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города?

Пусть  они со временем в деревни еще вернутся, вот вернутся ли жители в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!

          3.2. Социальный строй – демократическое общество:
                     «Нет в мире ничего прекрасней бытия, безмолвный мрак могил – томление пустое.
                               Я жизнь свою прожил, я не видал покоя. Покоя в мире – нет: повсюду жизнь и я».

                                                                                                                                              Н. Заболоцкий
Очередное изменение нормативным  тоталитарным традициям в Петербургской империи связано с изменением политической системы власти - введением демократии. Все началось с принятием Николаем Вторым «Конституции России», а завершилось Февральской и Октябрьской революцией.

Когда говорят, что при советской власти был обеспечен более высокий уровень социальных гарантий населению, забывают, что среди населения распределялась минимальная часть ВНП, а большая его часть шла на военные нужды. СССР был не социальным, а весьма милитаризованным имперским государством.

Экономика была не просто военной, а строилась на фальшивой экономической теории. Если бы не Октябрь, у России, получившей перед войной огромные экономические темпы и демократическую власть, было  бы сейчас около 400 миллионов населения и благосостояние, как в  Финляндии - части царской России, сохранившей её и после 1917 года старые  традиции.

Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, так как основа её коренилась в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  милитаризованного большевизма за пределы России.

  Но Бог «попустил» советский  период, ибо «клин в истории  вышибается клином». Начиная еще с декабристов, в России стала накапливаться опасная политическая тенденция, выраженная в словах Ленина, что «декабристы разбудили Герцена, а он развернул антирусскую и антимонархическую агитацию, приведшую страну к Октябрю 1917 года».  (Цитирую не дословно)
Вот этот грех нации России надо было искупить страданиями в советский период. Нынешний возврат населения в православные храмы - это начальная  реакция народа на осмысление итогов советского периода. Этот процесс еще наберет должную инерцию в России, только если Церковь сама ему не помешает, а правящие  архиреи  будут  подавать  личный аскетический примера, как почивший в бозе  патриарх Алексий  Второй ,  молитвенник Земли Русской.
Без должного оцерковления  России никогда  не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, на церковном запрете абортов, на неприятии «прелюбодеяний», даже в мыслях, ибо относились они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяния по телевидению и в массовой коммуникации? Допуская подобную рекламную манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления семьи и брака. Рост детей количества у нас теперь   возможен только вне брака
В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка «есть лишь следствие собственной неумелости».

Нельзя вдолбить современной молодежи, охотно окунувшейся в волны «сексуальной революции», что воспитание ребенка - удовольствие более высокого уровня, чем  просто «половое удовлетворение». 

Если вернуться к обсуждению вопросов политики, можно доказать, что  нашей национальной политической традицией было  соединение трех форм политической власти:

 «демократической» в лице Земских соборов;

 «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

 «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание  (Дума) - губернский совет, что создано далеко не везде.
 3.3. Современность как  конкуренция религий и научного атеизма:
                                                «Так пусть же Книга говорит с тобой!

                                                                    Пускай она – безмолвный мой ходатай

                                                                    Идет к тебе с признаньем и мольбой,

                                                                    И справедливой требует расплаты… 

                                                                    Поймешь ли ты слова любви немой,

                                                                    Услышишь ли глазами голос мой?»

                                                                                                           В.Шекспир
              3.3.1. Конкуренция религий и научного атеизма:

 Доминанта религиозного сознания в Средневековье сменилась в Новое время  свободной конкуренцией  религий с наукой, повернувшейся к религии  своей неотъемлемой ипостасью - «научным  атеизмом».
После Перестройки в России  эта, кажется,  научная концепция благополучно «сошла на нет», хотя некоторое время пыжилась и пыталась выжить…
В чем слабость этой концепции, приведшая её, в конце концов, к жалкому финалу?

Во-первых,  научный атеизм – типичное локальное мировоззрение, разрывающее мир на две половины, с доминантой чисто материального характера  мира;

Во-вторых, философское противостояние Материи Духу стало неактуально, как только наука убедилась, что вдвоём они представляют собой не бинарную систему, где  Материя первична, а Дух вторичен, а тринитарную систему, в которой кроме них двоих есть третье  функциональное  единство, позволяющее им существовать, выживая  в процессе адаптации к изменяющимся условиям окружающей  внешней среды;

В третьих, сама наука убедительно показала, что духовный образ первичен, ибо именно он лежит в основе функционального  многообразия мира, принимающего различные материальные ипостаси под воздействием именно  духовного многообразия мира.
Современная наука опорочила традиционное отношение к миру как к единству двух полярных противоречий, сегодня она выдвигает  на первый план тринитарную основу мира,  остро подчеркнув момент не статики, а его изменения, понятого  как адаптация к изменившейся окружающей среде.

3.3.2. Эра Водолея – время Святого Духа (зрелость человечества):

Вызовы, которые обрушатся на нас в «эпоху Водолея» уже указаны: от космического катаклизма, к  природной катастрофе и к социальным потрясениям в разгорающейся  борьбе Христианства с Исламом, проявленной ныне в международном терроризме. 

Как  Святым  Духом  можно решить эти проблемы? - Только через увеличение потенциально духовных людей, элементами которого являются:

- реинкарнация  на земле   большого количества духовно продвинутых душ;

- появление нового человеческого типа людей, вроде «Детей Индиго»;

- увеличение скорости личностного просветления духовно живого человечества.

-другие, еще неведомые нам,  формы  творческого одухотворения людей.
       Механизмом функционирования новых душ на планете станет духовно-инновационное сознание, отрицающее Истину за абстрактными противоречиями и принимающее за неё только сочетание того и другого, желательно в «Золотой Пропорции». Именно этот сознание станет основой инновационных действий, способных спаст мир в критической ситуации.
Говоря об эпохе Водолея, мы вынуждено попадаем в сферу предсказаний и пророчеств, которые на сто процентов никогда не бывают верными из-за внутреннего  механизма устройства времени. Мы только потому способны прогнозировать,  что наши прогнозы вероятностны и лишь помогают  окончательной победе Истины. Но почти никогда она не бывает такой, какой  она была   спрогнозирована заранее.
Жизнь вносит свои коррективы в любой прогноз, возможно, они  сбываются только, чтобы подсказать путь реализации правильной траектории будущего.
   3.4. Современное  сочетание аграрной и промышленной экономик: проблемы:
                                                           «Работай, работай, работай, ты будешь с уродским горбом

                                                                                  За долгой и честной работой, за долгим и честным трудом».

                                                                                                                                                                              А. Блок

                                                          3.4.1. Техника и научные технологии:
           Промышленное и техническое хозяйство возникли не сами по себе, а в ходе исчерпания ресурсов прямого сельского хозяйства, когда население поняло, что  плодородие почвы  подходит к концу, что надо использовать методы технической интенсификации сельского хозяйства, иначе себя не прокормить.


Первоначально все технические приемы интенсификации производства были сориентированы на подражание природе: машина как замена лошади; минеральные удобрения, как замена навоза и т.д.

Постепенно «Естественные технологии» отходили в сторону из-за их ограниченного ресурса и по причине снятия запрета на эксплуатацию природы,  то есть, наступала эра «Искусственных технологий»,   обладающих наряду с положительным эффектом скрытыми недостатками и последствиями, которые обнаруживаются, как правило, много позднее.
Развитие промышленности породило усиление насилия над природой, как над «естественным явлением».  Почему  мировая  наука пошла, прежде всего,  по антиэкологическому пути развития? Это было связано с  общей духовной установкой, особенно характерной для  советской власти: «Мы не можем ждать милостей от природы, взять их у нее - наша задача!» (автор - Мичурин, правда, есть подозрение, что  этого он  никогда сам  не говорил).

Системное  ноосферное сознание не могло послужить  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 стихий  (Вода, Земля, Дерево, Огонь, Металл), а именно  -   Металла. Точно сказано поэтом:  «Коль люди гибнут за металл, то Сатана там правит бал!»
Универсальные критерии всеобщего развития угодны только Богу, ибо «Сатана» - это самопрезентация  частного случая и локального  оптимума равновесия, а отнюдь не всеобщая Гармония и Баланс.  Последние  ориентированы только на Бога и осуществляются только с помощью Бога. Красота не может исходить от Дьявола, точнее, от него исходит только дьявольская Красота. Божественная красота -  много чище, скромнее и смиренней.  
Универсальность системы  наступает тогда, когда мы оптимизируем её  развитие, исходя даже не из пяти стихий,  а из семи, добавив в  восточную парадигму две важнейшие стихии: РАЗУМ  и  ДУХ. Но об этом несколько позже Важно, что именно единство всех семи стихий дает Свет и саму Жизнь!

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, землянам будет  просто «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 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 сверхдержава 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 – несколько побольше… 
Естественно, что через пятьдесят лет все цифры, кроме последней увеличатся, а количество земли на человека 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. Ограничение материального потребления ради выживания – важнейший тезис духовной экологии! Этот проблема в особенности актуальна для высокоразвитых стран.  Население США потребляет на душу человека продуктов в десятки  раз больше, чем население развивающихся стран. 
Иначе, чтобы обеспечить выживание человеческой цивилизации нам надо будет в ближайшее десятилетие колонизировать, минимум,  две новых 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 способен человек в такой ситуации?

1.  Он начинает 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 «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  «родного дома» - в материальном и природном смысле - выход из многих проблем, с которыми человечество столкнется в ближайшее время, как его правильно реализовать? Но в КАКОМ ДОМЕ? -  Об этом мы поговорим позднее.
   3.4.2. Современное хозяйство – сочетание аграрной и промышленной экономик:

Доминанта аграрной технологии в планетарном хозяйстве начала понемногу сходить на нет после эпохи Возрождения. Развившаяся из алхимии современная наука, легшая в основу технической цивилизации, обеспечила плавный переход хозяйства с чисто сельской ориентации – на городскую промышленную ориентацию.

Долгое время такой синтез был продуктивен и оправдывал себя, хотя Природа являлась почти единственным ресурсом развития промышленного сектора, ибо он построен вплоть до нашего времени на добыче природного сырья. Как известно, такая ситуация привела к глобальному загрязнению окружающей природной среды.

Но является ли природа единственным ресурсом для развития промышленности?
  Казалось бы, в современном промышленном производстве этот тезис ни у кого не вызывает сомнения. А что еще может быть ресурсом? На деле таких ресурсов много:

 научный потенциал страны;

 внедрение природосберегающих технологий;

 постепенный переход с  использования  «невозобновляемых энергетических ресурсов» на ресурсы «возобновляемые»;

 коэволюция человека и Природы.

     Вопрос не в том, что необходимо совершенно  отказаться от использования Природы как ресурса экономического и промышленного развития, а в том,  как это делать, не вредя Природе, помогая взаимной дополнительности Человека и Природы. Только так и Человек и Природа взаимно стабилизируют друг друга. Другой подход приведёт и приводит к противоположным результатам, к глобальной экологической катастрофе, в конечном счете.

      Новая политика  хозяйственного строительства тесно связана  не с резким отказом от   современной промышленной парадигмы, благоприятной только  для существования Транснациональных компаний  (ТНК) в мире, - отказом   маловероятным, как бы заманчив он сам по себе  ни был, а с устойчивым движением по хозяйственному вектору, который обеспечит более приличное существование в условиях приближающегося глобального Экологического Кризиса.
Прежде всего,  это произойдет потому, что будут предприняты меры к сохранению окружающей природной среды и торможению всех набравших инерцию патологических процессов загрязнения  природы. Научный потенциал у такого решения скрыт во внедрении промышленных ноосферных технологий, уже разработанных к данному времени, например,  технологий в сфере нанотехнологии.
На наш взгляд, современная промышленная цивилизация в нынешнем своём виде  обречена, ибо в условиях  глобального кризиса потребуется кардинальная смена источников получения энергии. Существующая энергетика не имеет перспектив, потому что чаще всего  связана с высоким технологическим риском (атомная энергетика), или с опасным для планеты расходованием невозобновляемых ресурсов (уголь, нефть, газ), или с методами  получения энергии, польза от которых меньше, что приносимый их производством  вред (например, бензин).
Новая  экологическая политика должна быть связанной с  продвижением,   прежде всего, альтернативных методов получения энергий (энерго-информационных или химических) или опирающихся на  возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, энергия приливов, тепло земли  и т.д.), а также совершенно новых ресурсов, открытие которых еще только предстоит. Именно они смогут обеспечить хозяйственное развитие страны и мира  в целом в коэволюции с Природой.

Кроме того, использование наукоёмких ноосферных технологий,  принципиально новых материалов, поддержка и развитие нанотехнологий и  компьютерной техники дадут возможность постепенно   заменять   индустриальные гиганты прошлого, которые не могут ни  вредить Природе,  на небольшие, хотя и компьютеризованные фабрики,  хорошо вписывающиеся в небольшие сельские экопоселения будущего.

На наш взгляд,  хозяйство  будущего носит балансовый биполярный характер, полюса которой: аграрное и информационно-промышленное хозяйства  удачно вписываются в сельскую, но отнюдь  не городскую цивилизацию. Город останется существовать, но не как место для жилья, а как центры культуры прошлого, в которые люди  будут приезжать, как в музей.

В связи с этим с точки зрения выживания человечества представляется  весьма заманчивой изложенная в книгах В. Мегре о сибирской чудо-деве Анастасии, выдуманной автором,  идея наделения всех граждан России одним гектаром земли для создания «родового поместья», где сельскохозяйственная деятельность будет сочетаться с «одухотворением природы и семейного быта в собственном родовом гнезде». (См.  Локальная Библиография, № 2) В ряде областей эта инициатива уже получила поддержку. Другое дело, что у В. Мэгре и его последователей есть желание превратить общественно-экологическое движение «Анастасия» в религиозную секту, чего делать категорически нельзя, ибо так  будет быстро   загублена  положительная часть этой  идеи. 
Гармоничный баланс между аграрным сектором и информационно-промышленным, между интересами личности  и общества, между Природой и Социумом, - вот главные ориентиры будущей основы ноосферного выживания людей.
Технологической мерой, обеспечивающей постоянное воспроизводство жизни в таком обществе,  будет высочайшая Культура: культура труда, культура потребления, культура творческого отдыха. Держаться за нее, как за способ выживания, заставят трудные условия  социального бытия в надвигающемся глобальном Экологическом Кризисе планеты.

Вместе с тем экономика нашей страны существует не в вакууме, а в системе глобального  мирового промышленного хозяйства. Переход на «зеленые рельсы хозяйствования», который  уже начат  в мире Германией,   в самой России станет для всего мира примером решения хозяйственных проблем в коэволюции с Природой, станет нашим ответом на надвигающийся глобальный  экологический кризис.

Нельзя сказать, что мы - пионеры этого пути. Кроме Германии, по нему давно уже пошла Япония, предпринявшая в последние времена много усилий, чтобы защитить свою природную среду и снизить промышленный напор на Природу. Японцам осталось только понять, что спасение на японских островах не возможно, без спасения всего мира. Глобальная катастрофа потому и «глобальная», что касается всех землян, от неё по частям спастись не возможно.
Последовательность внедрения нового подхода к хозяйству в коэволюции с Природой, на наш взгляд, будет следующей. Уже сегодня многие российские губернаторы в своих регионах заинтересовались отдельные ноосферными технологиями в области создания Экопоселений, строительства «экологически чистых домов»,  рекультивации почв на основе биогенного оборота и т.д. и начали постепенное внедрение этих идей у себя в регионах, внедрения духовных ноосферных  технологий.

То, что при этом повышается возможность выживания этих регионов в условиях Экокризиса, не пройдет без внимания со стороны окружающего населения. Хорошие примеры, как известно, заразительны. Гражданское общество в  отсталых регионах сумеет оказать давление на свою власть и изменить ситуацию  в собственных хозяйствах. Мы возлагаем большие надежды на цепную реакцию перемен. 

            3.5. Доминирующий тип поселения – современный город:
                                                        «Город в красные пределы мертвый лик свой обратил,

                                                                                Серо-каменное тело кровью солнца окатил.

                                                                                Стены фабрик, стекла окон, грязно-рыжее пальто,

                                                                                 Развевающийся локон – всё закатом залито».

                                                                                                                                                                  А. Блок   
  Город нельзя в полной степени назвать,  как сельское поселение,  «экологической системой с природным компонентом», ибо  самой природы в нем осталось очень мало, и она очень быстро  продолжает убывать. Город – это типичная искусственная система, противопоставленная естественной, хотя бы по тому, что она не носит «сотворенного Богом  характера», как   доминирующая в сельском поселении природа.

Структурные связи, сложившиеся в городе и делающие его системой, носят в своей основе бездуховный характер, в отличие от природных связей, имеющих скрытую духовность селян, хотя бы из-за того,  что природа имеет божественное происхождение,  а все урбанистические построения всегда искусственны,  созданы самим человеком.  

Духовность природы тесно связана с принципом «самоорганизации», который делает систему  постоянно развивающейся и способной на адаптацию к меняющимся внешним условиям. Хорошо управляемый город может иметь элементы самоорганизации при условии, если в числе его управителей есть духовно развитые люди. Но нынешние управители боятся самоорганизации как огня, ибо опасаются сами  оказаться при этом  лишними. 
Управленческий аппарат никогда не будет заинтересован в самоорганизации жителей,   ибо тогда он становится лишним в системе.  Этому чиновничество  всеми силами постарается помешать и на деле постоянно  мешает, как бы оно ни трезвонило  о противоположных усилиях... 
Если рассматривать все общество как систему, то  «городское поселение»  много дальше от природы, чем любое сельское поселение, сохранившее тесную связь с природой и в практическом (материальном),  и в духовном смысле.  В пользу последнего утверждения свидетельствует тот факт, что верность Православию в России в годы гонений на Церковь сохранило не «грамотное» городское население, а, прежде всего, вроде бы «неграмотная деревня».

Дети тех старушек, которые в ту пору не предали Христа,  и сейчас исправно ходят в  сельские храмы. Верующее городское население   только  сейчас  «навёрстывает упущенное».

 Именно тесные связи с природой, которая выступит нашим «врагом» в ожидаемом нами Глобальном Экокатаклизме, помогут сельскому населению выжить в этих условиях, ибо они обеспечат автономность населения в условиях краха всех ресурсных сетей, без которых город жить уже не может. Самообеспечение и самоорганизация  села  с помощью природы – залог такого выживания. У города такой возможности нет, поэтому он окажется под большим ударом, чем деревня. Он может выжить, но об этом – особый разговор.   

Природа имеет в этой ситуации как бы двойное лицо: она и губитель и спаситель (по крайней мере, в деревне) одновременно.

Какие опасности подстерегают город в чрезвычайных ситуациях?

1. Разрыв ресурсных сетей;

2. Ухудшение экологической ситуации (плохое  состояние воздуха, воды, окружающей природной среды); 

3. Климатические катастрофы;

4. Отсутствие лекарств в аптеках, которые некому будет снабжать;

5. Возможность террористических актов, актов вандализма и мародерства;

6. Неспособность городской системы к оптимальному управлению, вследствие большого числа жителей, способных впасть в панику;

7.  Массовая бездуховность  и паника населения, способствующие переходу катаклизма на нерегулируемый уровень. 

Какие есть возможности для их преодоления? Исчерпывающих возможностей нет, есть только частичные, о которых мы поговорим в другом месте.
3.6. Этап мировой истории – Новое время:
                                                         «Принимаю пустынные веси и колодцы земных городов,

                                                                                Осветленный простор поднебесий и томления рабьих трудов».

                                                                                                                            А.  Блок
Средневековье и Новое время разделяет эпоха Возрождения – типично бифуркационное время, во многом переделавшее устойчивую  ранее систему общественной  жизни. Но к лучшему ли?

  Чисто формально Возрождение считается импульсом к новой жизни эллинской цивилизации, но на деле Новое время привело  к появлению принципиально нового качества в цивилизации, которого и в помине не было у древних греков,  – промышленно-технической  и научной революции.
Более чем философия и искусство,  импульс развития  в эпоху Возрождения  получила наука, ставшая основой технического развития человечества. Сначала все этим упивались, но ныне многие  полны сомнений: не техника ли является условием глобального загрязнения природной среды, способного уничтожить человечество как вид живой жизни?

На наш взгляд, крайние  точки зрения  никогда не содержит истины, она   – всегда  между двумя полюсами.  Во времена Возрождения человечество переоценило значение искусственного в своей жизни, принизив тем самым значение – естественного (Природы). Именно Природа сегодня мстит нам за этот неадекватный в прошлом  выбор человечества. 
Основной спецификой Нового времени является появление в его рамках технической цивилизации. Конечно, техника имела место и в предшествующих цивилизациях, но именно в Новое время она стала основополагающей искусственной поддержкой человека, которая ныне готова уже вытеснить его с доминирующих   естественных позиций.
                                 3.7. Этап российской истории – Петербургская империя:
                                   «Вися над городом всемирным, в пыли прошедшей заточен,

                                                   Еще монарха  в утре мирном самодержавный клонит сон.

                                                   И предок, царственно-чугунный всё также бредит на змее,

                                                   А голос черни многострунный ещё не властен на Неве».

                                                                                                                                    А. Блок    
          3.7.1. Начало Петербургской империи – «Бунташный ХУ11 век»
«Бунташный ХУ11 век» в России  начался с резкого изменения территории страны, когда Ермак преподнес Ивану Грозному покоренную им Сибирь. Позднее Дежнев и другие присоединили к территории России и Дальний Восток. Московское Царство (естественно, российский народ) 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. Им пассионарных сил не хватило.

        “ Смутное время” -  ХУ11 век  оказался классическим образцом протекания российской Бифуркации, включающим:


-  иностранную интервенцию поляков и шведов;


-  конец династии Рюриковичей и начало новой династии Романовых;


- политическую нестабильность и убийство царей (Федор Годунов, Лжедимитрий и другие);


- трудную экономическую ситуацию в годы царствования  Ивана Грозного, отягощенная экологическим кризисом и тяжкими природными условиями ХУ11 века: непрекращающими эпидемиями чумы, неурожаями и  массовым голодом населения, похолоданием климата и т.д.;

-  народные восстания и бунты: Болотников, Разин и другие;


- церковный кризис: от первого патриарха Иова (1589) до смерти последнего  патриарха Гермогена (1700)  уложился весь этот “бунташный век”; кроме того, Никоном предпринята большая церковная реформа, результатом которой стал грандиозный Церковный Раскол в Русской православной церкви;


- тяжелейший 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 политического руководства России.


Возможно, в ту пору 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 соединять все  концы: и Запад, и Восток, а не помогать только одной стороне. 

Выбор в качестве основной  политики  рациональной, сугубо умственной, стратегии Запада, опора только на Разум и Интеллект не адекватны  менталитету  России, страны по существу “сердечной”, “иньской”, “женственной”. Не случайно, именно Богородица, в конце концов,  развернула над ней свой “плат” для спасения  народа и взяла его  под свое особое покровительство, как это явствует из встречи с Нею трех подростков  в Фатиме и в поселке Гарандаль. 

Вместе с тем, «бунташная  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 Лжедимитрий, как Степан Разин, как Аввакум Петров и другие. Одна только Православная Церковь канонизировала за это время не менее  190  святых, среди которых Нил Сорский и Иосиф Волоцкий.  Точку отчета “Золотого века” русской культуры (о котором позднее)  также нужно вести отсюда, ибо весь  пушкинский период  русской культуры есть ничто иное как реакция России на явление Петра Первого.


Россия благодаря этому “бунташному веку” стала частью Европы и, хотя это не ее миссия, начала вбирать в себя крупицы великих достижений Европы за все прошлые века, изменив своему традиционному “железному занавесу”, отгораживающему ее от остального мира.


Вместе с тем, именно  “Перестройка рокового  ХУ11 века” оказалась наиболее гибельной  для судьбы России. Точно  также, для судьбы человечества роковым оказался Европейским  Ренессанс. Петр нарушил традиционную “симфонию” Государства и Церкви, лишил ее права на критику действий правительства, которое она имела даже в тяжкие времена Ивана Грозного.


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 еще  будет играть в будущем. К чему это тогда 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 всем 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 русского миросозерцания, свойственного Московскому Царству, начатый по инициативе Никона  и поддержанный Алексеем Михайловичем, получил свое окончательное оформление  в послепетровскую эпоху, когда дворянство, перейдя на позиции западно-европейской культуры, окончательно оторвалось от народа, оставшегося на старых русских позициях, частично преданных “старой вере”,  частично перешедших на “новую обрядность”. Дворяне даже язык сменили – перешли на французский.
Подводя итоги “бунташного века” надо четко понимать, что именно, благодаря ему,  стала неизбежной и Октябрьская революция, принесшая столько зла России, и инициированная Западом Перестройка ХХ века, 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, продвинутых в ХХ1 век.

                                                           3.7.2.  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 моментов в трудах Петра:

1.  Веротерпимость Петра и послабления раскольникам: (см. об этом, Лок. библ. № 1, 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.  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. (Это была величайшая издевка над учением Христа).
2.  Он создал многочисленную чиновническую прослойку, эксплуатирующую страну и до сего времени без эффективных способов ограничения их самоуправства. Истоки российской коррупции  - в тех ещё традициях, легко их не победить!
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» (См. Лок. библ.,  № 3,  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 (а  князей - много), кроме него, как не было,   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  со временем  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 социальных  революций  ХХ века. 

8.  Петр породил последствиями своих указов новую «разночинную интеллигенцию» - могильщика русской духовной культуры,  а со временем 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». (№3, 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. 

                                 3.7.3. «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, как бы ни оправдывали  царя  нынешние пушкинисты:
«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 мог  знать 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  окончательно 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 Х1Х веке  вообще  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.

                              3.7.4. «Семейная личность» - единство Мужского и Женского в семье: 

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, очевидно, они получают  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 социокультурная 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 отступления от него приводили только к  краху российской национальной идентичности, например в петровскую эпоху,  пока в  дело не вмешался «Золотой век» Русской культуры. 
                                                     3.7.5. 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 и  существовали, пусть пока в  чисто мистическом  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.




3.8. Высокий уровень развития   русского этноса:
                           «Восстань, пророк, и виждь и внемли,  исполнись волею моей.

                             И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей».

                                                                                                                           А.Пушкин 

                                  3.8.1. 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» человечества. 
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.» (Локальная библиография, № 4, 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 глобальных началах, а  путем установления «золотой пропорции»  их полярных  сторон,  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, (5, стр. 77)  «постоянное ожидание Рая»;

    - способность народа к самоотверженности и духовной самоотдаче при выполнении  миссии (См. об этом: 5, 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, в том числе и воды;
- рост цен на углеводородные  ресурсы;

- увеличение «горячих точек»  на планете, где велика политическая неустойчивость правящих режимов;
- угроза скорого голода и отсутствия воды  в некоторых точках земного шара.
      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  или землетрясением 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. 

                 3.8.2. Глубинные основы национальной специфики русского народа:
Мы опираемся в этом вопросе на воззрения выдающегося русского философа Ивана Александровича Ильина (И.А.Ильин «О национальном воспитании» - СПБ., 1998 г.).

Ильин считает, что глубинные этнические ресурсы русского народа связаны с несколькими национальными корнями, которые вечно питают русское национальное самосознание  и которые надо иметь в виду, когда мы говорим о национальном воспитании:

1. Язык: у него есть два плана: бытовой план – русский язык, которым мы общаемся в быту, и церковно-славянский язык – язык духовного общения с Богом. Ресурсы церковно-славянского языка, связывающие нас с глубинными корнями славянской нации, еще в малой степени востребованы современным человеком, хотя знание церковно-славянского языка и чтение Евангелия на нем – это условие обретения  духовной мудрости нашего народа;
2. Русская песня: человек, слушающий с детства грустные русские песни,  получает заряд нравственности, сравнимый с воздействием на него святого человека. Русская песня -  лучший инструмент развития нашей чувствительной сферы, условие обретения глубинной мудрости сердца. Именно поэтому в наше время так популярны барды, ещё сохранившие связь с русской песней.  Пока  жива традиция петь песни во время застолья, жив будет  в народе,  хотя бы один элемент  русского национального самосознания;

3.  Молитвы: философ считает молитву  огромным источником русской силы, не случайно именно над Россией раскрыла свой спасающий плат Богородица; обращение к ней благодатно для любого русского человека, оно даёт не только силу, но и уверенность в завтрашнем дне, помогает справиться с ежесекундными бедами. Русский человек – по преимуществу «бедолага»;
4. Русские сказки:  приобщение к сказке – это приобщение к набору глубинных психологических стереотипов, помогающих всякому человеку обрести правильное решение какой-либо житейской проблемы. Как говорил Пушкин: «Сказка – ложь, да в ней намек: добрым молодцам урок!» Сказка, в отличие от мифа, не скрывает своей фантастичности, да за ней стоит более глубинная правда, ибо Свет и Тьма в ней находят тонкое равновесие. Миф – это Истина на все времена, сказки все же более бытовая вещь, она хранит мудрость по аналогии, помогает чисто психологически;

5. Жития святых и национальных героев: святоотческая литература Православия хранит образы великих святых, дающих нам двойную помощь: с помощью уроков, извлекаемых нами из их жизнеописаний, а также прямую помощь, которую они оказывают, когда к ним обращаются с молитвой. Русский былинный эпос – гимн национальной храбрости и патриотизму русского народа, он не замолкнет ни на какое время, ибо это «Истина на все времена!»
6. Духовная поэзия: Ильин считает, что духовные стихи таят в себе благодатно-мистическую силу, подчиняя душу не только смыслом, но и своим ритмом, гармонией звучания. Русские духовные стихи – это современная святоотческая литература, имевшая место во все времена, не теряя связи со своим читателем. Духовность поэзии – это не только музыка, но и всегда пророчество будущего, способность поэта заглянуть за грань бытия – самая высокая в мире;

7.  История России – глубинный ресурс русского национального самосознания. В нашей истории есть всё: в высочайшие взлеты русского духа и глубинные падения. Но в любых обстоятельствах русский оставался русским, даже если порой он был «задним умом крепок», он по прошествии времени всегда мог извлекать из Истории большие уроки, чем на то были способны политики.
8. Долг перед родиной, патриотизм, армейское служение: в отличие от многих философов-непротивленцев, Ильин стоит на позиции русского долга перед сильной армией, на обязанности народа содержать свою армию, иначе «ему придется содержать армию врага».
 9. Русская природа: наша природа – это источник и условие  тихого и неяркого внешне менталитета, но который способен  в экстремальных ситуациях взрываться, как вулкан, выдавая бури и громы своей скрытой натуры. Природа сформировала характер славян, сделав нас такими, какие мы есть: «Земля у нас богата, Порядка только нет!» Тяга к русской волюшке в народе никогда не бывает в равновесии: или рабство или  неограниченная свобода. Мимо «Золотой середины» мы, как правило, по инерции проносимся.
10. Творческий труд: богат талантами русский народ – это и спасает его в экстремальных ситуациях. В народе всегда найдется, русский Левша, способный сходу решать возникающие технические  проблемы. Приучение к постоянному труду и творческий подход к  возникающим проблемам – ментальная особенность русского человека

.
 3. 9. Тип поведения этноса – социальный эксперимент во всех сферах жизни:
                                                  Не позволяй душе лениться. Чтоб воду в ступе не толочь,

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

                                                             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды,

                                                             Держи бедняжку в черном теле и не спускай с неё узды!»

                                                                                                                             Б.Пастернак 

                             3.9.1. Специфика фактологического «Я-сознания»: 

Подчинение Закону в этом типе сознания уступает место Благодати, а Варварство сменяется уже берущей все свои права  Цивилизацией. Раньше она имела еще очень мало прав в жизни Социума. От Бога людям благовествованы отношения, основанные лишь на Любви. Но только малая часть людей сделала их своим внутренним содержанием, хотя православному обрядоверию подчиняются очень многие. Но это только начальная стадия подлинного оцерковления.  
Главная психологическая особенность этого типа «Я-сознания» в том, что оно личностное. Отношение к другому, как к «ты», возможно лишь при условии ощущения своего «я», своей  особой выделенности из  социума (малой группы), так  и из природы.

  Личностное «фактологическое» познание смогло открыть при помощи науки  энергетическую природу материи и мира. Такая  природа была недоступна человеку вне научных способов описания мира. Однако Наука открывает  человеку только мир материальной энергетики. Духовные энергии пока остаются тайной «за семью печатями», хотя отдельные прорывы все-таки случаются (например, в «исихазме» Григория Паламы).

Главный механизм духовного развития в этом типе сознания – «монолог». Человек с этим типом сознания «поёт, как птичка Божия». Ему не обязательно надо, чтобы его слушали, главное – сам факт пения. Типичное  качество «Я-сознания» - «самостоянье», о котором Пушкин говорит как о «залоге человеческого величия». Оно потому и называется «Я-сознанием», что в нем доминирует « личная самость». Но самосознание здесь не отделимо от самостояния, от осознания ответственности  за свои действия как уникальной личности. 
Обращаясь к сознанию этого типа, А.С.Пушкин писал о миссии поэта:

           «Ты – царь! Живи один. Дорогою свободной иди, куда влечет тебя свободный ум,

              Усовершенствуя плоды любимых дум, не требуя наград за подвиг благородный». 


Если носителем «Не-мы сознания» является только верующий человек, то носителем нового типа сознания может выступать и неверующий:  творец, исследователь (художник или ученый), а шире - любой человек, открытый к личностному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. К сожалению, самостояние бездуховного  человека слишком  часто пересекается с его собственным возвеличиванием, да еще и   в отдельности от Бога.  «Вера  человека без дел мертва есть», а без дел нет и человека.
Треугольник «Бытия» впервые выступает в этой системе отношений как настоящий треугольник, имеющий три вершины: Человек (индивид), Мир (Природа) и Социум, здесь все они   разведены по своим местам. Чтобы соединиться в единую систему, им необходима дополнительная энергия, которую человек обретает в личностном познании мира и себя самого в этом мире.  Это творческая энергия преображает мир по законам красоты, преобразовывает мир в научно-техническом прогрессе. Ну а Цивилизация преобразует и Социум.

Получаемые в итоге этих преобразований «личностные знания» выше по статусу, чем «нормативная информация», хотя бы потому, что более энергоёмкие. В особенности это ясно в чисто человеческом плане, ибо «фактологическая информация» более человечна, эмоциональна, «сердечно наполнена». Она теснее связана с Личностью, ее духовной сутью. Механизм «Страха Божьего» сменяется  более эмоциональным «механизмом Любви». («Более активно работает «сердечная чакра», - как сказал бы йог).

Как известно от Гермеса-Трисмегиста, «Всё то, что есть  внизу, то есть  и наверху».  Поэтому изменения затронули и уровень «Инобытия». Там на первое место выступает Абсолют, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Ты-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии «самодостаточности» человека, и, якобы,  «ненужности» ему при этом самого  Бога.  Генезис современной науки обрек человека  на подобный разрыв.

 Такой разрыв порождает, в том числе, и проблемы в плане психологической безопасности. Человек начинает ощущать себя «покинутым Богом», что не способствует его хорошему  психологическому самочувствию. А главное, - он перестает любить Природу и может нанести ей любую рану, не понимая, что это «выстрел в самого себя». «Не спрашивай, по ком звонит колокол, он звонит – по тебе!» - гласит английская пословица.
Атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими разрывами связей Бытия и Инобытия. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.

Абсолют выступает здесь в форме «Ты-сознания» (Единство Сознания и Подсознания в Человеке), а Личность начинает осваивать свое собственное Подсознание, первоначально через более адекватное понимание значения снов в своем развитии. Только много позднее оно становится равноправным  с самим сознанием. Подсознание, как мы уже показали, есть ни что иное, как канал связи человека с Иномиром, демонстрирующий возможности подобной  тесной связи мира физического и мира духовного.

Важно, что оно не возникает на пустом месте. Попытка человечества  создать теорию своей научно выверенной  целостности на основе только «Я - сознания» объясняется  логическим безумием его духовного мира и психологической гипертрофией познавательных возможностей «Я-сознания». Человек как бы упивается своими возможностями, но их ресурс без поддержки Бога на деле не велик!
 Даже мало-мальски грамотному психологу понятно, что «Я-сознание» комплиментарно (дополнительно) к «Ты-сознанию», и эта дополнительность - залог уникальной устойчивости человеческого Разума в Космосе, понятом как единство духовного и физического миров. Однако именно научные механизмы познания усиливают  аберрацию  «Я сознания», придают ему импульс гордыни, нивелируют его смирение. Прежде всего, из-за иллюзии науки, что Разум не имеет границ развития на своём интеллектуальном уровне. Имеет, да еще какие, - прежде всего, границы  нравственные!

Возврат  ощущения целостности возможен только на базе единства с «Не-мы – сознанием», которому  ощущение  «комплиментарности» в высшей  степени свойственно. 

Дополнительность «Ты-сознания» и «Я-сознания» является свидетельством не только космической устойчивости человека в едином мире Бытия-Инобытия, она порождает и простую психологическую уверенность в себе и своем Бытии на этой земле.

В этой связи видна относительность  материалистического утверждения экзистенциалистов («Ад - это другие»), равно как и противоположной, чисто духовной иллюзии («Рай - это другие»), если они не вступают в комплиментарные отношения друг с другом. Отношения, при которых путь ученого - Познание, а путь творца - Преображение мира.
Пусть вначале это будет далеко не полное, не духовное, а чисто внешнее преобразование, но оно уже таит подходы к «контролируемому изменению» как сути подлинного Духовного самостояния Личности, которое в соответствии с мыслью Пушкина,  является  подлинным  залогом её величия.

Психология «контролируемого изменения» - это высший уровень, данный научному фактологическому сознанию. Только духовно ориентированный ученый приходит к ней, в конце концов, познавая одновременно и безграничность своего интеллекта и границы его применимости в нашем мире. Соединение универсального осознания своей рациональной мощи и одновременно  локальности своего  Бытия – это уже азы инновационного сознания «Ты-сознания». До него поднимаются пока  далеко не многие люди.

Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия» Человек уже засадил в наше время. Однако мало посадить ростки, нужна сильная психологическая встряска прежних основ сознания, которые человек получает в форме постоянно повторяющихся бифуркаций и катастроф. Вне зависимости от своей природной локализации они  сразу же  получают личностной статус, в особенности,  когда они касаются тебя лично. Как, например, глобальные природные катастрофы.

            Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

       1. Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

       2.  Иллюзия Бесконечности Пространства и Вечности Времени.
       3. Связь Человека и Бога через индивидуальное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью», косноязычностью и другими стереотипами творческого поведения.
       4. Одушевление «духовной однобокости», чисто духовная или чисто материальная их преувеличенность.
       5. Запрет на движение со скоростью большей, чем скорость света.

       6.  Иллюзия полной ясности и  открытости твоей  души : 

            Человек очень быстро начинает сознавать истинность утверждения А.Ахматовой:


                 «Не должен быть очень несчастным, а главное – скрытным, о – нет!

                               Чтоб быть собеседнику ясным, весь настежь распахнут поэт».

                     3.9.2. Вызов Истины современному человеку:
       Возрождение позволило европейскому  человеку  сбросить  с  себя схоластические, нормативные  путы  Средневековья  и  броситься на покорение сияющих вершин Истины с научными методами познания  Природы. Но этого ему показалось мало и он (точнее - французы) взбунтовался против рациональности  основного содержания жизни людей в эпоху средневековья - Бога.  Революция и Просвещение были тесно связаны.  Каков же итог? Поймали ли мы Истину в сети  научного  познания?

     ХХ век показал, что, вряд ли… Цена научных открытий, не поддержанных религиозной нравственностью, оказалась слишком высока: постепенная гибель природы. В соответствии с  внешним  критерием  Истины,  каким  является «практика», жизнь  людей в экологически грязных районах становится невыносимой. А практически любой большой город уже попадает в нынешних условиях в зону экологического бедствия (внешнее выражение этих проблем: изобилие неубранного мусора, невыносимый воздух и пробки на дорогах). Поэтому прежнее понимание Истины (фактологическое - в нашей терминологии) обессмысливает основанный на ней тип хозяйства,  медленно, но верно,  влекущий нас к экологической гибели планеты и к  генетическому вырождению человечества.

          Однако у любой Истины  всегда есть  свой  внутренний критерий подлинности - духовный. С этой точки зрения положительных результатов в специфически материалистическом  познании почти нет, ибо ослепленное атеизмом человечество все дальше и дальше уходит от нравственных норм общежития, данных Богом, в сторону насилия, преступности, революций, коррупции, мафиозности и тому подобных форм бездуховного вырождения нашего собственного  Бытия.

     Мало того, происходит медленная деградация генофонда человечества. Эти факты редко популяризируются, но медикам хорошо известно ухудшение медицинских показателей по всем параметрам:  детской смертности, увеличение генетически неполноценных детей, появления новых заболеваний и т.д. Проблема не только в павшей на наши земли "звезде Полыни" (Чернобыле),  но и в появлении "озонных дыр", потеплении климата, росте антисанитарии, загрязнения, наркотизации, алкоголизации общества  и увеличения в нем фактов насилия и агрессии. Причина одна - бездуховность,  как в отношении к природе, так и в отношении к себе подобным.

     Поэтому "чистая", то есть, бездуховная, наука служит весьма неадекватным ответом на современный вызов Истины.  А что происходит в искусстве? В Средневековье оно  было  вполне элитарной сферой и кормилось с помощью небольшой группы ценителей и  государственных  структур,  способных  его поддержать и  дать  надлежащую оценку.  Экспансия техники в эту сферу, начиная с Гуттенберга и кончая открытием видеозаписи фирмой  "Ампекс", породила мощнейший выброс "массовой культуры", ибо технизированное искусство стало добычей не подлинных меценатов и ценителей,  а  дельцов, ориентированных только  на  эксплуатацию  низменных  интересов  масс с целью получения постоянного барыша на  продаже произведений  искусства. 
     Искусство стало развиваться не по своим имманентным законам, а по внекультурной экономической логике, подчиненной "закону больших чисел". Понятие "массовая культура" не представляется нам удачным, ибо соединяет несоединимое. Как «масса» не может быть высококультурной, так и культура не может быть массовой. Культура - это система некого баланса между элитарной и низовой (народной, а не массовой) культурой. Более приемлемым в этом случае мог бы быть термин "массовое искусство".

     Главный смысл культуры - духовный.  Есть ли духовность в массовом искусстве?  Если и есть,  то, как исключение (Высоцкий, Цой, Тальков, Моррисон), а не правило.  Шоу-бизнесом движет жажда прибыли,  а не достижение высоких  художественных результатов. Если  раньше он был абсолютно аполитичен, а позднее немного интересовался политикой, то ограничился всего лишь расхожими представлениями о политических процессах, и менее всего  - их истинной сущностью.

    Творческая духовность вторична для шоу-бизнеса. Неслучайно же воздействие грубых ритмов, специальных светоэффектов, форсированного звука, эпатажных костюмов заставляет юную аудиторию терять всякое подобие человеческого облика!  Покажись,  как  выглядишь,  и я скажу, кто ты есть на самом деле, потому что в искусстве внешнее связано с внутренним. Высокой духовности подобает внешний аскетизм, а не  буйство красок  и спецэффектов. Любому  подлинному деятелю культуры этот закон известен.

     Зададимся вопросом,  почему именно в нашу страну  сейчас  хлынула волна примитивной  американской видеопродукции,  а не высокие шедевры, которые там, безусловно, есть? Кто-то станет говорить о высокой прибыли дельцов видеобизнеса, кто-то о тайной политике развращения народа, кто-то о низком уровне вкусов аудитории, самостоятельно выбирающей "китч", а не высокое искусство.  Мы видим проблему в низком уровне духовности молодежи, не умеющей защититься против подобного напора  массового псевдоискусства. Нет личностей, способных противопоставить себя напору толпы. 
     Так же  безоружны  мы  оказались перед космической мистикой и оккультизмом, рванувшихся на нас в последнее время в форме сказок о НЛО, левитации и  полтергейсте, различных методов "белой и черной магии" .Если в результате развития науки наш духовный иммунитет столь слаб, что мы не можем за  этими  "космическими  проявлениями" увидеть игрища бесовских сил, отделить белое от черного, то виной тому только бездуховность самой
науки. Неслучайно отечественная наука раньше вообще делала вид, что “оккультных фактов” просто не существует,  ибо не обладала способом их адекватного объяснения. Поскольку  все они связаны с духовными феноменами,  интерпретировать их было необходимо соответствующим образом. Но материалистическая наука на это не способна, для этого надо поменять в ней ведущую научную парадигму.
     Как только у нас все препоны цензуры  были сняты, наряду с подлинной информацией, прежде всего, проникла всякая бесовщина. Осознавая ее смысл, надо слушать не  специалистов по НЛО, которые делают на этом свой бизнес, а хотя бы  священнослужителей, имеющих дело с Небом не последние пятьдесят, а все две тысячи лет. Конечно, за "инопланетными приключениями" есть и подлинные космические феномены. Но из-за  нашей бездуховности Космос предпочитает с нами не связываться,  чтобы не заразиться. Поэтому процветает на планете «космическая  бесовщина». Магия всегда бывает только "черной",  а "белая магия" – это просто  удачный  способ еще раз  затуманить людям мозги.

     Подводя итог этому краткому экскурсу в гносеологическую сферу поиска Истины,  подчеркнем, что ныне наука как способ адекватного познания оказалась  несовершенной лишь потому,  что в свое время порвала с религией. Этим самым она выпала из культуры,  все больше превращаясь в некую "игру в бисер" для специалистов. Её  востребованность в будущей духовной цивилизации будет тесно связана с умением ученых вводить  нравственные и  духовные ограничения  в свою деятельность. Уповать на прощение за безнравственность в будущем уже невозможно. Ученые будут нести за  свои открытия полную ответственность, ибо должны стать существами духовными и высоко  нравственными.

     Но смысл инновационного этапа культуры в том и состоит,  чтобы не было бездуховных открытий и разработок, обреченных на  их использование  во вред людям. Духовность должна пронизать любой участок культуры, а уж науку - в первую очередь, ибо последствия ее бездуховного использования столь велики, что поставили  под сомнение ее необходимость человечеству в прежнем бездуховном качестве. 

           3.9.3.  Экспериментальные методы научных исследований:
                                              А. ОПРОС ЭКСПЕРТОВ:

      В тех  случаях,  когда  использование формальных методов анализа затруднительно, например,  если сам объект не   формализуется из-за невозможности точно оценить все факторы и составляющие его,  используются методы опроса экспертов.  Этот метод известен в  социологии как метод  "экспертных  оценок".  Групповое  мнение хорошо подобранной группы экспертов по поводу какой-либо проблемы дает гарантию получения обоснованной и многосторонней истины.

     Обычно используется простой опрос  экспертов  по  типу  "круглого стола", метод "мозговой атаки" или "Метод Дельфи".     Опрос экспертов по типу "круглого стола" - это традиционный  сбор экспертов и  публичное  изложение  каждым из них своей точки зрения на проблему. Если речь идет о достаточно простой проблеме, не затрагивающей чьих-то интересов, где эксперты могут свободно выражать свое мнение, такое обсуждение эффективно.  Вместе с тем  групповое  обсуждение иногда становится затруднительным, если проблема сложна и эксперты вынуждены высказывать оценки,  затрагивающие интересы других  экспертов.

Тогда свободного обсуждения не получается.     В таких случаях используют метод " мозговой атаки". Его авторство приписывается американскому психологу А.Осборну. Сущность этой процедуры заключается в создании атмосферы обсуждении проблемы, способствующей порождению оригинальных творческих идей. На это работает, например, запрет на критику высказываемых мнений или тонкое и ненавязчивое, но активное поведение руководителя дискуссии, разрешающего критику только с целью творческого развития идеи или какого-либо положительного ее аспекта.

   Он стремится к логическому развитию любой выдвинутой идеи,  чем она "бредовее", тем лучше. Процедура "мозговой атаки" предполагает разделение двух процессов: порождения,  генерации идей и их анализа.  Осборн считал,  что их совмещение дурно влияет на сам процесс их углубления и творческую спонтанность  их рождения.

     Ведущий может  раскрепостить  атмосферу,  используя  специальные приемы ведения дискуссии и поощрения  любых,  даже  самых  сумасшедших идей. Опыт  показывает,  что  участники обсуждения,  увлекшись,  могут весьма творчески обсуждать проблему и породить в ходе дискуссии  достаточное количество эффективных способов ее решения.   Однако открытое обсуждение не способствует высказыванию некоторых спорных точек зрения, которые по каким-то причинам высказывать неудобно или затруднительно.  В таких случаях используется метод  анонимного опроса, известный как "метод Дельфи".

     Для его использования разрабатывается специальная анкета, включающая все вопросы,  интересующие руководителей обсуждения. Затем каждый эксперт отвечает на них анонимно, например, с использованием компьютера. Все  ответы  суммируются  и  результат  сообщается  всем экспертам вновь. На втором этапе процедуры они должны  обосновать  свои  мнения, если они отличны от общего результата. На третьем этапе процедура повторяется, пока не удается получить полностью обоснованные  мнения  или более или менее однородный результат. В последнее время эта процедура проводится с участием персональных компьютеров.
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                Б. ДЕЛОВЫЕ ИГРЫ:

     "Деловая игра" служит методом экспериментального моделирования  и проигрывания определенной группой участников игры какой-либо ситуации, которую трудно или невозможно "проиграть" в действительности. В игровой ситуации можно попасть в будущее и, опережая время, проверить некоторые перспективные стратегии деятельности, без печальных последствий, как в реальной жизни.

     Игра также развивает некоторые психологические качества  участников, дает  им возможность теоретически подготовиться к проблемам будущей деятельности,  спрогнозировать эти проблемы и оценить лучшие варианты из возможных исходов.

     Функциональные возможности "деловых игр" очень широки: форма обучения каким-либо видам деятельности и метод прогнозирования будущего; способ системного анализа организации (учреждения) и метод повышения эффективности его деятельности; исследование возможностей коллективного принятия решений и оценка этих решений в ситуациях,  когда в реальности это сделать просто невозможно из-за риска для жизни;  планирование и оценка затрат и многое другое.

     "Интересным аспектом игр, - пишет психолог Р.М.Грановская, - является возможность изменить решение, которое оказалось плохим. В отличие от реальных жизненных ситуаций, в игре можно вернуться назад к некоторому моменту и переиграть его, принимая другие решения для того, чтобы определить их  преимущества и недостатки по сравнению с уже опробованными методами. Одна и та же игровая ситуация может проигрываться несколько раз, ее участники могут предлагать свои решения,  побывав в разных ролях. В игре участники не связаны  боязнью нанести своими действиями практический ущерб предприятию, себе и партнерам."(1, 488)

     Большинство современных  "деловых  игр"  осуществляется с помощью компьютеров.
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           В. МЕТОДЫ РАЗВИТИЯ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА

    Важнейшим инструментом развития личного творческого потенциала является "творческое воображение".  Люди,  совершенно  его лишенные, не способны к творчеству.  В отличие от творческих людей, конформисты прежде всего несут ответственность за то,  что наш мир так далек  от  идеала, медленно развивается  и  постоянно воспроизводит стереотипы,  штампы и стандарты своих несовершенств.

     Творчески одаренный  человек  стремится  к  преобразованию  мира. Вступив на путь духовно-инновационного развития,  он преобразует мир в соответствии с идеалами своей духовности.  Он выбирает такое эффективное средство как "диалог с миром",  являющийся  обоюдоострым  оружием, меняющим как мир,  так и самого человека. Постигая мир, человек открывает и себя,  свою Богоподобную сущность, а затем в соответствии с ней преобразовывает мир.

      Творчество - это способность личности постоянно ломать привычные рамки накопленного опыта,  включать все новую и новую информацию, обогащать себя,  а потом вносить это  обогащение  через  продукты  своего творчества в мир. Творчество - это отказ от традиционных путей, приводящих к уже известным результатам, это поиск нового. "Поэзия - вся езда в незнаемое!" - писал В. Маяковский.  Это метафора, ибо полного незнания при творчестве быть не может.  Хотя бы  законы  этой  езды  надо знать, но результат движения непредсказуем. Иначе, это не творчество.

Творчество не является иллюстрацией раннее известного тезиса, оно есть порождение нового.

     В каких областях жизни, кроме искусства и науки, сейчас необходимо творчество? - Да во всех! Везде возник кризис творческих идей...В какую сферу жизни сейчас ни сунься: семья,  система  образования, массовые коммуникации, управление обществом  - везде жаждут творческих  новых подходов,  ибо убедились, что старые в нашей ситуации не срабатывают.

     Что происходит?  Мы осознали неэффективность ( не  все,  конечно!) прежних репрессивных  методов  управления, хотим перейти к творческому сотрудничеству. Мы хотим уйти от приказного монолога, выбирая творческий сотрудничающий  диалог.  Но пока не получается...  Почему?  Прежде всего необходимо создать среду,  способствующую  развитию  творческого начала в человеке. ЭТО САМОЕ ГЛАВНОЕ!

   Но создать такую среду наш человек должен сам, параллельно со своим преображением. Он не может ожидать,  что среду ему преподнесут на "блюдечке с голубой каемочкой".  Преподнести ее просто некому,  кроме него самого. И начинать он должен с легкого: с попытки  трансформации своего ближайшего окружения (служебного помещения, квартиры,  дачного участка и т.д.) Такое всем по силам...

     Однако, получается замкнутый круг:  чтобы стать творцом, надо начать творить,  а  для  этого надо видеть путь творческой трансформации окружающего нас мира, то есть, "быть творцом"! Решающая роль в разрыве этого круга принадлежит воображению.  С помощью тренировки воображения можно  взглянуть на мир иначе,  узреть нечто, не видимое традиционному взору. Только тогда станет ясно, "что" и - самое главное - "как"  надо переделывать этот мир. По сути наше исследование ответу на этот вопрос и посвящено.

     Значительную помощь  в анализе личного творческого потенциала могут оказать так называемые "тесты креативности", о которых уже говорилось.

     Одним из мощных коллективных средств развития творческого  потенциала в  людях является метод "синектики",  разработанный американским психологом У.Гордоном. Развивая идеи, заложенные в коллективном методе генерации идей "мозговая атака",  о котором уже говорилось,  он понял, что должны параллельно работать несколько  групп,  генерирующих  новые идеи и накапливать опыт решений для их последующего обсуждения.     "Синектические группы - это группы людей  различных  специальностей, которые  встречаются  с  целью попытки творческих решений проблем путем неограниченной тренировки воображения и объединения  несовместимых элементов." (1, 61)

     Этот метод считается одним из самых эффективных способов совместного творческого  развития,  генерации  новых  идей и психологического преображения в процессе коллективного творчества.  Вместе с тем исследователи отмечают его психофизиологическую сложность,  связанную с перегрузками нервной системы, душевной возбудимостью, срывами и т.д.

                                      Литература к этому разделу:
      1. Просецкий П.А. и др. Психология творчества. - М.: Прометей, 1989

      2. Джонс Дж.К.  Инженерное  и  художественное   конструирование.- М: Прогресс, 1976, стр. 268-275.

      3. Альтшуллер Г.С. Творчество как точная наука.- М.:1979

      4. Кармин А.С., Хайкин Е.П. Творческая интуиция в науке.- М.: 1971

      5. Уилсон А., Уилсон М. Управление и творчество при проектировании систем. - М.: Сов. радио, 1976

      6. Тыщенко В.П.  Философия культуры диалога. Введение. -Новосибирск , НГУ, 1993

 3.10. Представление о Боге  как о Духе Святом:
                                                      «И счастлив я печальною судьбой, и есть отрада сладкая в сознанье,

                                                     Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но  говорю - с Тобой!»
                                                                                                                                                                  Ив. Бунин                                                                                 
                                     3.10.1. Бог – Дух Святой

    Треугольник Троицы, повернутой лицом к нам  вершиной Бога-Духа Святого – наиболее адекватное наше представление о Боге в современную эпоху. Христос как Личность действовал в истории (Он без сомнения действует и сейчас, но это уже – другая История). Мы читаем в Евангелии биографию Христа, пришедшего на Землю в облике Богочеловека   две тысячи лет назад. 
Но каждый из нас сталкивается с помощью Бога как Духа, когда мы молимся и получаем в ответ реальную, а не мифическую помощь. Энергии Святого Духа вселяются в нас при определенной духовной подготовке – мы это тоже чувствуем. В особенности поддержку Святого Духа чувствует духовный,  творческий человек, всегда готовый сказать, что творит не он, а Бог – в нем. Как сказал о пророке М.Лермонтов: «Бог гласит его устами!»

Когда мы исповедуемся в грехах в Церкви и получаем  вместе со святым  причастием прощение грехов, его даёт нам не батюшка, а Бог! Иначе в нем бы не было высокого духовного смысла. 
Сфера Духовности – наиболее понятная для современного человека сфера его взаимоотношений с Богом именно  как с Духом. 

                            3.10.2. Бог в Факте  (научные эксперименты и личность):

Однако атеистические  «достижения» современной науки  внесли в эту духовное понимание Бога  свои коррективы. С одной стороны они были совершенно не разумны, ибо «вместе с водой выкинули и ребенка» – самого Бога, а с другой стороны они послужили орудием познания и осознания Личностью своей собственной «самости». Человек  стал понимать, что «на Бога надейся, а сам не плошай!»

Мир Бога после того, как ученые осознали подлинную сущность отношений Науки и Религии, как дополняющих друг друга ипостасей, стал Инобытием этого реального мира,  свидетельством трансцендентного существования, полученным Наукой в последние моменты своего развития, в частности, с помощью квантовой физики. Об этом у нас будет разговор особый.

Одним из многообещающих экспериментов подобного рода служат многочисленные факты технической транскоммуникации человека с миром Бога, потусторонним миром.
Механизмом связи Человека и Мира (одновременно Человека и Бога) стал  «на этапе Факта» научный эксперимент. Любой «факт» получал свой «научный статус»  в мире только при «крещении его этим экспериментом». Только так он мог рассчитывать на признание в мире, верифицируемом только с помощью науки. 
Раньше ученые находились в иллюзии, что факт тем «чище», чем меньше в нем человеческого участия, чем более он отделен от исследователей, тем больше в нем «объективности». Авторское начало получило свой уважаемый статус только в Искусстве, но не в науке.  Однако квантовая физика доказала невозможность полного отделения наблюдателя от наблюдаемого явления, поэтому «объективная наука» сыграла свою роль в развитии «субъективности самого Человека».
Только благодаря этому открытию человек занял в современном мире подобающее ему место. Только благодаря ему, стал более понятен «Антропный принцип» - взаимосвязь всех мировых констант  с удобным для существования самого человека  параметрами человеческого  бытия.
3.11. «Образованщина»  народного сознания – псевдонаучный подход  жизни:
                               «Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

                                             В работе, в поисках Пути, в сердечной смуте.

                                             До сущности протекших дней, до их причины, 

                                            До оснований,  до корней, до сердцевины.

                                            Всё время схватывая нить судеб, событий, 

                                            Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья».

                                                                                                                          Б.Пастернак
                3.11.1.  Особенность современного философского понимания мира:

Наука, как мы пытались показать, являясь основой современной промышленной и технической  цивилизации, построена на эксплуатации природы и заводит человечество в тупик, по причине  согревающей её псевдонаучной духовной концепции о примате Материи перед Духом  в современном мире.
В итоге народ получает не подлинно научное, а псевдонаучное образование, которое уже было презрительно названо в прессе «образованщиной».

С подлинно научной точки зрения, в современном мире всё обстоит с точностью наоборот: материальный мир – слепок с духовных образов, лежащих в основе их многообразия. 
Только изменение акцентов в современном образовании, перенос их с чисто Технической Науки на Духовность дают возможность рассмотреть мир с подлинно научной точки зрения и понять, что локально-материальная точка зрения на него уже не отвечает изменившимся нашим горизонтам восприятия единства духовного и материального миров с приоритетом первого.

                                  3.11.2. Ментальное торможение   сознания на этапе ФАКТа.
                                                  А. Переоценка значения науки:

Если в нормативные времена переоценивалась религия  как способ решения всех проблем, то в «фактологический период» стали переоценивать «материальный мир», поскольку нашли якобы всеобъемлющий способ его познания - науку. 

 Однако то, что считалось «наукой», была заведомо  ущербным, потому что отвергалась гармония миров. В качестве объекта познания рассматривался только видимый мир, а невидимый, духовный мир, оставался в стороне. Что же получилось в результате такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением внешней игры случайностей. Поскольку единый внутренне объект познания анализу не подвергался, частности заслонили собой все, локальность заменила универсальность.

 Более того, для умножения этих частностей ученые использовали все более изощренные методы анализа, такие же частные, к слову сказать. Подлинно системных, учитывающих реальную многомерность  структуры мира, методов анализа ученые в расчет не брали, хотя они существовали, пусть  пока в локальном  варианте («эзотерическом»).

Мир в глазах ученых дробился на «различные  фракталы» 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, а под Человека – лишь в той степени, в какой он «частью Бога»  на деле является.

Проблема «истинности отражения» при этом  подменяется наукой  проблемой «накопления множества «фактов и фактиков», давшей нам право  назвать этот способ познания и соответствующее ему сознание - «фактологическим».
 Кроме того, наука обладала еще одним недостатком: по существу, до того, как в ней начали развиваться «экологические парадигмы», она своей антропоморфной гордыней,  преувеличением места человека в мире Природы запустила механизм «загрязнения человеком  окружающей природной среды». Развивая фальшивую парадигму: «все для человека, все во имя человека», она привела человечество на край глобальной экологической катастрофы. Несистемный подход к реальности породил ситуацию, где идея - «все для человека», логически  обернулась его постоянным  колебанием на грани полного уничтожения. 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,  когда он забывает о значении  «соборности». В особенности эта тенденция приняла опасные формы на Западе, у нас всё происходит много мягче, к нашему счастью, об общинной соборности мы еще до конца не забыли, особенно в деревнях. 


 В отличие от западного Возрождения, наше  было 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 и  в быту  общежитие. 

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.

От этого спасли  нас  духовное смирение, преодоление гордыни, аскетизм, предписанный монахам  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  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».

Эта опасность, когда в споре противодействующих сторон, побеждает не истина, а личность, грозит России и по сегодняшний день, в особенности в сфере политики, носящей у нас  по преимуществу «личностной характер».

Анализируя  духовную сущность спора двух святых, мы склонны считать, что Нил Сорский стоял уже на более продвинутых позициях  фактологического сознания,  а Иосиф Волоцкий оставался душой в общепринятом тогда нормативном сознании. 

                

    В. Потеря ощущения единства и целостности  мира:

Потеряв, благодаря позиции 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),  человек принял за истину пирамидальную структуру бытия, где наверху пирамиды - он сам.

Почему в эпоху Возрождения сожгли Джордано Бруно, а Галилей и Кеплер вынуждены были много пострадать за свое открытие множественности звездных миров? 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 Вечность-Бесконечность. Превышение роли человека локализует окружающий мир, сводит его Вечность-Бесконечность к «Пространству-Времени, подогнанному под масштабы самого человека». Ограниченность земного   времени   играет только негативную роль в духовном развитии планеты, мешает человеку понять свое истинное место и предназначение в Космосе.

Западная Церковь как бы приняла в качестве ненарушимого догмата будущий «Антропный принцип», ведь согласно ему все основные параметры Космоса  подогнаны под необходимость появления в них мыслящего человека. На деле, однако, всё складывается  немного  иначе.
Параметры Космоса подогнаны под бытие в нем Бога, а не Человека. Ему надо было бы  подчиниться отнюдь не закономерностям «Антропного принципа», а Библейскому Закону.

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, 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 одну чисто материальную структуру, которая предполагает появление в ней человека, а Вечность-Бесконечность Космоса имеет другую - духовную  структуру, ориентированную на бытие в ней Бога. Причем их целостность обеспечивается не открытым тогда еще  «полевым механизмом»,  вечным круговоротом нейтрино (или торсионных энергий), соединяющим, как мы показали,   оба мира в Единое Целое.


Поэт Х1Х века искренне считал:

«Раскрылась бездна, звезд полна, звездам числа  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, сопричастности Космоса и Человека  возвратилось к человеку в ХХ веке после полета Юрия Гагарина.  Оно стало противостоять механистической картине мира, навязанной нам прежним состоянием науки.  Сегодня эта целостность, безусловно, работает 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. Но Бог непознаваем по Своей сути!

Дело в том, что Вечность - Бесконечность Божественного мира столь велики и многообразны, 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 в мир  самого  Антихриста.

            3.12. Природа – представление о  природе в рамках  всей планеты:
                                                    «В пути с утра до самых звезд: от бурь не знает он защиты,

                                                                          НО много дней и много звезд его терпению открыты.

                                                                          Пронесся поезд перед ним, прошел , стуча по каждой шпале,

                                                                          Оставив в небе редкий дым, да бледный след на тусклой стали.

                                                                           Звенит встревоженная тишь, гудит смятенная дорога,

                                                                           А он спокоен: не намного опередишь!»
                                                                                                                                                        С.Маршак     
                                           3.12.1.  Взгляд на природу как на объект эксплуатации:

Самым печальным фактором, обусловившим загрязнение природы как окружающей человека жилой, производственной и рекреационной среды стало промышленное  отношение к Природе как объекту эксплуатации во всех отношениях без всякой любви к ней.

Примеры подобного недопустимого отношения многочисленны. Прежде всего, в промышленной сфере, где на эксплуатации природных ресурсов построено все благополучие современной экономической системы. Однако, не во всех странах, ибо в некоторых их них принято законодательство, запрещающее использование природы в масштабах, портящих качество окружающей природной среды. Там  - прежде всего: интересы людей! У нас – пока нет!

 Россия с её колоссальными запасами минеральных ресурсов еще не скоро добьётся такого уровня экологичности  законодательства, но сам процесс Перехода от традиционной биосферной цивилизации к цивилизации ноосферной, прежде всего, будет связан с внедрением такого законодательства в жизнь страны.

Однако о возможных направлениях подобной законодательной деятельности мы еще поговорим, а сейчас хотелось бы остановиться на аспектах бездуховного отношения к природе вне рамок её промышленного использования.

Тут наиболее  проблемный вопрос - бытовые и промышленные отходы. Пока мы считаем, что природа - это место их захоронения, процесс загрязнения окружающей природной среды не остановить.


Во многих европейских странах, где мало свободных территорий к этому вопросу подошли совсем с другой стороны - переработка отходов с целью превращения их в полезные для земледелия продукты. На этот предмет существует целая наука – биодинамическое земледелие.

Что касается промышленных отходов, то только «ядерные отходы» представляют собой проблему, хотя если научная мысль двинется в сторону поиска способов их переработки, то и там возможны прорывы.

 В этом отношении очень интересен опыт Японии. Она дала убедительный пример, как следует поступать в таком случае, не губя природу и не останавливая интенсивности  производства.  Мы  не считаем,  что это лучший путь, но  его необходимо знать.     Доктор экономических  наук  Л.Мельник своей статье (См. Библиография, № 7)   выделила три четких правила, помощью которых японцам удалось в  конечном итоге улучшить окружающую среду:

      а) "Принцип - загрязнитель платит",  подразумевающий  компенсацию ущерба населению от конкретных загрязнителей;

     б) "Принцип повсеместного  внедрения  экологических  стандартов  и жесткого контроля за их соблюдением",  предполагающих наличие стандартов на озеленение в каждом  населенном  пункте,  предельно  допустимой концентрации вредных веществ, утилизация отходов и т.д.;

     в) "Экологическая экспертиза любого нового строительства", учитывающая мнение не только экспертов- экологов,  но и окружающего населения и местной администрации.

     В завершении  статьи  она  вывела  формулу экологического спасения: "Японцы первыми поняли, что настоящая борьба за окружающую среду - это не  борьба  за  очистные  сооружения,  а  борьба  с  их  необходимостью".
     В России нам нужно искать свои пути,  меняя одновременно и экономическую инфраструктуру с экологически-вредными производствами и ограничивая производство экологически-вредных продуктов,  также  и сами цели экономики.  Повышение духовного уровня общества является самым верным способом  решения  экологических  проблем, как и то, что для духовного просветления необходим пост. Может быть, даже сорокадневный пост, абсолютное голодание, как у Христа в пустыне.

     «Человеку с духовно-инновационным сознанием будет душно в природной среде без пения птиц,  шелест ветра по кронам  деревьев,  журчания чистого ручейка,  аромата цветов и трав. Он не проживет без дикой, не цивилизованной природы, единственно хранящей свою необъяснимую и бездонную красоту.   Ощущение  катастрофической  близости  «экологического фронтира» (т.е., конца природы) будет способствовать тому,  чтобы человек  не превращался на ее лоне в "хама",  а вел себя как достойный сын или заботливый брат». 
          3.12.2.     Ф а к т о л о г и ч е с к и й   э т а п  понимания Природы:
   Мы живем в эпоху "Факта", точнее на рубеже "Факта" и "Инновации". В фактологические времена сформировались уже субэтносы типа "северо-американская нация",  "советский народ", "население объединенной Европы". Все попытки дезинтеграции,  имеющие место на территории  бывшего  СССР или Югославии, есть ничто иное, как следствия нерешенных в нормативные времена национальных проблем. Формирование субэтносов в будущем будет продолжаться, значит,   вполне возможно представить создание единого славянского субэтноса.

     Очевидно, придут политики,  которые, проникнувшись этой идеей, напишут на своих знаменах славянофильские идеи и попытаются  повести  за собой все славянские народы.  Удастся им это или нет, покажет будущее. Успех, на наш взгляд, их ожидает, если они сделают свою политику экологически культурной, а приоритеты христианской культуры осознают в качестве самых важных для принятия своих решений. 

     Для американской культуры, наиболее соответствующей по своей сущности параметрам "фактологической ориентации",  для которого характерны:   огромная роль в жизни общества  "лидеров мнений"  наличие большого количества оригинально, творчески мыслящих художников, свободы для проявления всяких "инакомыслящих".

Многие из  них  не имеют прямого отношения к реализации сознания "сверх -я", но единственный критерий оценки в культуре: "будущее рассудит!"     Процитируем в подтверждение особенностей  американского,  чисто "фактологического сознания"  стихотворение  поэта-битника из Сан-Франциско Лоуренса Ферлингетти: "Пес".

            По улице несется пес и смотрит на реальный мир.   И все, что видит он вокруг, гораздо больше, чем он сам,

            Но все, что видит он вокруг, - его реальный мир: пропойцы у дверей, светило над деревьями.

            По улице несется пес, и все, что видит он вокруг, гораздо меньше, чем он сам: газетные обрывки,

            Муравьи в щелях, цыплята за окошками китайского квартала. По улице несется пес, и запахи вокруг него

            Напоминают чем-то ... его собачий запах! Но он несется мимо них и мимо туш коровьих,

            Которые висят на рынке Сан-Франциско. И пес охотно съел бы кусочек нежной туши,

            Которая вкуснее, чем жесткий полисмен. Но он несется мимо них и мимо

            Башни Койта и конгрессмена Дойла.  Одно его пугает, другое не страшит,

            Хотя все то, что видит он, абсурдно, непонятно, достойно удивленья

            Для молодого грустного, но вдумчивого пса.

            Есть у него свой собственный свободный мир, в котором он может жить,

            И собственные блохи есть для ловли; И псу совсем не нужен намордник,

            И у пса своя собачья жизнь, которую ему прожить необходимо и над которой надо

            Серьезно поразмыслить. И надо все потрогать, понюхать и попробовать, и надо все исследовать -

            Он истый реалист.  И рассказать он может прекрасную историю, -

            Да рассказать он может отличную историю: «Он - настоящий, лающий, демократичный пес!»







(Перевод  В.Сергеева)
           Вся философия  "факта"  изложена в этих строчках с подкупающей точностью и прямотой. "Умри, поэт, лучше не скажешь"! Типично западная идеология:  «Разделяй и властвуй!» 

3.13. Реализм культуры на примере «Золотого и Серебряного веков» русской  культуры» 
                                          «Когда вы долго слушаете споры о старых рифмах и созвучьях новых,
                                                    О вольных и классических размерах, приятно вдруг услышать за окном 

                                                   Живую речь без рифмы и размера, живую речь: «А скоро будет дождь!»

                                                   Слова, что бегло произнес прохожий, не меж собой рифмуются, а с правдой:

                                                    С дождем, который скоро прошумит».  

                                                                                                                                                                          С.Маршак
                                      3.13.1. «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." (Лок. библ., № 8, стр. 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.
                                     3.13.2. «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...  Будем считать, что она  должна их  в свой срок 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 русской реалистической литературы  «Золотого века». Частично этот  протест был реализован в атеистических проявлениях литературы «Серебряного века», но его основное ядро   было связано  именно с православным   возрождением русского духа  в ту пору... 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 этот тип  духовного  возрождения  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 ту 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. 

Русским  деятелем культуры того времени казалось, 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 возрождением, явленном, например,  в напряженном поэтическом  символизме того времени. 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 музыкальным  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  после 1917 года.

Вместе с тем, именно религиозная философия «Серебряного века» стала гарантом нашего выживания на рубеже наших  веков, если она будет адекватно осознанна, а главное принята народом. Но уже совсем другая проблема.

                           3.13.3. «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 № 9, 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!

         3.14. «Искусство Факта» – Реалистическое искусство:
                                       «Хребет риторике сверни! О если б в бунте против правил

                                                       Ты рифмам совести прибавил! Не ты, куда зайдут они!

                                                        Кто смерит вред от их подрыва? Какой глухой или бунтарь

                                                        Всучил нам побрякушек ларь и весь их пустозвон фальшивый?»

                                                                                                                   П.Верлен (пер. Б.Пастернака) 
                        3.14.1. Реалистическое  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. Локальную Библиографию этого раздела, № 10)
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 № 11, 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”. (№ 12, 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!” (№ 13, 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 № 14)). 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!” (Лок. библ., № 3, 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 не раз  вернемся к ним в инновационной ситуации… 
                         3.14.2. «Доминантное искусства факта» – кинематограф:

Фактологичность искусства в полной мере проявляется в таком виде искусства, как кинематограф, основой которого является  документирование жизни с помощью движущейся фотографии. Адекватность отображения  фактов с помощью документальной фиксации  их на пленке, казалось бы, не подвергается сомнению.

Вместе с тем, если бы это было только так, не стало бы возможным искусство художественной фотографии и художественные жанры кинематографа, такие как сказка, жанровое кино и сложные диалогические по смыслу жанры игрового кинематографа.

Почему так происходит? Дело в том, что жизнь не исчерпывается только своей видимой документальной стороной, ибо простая фиксация только  фактов жизни запечатлевает лишь  одну сторону этого явления. Необходимость художнику-творцу рассказать о глубинных сторонах жизни, заставляет его выйти за пределы видимой реальности и поискать суть жизни в чем-то ином.

Одним из таких способов в кино стала игровое киноискусство, где жизнь не фиксировалась своей поверхностной видимой стороной, а строилась на основе жанрового мастерства авторов из сочетания  сыгранных по определенному сценарию актерами сцен и историй.

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



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

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

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

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

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

Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть реальных событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин” Сергея Эйзенштейна. Прошло, таким образом,  8 лет. 

О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли” Михаила Калатозова, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” Тенгиза Абуладзе опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 

Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, будет весьма социально активен. Какие при этом возникают обстоятельства?

Прежде всего, ясно, что активный материал действительности так важен для нормативного сознания, что он подчинит его себе, а сознание зрителя  будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя лишь подчиненной  частью Реальности только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. Благодаря этому типу сознания,  язычники  не могли выделить себя из Природы.

Поскольку архаическое сознание не дает возможности человеку выделиться из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, - то это всегда и знак Природы,  одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  вороном.

При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из любого трудного положения, стрелять из рогатки по экрану  “во врага”. Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.

Такой  носитель художественного сознания лишен понимания специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается нашим детским воображением с большого экрана фильм-сказка.

Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.

Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни” и “выдумки”, но в сам момент просмотра кинематографистам, как правило,  удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн. Как говорил А.С.Пушкин, «я сам обманываться рад!»

Представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...

Внимание подростка не так сконцентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” на элемент “Произведение”. Последнее, как “метаобъект”, является ближайшим соседом реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?

Прежде всего,  совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни,  и  не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.

Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй,  той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, и отнюдь не главная в кинопроцессе. За исключением кинозвезд, конечно.

Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.

Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку  её так им   не хватает в реальной жизни!

Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность  захватить сознание зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей. Можно было бы сказать точнее: не активизация восприятия, а манипуляция зрителем. 

Жанр - это по существу программа восприятия, метод получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.

“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим волшебством”, - писал А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.

Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон умело организованной программой манипулирования его эмоциями. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.

Однако сознание Зрителя  не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально фактологический пласт реальности. 
Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.

Может быть, сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни с помощью специальных документальных жанров, верных Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 

Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью Василия  Шукшина человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна и, добавим,   потому, что близка сущности русского характера.

Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью, отраженной в Произведении.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру и свой настрой, она становится личностной коммуникацией, то есть, требует Автора-Личности и, хотя бы минимального личностного развития Зрителя. 

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от нормативного сознания собственной зрительской активности, требует освоения основ  понимания реальности, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.

Специфику этого типа коммуникации, характерной для фактологического сознания  можно назвать “Познающей”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной фазы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.

Большинство авторов-носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего оригинального авторского, художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.

Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой активности. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни. 
С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность четвертого типа, активность духовно-инновационного сознания.  В нём  все элементы  коммуникации активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию. Как это можно понимать?

Рассуждая логично, осознать, что главной фигурой в художественной коммуникации является  именно  Зритель,  его сверхактивный тип сознания,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.
Праобразом кинематографа явилась движущаяся фотография, главной спецификой которой стало «изображение жизни в формах самой жизни», «документальность фотографического изображения».

Диалектика кино от немых фильмов до многообразия современного видеокино отражает только диалектику технических средств кинематографа, способность его выразить многообразие жизни чисто техническими средствами.

Как мы уже показали для Культуры, частью которой является и кинематограф,  это чисто второстепенный план, ибо главное в  диалектике Культуры  – её духовная специфика.

Если воздействие немых фильмов строилось только на движущейся фотографии, снабженной музыкальной иллюстрацией тапера в кинотеатре, то мощь звукового кино возросла от сочетания визуального образа и звучащего слова. Единство слова и образа традиционно лежат в силе  мощи воздействия на зрителя  любого вида Культуры.

Телевизионное многообразие кинематографических средств воздействия  принесло с собой главное – приближение к зрителю, ибо вошло в каждый дом. Зритель стал играть в этом виде искусства не подчиненную роль, как в других  видах искусства, а первостепенную. Люди, знающие внутреннюю кухню телевидения, догадываются, что   всё в нем троится на рейтингах той или иной передачи у зрителя. 

От  рейтингов передач зависит оплата телеработников, ибо  у популярных передач возрастает цена рекламы, приносящая основные деньги телевидению.

Но для наших размышлений не деньги играют важнейшую роль во внутренней диалектике кино как вида искусства, а духовный аспект его развития.

Наиболее наглядно эта мысль видна на примере технических возможностей видеоэкрана, в частности  рисованных  компьютерами изображений, вставленных на правах реальности в игровой фильм. 

Прогресс духовного развития человечества  во многом строился на  постепенном понимании человеком собственных возможностей в деформации пространства- времени средствами искусства. Никакое  другое искусство, кроме видеокино, не обрело в этом плане  неожиданно сильных возможностей, так подтолкнув мысль человека, направленную как эстафета в Будущее. 

Воссоздать образ будущего в слове в эсхатологической литературе, столь  многообразной в ХХ веке, оказалось далеко еще не всем, на что способен человек, обладающий определенной фантазией и техническими средствами для её реализации.

Именно в кинематографе  человечество столкнулось с духовной дилеммой. Образ будущего в эсхатологических фильмах оказался очень впечатляющим, но весьма пессимистическим. Отсутствие веры в Бога, а, следовательно, неверие в победу Добра в Будущем, оказалось для большинства кинематографистов камнем преткновения во всех их фантазиях. На зрителя выплеснулась обойма мрачных перспектив конца света, основанных на низком духовном уровне их создателей.

В конце концов, зритель их не принял. Черные ожидания фильмов ужасов о Грядущем  понемногу сходят «на нет»,  даже в самом мрачном  в мире – американском кинематографе. 

Более того, мрачная перспектива Грядущего вошла в противоречие с самым популярным клише американского кино – образом неустрашимого «простого парня», преодолевающего все на свете преграды .

В итоге мы имеем то, что имеем. Всё определяет коммерция, пока страхи и ужасы востребованы зрителем, они будут иметь место и в реальности самого кино. 
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4. Духовно- инновационный этап развития менталитета:
        4.1.  Тип цивилизации – духовно-экологическая цивилизации
                                 «Разорвав тоски оковы, цепи пошлые разбив, набегает жизни новой торжествующий прилив.

                                 И звучит свежо и юно новых сил могучий строй, как натянутые струны между небом и землёй».

                                                                                                                                                                       А.К.Толстой

                 А. Развитие экологического, инновационного  сознания как синтез науки и религии:

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

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

В чем же оно состоит?

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

2.  Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды. Важным является и  научное подтверждение библейских истин, таких , как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. 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. Христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. 

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

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

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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера.

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

                                   В. Опасность глобальной унификации мира:
Негативные  опасности глобальной информатизации мира скрыты в следующих  её аспектах:

 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; ( См. библ. раздела, №11)

 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)   нарушают сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми до конца и вряд ли положительными своими последствиями.

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

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

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

                                         Г. Переселение людей из города в сельскую местность

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

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

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

2)  Возникла возможность строить автономные  экодома с хомобиотическим оборотом, что дает сразу свободу в двух направлениях: экономическом  (сельхозпроизводство дома) и энергетическом - автономная энергетика экодома, не зависящая от централизованных энергетических сетей страны. 

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

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

                        Д. Изменение структуры политической власти в России

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

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

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

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

 А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

 Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!

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

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

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

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

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

        4.2.  Социальный строй – ноосферное общество; 

                                         «Бог создал мир из ничего – учись художник у Него!

                                                           И если твой талант – крупица, соделай с нею чудеса,
                                                           Взрасти безмерные леса и сам, как сказочная птица,

                                                           Умчись высоко в небеса, где светит вольная зарница,

                                                           Где вечный,  облачный прибой бежит по бездне голубой.

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

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

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

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникших экологических проблем, как это доказано физиком И.Н. Яницким. (См. локальная  библиография раздела,  № 6)

Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

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

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

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

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

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

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

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер своей книгой «Культура и этика» (Лок. библ. , № 12) и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке (Лок. библ.,  № 13)

            4.3. Доминирующая религия -  духовный диалог с Богом
                                     «НЕ плоть, а дух растлился в наши дни.

                                                     И человек отчаянно тоскует, он к свету рвется из ночной тени,

                                                      И, свет обретши, ропщет и бунтует.

                                                     Не скажет ввек с молитвой и тоской, как ни грустит перед закрытой дверью:  

                                                     «Впусти меня, я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!»

                                                                                                                                          Ф. Тютчев
                                          4.3.1. Координаты Вечности: от Сотворения мира до Апокалипсиса:
Из всего вышеизложенного совершенно ясно одно: никакого прогресса в эпохах  не наблюдается, а вектор времени ведет нас  только к ухудшению ситуации.

Настало время  рассмотреть особенно трудный в богословии вопрос:  если Бог нас так любит, почему он припас в финале нашего развития  такую печальную вещь как «Апокалипсис?»

Адекватный ответ  на это вопрошение понятен только верующему человеку, ибо он знает, что физическая смерть – это ничто,  просто условность, душа бессмертна и переходит после физической смерти в состояние духовного Инобытия. 

Бог терпелив и может ждать целую Вечность, когда человек самостоятельно подойдет к рубежу Спасения, чтобы с честью преодолеть этот барьер, сдать экзамен на право называться не только «Телом» иль «Душой», но и «Духом». 

У созданного Богом мира, как мы говорили, есть своя логика, своё «Предопределение». Именно из-за него на определенном рубеже терпение Бога заканчивается, и Он предпринимает с планетой  насильственный Переход из одного состояния мира в другое. Все материальные бифуркации в нашем мире на глобальном уровне имели всегда один смысл: духовную трансформацию человека, переход его с одного уровня духовного  бытия на другой. 


«Но при чем тут Вечность?- спросит любопытный читатель. - Вы называете фиксированные сроки – «Сотворение мира», «Апокалипсис». Дело в том, что, чем ближе наука подбирается к точному определению  сущности этих вроде бы «временных интервалов», тем  дальше в Вечность они от нас удаляются,  уходят,  приветливо помахав нам ручкой…

Спецификой всех  религий апокалиптического времени станет  духовный диалог с Господом. Время  простого оцерковления и безбожного атеизма уже прошло и безвозвратно кануло в Прошлое. Что же настало?  Человечество, пройдя узкое горло Апокалипсиса, а точнее  обычного экокризиса, ставшего вехой Перехода от одной эпохи к другой, уже не будет удовлетворено ни простым оцерковлением, ни простым отрицанием религии.
Будет осознана необходимость постоянного духовного усовершенствования, механизмом которого станет постоянный духовный диалог с Господом, или, если вам так удобнее, - с тем Высшим «Я» в нас самих, которое обладает секретом постоянной связи с Абсолютом, Высшим Разумом, короче, с  тем, что нами для краткости называется просто «Богом».

                4.3.2.   Методология творчества как диалога с Богом:
Христос даёт нам два  особых и взаимоувязанных выхода из тупика, в который загнал себя мир, - Спасение и Творчество.  Спасение нашей души связано с покорным  следованием  по Пути, указанному Христом, Творчество – это Спасение в процессе не только Обрядоверия, но и обретения самого себя, открытия мира в новых условиях, в которые мир попал сегодня. Творчество – это помощь миру и самому себе  «здесь и сейчас». Творчество – это всегда ДИАЛОГ разных сторон, разных участников этого процесса.  Но диалог равноправный, что особенно важно!
 Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное духовное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) неким странным образом ворвалась в мое юношеское  разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию своих духовных ощущений и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира.
   Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации. Я как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: «Художник - Произведение – Зритель». 

Написав первый вариант текста, я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло: мой коллега по институту доцент Юрий Мартыненко, ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто сразу  в сознании автора, а как отражение реальной действительности.

“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать  всю цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.

Обдумывая  это замечание, я сделал микрооткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, Творец,  Автор, а метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, вообще  «Зритель»..

С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире - способ его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “ творческое сознание” Художника? Тут концы с концами у меня явно  не сходились...

Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные... Не только  о социальной прослойке художников идет речь и не просто  о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание-1) и воспринимающем сознании (Сознание-2).

Сознание-1 творит из “Материала действительности”, то есть, объекта, произведение как «Метаобъект» для  его восприятия Сознанием-2. Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить Сознание- 1, знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.

Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь,  должен видеть, прежде всего, ее доминанту - самую активный в этот момент  элемент   коммуникации, способный подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?

Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи Творчества  элементом  внешним, а что внутренним? 

В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в коммуникацию извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.

Диалогическая коммуникация – это в каком-то смысле коммуникация зрителя с самим собой, точнее с Божественной искрой в его сознании.

Зритель в этой ситуации должен быть  художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени должен посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу -Творцу. Только воспринимая в произведении божественные духовные аспекты, Зритель способен в такой ситуации реализовать Божественное начало в себе самом. 

В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. (См.. Общ.  Библ. № 36). Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего. Но, прежде всего в нем доминирует Духовность, а следовательно, оно  всегда  обращено к Богу!

Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслится автором, то  толкователь способен и над  авторским сознанием подняться, то есть, «Сознание-2» потенциально способно стать выше  авторского «Сознания-1».

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то  хотя бы вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского, «Покаяние» Т.Абуладзе.

Авторы сознательно усложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели, избери они другую, более простенькую художественную структуру.

Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.

Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках. Такой диалог предполагает и наличие духовного аспекта: коммуникации - с Божественной искрой сознания самого Автора.

Хотя  духовные пути к Зрителю всегда  трудны, но если такая дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.

 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У  ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.

 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства. Однако, при соблюдении каких условий этот процесс  становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать:

1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”. В недавнем  отечественном фильме «Остров»  с особой силой поставлен вопрос о смысле жизни, о том, что без Христа человек не может его в полной степени понять и оценить. 

2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, смысловая интерпретация  содержания  превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры произведения.

3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини  в фильме «Восемь с половиной» раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы когда-либо испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.

4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный! Возникает проблема собственной соотнесенности зрителя с Богом, проблема поиска духовного смысла жизни. Нет более важной для человека проблемы, которую способно сегодня  ставить и разрешать искусство.

В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к внешнему  жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики.  «Притчеобразное чудо» сюжета оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем просто  документальный рассказ. 

В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы  интерпретации одной только советской реальности.

Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.

Искусствоведы обычно  не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме. Для специалистов их деятельность всегда манипуляция: зрителем или своей долей профессионализма (не важно,  - у критика или у режиссера). 

И то и другое - по сути дела есть  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла, условно – уровень критиков. 

Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым,  обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!

Пора бы уже и вернуться к оставленной нами идее “Метамира”. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:

Объект  -  Природа Земли, колыбель человечества;

Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;
Субъект - само человечество;

Метасубъект - духовное сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме о неполноте”.

Так понятие  «Метамир» постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь именно  о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!

Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р. Бёкка (См. Общ. Библ. , №37), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.
        4.4.  Вид экономики – экологическая экономика
                                        «Благословляю вас, леса, долины, нивы, горы, воды.

                                                          Благословляю я свободу и голубые небеса.

                                                         И посох мой благословляю и эту нищую суму,

                                                         И степь от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.

                                                         И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,

                                                         И в поле каждую пылинку,  и в небе каждую звезду.

                                                         О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить,

                                                         О, если б мог в мои объятья, я вас: враги, друзья и братья

                                                         И всю природу заключить…»

                                                                                                                           А.К.Толстой                                                               

                             4.4.1. “Ведение хозяйства в условиях Экокатастрофы”:


Если кинуть с высоты птичьего полета взгляд на историю человеческого хозяйства, то целесообразность доминанты городской цивилизации в современном мире будет вызывать большой вопрос. Долгое время человечество не знало городского типа поселения, живя в условиях аграрной цивилизации. 


Город возник много позднее. Городская цивилизация расцвела прежде всего в Римской империи. Когда имперские власти вещали: “Городу и миру”, “Город” (имелся в виду только Рим) у них всегда стоял на первом месте, ибо “мир” был варварским, а “Город” - своим ромейским. Так постепенно Рим стал “вечным городом” -  столпом и образцом цивилизации этого типа. Но такая ситуация не могла быть вечной. Так вопрошал этот город Евгений Боратынский: 


Ты был ли, гордый Рим, земли самовластитель,


Ты был ли, о свободный Рим?


К немым развалинам твоим


Подходит с грустию их чуждый навеститель.



За что утратил ты величье прежних дней?



За что, державный Рим, тебя забыли боги?



Град пышный, где твои чертоги?



Где сильные твои, о родина мужей?



Колесо Мира  крутится, заставляя все меняться в этом мире. Пушкин выразил эту мысль в чеканной формуле: ”Вертится мир вкруг Человека, ужель недвижим будет он?” 


Меняются традиционные взаимоотношения между городом и деревней. Большинство населения западных городов, имеющее в распоряжении значительные материальные средства, не живет сейчас в своих городских квартирах, по крайней мере, летом, а старается переехать в загородные виллы, коттеджи и дачи. Не так ли мудро вели себя русские баре в прошлые времена?

К примеру, в той же Америке  сельскими жителями, работающими в сельском хозяйстве, являются не более 5% населения, но живет в условиях природы не менее двух третей от общего числа жителей.


Сельская цивилизация обладает большими ресурсами выживания в условиях приближающейся Экокатастрофы. Городское хозяйство спрятано под землю - это самая уязвимая часть города как системы. В случае колебания почвы, а без него Экокатастрофа вряд ли обойдется, подземная инфраструктура   обрушится полностью или частично, но с опасными для жизнедеятельности всего города последствиями.


Главнейший принцип инновационного хозяйства - автономность, способность выжить в условиях кризиса глобальных хозяйственных систем. Их-то Экокатастрофа потрясет в первую очередь. Городские коммуникации, энергохозяйство, система снабжения города водой - все это может на любом этапе развития кризисной ситуации взорваться, а каково тогда будет жителям,  не имеющим своих загородных поместий?

Кризис не за горами, а всеобщее понимание этой опасности вызовет отток городского населения в деревню, желание приобрести там свой кусок земли с какой-либо недвижимостью, чтобы в любой момент можно было туда приехать и начать выживать, как только в городе жить будет совершенно невозможно. И чем подальше можно будет скрыться в глубь нецивилизованной природы, тем будет лучше для людей.


Другой принцип инновационного хозяйства - новое отношение к земле и к самой природе. Городская цивилизация стала  антисистемной, ибо из-за нарастания экологического загрязнения концентрация населения в одной точке сокращается предел и шанс его  выживания. Причем это системное загрязнение: и природной, и психологической, и социальной среды, потому частичные меры не несут спасения.

Природной: по причине накопления вокруг городов огромных массивов мусора -  источников быстрого экологического загрязнения. В самих городах воздух уже  таков, что всем в пору натягивать противогазы.

Психологической: из-за скученности, вызывающей  постоянные нарушения городскими жителями психологического пространства друг друга. В результате возникают агрессия, нервные стрессы, энергетический вампиризм и другие акты психологического дискомфорта, чего деревня напрочь лишена.

Информационной: из-за преобладания в СМИ бесовских программ, эксплуатирующих самые низменные интересы и вкусы зрителей. Духовные программы из-за этого в эфир не попадают.

Социальной: по вине роста преступности, насилия, пьянства, наркомании и других видов антисоциального поведения, свойственных большим городам. Конечно, многие из этих грехов добрались уже и до современных деревень, в особенности пьянство. Но в России  пьянство - не социальный, а духовный феномен. Всякая борьба с ним, минуя  понимание его духовной специфичности в России, не приведет к успеху.


У нас оно является способом психологического замещения более страшных бесовских прелестей, которые остановлены  этим пьянством, иначе не известно до чего бы еще дело дошло.



 Природа  лечит, даже пьянством, как это не покажется кое-кому странным. Город погибает в более страшных недугах, а деревня пока только погрязла в пьянстве. Это спасает ее от окончательного разложения, хотя сейчас туда уже ринулась и наркомания.

 Именно поэтому более прямой и постоянный контакт с природой, чем это возможно в городе, является одним из принципов инновационного хозяйства. По сути дела,  речь идет о смещении цивилизационного равновесия в динамике: “Аграрно-промышленное хозяйство” в сторону аграрного. Техническая цивилизация будет постепенно изживать свою техносферную ориентацию, меняя ее ориентацией чисто  биосферной, построенной на любовных отношениях с Природой. 


“Природопокорительская” страсть, бывшая неотъемлемой частью “сознания фактологического”, в “инновационном сознании” заменится  “природоохранной стратегией”, основанной на должном уровне  ответственности перед Природой.


Важным психологическим фактором ведения хозяйства в новых условиях явится его “общинность”. Для успешного труда, не теряющего свой нравственный смысл, очень важно, что все сотрудники, соучастники трудового процесса лично знакомы друг с другом, добровольно несут долю взаимной ответственности. Этого нет в больших массах городского народа, что резко подрывает нравственный контроль со стороны социума.

В деревне по сей день принято здороваться, даже с незнакомыми людьми, желать им здоровья. В городе же такого не встретишь, это и невозможно, так как  уровень человеческой концентрации исключает личное знакомство. Городская среда  плодит безнравственность из-за отсутствия взаимной ответственности людей друг перед другом. Анонимность многих “божьих людей” в современном мире - это способ исправить такое положение, ибо “клин выбивается клином”.


 Предвидя предстоящий массовый исход людей из городов в деревню, а жителей из других стран в Россию, следовало бы Правительству уже сейчас подумать о подготовке к этой ситуации, пока она не стала  угрожать безопасности нашей страны.


Прежде всего, Правительству следовало бы создавать уже сейчас благоприятные условия для переезда горожан на село для организации небольших крестьянских хозяйств, объединенных в общины по признаку общности интересов. 

Так могут возникать общины мастеров прикладного творчества, специалистов по программированию, способных благодаря Интернету поддерживать связь со всем миром... Могут возникать “общины поэтов”, “общины художников” и так далее.

Почему фермерство не привелось в России? Личностной фактор у нас принижен, ибо русский менталитет носит соборный, общинный характер. Для русского человека “только на миру смерть красна”. Кроме того уровень предстоящих трудностей столь велик, что только, чувствуя локоть близкого по духу человека, можно будет их преодолевать, выживая в самых трудных испытаниях. Вл. Маяковский по этому поводу выразился так:




Единица, кому она нужна?




Голос единицы тоньше писка.




Кто ее услышит, разве жена, -




И то, если она не на базаре, а близко.

Важным аспектом нового подхода к ведению хозяйства является духовный уровень людей, которые будут им заниматься. Духовный человек способен осознать и постоянно снижать уровень собственного потребления материальных благ, доводя его до крайне аскетического. Именно это может стать эффективным способом снижения антропогенной нагрузки на Природу, поможет ей, наконец, вздохнуть и не предпринимать против Человека экстремальных мер.


Инновационно мыслящий ученый прежде всего будет подходить к анализу проблем Мира с нравственной точки зрения, рассматривая его как поле борьбы двух Систем: одной, включающей Нравственность, Духовность, Любовь к Природе и ей подобные качества, и другой - Антисистемы, в основе которой заложен ы суицидные интенции современного человека: загрязнение природы с помощью промышленных технологий, убийства (величайший с точки зрения Бога грех), наркомания, алкоголизм,  другие антиприродные, античеловеческие и антисоцимальные проявления.



Принципиально новым и отличным от прошлого качеством инновационной экономики является отношение к Энергии. Оно накладывает табу на использование невосполнимых источников энергии (уголь, энергия рек (ведь при этом мелеют малые реки, питающие большие), ядерная энергетика и т.д. Энергия будет черпаться из восполняемых источников: солнце, ветер, неатомная трансформация материи в энергию (она уже открыта, но держится пока в секрете), а также им подобные.

Важной особенностью инновационного хозяйства, отличного от прошлого типа хозяйствования, является вытеснение промышленно-технических технологий земледелия аграрными биотехнологиями, основанными на глубоком понимании процессов, происходящих в почве. На Западе “биоинтенсивное миниземледелие” все активнее входит в сельско-хозяйственную практику. Поэтому и в будущем именно на нем можно будет основать повышение урожайности почвы, не вредящее Природе, а поддерживающее ее.

 Только этот тип земледелия способен обеспечить все население экологически чистой продукцией, лишенной привычных для современного человека суицидных качеств массовых съестных продуктов. Речь идет и о загрязненных нитратами овощах и фруктах, и о наполненном адреналином мясе убитых животных, и о других подобных явлениях, несущих в себе некрофильскую и  антисистемную тенденцию.

4.3. Ведущий тип поселения –  сельские экопоселения:
                                 «Так век за веком, скоро ли , Господь?

                                                Под скальпелем природы и искусства

                                                Хрипит наш дух, изнемогает плоть,

                                                Рождая орган для шестого чувства»

                                                                                                       Н.Гумилев          
Городская и сельская общины – типичные примеры традиционных экониш человека, в которых он пытается спасаться от давления природной и социально-агрессивной среды.  В обычных, неэкстремальных обстоятельствах они помогают человеку  обеспечивать  выживание  в них. Но подлинно экстремальные обстоятельства, типа «Глобальной Экокатастрофы», уже не гарантируют выживания, так как она, прежде всего, ударит по сетевой инфраструктуре любых поселений – газовым, водопроводным, канализационным  и энергетическим сетям. Представьте себе город, где все они не работают в ситуации глобального катаклизма, каково жителям будет жить в нем?

Именно поэтому уже сейчас  на планете начинают появляться экопоселения будущего, в которых такая опасность, если не ликвидируется полностью, то, по крайней мере, предполагается и учтена в конструкции так называемых автономных экодомов, о которых мы поговорим позже.

Экопоселения будущего, состоящие их сельских экодомов, автономных и приспособленных к выживанию в экстремальных условиях, начинают понемногу появляться на просторах планеты. В России уже создан Союз экопоселений России, на сайте которого можно найти соответствующую информацию.

 Экопоселение будущего имеет три характерные черты:

1.  Создание экообщины – содружества жителей для  выживания в условиях любви и поддержки Природы;

2. Строительство автономных домов, способных противостоять напору природных катаклизмов и не  зависящих от внешних для себя ресурсных сетей;

3. Поддержки системы экологического образования и воспитания – условия выживания населения в ситуации глобальной экокатастрофы. О нем у нас будет разговор особый.  

          О природоохранном миросозерцании как условии выживания  мы уже говорили  подробнее.

       4.6.  Этап мировой истории – Новейшее время
                              «Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня,

                                            Когда взойдут ясны стены Нового Иерусалима

                                            На полях моей родной страны».

                                                                                                                          Н.Гумилев

             4.6.1. Специфические особенности Новейшего времени:

                   А. Специфика ноосферных технологий современности:
Ответ на этот вопрос давно уже нашли ученые специалисты РАЕН в области новых ноосферных технологий и инновационных методик решения хозяйственных проблем. Современная мировая экономика развивается так, что за счет внедрения инновационных открытий и технологий в развитых странах добывается более 60 процентов ВВП. Если у нас этого не происходит (что пока мало  волнует Правительство), то не  из-за того, что их нет, а из-за того, что у нас вообще осложнено внедрение новых идей, ибо  внедрение нового - кость в горле бюрократии). Почти в каждой экономической сфере  такие открытия на данный период  уже давно  сделаны. Например:

1.   Ноосферные строительные системы включающие планы и разработки домов нового экологического  типа - архитектурно-строительную систему «Элевит» (руководитель проекта - академик В.М.Соболев, являющийся конструктором ракетного комплекса «Тополь»).

2.   Ноосферные транспортные системы - разработаны в России  РАЕН и осуществлены пока только  в  Японии и  ряде европейских стран, 

3.  Ноосферная энергетика - новые открытия в этой сфере могут  показать примеры альтернативных источников постоянно возобновляемой природой энергий - силы воды, ветра, солнечной энергии.

4.  Ноосферное землепользование  позволяет вспомнить труды русских ученых Докучаева и Вавилова, достижения в этой области ученых РАЕН, в частности систему хомобиотического оборота земли на приусадебных участках.

5.  Ноосферное образование сегодня становится  ведущей частью учебного процесса многих современных вузов и техникумов, без этого знания человечество зайдет в тупик. Благодаря новым информационным технологиям  и новые программы,  и сам процесс обучения становятся  чрезвычайно наглядными и убедительными, эффективно вовлекая учащихся в систему образования. Большое значение имеет дистанционное обучение, использующее мировую информационную сеть Интернет.

6.  Ноосферная медицина исходит из принципиально отличного  от традиционного подхода - лечить человеческую патологию с помощью  химиотерапии, адресуясь, прежде всего, к защитным силам самого организма и провоцируя доступными  ныне способами (например, с помощью «стволовых клеток») его собственные иммунные реакции, направленные на уничтожение патологии.

7.  Ноосферные информационные технологии наглядно представят весь спектр достижений в области массовых коммуникаций как основы построения глобального информационного общества в целях информационного развития.

8.  Ноосферные нанотехнологии в компьютерной сфере.

Однако, пока их внедрение из-за бюрократических проволочек не реализовано так широко, чего они давно уже заслуживают. С демографической стороной вопроса дело обстоит также печально. После развала этнической общности - “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 чисто русского этноса вообще не будет,  поскольку именно русские вырождаются сейчас “со страшной силой”. Конечно, подобное вырождение  во многом является результатом  государственной 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  выживать  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. ИНТЕРНЕТ - пример наиболее реализованной сейчас интерактивной системы коммуникации в мире.

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  все еще крепнущим  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, которые у нас ещё есть в резерве,  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!

                        Б.   Восприятие планеты как живого организма

На глубинную связь нашего духовного состояния с экологическим состоянием природы указал профессор  Игорь Николаевич Яницкий ( См. лок. библ. №6), фундаментально  обосновавший гипотезу, что «планета есть живой организм». С его точки зрения «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (См. лок. библ.,  №6., стр. 67)

Человек вовсе не «венец природы», он занимает в ней определенную ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, И. Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни, как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, предельно высокая энергетическая насыщенность  и многие другие.

Все эти обстоятельства делают планету «живым организмом» более высокого интеллектуального уровня, чем человечество. Принципиальное  их отличие заключено только в использовании разные «инструментов» достижения своих  целей. Если у человека - это руки и ум, то у планеты  - климатические изменения, природные катастрофы, высокий уровень целесообразности природных процессов, смягчение космических влияний на человека и т.д.

Выше планеты по интеллектуальному уровню - только  Бог, Солнце, Галактика, другие космические системы Вселенной. Важнейшим качеством поддержания жизни на планете  является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям:  падения большого метеорита, многократного  повышения температуры, приводящие к периодическим  оледенениям планеты, а также к   потопам, глобальным пожарам, смене магнитных полюсов и т.д.

Планета Земля - пример живой интерактивной системы, находящейся в постоянной связи с Космосом, способной не просто передавать человечеству его влияния, а микшировать их  до приемлемых и полезных для человека значений. Этот адаптационный механизм мог быть задан планете только высокодуховной сущностью Космоса, проще говоря, самим Богом.

Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Космоса. Тепло и свет  нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с ним, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога». Закон «Единства и Гармонии» входит в этот план составной частью.

Именно тесный «симбиоз Человека и Природы» позволяет нам считать, что наша планета занимает самый интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других её   планетах пока не обнаружено... Правда, это не означает , что их нет.

Все эти факторы позволяют нам, как думает профессор И. Яницкий, отойти от ныне принятого антропоцентристского мировоззрения и признать более верной  геоцентрическую систему мироздания, являющуюся составной частью гелиоцентрической системы. Имейте в виду, что из подобной смены мировоззренческих установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

1.  Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам Планеты и  Бога!»

2.  Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится Мораль, нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!» «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди Иисуса Христа. Позднее мы её процитируем.

3.  Человек должен понять, что он не может в условиях подготовки к глобальной Экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие и самоуправство, отказываясь  от диалога с Природой,  в нарушение её  баланса и жизненной устойчивости.

4.   Он должен принять компромиссы, которые ему в течение миллионов лет навязывает Природа, и следовать им, как следовали тому  древние люди,  бывшие в этом отношении   много мудрее нас.

5.  В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти своих предков», не случайно «предок» переводится, как «идущий впереди».

6.  Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как- то молитва, покаяние, смирение перед Высшим, Любовь к Нему.

7.
В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот,  кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам бытия, говоря по современному,  «правилу постоянной экономии».

Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?   Правила при этом будут такие:

1.  Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

2.  Кроме того, Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ОБЩЕНИЯ.

3.  Мы не должны кичиться собой, представлять себя «хозяином планеты», а в отношениях с Природой более всего  нам подошло бы  СМИРЕНИЕ.

4.  Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю», а только в платок. Плевок на землю - оскорбление  Высшему Началу Планеты. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

5.  Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Планета  - Абсолют (БОГ- Саваоф), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

6.  Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают духовной  энергетикой.

7.  Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут гарантированы..

8.  Надо приучать себя избегать «мата», ибо эти слова есть ничто иное, как призыв на себя негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни или какой другой неприятности.

9.  Под запретом также  неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода жвачек и прочих негативных вещей, типа «наркотиков».

В заключение этого разговора  хотелось бы поговорить о некоторых подтверждениях изложенной  системы мировоззрения, опирающейся не только на работы ученых, типа Игоря Николаевича Яницкого, но и на наших гениальных поэтов. В данном случае я имею в виду некоторые  уже цитированные стихи Николая Степановича Гумилева.

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

На ласковой земле,  сестре звездам, мы - на чужбине, а они - в отчизне.

Эта поэтическая метафора перекликается с мыслью Игоря Яницкого, что деревья, а шире - вся зелень является той  частью планеты земля, которая сохранится даже после глобальной катастрофы, а человечество вымрет (на физическом уровне), а на духовном будет перенесено в какие-то другие места Космоса, которые в духовных книгах принято называть «Адом» или «Раем» кто, что заслужил…
«Земля, к чему шутить со мною, одежды нищенские сбрось

И стань, как ты и есть, звездою, огнем пронизанной насквозь!»

Этот образ получил полное научное доказательство в работах Игоря Яницкого, разобравшего внутреннюю структуру планеты и тайну возникновения на ней жизни. Именно, пронизанность насквозь огнем» (лептонной энергетикой - см. исследования профессора Б.И.Искакова – Общ. Библ. № 38)) делает планету живой, а, по мнению самого ученого, - структурой, имеющей более высокий интеллектуальный уровень, чем все человечество.

Даже свой поэтический потенциал поэт оценивает не очень высоко:

Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

И символ гордого величья, как некий благостный завет,

«Высокое косноязычье» тебе даруется поэт!

Рассказывая о «Том Свете» в стихотворении «Заблудившийся трамвай», поэт приходит к такому выводу:

Понял теперь я, что наша свобода - только оттуда бьющий свет:
Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет.

Поэтические ортодоксы скажут, что это всё - лишь поэтические образы и метафоры Гумилева. Но поэзия обладает способностью познавать мир в своих образах отнюдь не меньше, чем эта делает наука в своих научных терминах и экспериментах.

Наука еще только подходит к познанию Того Света, судя по работам И.Н.Яницкого, а поэзия занимается этим давно и, как теперь мы можем судить, вполне результативно.

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

Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

Очень важно, что здесь Гумилев выступает сторонником идеи, которая уже не раз излагалась, в том числе и на наших страницах, о том, что именно России предстоит стать местом, где ход глобальной катастрофы будет остановлен и тогда на наших полях «взойдут стены Нового Иерусалима».

В стихотворении «Душа и тело» душа поэта признается ему, что она - жительница совсем иных миров:

Безумная, я бросила мой дом, к иному устремясь великолепью.

И шар земной мне сделался ядром, к какому каторжник прикован цепью.

Самого себя поэт ценит все-таки  выше:

Я тот, кто спит и кроет глубина его невыразимое прозванье;

А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне его сознанья.



Конечно, это слова, полные огромной гордыни, с христианской точки зрения. Однако, если мы остаемся в рядах искателей истины и следуем в русле намеченных профессором И.Н. Яницким открытий, следует признать, что многие прошлые предположения имеют ценность не больше «слабого отсвета сна, бегущего на дне  сознанья».


Подводя итоги, нам бы хотелось сказать, что как наукой, так и поэзией представлены исчерпывающие доказательства, что наша планета - живое существо, мыслящее, ощущающее и действующее!  Необычайно высок уровень её адаптации и космическим изменениям, сквозь которые она несется вместе с Солнечной Системой по Млечному Пути.  

Хотелось бы также сказать, что всей предыдущей науке не хватало системного подхода, способности признать, что подлинная картина мира может возникнуть только при условии, что Тот Свет является такой же неотъемлемой часть системы, как и Этот. Это выражается и в Замысле Господа по отношению к Земле и человечеству на ней и в явлении космических бифуркаций - событий необходимых,  как  для нашего созревания, так  и самой планеты, в конце концов.

Рассмотрение планеты как живого существа подтверждают последние исследования, свидетельствующие о природной интуиции  русского народа, искренне считавшего планету живой, и называвшего её «Мать - сыра земля». Речь идет о так называемом «теллурическом излучении планеты».

Другое дело, что сейчас исследованы только отрицательные факторы этого излучения (См. цитированную «Энциклопедию непознанного» - Общ. Библ. , № 39, стр. 314-322).  Были изучены сети, как паутиной окутывающие земли и названные сеткой Э.Хартмана или  сетью М.Курри, в узлах которых губительные излучения вызывают наибольшее воздействии на человеческий организм. И не только на человеческий, ибо лучше всего их ощущают ... кошки, ибо им оно очень нравится.

В случае каких-то разрушительных процессов в своей толще земля всегда реагирует одинаково: геопатогенное излучение в этом месте  резко увеличивается.  Из-за этого там  происходит угнетение жизнедеятельности не только животных, но и растений. А у человека не только возникают тяжелые болезни, но и происходит нарушение психики. Поучается, что наша личная патология прочно связана с болезнями тела самой планеты. Закон Единства и Гармонии работает и тут. 

Причем эта связь происходит на уровне коррекции землей нашего личного биополя (эфирного, астрального и ментального), также имеющего как и поле земли паутинную веретенообразную структуру. 

Что же в этой ситуации можно рассматривать как «тонкое»  тело планеты? Именно оболочку теллурического излучения! Сегодня поэтому трудно сказать, что первично в случае патогенных образований - изменение физического тела и планеты и человека, или их  биополевой структуры.  

По крайней мере, на уровне организма биолокационные устройства типа «рамки» или фотографирования по методу  Кирлиана» показывают, что изменение в физическом теле человека дублируют изменения в эфирном и астральном теле, а также и наоборот. Очевидно, то же  происходит и в теле планеты. 

Негативные устойчивые биополевые образования в человеке, вызванные завистью, страхом, раздражением, (они получили название «лярвы»), воздействуя на его  эфирное тело, приводят к серьезным изменениям в здоровье. Поэтому так важно и самому  не раздражаться, и никому  не завидовать!

Но, как ни странно, то же самое происходит и в полевой структуре планеты, ибо замечено, что различного рода землетрясения и ураганы тяготеют  к точкам планеты, где высока интенсивность эмоциональных страстей  населения. Под их воздействием в эфирном теле планеты как бы накапливаются темные образования, чреватые  экстремальной интенсивностью её биополя и изменением  её тонкоматериальной структуры, то есть, уже упомянутых негативных планетных сеток Кури и Хартмана.

Конечно, планета болеет и из-за естественных процессов: возникновения новых подземных потоков, разломов  и трещин в земной коре, а также и из-за антропогенных изменений в её теле - водохранилищ, туннелей, искусственных островов, интенсивной добычи полезных ископаемых, порождающих пустоты в структуре и т.д. Пока человек не поменяет отношения к матушке-земле, удостоверившись в её праве на Свободу и Независимость от нас,  как «живого организма», патология Социума в разных типах её проявления, на нашей планете неизбежна. Потому, что влияние идет как в одну, так и в другую сторону. 

Механизм социального влияния человека на планету прост: коллективная психическая деятельность порождает астральные сущности - экгрегоры, как положительного, так и отрицательного плана. Земля более остро  реагирует на отрицательные экгрегоры, вызванные ненавистью, социальными конфликтами и прочими негативными чувствами.  Именно негативные (бесовские - по религиозному определению) экгрегоры постоянно  разрушают  биополевую структуру планеты и вызывают ее негативную реакцию в форме землетрясений, ураганов и извержений вулканов. Естественно, у них есть и материальные причины другого уровня, связанные с чисто человеческой деятельностью. Вполне возможно, что у них есть и космические детерминанты, ибо планета  существует не сама по себе, а как часть и Солнечной Системы, и всей нашей Галактики. 

При этом нет  оснований  подозревать  планету в злом умысле, речь идет скорей о её стремлении к равновесию и балансу,  которого она добивается подобным негативным воздействием вовне, требующим  реакции людей на уровне  своего Разума. Однако и в начале третьего тысячелетия Новой эры  мы  пока  еще не поумнели, Может быть,   Земля совершенно зря  на это   рассчитывает?

Поскольку планета  является полноценным членом космического сообщества,  она вступает в  тонкоматериальные связи с Солнцем и Луной, влияющие  в свою очередь  и на каждого отдельного человека. Надо только иметь в виду, что это влияние осуществляется не на прямую, а через саму планету. Она при этом  выступает  не только приемником лунных и солнечных влияний  (к примеру, солнечного ветра), но и их преобразователем-гармонизатором, чтобы они более мягко воздействовали на каждого человека. В этом как раз и заключена  роль Земли как живого существа, обладающего более высоким разумным статусом в Космосе, по сравнению с человеком. 

В свою очередь и человечеству приходится отдуваться за некоторые патогенные космические проявления, типа  приближения к земле кометы Шумейко-Леви, или увеличения темных пятен на Солнце, которые особенно активными бывают в одиннадцатилетний цикл солнечной динамики. Тяжелый для  населения всей планеты  2004 год это особенно наглядно продемонстрировал. Сработал не только одиннадцатилетний цикл активности Солнца, но и другой более  ёмкий - двухтысячелетний цикл. 

Можно предположить, что мы не сталкиваемся с представителями инопланетных цивилизаций на планете по одной лишь причине, что все свои влияния они осуществляют на тонкоматериальном уровне, необходимости физического контакта у них не возникает, да и до добра при таком уровне нашего разума он никак бы  не довел.

Представьте себе, что вы встретились в пустыне с  разъяренным тигром и хотите  его убедить в своих мирных намерениях, используя только вербальную коммуникацию. Последствия можно вполне предсказать.




В .  Коэволюция Человека и Природы 

Для того, чтобы прояснить нашу позицию в отношении Коэволюции Человека и Природы, мы предлагаем сравнительный анализ возможностей и природы и выигравшего вроде бы в конкуренции с ней человека, что, однако, привело к загрязнению окружающей среды. Коэволюция человека и природы снижает нагрузку на природу и восстанавливает прежние гармонические их взаимоотношения.

Схема этих взаимоотношений приводится нами в нижеследующей матрице:                                                                                                                                                              











Матрица № 4.
	  Природная биосфера                                                                                                                                                          
Природные экосистемы
	Антропогенные 

экосистемы
	Коэволюция Человека

и Природы

	Накопление минеральных ресурсов планеты
	Истощение минеральных

ресурсов планеты
	Ограниченное истощение

минеральных ресурсов планеты

	Использование естественного количества    

воды, её накопление и очищение
	Расход большого количества

воды, её загрязнение
	Экономия воды, использование

различных средств очищения

	Получение, преобразование 

и накопление солнечной энергии
	Использование энергии

ископаемого и ядерного

топлива
	Использование только

 возобновляемых источников

 энергии

	Воспроизводство кислорода 

и потребление диоксида кислорода растениями
	Потребление кислорода и 

производство диоксида

кислорода при сгорании

ископаемого топлива
	Ограничение сгорания ископаемого

топлива, производство зеленых

насаждений

	Формирование плодородной  почвы земли
	Истощение плодородия почвы
	Повышение плодородия почвы с

помощью червей и анаэробных

бактерий и других методов

	Создание место обитания

различных видов дикой природы
	Разрушение ареалов

Обитания дикой природы
	Сохранение местообитания дикой

природы, расширение заповедных

земель и охранных зон

	Фильтрование и обеззараживание отходов

и загрязнителей
	Производство большого 

количества отходов с их

искусственным 
обеззараживанием
	Использование естественных и

искусственных способов 

обеззараживания отходов

 и загрязнителей

	Естественное самовосстановление и 
Сохранение экосистем
	Восстановление  

экосистем и их 
сохранение ценой больших 

   энергозатрат
	Сочетание естественных и

искусственных самовосстановлений

и самосохранений систем 

	Естественная гармония и баланс
 систем, идущая от Бога
	 НЕВЕРИЕ В БОГА
	Сохранение естественной гармонии с верой в Бога в сочетании с  искусственными методами  гармонизации

	Допуск зла (например, хищников)       в

естественный баланс 
	Борьба с хищниками и 

со злом чисто 

техническими средствами
	Асимметрическая целостность

противоположных начал в их 

единой функциональности

	Неспособность выработки средств охраны – второй шкуры и т.д.
	Создание «второй

 шкуры» в лице сети 

 домов с отоплением и 

водопроводом
	Создание автономного Экодома,

существующего вне 

цивилизационных сетей

	Природное сообщество животных экосистем
	Одиночество человека
	Соборное существование в рамках экологических общин

	Существование без Техники
	Невозможность

существования  без техники
	Снижение зависимости от искусственных систем, типа техники т.д.


    Д.  Тождественность основных структур Человека, Природы и Социума:

В тождественности основных структур Природы, Человека и Социума мы пытались убедить читателя во Введение к настоящей работе. Вместе с тем, их не мешает отобразить в системном виде еще раз:                                                               











                                                                                                                                                                 Матрица № 5.          

	Природа
	Человек
	Социум

	Божественное начало Природы - её гармония и 

целесообразность
	Божественное начало в 

человеке - соответствие

Святому Духу
	Божественное начало в 

Социуме - ЦЕРКОВЬ

	Духовное начало - в биоразнообразии 

и красоте Природы
	 Способность человека к

Духовности, Творчеству и

 Красоте
	Духовно- инновационная 

КУЛЬТУРА СОЦИУМА

	Водная стихия - реки, моря, озера,
подземные воды
	Кровь, её движение по 

кровеносным сосудам, сердце 
	Водопроводные сети,

другие 
ИСТОЧНИКИ  ВОДЫ

	Огненная стихия природы - пожары, вулканы, 

солнечное тепло и т.д.
	Огненное начало в  человеке -

вспышки чувств и эмоций
	Общественные чувства - от

эмоций толпы до эмоций

культуры и искусства

	Зеленая растительность
	Этическое начало 

в человеке
	НРАВСТВЕННЫЕ ЗАКОНЫ, без которых
 нет Социума

	Горы, минеральные руды, металлы, сырье
	Костяк, метаболизм 

минеральных веществ

  в организме
	Металлическая

ТЕХНИКА и технология

	Земное начало - «живая почва»
	Кожа, внешние покровы тела
	 ЧЕЛОВЕЧЕСТВО 


                        4.7.  Этап российской истории – Постсоветская история:
                                                    «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!

                                                                                                           Б.Окуджава
      4.7.1. Специфические особенности ДУХОВНО-ЭКОЛОГИЧЕСКОГО СОЦИАЛИЗМА (ДЭС):   

К идее ДЭС как будущего  нашего общества, нас подтолкнули некоторые мысли академика Н.Н.Моисеева, изложенные им в  альманахе «Культура и экология»,  и некоторые наши собственные идеи, изложенные в этом же альманахе. (См. его статью в нем: Общая Библиография № 23). 

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 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.

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  аспекте  оно имеет какой-то смысл только перед лицом самого  Бога.

Вместе с тем,  мы пытаемся исследовать  предпосылки  «братства народов», хотя, возможно, оно  возникнет как результат преодоления глобальной катастрофы, как «совместное 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».

                  4.7. 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.                       

                                                                                                                         Таблица № 6.

	Характеристики кризиса
	Возможности выживания в нем

	Исчерпание природных ресурсов
	Ограничение 

материальных потребностей

	Расцвет эвдемонической,

 (потребительской)   культуры
	Равновесие с культурой сотериологической

(культурой спасения)

	Неопределенность Будущего, 

ожидание скорого Конца Света
	Повышение духовного уровня населения 

с помощью религии и  нравственно

 ориентированной культуры

	Климатическая катастрофа                           
	 Автономные экодома, экопоселения 

  и создание духовных экоообщин

	Деморализация социума
	Вера в Бога, Его Доброту, Любовь и Милосердие,

«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 

материального снабжения 
	Массовая миграция  населения 

в сельские экопоселения,  в автономные

дома с замкнутыми энергетическими  и

биологическими  циклами

	«Война всех против всех»
	Пропаганда  духовности   Церковью и Культурой


Существованию экопоселений с преимущественно духовными  ориентациями населения может позволить себе  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 социалистической системы. В новом качестве и с преодолением прежних ошибок.

      4.7.3. Специфические черты новой экологической и ноосферной «Цивилизации спасения» :
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:

11.  Росту человечества противоречит ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

12.  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  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,  кибернетиком  Н.Н.Моисеевым, физиком И.Н.Яницким и другими нашими и зарубежными учеными. 

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 проявлениями 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  этапы  Перехода России на ноосферный  путь  развития. .

 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 академии  РАЕН, так во всей стране, а, может быть, даже и во всем  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. Более подробно о ней в тексте и в  Приложениях  к настоящей работе. 

                4.7.4.  ПЛАНЕТАРНЫЙ   ИНТЕРНАЦИОНАЛИЗМ   НА    НОВЫЙ ЛАД:

Старое советское понятие «пролетарский интернационализм» слишком сужает проблему единства и дружбы народов в мире, оставляя её только для пролетариев. А остальным что делать? – Воевать друг с другом?

Мне представляется, что сегодня надо вести речь о «планетарном», а не «пролетарском» интернационализме. Сама идея интернационализма нами абсолютно приветствуется, но с новой «духовной начинкой».

В дружбе пролетариев всех стран было много иллюзий. Можно подумать, что немецкие пролетарии, даже испытывая к русским чувство солидарности, не воевали в рядах немецких оккупационных войск!

Реальная помощь процветанию  все равно оказывалась государством, а не беднейшими слоями общества – пролетариями, которые были бедными и в СССР и в других, так называемых «развивающихся странах».

Только в развитых странах они жили лучше, были по представлениям советской верхушки «куплены буржуазией». Интересно, что мешало ей «купить « своих пролетариев? – Отсутствие средств, наверно. По крайней мере, в 1989 году они легко изменили советскому строю и перешли  (по  прошлым меркам)  в лагерь его противников. Только малая часть населения осталась преданной КПРФ.

Интернационализм – внутренне здоровое учение, опирающееся на вполне христианские начала любви друг к другу и взаимной помощи разных народов. Другое дело, что в советские времена он был сужен до «пролетарского интернационализма».

Но известно, хоть «горшком» назови, лишь бы дело было!  А дело было, объединенные интернационализмом народы действительно дружили и оказывали помощь друг другу, как, например, мы Кубе или Вьетнаму.

 Традиций подобной дружбы сейчас нет, а следовало бы её завести, ибо перед лицом грозной опасности пора бы уже объединяться и дружить, а не ссориться.

Вместе с тем, отмеченное нами  появление «латиноамериканского центра силы», склоняющегося к «пролетарскому интернационализму», само по себе также является важным фактором происходящих  во всем  мире изменений.

        4.8.  Доминирующее состояние этноса – духовная эволюция личности:
                                                                                                 “Вертится мир вкруг человека,

                                                                                                  Ужель недвижим будет он?”

                                                                                                                  А.С.Пушкин
 Нами уже  было отмечено понимание 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  человеку духовные энергии;

- Они материализуются в вибрациях;

- Вибрации измеряются 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 она никогда не бывает случайной по отношению к судьбе и сущности ребенка. Мы анализировали  ее по системе Пифагора.

Характеристики личности скрыты в главном словесном портрете личности - имени, отчестве и фамилии. Их сущность мы раскрывали  с помощью нумерологического анализа.  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.

Но бессмертная монада человека живет дальше 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 основные структурные особенности Божественной эволюции (выживания) человека мы включаем:

-  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 эволюционирует, то есть продолжает развитие и созревание 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”.

Таким образом, Человек (человечество) постоянно порождает себя и себе подобных, а через Инволюцию отсекает свои патологические аспекты, продолжая бесконечно эволюционировать.
Наряду с нормальными периодами развития Человек (а в широком смысле слова - любая социальная система (не только человеческая) 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 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, ибо в нем связь с Господом  сменилась связью с одной 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, труднее до конца на позициях Любви оставаться...

Человеку, чтобы стать настоящим помощником Бога, нужно было завоевать дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь инстинктивную, а точнее - инновационную, связь с Богом, человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Но это будет в конечном счете его собственная победа. Всё полученное человеком задешево, так им и ценится. За обретенное в страданиях качество, Человек будет держаться крепко, никаким Змеям его впредь не победить! Цена Победы слишком высока!

Смысл поступка Адама и Евы в Раю исчерпывается понятием “греха”, если у Человека была альтернатива родовой социализации где-нибудь кроме Земли, например, в том же Эдеме. Одно из двух: или ее не было, или Человек предпочел  через “грехопадение” обрести подлинную связь с Богом,  получив ее не как “Дар Божий”, а как  заслуженную награду.

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 исключительно во имя Добра, а не  во имя Добра и Зла, как он этот делал раньше.

Закончились детские игры с выбором “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”, единственно 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 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 порядках  Господа, получив 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 и Спасения.

Четвертый переход закодирован в Библии в книге “Откровение Иоанна Богослова”. Апокалиптическое видение евангелиста сверх метафорично. 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 Человеку 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.

Внимательный читатель может поймать автора 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 - катастрофа как Апокалипсис и преддверие Второго Пришествия Христа.

Мы упираемся в этом отношении в фактор Веры. Нам представляется, что по причине неограниченной Любви Бога к Человеку Апокалипсис как Конец Света не может быть запланирован Богом на Пути Богопознания Человечества.

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 ХХ1У век, а приближающуюся экокатастрофу считать всего лишь за временный этап в развитии, необходимый для полного просветления человечества. Пусть таким тяжким путем, но зато «полного просветления». И это многого стоит.

4.9. Тип поведения – выживание в условиях глобального катаклизма
                                             «И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё.

                                               И сам я был – не детище природы, но мысль её! Но зыбкий ум её!»  

                                                                                                                                                      Н.Заболоцкий

                     4.9. 1. Ответственность человека перед природой:   

 Человек – не Царь Природы, а созданная Природой и Богом  ментальная  система её  познания и самоорганизации. «Искусственное» в определенном смысле всегда  будет уступать Природе, ибо  Человек всегда окажется стоящим на ступень ниже Творца Природы – Бога. 

Но, занимая функционально особое место в системе Природы, Человек имеет перед ней ответственность, по нескольким направлениям своего собственного развития и самопознания:

 1. Поскольку он – «ум Природы», его задача познавать и исследовать Природу, то есть, реализовывать по отношению к ней функции ученого и естествоиспытателя. Познавая природу, человек познает одновременно  сам себя.

2.  Человек должен беречь природу и минимизировать  промышленные технологии, которые  ей приносят  вред по таким направлениям, как:

-  вредные химические выбросы в природу;

-  увеличение  радиационного уровня загрязнения природы;

-  распространение в биосферу электромагнитных технических излучений, ибо их последствия плохо изучены и потому  очень опасны;

-  повышение  уровня промышленного шума, плохо действующего не только на живые существа природы, но и на самого человека, в особенности в больших городах и на промышленных предприятиях.

3. Система самоорганизации природы предполагает наличие в ней нескольких экониш, типа, реки, болота, леса и т.д. Человек не имеет права вести свою хозяйственную деятельность так, что в итоге её они постепенно  гибли и постоянно разрушались. Идеи, типа «поворота северных рек» совершенно не приемлемы, ибо до конца не изучены все последствия подобных мероприятий. Неизвестно до сего времени, больше вреда или практической пользы принесло строительство электростанций на реках России.

4.  Человек должен стремиться минимизировать разрешение конфликтов с помощью военных действий, ибо в их ходе гибнут не только люди, но и окружающая их природная среда, которая, в отличие от людей, не восстанавливается. По крайней мере, не восстанавливается в прежней форме. По этой причине на земле уже погибла ни одна цивилизация. 

5. В сферу ответственности человека перед природой входит, как ни странно, обязанность человека хранить и оберегать не только живые организмы природы, но и самого себя. Вести «здоровый образ жизни» - эта высокая  доля ответственности человека перед Природой, ибо  его уничтожение  как вида, нанесет  неисправимый  урон  всей природе планеты.  Возможно, она даже не сможет без него существовать, если только инопланетяне помогут…

6.  Размышление о логике ответственности человека перед природой приводит нас в конечном итоге к одному простому выводу: надо верить в Бога, чтобы соответствовать тем требованиям, которые природа предъявляет к человеку, в ходе своей стихийной, а позднее и осознанной  с помощью человеческого вида системе самоорганизации. 
                                            4.9. 2.  Законы ноосферного природопользования:

В качестве «Законов ноосферного природопользования» мы процитируем разработанные российским ученым Ф.Я.Шипуновым основные положения «биосферной этики», перекрывающие ноосферный подход к природопользованию: ( См. Лок.  библиография, № 14, стр. 543- 544).

1. Прежде всего, не должно делать – много или мало – выбрасывать в биосферу отравляющие вещества – ядохимикаты, фреоны, полихлорбифенилы, и весь им подобный арсенал искусственного химического мира, который никогда не существовал в окружающей среде. Всякое из этих веществ, взаимодействуя с природным, порождает в биосфере десятки и сотни других так называемых «парагенетических веществ» («пара» - рядом, около), многие из которых становятся более ядовитыми, чем исходные.

     Следует воспроизводить … естественные вещества и материалы, которые обычны в биосфере и разлагаются микроорганизмами, то есть, естественным путем.

2. Не должно повышать радиационный уровень биосферы, выбрасывая в неё искусственные

радиоактивные изотопы и от атомной энергетики и промышленности.

3. Не должно к тому же добавлять в собственную среду новые электромагнитные поля, так как они не исчезают бесследно и сказываются на каждом живом существе.

4. Не следует растрачивать «основной капитал» энергии биосферы  и её окружения, потому что в них нет ни одной калории лишней энергии, которая могла бы быть использована даром и без последствий.

5. Нельзя уничтожать и разрушать виды твердых, газовых и жидких минералов, виды растений и животных , потому, что они есть не только продукт физико-химического и биологического равновесия , но и носители этого равновесия, определяющие организованность биосферы. Их нужно рассматривать и оберегать как драгоценное наше состояния, как продукт длительного планетно-космического процесса.

6. Не следует тем более уничтожать и разрушать     любые подразделения биосферы – луга, леса, болота, реки, озера, эстуарии, заливы, моря и т.п.,  где сложным образом взаимосвязаны  и взаимодействуют разные виды живой и неживой природы.

7. Не должно создавать организованность биосферы техническими средствами, потому что это есть отказ от более совершенной организованности природы в пользу менее совершенной, это есть перевод биосферы на более низкую качественную ступень. 

        4.10. Представление о Боге – диалог с Абсолютом
                                «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!»

                                                                                                                             Ив. Бунин
                              4.10.1. «Космизация   мировых религий»:
«Мессианский человек»  открывает для себя на инновационном этапе жизни новое Космическое пространство, не мертвое, как в глазах науки, а живое, ибо населено бесчисленным множеством разумных цивилизаций, переполнено различными видами космических   (в том числе торсионных) энергий, многие из которых благодатны для человека. 

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

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он то же самое имеет определенное место.

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

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

                   4.10.2. Российская коммуникация  с Абсолютом:
      Одним из импульсов  появления этой работы стало предвидение многих наших старцев и святителей,  что накануне Страшного Суда  будет взлет набожности  и  наступит благодатное время для России.  Во что об этом писал выдающийся  православный  деятель  России  Х1Х  века  Иоанн Кронштадский: "Я предвижу восстановление мощной России, еще более сильной и могучей.  На костях вот таких мучеников,  как на крепком фундаменте, будет  воздвигнута  Русь новая,  - по старому образцу;  крепкая своей верой во Христа Бога и в 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 Бога за то, что он - русский".(Лок. библ., 1, 249)

          Ему же весьма убедительно вторит старец Варнава Гефсиманский: "Но когда уже невмоготу станет терпеть,  тогда наступит освобождение. И настанет время рассвета.  Храмы  опять начнут  воздвигаться. Перед концом будет расцвет".(1, 249) В книге, из которой взяты эти свидетельства, есть и другие  указания на предстоящий перед Страшным Судом взлет Православия в России.  Однако существуют ли у нашей страны какие-либо духовные ресурсы для подобного расцвета?

    Разработанная нами специальная методология анализа духовной ситуации, изучение распределения божественных энергий по миру  позволяет нам  последовательно искать и обнаруживать эти ресурсы на примере истории нашей страны:

     а) в  логике развития русской истории ("Путь");

     б) в общей динамике русской культуры ("Жизнь");

     в)  в содержании "русской идеи» ("Истина").

     В свое время об этом задумывался и один  из  самых  философически настроенных русских поэтов Ф.И.Тютчев:

     Удрученный ношей крестной всю тебя, земля родная,

     В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

     Обнаруживая двойственность  состояния  русской  души  в  истории, А.С.Пушкин отметил, что татаро-монгольское нашествие было игом для нас и спасением для Европы.  Если бы полчища ордынцев в Х111 веке не остановились в Венгрии,  испугавшись оставшейся в тылу России, а двинулись бы дальше - на  Италию, о каком итальянском Возрождении можно было бы вести впоследствии  речь?

     В статье "О ничтожестве литературы русской" поэт писал: "России определено было высокое предназначение. Ее необозримые равнины поглотили силу монголов и остановили их нашествие на самом краю Европы;  варвары не осмелились оставить у себя в тылу порабощенную Русь и  возвратились на степи своего Востока. Образующееся просвещение было спасено растерзанной и задыхающейся Россией...  Духовенство,  пощаженное  удивительной сметливостью татар,  одно  - в течение двух мрачных столетий - питало бледные искры византийской образованности. В безмолвии монастырей иноки вели свою беспрерывную летопись. Архиреи в посланиях своих беседовали с князьями и боярами,  утешая сердца в тяжкие времена искушений и безнадежности. Но внутренняя жизнь порабощенного народа не развивалась".(Общ. библ. № 2, 747)

   Таким образом, Россия взяла на себя "болезнь" нашествия степняков в 13-14 веках,  так же, как она и остановила экспансию французской революции в  лице  Наполеона в Х1Х веке.  В ХХ веке был остановлен фашизм. Следует подчеркнуть,  что Наполеон и Гитлер рвались в Индию, а Россия просто была у них "на пути". Существует тайная мистическая связь между этими двумя персонажами мировой истории, явленная в датах. Гитлер родился на 120 лет позднее Наполеона, но в последующих деталях своей биографии повторяет действия Наполеона с  примерно  одинаковым  интервалом в 129 лет.

  Наполеон объявил себя "императором всех французов" в 1804 году,  через 129 лет Гитлер стал президентом Германии. В 1809 году Наполеон вошел в Вену,  фашистский "аншлюс" Австрии произошел ровно через 129 лет в 1938 году.  В 1812 году Наполеон напал на Россию, через 129 лет Гитлер повторяет эту же глупость, и оба находят поражение на полях России, в свое  время поглотивших и татаро-монгол. Правда, русские взяли Париж в 1814  году, а  Берлин - ровно через 131 год,  но это уже "факт нашей собственной биографии".

     Если сделать предположение, что Наполеон и Гитлер - две репетиции прихода Антихриста,  то следующего можно ожидать (по этой логике) примерно через 130 лет после рождения последнего, а именно в 2019 году.

     Россия лечила мир от его "болезней": нашествия Орды, французского "революционаризма", германского фашизма, а в двадцатом веке взяла на себя и  другие тяжкие грехи , чтобы излечить от них мир:

     а) марксистскую мировую революцию и большевистский тоталитаризм;

     б) ускоренную  индустриализацию сельскохозяйственной страны;

     в) государственный материализм, атеизм и отрицание духовности;

     г) пролетарский интернационализм.

     Россия сама  же и расплатилась первой за эти грехи.  За  первый  - гибелью почти трети населения и уничтожением интеллигенции,  затеявшей революцию. За второй  мы платим сейчас экологическим кризисом на большей части  территории страны и уничтожением инфраструктуры сельского хозяйства, включая уничтожение класса людей любящих землю и умеющих на ней работать - так называемых "кулаков".  За  третий  приходится расплачиваться нравственной деградацией населения,  разрывом духовных связей между поколениями,  потерей  умения  любить, привычкой везде искать "происки врагов".  За четвертый - национальными распрями на окраинах и распадом великой державы.  А ведь  еще  древние считали, что  Россия - это понятие не национальное (русская земля), а территориальное и политическое (государственная общность).

     НО все же в этих потерях есть наша российская логика:  "чем хуже, тем лучше". Приведу свидетельство философа Сергия Булгакова: "Россия спасена,- раздалось в моем сердце перед большевистским переворотом в 1917  году, как откровение  Богоматери (во Владычной  ее иконе), и я верен и верю этому завету.  Но в ответ на это исторически Россия погибла, значит, она спасется через гибель и смерть, воскресая,  но воскресение нам не понятно, оно - чудо". (См. лок. библ., № 3, 199)

    На наш взгляд, эти признания только еще раз свидетельствуют о  всемирной миссии  России  - служить “глушителем отклонений”, когда они возникают  от некоторого оптимума духовного и социокультурного  развития всего мира. Победа  над  "духовными  экстремистами" далась русским совсем не легко, а ценой колоссального напряжения духовных и физических сил.

Огромную роль в этих победах играла Русская Православная Церковь. Ей предстоит сказать свое слово и в будущем.  Не случайно, что нашествие татар и война с французами совпали со временами, когда в России подвизались два крупнейших духовных деятеля русского Православия - Сергий Радонежский и Серафим Саровский. Без их духовной помощи наши победы были вряд ли столь впечатляющими.

     В 1943 году Сталин почувствовал, что без  Церкви ему фашизм не одолеть и резко отошел от антицерковной политики: было разрешено избрать Патриарха, вновь были открыты приходы, Московская Духовная Академия  и Семинария в Сергиево-Троицкой Лавре, разрешен выпуск православных журналов. Вот свидетельство из книги "Россия накануне Второго Пришествия":

     "20  000  храмов  Русской  Православной Церкви было открыто в то время. Вся Россия молилась,  тогда молился даже Иосиф Сталин (об этом есть свидетельства).  Б.М.Шапошников,  царский генерал,  не скрывавший своих религиозных убеждений,  часами беседовал со Сталиным и  все  его советы (в том числе, совет  одеть войска в старую форму царской армии с погонами) были приняты.  А.В.Василевский,  по рекомендации Б.М.Шапошникова назначенный на смену ему начальником Генштаба,  был сыном священника, и отец его еще был жив.

     Церковь благословила  Отечественную  войну русского народа, и Благословение это было утверждено на Небе.  От Престола Всевышнего и разгорелся дух России! ... Сколько старших офицеров, не говоря уже о солдатах, молились перед боем.  Многие командиры, да и сам маршал Г.В.Жуков, говорили перед боем: "С Богом!" 
    Как это не печально для русских, но в предстоящие  апокалиптические времена именно России (а больше просто некому) предстоит стать духовной водительницей  человечества, обрести и указать миру духовные ресурсы для преодоления тяжких испытаний.  Печально потому, что цена  этой победы будет еще более высока. Если построить график возрастания жертв в результате наших побед методом "тренда", это будет наглядно видно.

    Чтобы обрести победу, ей самой нужно духовно воскреснуть и вдобавок обрести новую государственность, дав пример миру нового  социального и культурного устройства. Необходимо возродить прежнюю "симфонию светской и  церковной власти",  заменив  жесткие политические решения на мягкие и культурно-ориентированные. Реализация этой миссии возможна только в рамках "великого  смирения"  страны  и народа,  его покаяния в прежних грехах под водительством Русской Православной Церкви.

     Завершим изложение  этих идей высказыванием архимандрита Константина Зайцева: "Восстановление российской монархии не есть проблема  политическая. Парадоксально, может, это звучит, но в настоящее время реальным политиком может быть только тот,  кто способен проникать в мистическую сущность вещей и событий.  Только духовное возрождение России может вернуть ее миру.  [...] Есть только один  вождь,  способный  нам вернуть Россию,  тот  который  положил ее начало в облике Святой Руси, утвердив Российское  великодержавие, -  Владимир  Святой!  Россию   надо "крестить"! Только  заново  крещенная  Русь  может  стать Православным Царством.

     Возможно ли это новое рождение духовное? В этом вопрос бытия России как исторической личности, которая известна нам из истории и которая кончила свою внешнюю государственно-организованную жизнь с падением Трона ее Царя. Другого пути восстановления Исторической России нет. И это - проблема не только наша, русская. Это и проблема мировая, вселенская. Ибо от того или иного решения ее зависит судьба мира,  точнее говоря, зависит  вопрос о возрасте мира и о близости наступления Восьмого Дня" . ( Лок. библ. № 1, 324)
4.10.3.   ДИАЛОГ СОЗНАНИЙ  В СВЕТЕ  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ПАРАДИГМЫ МИРА:

                  1..  ГОЛОГРАФИЧЕСКАЯ ПАРАДИГМА МИРА (ГП):
Для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного значения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала, хотя бы в форме некоего скрытого  энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная лондонским физиком Дэвидом Бомом.  В его концепции Богу аналогичен Имплицитный (имплицированный) Порядок Бытия. Мы назовем его Скрытым Порядком. Ему в  ГП противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем Проявленным (открытым) Порядком. 

Если не вдаваться в технические подробности, то для создания голографического изображения нужны два лазера,  объект изображения и пленка. Первый лазер освещает объект и его отблеск, складываясь с лучом второго лазера создает на пленке трехмерное изображение объекта, который не отличим от оригинала, тем более, что оно  воспринимается нами при просмотре  в трехмерном виде. 

Чтобы понять « голографическую парадигму Вселенной», представим, что некогда Бог освятил светом своей мысли созданную им саморазвивающуюся модель Вселенной и запечатлел её  на  своеобразной пленке  (энергоинформационном  поле) – тонком варианте  Вселенной. Чтобы  ей проявиться  в физическом плане,  стал  нужен  второй лазер – человеческий  мозг, способный воплотить энергоинформационную  голографическую мысль  Бога в трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

Из предложенной Д. Бомом  голографической картины мира вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих эту картину:

1. Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –  света  человеческого Разума;

2. Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля Вселенной.

 4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  всматриваясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).

6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7. Наш мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание, при чем являющееся   не только  функций мозга, но и   характеристикой всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся его  понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

        Духовно-инновационная культура сознания  (определяемая доминантой в системе, как мы уже показали, именно Метасубъекта), является  завершением земного духовного развития человека и обладает целостностью более  высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. В дальнейшем мы рассмотрим её более подробно в главке «Триалектика» (раздел 9.6.3).

Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

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

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса Кастанеды и Хосе Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

Однако в форме Бога  Разум был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из нее выходит, всё в ней содержится, ибо она и вечна и        бесконечна, «не слиянна и не раздельна». Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm (Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей фундаментальной формулой Культуры:    Sm -  Om -  О - S.

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

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

                                                            2. Голография Вселенной:

                  Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых сознанию  слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть,  открываем для себя собственный  индивидуальный механизм верификации Божественной  Голограммы (Б.Г.). 

Исходя из теории «Голографической Вселенной»,  мы все больше начинаем понимать, что «плотный (проявленный) Порядок мира» есть лишь отражение «тонкого (скрытого) его порядка», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах в форме слов и понятий.

Это становится возможным, потому что глобальной Голограмме Бога есть соответствие в наших мозгах, которые, как доказал Карл Прибрам, также являются микроголограммами. Воспроизведение Б.Г. становится возможным, благодаря общей договоренности, которая называется «Культурой».

В рамках это договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря на различие языков. Конечно, языковые  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит   нравственный характер Божьих установлений и  понимания,  что хорошо, что плохо в этом мире в нравственном отношении…

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости, как Бог понимается в данной культуре, как в буддизме или как в христианстве.

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она при этом «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой.

По мере постижения  людьми смысла Б.Г., это постижение  будет различаться только:

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь 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 овладения «Пустотой Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников.

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию, используя молитвенные  и медитативные приёмы обращения к Богу.

Они могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас реальность. До Грехопадения они были целостны, ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом, с помощью которой Адам мог давать правильные названия растениям и животным, окружающим его в Раю.

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  при осознании её как «осознанной необходимости».

Необходимости чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных нам Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо она всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать её только как «сумму частей», которой  Целое  всегда больше. Поэтому мы «за деревьями» отдельных фрагментов Мира не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, его Полноты и Сущности, выраженной понятием «Бог».

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой». Она  всегда «искусственна», в отличие от «естественности» всего сотворенного самим Богом. 

В атеистической культуре  подлинное и целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, там сменяется  воспроизводимыми органами чувств отдельными фрагментами реальности. Часть вместо Целого, фрагментация мира – это «дамоклов меч» Познания.

Наше восприятие  из-за него постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, наиболее характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Б. Г. , но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Наша семиричная модель «стихий-энергий», как нам кажется, приближает нас к его пониманию.

Традиционное восприятие мира  имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам ментальной реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное духовное  многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «скрытого» в открытое» называется традиционно «Духовным Творчеством».

                                                   3. Ментальная голография:

Для голографической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира:

-  прислонение к Природе в концепции мифологического  «Мы-сознания»;

-  понимание себя как божьего творения в духе нормативного  «Не-мы-сознания»;

- открытие самого себя в понимании фактологического  «Я - сознания»;

-«мой, личностной диалог с Господом» как основа духовно-инновационного  «Ты - сознания»,

 а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

 Бог создал мир с помощью своей мысли, традиционно называемой «Логосом»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  Божественную Голограмму Мира, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих ментальный Мир Слова.. Это опредмечивание  у большинства происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира,  без осознания  всего духовного Целого ( всей  божественной  голограммы).

Сам  механизм включает социальность  восприятия и коллективность его воспроизведения в форме:

- использования единых для всего рода слов и создания общей для рода условной картины мира  в Мифе;

- опоры на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;

- создания личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;

-  понимания необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для личного изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

 Можно признать справедливость буддистского утверждения об иллюзорности мира (мир как «майя»), но только до уровня, когда человек начинает понимать, что ощущения его органов чувств – лишь условная система воспроизведения им  самой БГ. Но сама  БГ не иллюзорна, она подлинная  реальность, добраться до которой можно только после большой духовной работы по адекватному пониманию  голографической специфики  духовно-физической картины мира. 

Как доказал Карл Прибрам ( Лок. Библ., №1),  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его голографическое  Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежами  глобальных катастроф, имевших место уже не раз  на планете.  Сегодня речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных  людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью.  Тогда грянет самая глобальная из всех бывших ранее катастроф. То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.

Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга.  В чем оно? 

А) К. Прибрам  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. 

 Мозг играет существенную роль в процессе экспликации Божественной Голограммы (БГ), которая по представлениям квантовой механики являет собой скрытый  «Имплицитный Порядок нелокальных состояний Вселенной», превращения её в Эксплицитный Порядок открытых структур путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

        4.11. Доминирующее в народе  – духовно-инновационное сознание
                                           «В одном мгновенье – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

                                                              В единой горсти – Бесконечность и Небо – в чашечке цветка».

                                                                                                                                                                    Уильям Блейк.

                                      4.11.1. «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но всё хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа большого самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность отдельного человека, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы.

 Человек по определению не полон, целостна только пара особей: мужчина и женщина. Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  целостность которой завершает рожденный ими в браке ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации и ли случайных связей, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  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 всегда сходятся.
Высокая культурная стабильность может существовать, таким образом, только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они 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 порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее тяжких в Православии, чем грехи физические.

                        4.11.2. Психологическая специфика инновационного  «Ты-сознания»:

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

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

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

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

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

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

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


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


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


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


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


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


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение начинает  носить и чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». 


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


Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями. Несмотря на это космические цивилизации уже вошли в контакт с человечеством, хотя в форме, не имеющее характер какой-то сенсации. 

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


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

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


Именно такой «космический детский сад» будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «сыны человеческие» (по слову Иисуса Христа) с детства приучатся помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура.  Духовная Культура, которую   сейчас наше сознание впервые обретает в таком массовом порядке. Но ситуация экокатаклизма втройне усилит этот процесс.
                        4.12. Восприятие  Природы как Космоса:
                                       «А дальняя звезда в конце села,

                                                         Как свет в последнем домике прихода».

                                                                                                                 Э.М.Рильке
                                    4.12.1. Восприятие природы как части Космоса:
Восприятие природы планеты как части Космоса весьма характерно для духовно-инновационного сознания. Сегодня это проявляется и в нашем понимании влияния Луны на все циклические процессы на земле,  в роли солнечной энергетики в нашей жизни, да и в самой надежде, что человечество когда-нибудь колонизирует Космос.

Ощущением единства планеты и всей нашей жизни с Космосом  были наполнены стихи космических поэтов. Типа  австрийского поэта Э.М.Рильке, считавшего, что:
«Дальняя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода» («За книгой»)

Космическое представление об энерго-информационной сущности мира, безусловно, не полно, ибо должен быть представлен в двух вариантах: в варианте, касающемся диалектики нашего физического мира,  а также в  трансцендентном варианте, касающимся “того мира”, для описания которого у нас пока не хватает информации и знаний соответствующих терминов. Фантазирование, подобное тому, какое проявил Д. Андреев в своей известной книге «Роза мира», нам не кажется адекватным.

 Попытаемся дать некоторое представление о “языке коанов”, поэтическом языке противоречивого описания реальности, выражающего их даже не диалектическую, а триалектическую сущность, как например, “хлопок одной ладонью”.

Приведем  в качестве маленького примера  знаменитую танку японского поэта  Кобаяси  Исса:  

     “Первый снег

     Лежит, всеми забытый, 

      На заднем дворе”.

Это не только картинка временного потепления в начале зимы, не только воспоминание о прошедшей юности, но сожаление о быстротекущем времени, которое поглощает наши первые радости, первые удовольствия, первое счастье, столь мимолетные... А ведь всего восемь слов, но сколько смыслов!

Поэтический “язык коанов” бесконечно труден, потому что это элитарный способ коммуникации между “посвященными”, в определенном смысле это “птичий язык”. Владеющий им в состоянии выразить любую глубокую и тонкую мысль, но кто тебя поймет?

“Словесное знание - лишь жалкая тень бессловесного”, - сказал арабский пророк Д.Х.Джебран.(Лок. библ. № 15) То есть, «Металл» есть жалкая копия «Эфира». Трансцендентные сущности, как правило,  не выразимы в слове, тут нужен другой язык, к которому приближается поэзия, да и то лишь частично:

 Молчи, скрывайся и таи и чувства и мечты свои -

 Пускай в душевной глубине встают и заходят оне

 Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими - и молчи!

 Как сердцу высказать себя? Другому, как понять тебя?

 Поймет ли он, чем ты живешь?

 Мысль изреченная есть ложь.

 Взрывая, замутишь ключи, - питайся ими - и молчи.

 Лишь жить в себе самом умей - есть целый мир в душе твоей

 Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

 Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!

 Неслучайно Ф.Тютчев назвал это стихотворение “Молчание” (Silentium). Образное поэтическое слово также не в состоянии выразить неисповедимую глубину “того мира”, лучше молчать. Исихасты это поняли еще в древности. 

 Чувствуя неэффективность словесной коммуникации, Человек всегда рвался к бессловесности. Немой взгляд, бессловесный упрек, печальный жест могут сказать нам больше, чем сотни слов. Нам остается только повторить вслед за Гамлетом: ”Все это, видите ль слова, слова, слова”... Мы их говорим бессчетное количество раз, а суть остаётся невыразимой; спрятавшись за словами, она лишь смеется над нами.

Уход в затвор и долголетнее молчание - такой путь к постижению высочайших истин избирали православные монахи-исихасты. Он открывался им не в житейской суете, не среди постоянных тревог и забот дня, а в глубине пещер или  пустынь, где на сотни километров никого не было вокруг. Но Бог был, и вот лишь в молчании и одиночестве они находили язык для диалога с Ним.

Они вступали в этот диалог через телепатическое общение, где главную роль играет не слово, а образ. И для всех нас условием освоения телепатического языка является молчание. Мудрость предков: “Чтобы остаться, надо уйти!” “Что отдал - то твое!”, “Для начала диалога - помолчим!”

Напомню призыв из даосского канона: ”Создавать, а не присваивать, творить, а не хвалиться, являясь старшим, не повелевать, - вот что называется глубочайшим дэ”, то есть, путем обретения мудрости». Это выдержка из 51 параграфа книги Лао-Дзы “Дао дэ дзин”. (Локк. библ. № 16)
Дорога “освоения мудрости” проходит  через молчание, через отказ от потребления, смирение и управление без приказаний. Освоив эту дорогу, мы немного приблизимся и к пониманию Большой Парадигмы, также сотканной из подобных, на первый взгляд, противоречивых сущностей. Но не за борьбой противоречий, а за их единством (но не на уровне “снятия”, а на  духовном уровне, как триалектический итог), возникает подлинный смысл, суть и сущность Бытия.

Однако, все сказанное совсем не означает, что мы должны перейти на “птичий язык” и отказаться от вербальной коммуникации в принципе. Надо только видеть ее границы, пределы возможностей, да стараться выйти за их очертания. Возможно, что сие дано  только в творчестве!

   4.12.2. ЦЕЛОСТНОСТЬ И МНОГОМЕРНОСТЬ КОСМИЧЕСКОГО  ПРОСТРАНСТВА-ВРЕМЕНИ:

На рубеже тысячелетий глубинные перемены вводят нас в принципиально иное Время-Пространство, свойственное Большой Парадигме. Особый комплекс их взаимосвязи является важнейшей характеристикой  своего времени, каждого эона Бытия. Они несут каждый по-своему некую собственную модель темпорально-топографических взаимоотношений, за которыми и скрыта сама Реальность. Такая модель помогает придать Реальности осязаемые для человека черты, осознать ее сущность.

Для архаической эпохи МИФа  было характерно отсутствие изменений, низкая скорость протекания Времени, воплощающаяся в представление о кольцевом характере Времени и локальном видении пространства. Ойкумена древнего грека - кусок Средиземного моря,  да и сама гористая Греция. Поэтому для него любое изменение - зло, ведь он живет вне Истории. Вместе с тем локальное восприятие пространства несколько компенсируется космологической мифологией. Но на небесных полях, если судить по названиям знаков Зодиака, там пасутся те же самые, окружающие его в реальности животные.

Во времена Догматики (эпоха НОРМЫ) кольцевая структура Времени, то есть “Вечное Возвращение”, заменяется эсхатологическим временем: “От Сотворения Мира до Конца света”. Ойкумена так же расширяется, благодаря кругосветным путешествиям, теряя свое прежнее качество локальности.

Время убыстряет свою скорость: если раньше оно почти не двигалось, кроме бега по кругу, то теперь оно начинает медленное движение по эсхатологической оси. Богословская хитрость сокрытия сроков Конца Света ничего в этом плане не меняет: срок определен и конечен, ведь День Гнева, Страшный Суд все равно настанет.

Научная парадигма Пространства-Времени в эпоху Факта несколько снимает с человека груз этой перспективы, превращая Время в Вечность, а Пространство - в бесконечность Вселенной. Но человек не может смириться с подобными, пустыми для его души абстракциями. Поэтому он начинает физически ощущать ускорение Времени через обретение способности воспринимать в более короткие сроки все более мощные объёмы информации.

В итоге мы приходим к качественно иной характеристике Пространства-Времени, глаза на которую открывает Альберт Эйнштейн. У него Пространство-Время обладают способностью пульсировать, то есть сжиматься до точки, не теряя при этом своих характеристик, а потом вновь расширяться до необъятного Космоса.

Если под точкой иметь в виду Человека, а под Космосом - Бога, то подобная модель приближает нас в конце концов к инновационному диалогу Бога и Человека, принимающему вид извечной пульсации то сжимающихся, то расширяющихся “Пространств-Времен”. Таково образное предвидение новой эпохи: вечная пульсация Духа.
Каковы же механизмы познания целостной эволюции мира? Их всего четыре:
а) Время, т.е. познание во Времени (историзм);

б) Вакуум (пустота) - познание через пустоту (“новая физика”);

в) Творчество - творческое преображение мира в образной форме;

г) Богопознание.

Главным законом сохранения Жизни во Вселенной является сохранение многообразия ее проявлений. Поддержка многообразия осуществляется с помощью четырех указанных механизмов сохранения целостности Жизни. Важнейшим из них является Время, имеющее, по мнению астронома Николая Козырева, чисто информативную функцию во Вселенной.

Время - это и мерность,  и направленность протекания процесса поддержания Жизни в Космосе. В нашем одновекторном пространстве-времени мы знаем только четыре способа существования Времени: Прошлое, Настоящее, Будущее и их - единство в Вечности.

                Вселенную (КОСМОС)   можно представить в виде и такой схемы:

                                      * БОГ (ЦЕЛОЕ)
  * ВЕЧНОСТЬ (Настоящее)     

                                                              * АНТИВЕЧНОСТЬ (Прошлое-------Будущее)

Антивечность - это Время тех участков Вселенной, вроде нашего, где оно пока демонически одновекторно, ибо Время БОГа - многовекторно. Оно может течь в нескольких направлениях, взаимно компенсирующих друг друга, поддерживая ВЕЧНОСТЬ-БОГа. Динамическое равновесие Вечности и Антивечности стабилизируется Богом, самим фактом своего существования обеспечивающего целостность системы, как темпоральный аспект Бога.

Темпоральные (временные) аспекты функционирования системы корреспондируют с энергетическими. Взаимосвязь их такова:   

                                                                                                                                 ТАБЛИЦА № 7.
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НИЗШИЕ ТИПЫ ЭНЕРГИЙ: Механическая, тепловая, электромагнитная и гравитационные энергии - это энергии Прошлого, энергии Вакуума - это энергии, которые будут осваиваться в ближайшем Настоящем, мощь Биоэнергии, получаемая в настоящее время редкими единицами, в Будущем будет энергией, данной на благо всякому, способному, упрочив ее каналами подпитки из Космоса, сделать ее личной мощью. 

Время, соответствующее каждому типу энергии, обладает возможностью сжиматься или расширяться в зависимости от типа энергии, с которым корреспондирует. Но более тонкое понимание этих процессов - дело будущего.

Все виды энергий не только взаимодействуют между собой, но и  имеют качественное различие, возникающее на каждом новом уровне духовной энергетики. КРОМЕ НОВОГО КАЧЕСТВА  КАЖДЫЙ УРОВЕНЬ ИМЕЕТ ПО ОТНОШЕНИЮ К ПРЕДЫДУЩЕМУ УРОВНЮ И УПРАВЛЯЮЩИЙ ХАРАКТЕР. Тепловая и прочие механические энергии управляются энергией вакуума, который обеспечивает им устойчивость и стабильность в бифуркационной ситуации. Если бы наши инженеры поняли духовный смысл этого управления, им не нужно было бы городить такой огород вокруг получения низших типов энергий, как на Земле.

Вакуум соответственно управляется энергетикой, контролируемой человеческим Разумом (точнее - не только человеческим, а любым носителем Разума). Вакуумная энергетика в свою очередь испытывает управляющее влияние со стороны огня Божественных энергий.

ЭНЕРГИИ ВАКУУМА: в высшем смысле Вакуум - это духовно-структурированная система космической Пустоты, которая является оборотной стороной наиболее полной Целостности - основы любого духовно-материального многообразия во Вселенной.

В восточной философии Пустота (Шуньята) - вершина духовного Космоса, постижение которой  есть цель личного духовного совершенствования мудреца. На Востоке избран масштаб рассмотрения духовных проблем, не включающий Бога-личность, поэтому он отсекает от восточных народов наиболее высокие духовные энергии, свойственные Высшим Иерархиям и самому Троичному Богу. У них все завершается Пустотой, а, следовательно, до Божественных энергий сила Разума не восходит. В этом они уступают Христианству.

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума пока непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только человеческого. Биологическая жизнь стабилизируется Божественными энергиями. Таким образом, наряду с творчеством(Бог-Творец),главное качество Бога - поддержка антиэнтропийного начала в Космосе, каким является Жизнь. Но надо помнить, что система стабилизации Жизни  осуществляется через вакуумные структуры Вселенной.

По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания», предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью”.(Лок. библ., № 17, стр. 20) ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток. Творчество - один из важнейших способов носителей разума (в частности, Человека) адаптации и реадаптации к изменившейся ситуации. Таким образом, оно носит амбивалентный характер: одновременно творит изменения и  осуществляет адаптацию к ним их авторов и их потребителей.


Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но и иногда и вопреки этому Замыслу. Хорошо известно, кто пытается Богу противостоять. Чтобы остаться в гармонии с меняющейся ситуацией или компенсировать негативные изменения, Человек использует божественный дар творчества.

Энергию творчества питают самые высокие Божественные энергии, ибо творчество - это всегда выражение гласа Господа. Божественные энергии пронизывают собой все четыре уровня Бытия, но наиболее релевантны они для биоэнергетического уровня, поскольку управляют им непосредственно. Божественный разум включается через творчество, чтобы стабилизировать распадающиеся материальные и духовные структуры низшего уровня. В этом важнейшая функция творчества в мире.

БОГ: главной особенностью Божественного мира является способность к порождению Жизни и Творчества. Жизнь вносит в Космос негаэнтропийный характер и противостоит распадающемуся (в соответствии с законами термодинамики) материальному  (а, следовательно,  и - бездуховному) миру.

Носители Разума - высшего проявления Жизни, кроме всего прочего, радикально отличаются от других уровней тем, что способны на адаптацию и реадаптацию себя и своего окружения к принципиально новым ситуациям, отсутствующим в памяти системы. Компьютеры на это не способны. Это и есть дар Творчества.

Поскольку Бог является “подателем Жизни”, Восток породил идею “доверия Жизни”, доверия негаэнтропийной способности Бога поддерживать порядок в Космосе. Постигая целостность духовного Вакуума, Человек прорывается к тайнам собственной биоэнергетики, а от нее - к Богу. Ключом к постижению различных уровней духовной структуры является понимание хотя бы одного уровня, а также сущности связи между ними, что дает возможность в конечном итоге восстановить главные  особенности всей системы.

Что такое для нас “доверие к Жизни?” - Это доверие к собственному подсознанию, его способности следовать жизненным Потоком, управляемым Богом. Это доверие “Божественной Полноте” (Плероме), удерживающей Вселенную, ориентация на естественное течение Жизни, а не желание навязать ей свой собственный   (зачастую, - бесовской)  порядок.

Доверие Жизни предполагает отказ от сложных систем управления Потоком. Все гениальное очень просто, оно не есть логическое мудрствование. Просто Человек должен сердцем ощутить покой Пустоты и отдаться ему. В результате он принесет его к Богу, ибо Бог - это одновременно и “Я” и “не-Я”, точнее, трансформированное в новое качество моё собственное “Я”.

 Поэтому любая качественная трансформация вещей, предметов и явлений, осуществленная человеком, внимающим замыслу Бога, которая затрагивает трансформацию ментальных систем, управляющих миром, является фактом подлинного Бытия, частью космической Жизни.

Божественное творчество позволяет его творцам переживать любые бифуркационные изменения в системе, включая даже планетарные катастрофы, релевантные многообразию проявлений Жизни в Космосе. Нервом творчества является созидательная деятельность Творца, меняющего мир руками носителей Творческого Разума.

Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения указанных четыре уровней энергетики, а также соответствующих им ментальных систем, поскольку будет единой, а не дифференцированной по разным полочкам, как сейчас. Они найдет и более точные аналоги их взаимосвязям и взаимопревращениям.

       4.13. Грядущая Культура  духовной инновации:
                        «Не станет он искать побед. Он ждет, чтоб высшее начало

                                        Его все чаще побеждало,  чтобы ему расти в ответ!» 
                                                                       Э.М.Рильке

 А. Доминанта монологического стиля культурной коммуникации, благодаря коммерционализации СМК:
Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути дела,  начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной внутренне Бога  системой их порождения.
СМК весьма импонируют фактологической культуре,  ориентированной на донесение до зрителя, читателя  и слушателя  огромного количества точек зрения авторов, пишущих для неё.

«Фактом» при этом становилась сама авторская позиция, наиболее интересная людям, а не просто «отражение жизни в формах самой жизни». Фиксация жизни «как факта» является центральной особенностью, сначала искусство кино, а потом и телевидения.

Массовые факты жизни - массовая форма их отражения - огромное количество авторов - массовый получатель сообщений - всё  сплелось в некий единый клубок. Важно разобраться, что в нем хорошо, что плохо.

                             Положительные стороны СМК:

 более полное отражение реальности, информация о  многообразии жизненных проявлений мира;

 активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

 формирование  обществом некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                             Негативные стороны СМК:

 доминанта монологизма в творческом общении;

 изучение обратных связей с читателем или зрителем как исключение, а не как правило;

 иллюзорность глубокого отражения жизни из-за «увеличения отражателей» и «понижения их уровня»;

 манипуляция массовым сознанием в интересах кучки владельцев СМК или заказчиков рекламы;

 падение нравственного уровня творческого продукта в СМК, ибо важнее становятся рекламные , а не «творческие паузы».

Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу». 

Это меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая последнюю крайне уязвимой перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием, проблема «обеспечения его духовной безопасности».

Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего быть не может. Бог попустил возникновение СМК только в надежде, что человечество укрепит свою духовную защиту, обратившись к  своим  религиозным истокам.

Концентрируясь на негативе, нельзя забывать и положительные стороны СМК - мощное поддержание целостности человечества, массовый канал распространения популярных идей в мире. Однако, если духовная составляющая при этом отсутствует, распространяются совсем не те идеи.

Каков же выход? С одной стороны государственная поддержка нравственных программ на телевидение и вообще в СМК, а с другой стороны - воспитание их работников на должном духовном уровне. Духовное воспитание становится одной из центральных идеологических проблем выживания нации как целого, защиты прав культуры.

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

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

 Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

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

 Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;
 Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...
 Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»;
 Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»;
 Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»;
 Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»;
 Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»;
 Николай Заболоцкий «В очарованье русского пейзажа»;
 Самуил Маршак «Всё цветет по дороге».
 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.

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

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

В.  Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур

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

Отметим некоторые из них:

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

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

В ХХ веке нередки примеры и чисто реалистического искусства, но одним реализмом   все же никогда  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.

Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного. Последнее динамично, тогда как МИФ статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности, Инновация – к изменчивости.
Время МИФа  - спокойное время, а Инновация есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к серии  беспрестанных бифуркаций.

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

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

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

 вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание себе перед Вторым Пришествием Христа  огромной  популярности  Антихристом; 
 в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;
 Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, сущность которой далека от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», прямо готовящая приход Антихриста в мире; (Локальная библиография, № 11)
 кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество приведет завоевание перед этим  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее тем не менее возможным «всеобщее воскресение»;

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

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

 в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, став только «телом Христовым».

 утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности.

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

Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

       4.14. Искусство – диалог художника со зрителем:
                                                               «Быть знаменитым не красиво».
                                                                                                                  Борис Пастернак

Вопрос, какие требования предъявляет к творцу современный  мир, очень важен для всей «диалогической парадигмы» понимания искусства.  Поскольку «наверху то же самое, что и внизу», мы, используя  гносеологический принцип аналогии, попытаемся отследить  требования к творцу  на примере  требований, предъявляемых к  творчеству поэтов. Каким   должен быть поэт,  по мнению лучших представителей российской поэзии?

Осмыслению специфики  поэтического творчества посвящено в литературоведении и в самой поэзии  много страниц. Поэты были, как правило, умными людьми, и интересовались творческой сущностью  своего дарования.

1. Не должен быть очень несчастным, а главное – скрытным,  о, - нет!

    Чтоб быть собеседнику ясным весь настежь распахнут поэт». (А.Ахматова)

Итак, условием творчества, с точки зрения А.А.Ахматовой, является  душевная открытость поэта и наличие проблем в достижении  его личного  счастья в  своей  судьбе. Поэт не должен быть «очень несчастным»,   но совсем быть счастливым ему также не дано, иначе, как он будет сопереживать другим?

2. О  таланте своего друга поэта Бориса Пастернака та же  Анна Ахматова выразилась так:

     Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

     Что вся земля была его наследством, и он её со всеми разделил.

Гений – это человек, сохранивший «вечное детство», способный принять в наследство всю землю. Не только принять, но и разделить её со всеми. Это качество  согласуется с призывом Христа  «не мешать детям приходить к Нему». 

   3. Та же Ахматова весьма пессимистично относится к судьбам российских поэтов, что подтверждено примерами судьбы близких ей людей:  Есенина, Мандельштама, Блока, Гумилева, Цветаевой и многих других.

Так просто можно жить, покинуть  землю эту, бездумно и безбольно догореть,

Но не дано российскому поэту такою светлой смертью умереть.

Всего верней свинец душе крылатой небесные откроет рубежи,

Иль хриплый ужас лапою косматой из сердца, как из губки, выжмет жизнь.

Такова логика российской жизни: поэтов со счастливой судьбой в ней не было, или они переставали быть подлинными поэтами. Но как же тогда: «не должен быть поэт  очень несчастным?» Он не должен быть несчастным, ибо тогда он творит несчастную судьбу для самой России. Счастливые намерения вносят в её судьбу положительный вклад.

Но поэт ничего и никому не должен, кроме своей собственной души!  Едва один поэт приобретает учительский тон по отношению к другому, поэзия кончается и начинается, что-то другое. Никакая проповедь не производит на нас положительного воздействия, пока мы не попробуем реализовать её сущности в сотворении собственного творческого  мира. 

  4. Михаил Лермонтов отразил другую грань отношения к пророческой поэзии:

С тех пор, как Вечный Судия мне дал всеведенье пророка

В очах людей читаю я страницы злобы и порока. 

Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

В меня все близкие мои кидали бешено каменья.  

Толпа готова рукоплескать только похвалам самим себе, а подлинному пророчеству, словам подлинной Любви и Правды она никогда не верила и не верит. Поэтому судьбы истинных поэтов и такие  печальные на Руси. Потому и судьба России так печальна. Каков уровень оптимизма в ней творцов, такую судьбу они нам и готовят в итоге. 

   5. Однако некоторые уроки российской поэзии  все же можно принять, в частности такой вывод Николая Гумилева:

       Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

       Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

       Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

       Высокое косноязычье тебе даруется, поэт!

«Высокое косноязычье» - как это ловко и точно сказано!  Поэзия действительно очень часто выступает высоким косноязычьем, ибо гармония – это не золотая середина, а соотношение сторон: 0,38 к 0,62. Именно такое соотношение Добра и Зла в ней, Позитива и Негатива, Света и Тьмы, Гармонии и Тайны  творит  гармоничный и таинственный  для своего  времени мир. 

6. Размышляя о судьбе поэта, Николай Гумилев пишет:

           Что ж это путь величавый и строгий – плакать с осенним пронзительным ветром,

           С нищими нищим таиться в берлоге, хмурые думы оковывать метром».
Судьба поэта, на его взгляд, - связывать себя с самыми трудными аспектами Бытия (с осенним пронзительным ветром – в Природе и с нищими нищим таиться в берлоге Социума), оковывая «хмурые думы» - «метром», то есть размером, о роли  которого мы еще поговорим отдельно.  

           7. «Пока не требует поэта к священной жертве Аполлон, в заботы суетного света он малодушно,  погружен», - эти известные строки Пушкина  проницают  двойственность бытовой жизни и  творчества, их противоречивость, кстати, убивающую поэтов, как мы уже это  отметили. Ибо тяжкая судьба российского поэта – это бытовая судьба. Среди небесных светил поэзии он все-таки продолжает пребывать в чистых и божественных намерениях. Значение Иномира в нашей жизни больше, чем нам казалось ранее, ибо окончательная голографическая стабилизация Жизни только с помощью этого мира не возможна. 

           8.  Поэт, не дорожи любовию народной!  Восторженных похвал пройдет минутный шум,

                Услышишь суд глупца и смех толпы холодной, но ты останься тверд, спокоен и угрюм.

                Ты – царь! Дорогою свободной иди, куда влечет тебя свободный ум,

                Усовершенствуя плоды любимых дум, не требуя наград за подвиг благородный.

                Они в самом тебе – ты сам свой высший суд! Всех строже оценить сумеешь ты свой труд.

                Ты им доволен ли, взыскательный художник? Доволен? – Так пускай толпа его бранит

                И плюет на алтарь, где твой огонь горит и в детской резвости колеблет твой треножник. 

     Тут мы имеем дело уже не с отдельным творческим советом поэта  поэту, а с целой поэтической программой.    Её составные части:

-  не увлекаться минутными похвалами толпы;

-  быть твердым и спокойным и к похвалам и к критикам;

-  постоянно усовершенствовать плоды любимых дум;

-  свободно идти туда, куда влечет совесть и свободный ум;

-  не требовать наград за свой творческий подвиг;

-  считать свой суд по отношению к себе – высшим судом, если ты –«взыскательный художник».

      Гениальные провидения Пушкина идут в пандан с нашей голографической парадигмой. Если ты подлинный творец Жизни, участник её положительной голографической развертки, ты будешь таким, как рекомендует быть поэту Пушкин. 

 9. Идею, что «поэт должен быть несчастным» Пушкин высмеял в таких стихах:

    Постигнет ли певца внезапное волненье, утрата скорбная, изгнанье, заточенье,

   «Тем лучше!  – говорят любители искусств, - Тем лучше! Наберет он новых дум и чувств

    И нам их передаст». Но счастие поэта меж ними не найдет сердечного привета.

Пушкин защищает право поэта быть простым человеком, гражданином, а не фигляром, работающим по заказу толпы. Не толпе судить, каким должен быть поэт, а Богу! Поэт должен быть самим собой, а уж Бог решит, заслужил он счастливой или несчастной участи. Если поэт настроится в своём творчестве в резонанс с намерениями Бога, то он будет счастлив, если не на Земле, так на Небе.
«Ты должен ни единой долькой не отступаться от лица, 

А быть живым, живом – и только, ЖИВЫМ и только – до конца!» - напутствует поэта Борис Пастернак.
10. Миллионы раз и читатели, и поэты задавали себе сакраментальный вопрос: «Откуда дар поэта?» Я склонен присоединиться к мнению Афанасия Фета:

 Не тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

 Что в оный день твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем.                   

………

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.

Божественный огонь горит в груди  творческого человека, ибо он сам  сродни божественному  огню Вселенной, ибо, как мы это установили с помощью «голографической парадигмы», он позволяет Человеку с удвоенной силой  и с помощью голографической развертки мира  не только  хранить свои прежние   миры, но и творить новые.

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

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

                   Но просветленный и немой, овеян властью неземной, стою не в этот миг 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!

Афанасий Фет подтверждает этим стихотворением свою веру в то, что поэт говорит голосом Бога, он передаёт своим голосом то, что ему прошептал Ангел Бога.  Причем точным свидетельством этому является и сама картина творческого резонанса   с Богом:

 «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!»

 12.     Пушкин это мысль выразил ещё точней,  в прямом обращении Бога к поэту:

    Восстань поэт! И виждь и внемли, исполнись волею Моей!

    И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!»

Встаёт закономерный вопрос : какой глагол  будет жечь  наши сердца? – Да, именно тот,  в пандан которому творится эффективная, божественная развертка нашего мира  методами  «голографической парадигмы».

           13.  «Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

                   И в «Евангелии от Иоанна» сказано, что это Слово – Бог.

                  Мы Ему поставили пределом скучные пределы естества,

                  И, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова».

Бог сотворил Вселенную «Словом», хотя, было бы точнее сказать – «Своею  Мыслью», которая не способна «дурно пахнуть», ибо «мертвых» божественных мыслей не бывает.  Бог – это вечная и бесконечная Жизнь. Именно поэтому и сам процесс голографической поддержки реальности человек не способен вынести на уровень осознания и автоматические воспроизводит  его на уровне своих подсознательных мыслей, а не слов. 

       14. Голографическая поддержка мира земными творцами (а, прежде всего, и главой Небес – Богом) заключена не только в его сотворении, но в постоянном укреплении его  устойчивости. Причем не только на виртуальном (ментальном) уровне, но и в прямом социальном смысле. Хорошо сказал об этой роли поэзии  Федор Иванович Тютчев:

                                    Среди громов, среди огней, среди клокочущих страстей,

                                    В стихийном пламенном раздоре она с небес слетает к нам –

                                    Небесным и земным сынам, с лазурной ясностью во взоре, -

                                    И на бунтующее море  льёт примирительный елей. 

Поэт имеет в виду МУЗУ, но поднимает её до таких космических высот, что она вполне подойдет и под понятие «Божественной Голограммы»!

        15.  Евгений Боратынский показывает, что поэзия не только держит мир в своей устойчивости, она выполняет  весьма многозначные функции в нем:

                       «Болящий дух врачует песнопенье. Гармонии  таинственная власть

                        Тяжелое искупит заблужденье и укротит бунтующую  страсть.

                        Душа певца, согласно излитая, разрешена от всех своих скорбей;

                        И чистоту поэзия святая, и мир отдаст причастнице своей».

     Устойчивость нашего мира скрыта в его гармонии, гармонии воспроизведения мира с помощью голографической его развертки и гармония, творимая в мире  поэзией (шире – вообще  всем искусственным), для того, что бы этот мир стал чище, лучше,  нравственно и многообразно. Всё, что создано Творцом мы не можем улучшить, в любом случае. Он постарается лучше нас, но своё  искусственное мы можем поэтапно приближать к естественной гармоничности, никогда не мечтая её целиком достигнуть.

 16.   Поэт Борис Пастернак предлагает еще одну программу «поэтического образа жизни»: 

        Во всем мне хочется дойти до самой сути: в работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

        До сущности прошедших дней, до их причины, до оснований, до корней, до сердцевины.

        Всё время,  схватывая нить судеб, событий, жить думать, чувствовать, любить, свершать открытья…
Всем  поэтам  свойственен гносеологический запал поисков «самой сути». Желая говорить в творчестве голосом Бога, поэт не может не рассуждать о сути, а о чем же еще,  - не о цене же редиски на базаре?

Сама пастернаковская постановка вопроса об одновременной необходимости поэту  «жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья»,  представляется мне очень плодотворной. 

17. Сам процесс поэтического  творчества  хорошо описан в пушкинском отрывке «Осень»:

           И с каждой осенью я расцветаю вновь, здоровью моему полезен русский холод:

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

           Легко и радостно играет в сердце кровь, желания кипят, я снова счастлив молод,

          Я снова жизни полн,  – таков мой организм, извольте мне простить ненужный прозаизм. 

          И тут ко мне идет толпы друзей – знакомцы давние, плоды мечты моей…

Поэт творит в радости, а отнюдь не в печали, может быть, именно поэтому Россия так беззаветно любит Пушкина уже на протяжении  нескольких веков?

18. Этой радостной и оптимистической ноте нашего поэта вторит известный грузинский поэт Николоз Бараташвили:

                                 Что странного, что я пишу стихи? Ведь в них и чувства в необычном роде.

                                Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе увенчивать лучами гор верхи,

                                Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем в вышине,

                                Чтоб ты была росой моя царица и падала на розы в цветнике.

                                Чтобы тянулось, как жених к невесте к прохладе свежей светлое тепло,
                                И чтобы ликованьем нашим вместе вокруг все зеленело и цвело.

Как это ни парадоксально, но именно такой поэтический образ выражает суть голографической парадигмы: наш положительный настрой создаёт и солнце, и птиц, и нашу любовь, и наши чувства, распространяющие добро вокруг и делает мир много теплее. 

19. Ещё один очень интересный поворот в поэтическом видении «голографической парадигмы» внес Булат Окуджава в стихе «Молитва Франсуа Вийона»:

                               Господи, мой Боже, зеленоглазый мой! Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

                              Пока ещё ей хватает  времени  и огня, дай же ты всем понемногу.  И  не забудь про меня!

Для поддержания голографической развертки мира необходимы мы все, поэтому божьей силы надо каждому, в том числе, как скромно просит Булат Окуджава,  и самому поэту.

20. Судьба поэтов в России всегда была сложной,  временами они впадали в депрессию, бесились и страдали, но могли и опомнится:

                               Любимая, сказать приятно мне: я избежал паденья с кручи,

                              Теперь советской стороне я самый яростный попутчик.

                              Я стал уже не тем, кем был всегда, не мучил бы я вас, как дело было раньше,

                              За знамя вольности и светлого труда готов идти, хоть до Ламанша.

           Если не говорить о том, что стало позднее с адресаткой этого письма Есенина – актрисой Зинаидой Райх, то стихи очень оптимистические, поэт кое-что понял, но он знал (в соответствии с голографической парадигмой, где нет разницы между Прошлым и Будущим), что пока здесь всё плохо, поэтому и настрой большинства его стихов – печальный.  Для печали были основания – завершения судьбы и самого  Есенина, и Зинаиды  Райх – одинаково печальны.                                             

21. Подлинное понимание сущности поэтического (а, значит, и голографического) взгляда на мир приходит к поэту постепенно:

                                         Так век за веком, скоро ли, Господь?

                                         Под скальпелем природы и искусства

                                         Хрипит наш дух, изнемогает плоть,

                                        Рождая орган для шестого чувства.

Н. Гумилев отчетливо понимает, что подлинное понимание поэзии приходит далеко не сразу, «шестое чувство» пока еще не к кому, кроме творцов,  в голову не пришло. 

22. Программа уже  указанного Гумилевым «высокого косноязычья» поэзии  совпадает с программой Поля Верлена:

                  За музыкою только дело! Итак, не разбирай пути,

                  Почти бесплотность  предпочти  тому, что слишком плоть и тело

           Не  церемонься  с языком и торной не ходи дорожкой…   

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

               Так смотрят из-под покрывала, так зыблет полдни летний зной,

                 Так осень небосвод ночной вызвеживает , как попало. (Пер. Б.Пастернака)   

Подобный призыв скрывает, на мой взгляд, одно из правил голографической развертки: устойчивость скрыта – в постоянных изменениях, поэтому долой  железобетонную стабильность: «как попало» -  бывает надежнее, чем по устойчивому трафарету!

Не случайно же для  поэтов России так важна ориентация на «русский авось»…

  23.   Вместе с тем, в этом правиле есть  одна тонкость: стихи не сочиняются кое – как:

                  И в бессмыслице скомканной речи изощренность известная есть,

                  Но возможно ль мечты человечьи в жертву этим забавам принесть?                           

            ….   

                 Нет, поэзия ставит преграды нашим выдумкам, ибо она 

           Не для тех, кто играя в шарады, надевает колпак колдуна…  

Конечно, творчество всегда  колеблется на грани с мистикой, но специально  «колпак колдуна» оно никогда   не одевает, ибо у него есть  собственная  широкая и устойчивая дорога. Хорошо сказал о ней Федор Тютчев в стихе к певице Юлии Абазе:

              Так – гармонических орудий власть беспредельна над душой

              И любят все живые люди язык их темный, но родной.

               В них что-то стонет, что-то бьётся, как в узах заключенный дух,

               На волю просится и рвется и хочет высказаться вслух.

               ….

              Из тяжкой вырвавшись юдоли и все оковы разреша,

              На всей своей ликует воле освобожденная душа.   

         По всемогущему призыву Свет отделяется от Тьмы,

              И мы не звуки – душу живу, в них вашу душу слышим мы.

Недаром говорится, что творчество – это не только резонанс, но и   сораспятие с Богом. Только так душа способна «вырваться из тяжкой юдоли и разрешить все оковы», способна с помощью собственных гармонических орудий творить новые Вселенные.    Но об этом у нас будет возможность поговорить более подробно в отдельной главе.  

24. Не существующие в принципе  явления вызвать воображением «из ничего» в принципе не возможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако эффективность поэзии доказана веками её реального существования на этой земле. Следовательно, где-то есть некий склад, хранилище мифологических  сил и сущностей, которые по призыву мага или поэта могут быть воплощены на этой земле, в этом мире. Хотя есть большие подозрения, что «склад сей» находится совсем не в Космосе, а в самих поэтах, или в творцах мира. 

Голографическая парадигма даёт возможность идентифицировать это хранилище как полевую субстанцию Высшего Магического Разума, стабилизирующего с нашей помощью  процесс материальной развертки Вселенной  из голограммы в «плотную реальность».

Как это происходит?  После перехода из полевой своей сущности в Раю, душа материализуется в теле и  вспоминает, как в Раю она научилась называть словами животных, растения и предметы. В ходе развития языка и письменности названия слов приобретают условно общие значения,  которые и формирует наши органы восприятия внешнего мира, плотно закрученные вокруг этих значений,  материализующих окружающий  нас мир.  

Специфика работы наших органов чувств заключается в том, что  восприятие любой вещи корректируется мозгом , а не чисто органами чувств. Мозг работает под управлением  значений сформированных в нем понятий и образов окружающего мира. В результате он творит не реальную картину миру, которую, например, видит  микроскоп, а чисто иллюзорную, условную картину, складывающуюся из понятий, созданных мозгом для удобства своей  ментальной деятельности.

При этом он ориентируется  на  условные склады этих понятий, имеющих чисто голографический  и    энергоинформационный характер.

Логично предположить, что  на белом свете таких  «локальных складов» много, а их специализация зависит не только от талантов  «вызывателей голографических образов».  Она зависит от характера, исходной голограммы Мира, созданной и поддерживаемой энергоинформационным полем Вселенной, которое мы для удобства называемом Богом. Талантливый профессионал-вызыватель  может добраться до высших космических  источников, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым образом, что попадает ему под руку.

 Поэзия возникла из магических заклинаний, само обращение к высшим силам поэтов и магов бесспорно, но не всегда плодотворно, ибо, как поэзия  является «ездой в незнаемое», так и вызывание духов магом может привести к непредсказуемым результатам, в том числе, и для самого мага. Техника голографической развертки очень сложна и не контролируется нашим сознанием, но поэты и маги способны в этом вопросе разобраться, лучше других.  В частности, наиболее подходящей для объяснения послужила «теория индейца из племени «яки» -  Дона Хуана», предложенная в книгах Карлоса Кастанеды. 

25. Как мы говорили внешняя среда планеты Земля окружена энергоинформационным слоем, хранящим всю информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. Одно из его названий – АКАША.  О существовании подобной оболочки можно было догадаться, во имя поддержания стабильности   развертки Жизни на земле одних человеческих усилий было бы мало. 

Человечество изобрело ИСКУССТВЕННУЮ ПОНЯТИЙНУЮ  КУЛЬТУРУ, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций! Нестабильность Культуры, в отличие от стабильных материальных образов мира, создаваемых нашими мозгами совместно с Акашей,  должна чем-то оправдываться.

Именно поэтому Бог и планета должны были бы придумать  ментально-физическую систему с дублирующими культуру  функциями в энергоинформационном слое, способном не только постоянно  хранить  необходимую для поддержания жизни  информацию, но и питать ею самих  творцов (поэтов, магов и т.д.) Эта  парадигма теперь идентифицируется нами как система голографической развертки реальности с помощью наведенного АКАШЕЙ и БОГОМ  энергоинформационного поля Вселенной.

Абсолютная уверенность в её существовании опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда  берется творчество, и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. («Поэзия – вся езда в незнаемое» - В.Маяковский) Да, разве только поэт? А ученый? А художник? Творческий замысел никогда не бывает дотошно реализован, ибо в процессе его развертки возникают новые детали и подробности, несущие новый поворот всему произведению. Оно окончательно формируется всегда как итог замысла поэта, окружающих социальных условий  бытия и Энергополя Вселенной. 

Когда Ахматова в одном из своих стихотворений  говорит, что «мудрости нет, старости нет, а, может, и смерти нет», то  смысл такое утверждение имеет только в виду присутствия на планете   стабилизирующей системы  Акаши. Просто потому что только она способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у творца, установившего энергоинформационный контакт с Всевышним. 

Магическое сознание опирается на уверенность творца  в преобразовании реальности, его способность исправно  вызывать силы, меняющие реальность вопреки её колоссальной инерции и устойчивости существования.

 Отсюда возникает еще один вывод о необходимости   многофункционального поля «Акаши». Оно нужно не только для поддержания стабильности жизни, но и для поддержания её способности к изменениям. Стабильность – это не только традиция и сохранение старого, главное в  стабильности – способность системы  адаптироваться к предстоящим  и потенциально возможным изменениям. Сейчас мы находимся перед необходимостью проверить наши способности адаптироваться к серии катаклизмов, грозящих  целиком всей планете.  

Единственно, что при этом стоит понять, что эти катаклизмы вызваны нами самими, а, точнее, устаревшей системой голографической развертки реальности, чтобы сменить которую нужна смена намерений и ориентаций  наших мозгов.

Любое магическое вмешательство в дела Земли  может, как  поддержать эти катаклизмы,  так и помешать им. Поэтому профессии мага  и творца одинаково   сложны. Профессия поэта сложна ещё тем, что кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами, это   данный поэту  ДАР от  БОГА. Дар – это канал связи, другого смысла в нем просто не содержится. Одному он дан во владении во всей полноте и многообразии, другие пользуются им по мере своего собственного  просветления.

26. И тем и другим его надо поддерживать в рабочем состоянии. Но как? Хороший совет по этому поводу даёт поэт Николай Заболоцкий, к творчеству которого мы еще не раз вернемся.

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 снимай с неё узды.

Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

А ты её хватай за плечи, учи и мучай до утра

Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

Она – рабыня и царица, она – работница и дочь.

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

        Из этого стихотворения можно сделать несколько выводов по интересующему нас вопросу:

1. Канал к Акаше реализуется с помощью устремлений души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4.  Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все женские качества: рабыни и царицы, работницы и дочери;

6. Губительны для души только лень и расслабление, ибо в них – потеря духовной ориентации  намерения!
       27.    Есть еще одно стихотворение Бориса Пастернака, уточняющее  отношения творца  с «информационными каналами  Неба, хранящими «любовь пространства и зов будущего»:

Быть знаменитым не красиво, не это поднимает ввысь.

Не надо заводить архива, над рукописями трястись…

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

Позорно, ничего не знача, быть притчей на устах  у всех.

Нет, надо жить без самозванства, так жить, чтобы,  в конце концов,

Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

И погружаться в неизвестность, и прятать в ней свои шаги,

Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

Но пораженья от победы ты сам не должен отличать!

А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

И быть живым, живым и только, живым и только – до конца! 
Сформулируем выводы, на которые нас толкает этот стих:

                1)Канал к Акаше требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

                2) Цель творчества – энергоинформационная  самоотдача, а не шумиха и успех;

                3) Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «слышит будущего зов», «обретает любовь»;

                4) Эффективность канала напрямую связана с анонимностью творца  и его способностью не «отличать пораженье от победы»;

                 5) Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.

          Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что «поэт – сам себе высший судия».

         Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности по воспроизведению  и поддержке голограммы  мира в принципе. 

28. Специфику появления в сознании творческих образов разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трава,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь. 

 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего не сочиняем, – нам или диктуют свыше, либо из затеи вообще   ничего не получается. 
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                                              5.   ЗАКЛЮЧЕНИЕ: 
                                                                    «Здесь есть избранные судьбами людей священные друзья;

                                                                                 А их бессмертная семья неотразимыми лучами

                                                                                 Когда-нибудь нас озарит, и мир блаженством одарит!»

                                                                                                            А.С.Пушкин                  

                               5.1. Культура и цивилизация:
Отличие культуры от цивилизации заключено 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. Частью культуры всегда является религия, как считал О. Шпенглер,  но в цивилизацию она, на наш взгляд,  не входит.

Если в культуре важнейшей составной частью является подраздел «Творчество», то в цивилизации такой доминантой выступает «Хозяйство». Цивилизация прежде всего озабочена устойчивостью создаваемой ею социальной системы, то есть, в основе её развития всегда лежит забота о стихии – «Земля».

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  народ - носителя данной культуры. Культура в своем музейном варианте быстро приходит в запустение, если нет активности её хранителя по поддержке её развития и различных форм существования. 

Одна из важнейших составляющих цивилизационного развития – борьба Порядка и Хаоса внутри  данной социальной системы. Россия всегда славилась отсутствием Порядка на системном уровне. Уровень Хаоса  в ней никогда не опускался ниже каких-то никем не фиксируемых пределов. А.К.Толстой сочинил на этот предмет шуточную поэму о русской истории с постоянной присказкой: «Земля у нас богата, Порядка только нет!»
  Однако такая закономерность наталкивает серьёзного исследователя на мысль, может быть,  таков был  замысел Божий по поводу России? Может  столь периодически повторяющаяся во всей истории России  закономерность минимизации Порядка в развитии  делает её особой культурно-цивилизационной системой в мире, на которую Бог наложил некоторые ожидания, отличные от судьбы других наций?

Какие-то отзвуки этих особых ожиданий чувствовались в догадке монаха Филофея по поводу государственной идеи России: «Москва – Третий Рим, а  Четвертому – не бывать!» Та же мысль бьётся в итогах встречи Богородицы с тремя испанскими детьми в деревне Фатима, где Она завещала им сообщить миру об особой судьбе России. Ватикан эту информацию долго хранил в секрете. 

Высокий уровень Хаоса в России свидетельствует только о динамичности самой социальной системы, первой пробующей на себе духовно-бифуркационные притязания мира:

- социальные революции;

- технические инновации;

- научные открытия.

По этой логике можно предположить, что Запад отвечает за материальную  устойчивость мира, а Россия – за его духовное движение вперед к неожиданным и ещё пока неясным рубежам, которые в будущем явятся залогом его новой планетарной  устойчивости. 

Понять значение «хаотической доминанты» в социальном развитии России можно, если мы вернемся к определению социальной системы как «единства противоположностей». Русскому человеку свойственно впадать в крайности, ибо он обладает высоким уровнем силы характера и «всё, что гибелью грозит», ему интересно и не страшно.

«Смерть не страшна, с ней встречались не раз мы в пути!» - поёт русский солдат. И она  действительно ему не страшна, ибо он знает, что «двум смертям не бывать, а одной – не миновать».

«Пребывание в крайностях» - особая благодать для русского; - это   русская рискованность, надежда на «русский авось», они суть  важнейшие черты нашего  менталитета, делающие  Хаос в нашей жизни неизбывным. 

Динамику «Хаоса-Порядка» в русской душе можно объяснить чисто психологически: «Порядка» как сосредоточия Духовности у нас всегда не хватает, поэтому русская душа к ней всегда так стремится, а материальный Хаос находится  на высоком уровне активности, т.к. русский человек им пренебрегает, он не в этом направлении в принципе  ориентирован 

Русский человек изначально существует между Божественным Порядком и житейским Хаосом в душе. Бог даёт каждому человеку «Свободу воли», а с ним и божественное ощущение гармоничности Бытия. Греховные поступки, отрицающие их, есть воспроизводство Хаоса в своей душе, нарушение Божественной гармонии.  Для обуздания Хаоса Христос создал Церковь, ибо без  контролирующей системы такие нации, как Россия,  не выжили бы. Не случайно М.Достоевский говорил: «Широк русский человек, обузить бы  надо». 
                        5. 2.  Технологические аспекты цивилизации;

Типы цивилизаций, как уже указывалось,  можно разделить на языческие, аграрные, промышленно-технические и   информационно-технологические – инновационные (или ноосферные).  Аграрная  и языческая цивилизации имеют  самое маленькое количество отличий от царствующей в их эпоху мифологической культуры. По сути их даже трудно разделить, ибо только  промышленный тип хозяйства – основное специфическое качество цивилизации, отличающей её от культуры. Когда это отличие не работает, чисто номинально цивилизация практически равна культуре.

Технологически такое различие между цивилизацией и культурой:  используются или нет в данной цивилизации машины.  Начиная с  их использования, цивилизация готовит вместе с тем  и свою смерть, ибо мы не знаем машинного топлива, которое бы не имело негативных экологических последствий для Природы. Возможно, его открытие и внедрение ещё впереди. 

Но более практичным было бы суждение, что промышленно-техническая цивилизация, опирающаяся на рыночное хозяйство, предполагающее постоянное стремление к прибыли хозяйствующих субъектов, обречена на экологический коллапс, ибо ни может не насиловать природу. 

Промышленная  цивилизация готовит   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;

- создание автономных экопоселений, способных выжить во время системного планетного кризиса.

Что сменит  промышленную цивилизацию? Мы назвали потенциальный тип цивилизации, приходящий на смену машинной,  «информационно-технологической и инновационной», а также «сетевой» и «ноосферной».

Главным её отличием является:

-  использование  видов топлива, не загрязняющих природу;

-  широкое внедрение во все сферы жизни информационных: компьютерных и нанотехнологий;

- внедрение во все виды хозяйственной деятельности инновационных экологических технологий;

-  массовая ориентация населения на духовное развитие и самосовершенствование;

-новая социальная структура бытия, при которой «город» заменяется на локальные и автономные сельские экопоселения, объединяющие жителей по какому-либо признаку духовного единства  и живущих в экодомах с замкнутым оборотом вещества.

    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. Автономные экопоселения насчитывают в мире уже порядка нескольких тысяч и представляют собой пока лишь маргинальное явление, но за ним будущее в эпоху планетарного цивилизационного катаклизма, который наступит между 2012 и 2025 годами. 

Раньше он не произойдет,  по одной единственной причине – ментальном отставании человечества. Бог милостив и ждет, когда человечество подготовит базу для выживания уже после подожженного самим собой пожара планеты. 

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 выживали. Имели значение также климат,  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 переест ал 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 научиться.


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. Как показывает современный финансовый кризис, система может рухнуть и из-за несовершенства своего нынешнего состояния – срастания банковского капитала и капитала ТНК. 


Самые богатые компании США– это транснациональные компании (ТНК),  промышленная  инфраструктура  которых  рассредоточена по всему миру. Однако целиком вся планета в кризис не впадет, он все равно будет носить территориально ограниченный характер. 


Но глобальный  кризис может сложиться из многообразия локальных кризисов, количество  будет переходить в качество. Именно тогда США пострадают более всего, ибо основной удар 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, финансовый кризис 2008 г.


Мы уже отмечали, что наше ментальное созревание является фактором устойчивости не только планеты, но и всей Вселенной целиком. (См. об этом - Локальная библиография, №2) Иначе бы человек не был любимым ребенком Бога, что доказано нашей 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.


                                    5.4. 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) духовно-инновационная цивилизация.

    Следующая матрица отражает динамику их развития:                                                         Матрица № 8
	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

	Духовно-

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 № 9.
	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 

   С 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 вместо баланса локальных критериев развития и критериев 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 № 10.
	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  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. Инновационное сознание – условие выживания в ситуации Экокатастрофы:

                  А. Смерть  и выживание как духовные  проблемы:


Смерть не страшна. Она – только переход в Инобытиё.  Бог создал  мироздание из двух половинок: Мир физический (мир выживания)  и Иномир (Посмертие, Тонкий мир, Инобытие, Тот свет, Мир Небес  и т.д.)  На Небе нам дано преодолеть многие проблемы, которые не удалось решить на Земле. Смерть  - всего лишь трансформа, помогающая совершить скачок из Жизни  в новое состояние, в соответствии со своими самыми сокровенными и высшими желаниями. Там они все исполнятся и даже более того…


Изучение разных эзотерических систем, дающих описание смерти, может  наполнить нас неописуемым  оптимизмом, если суметь по-другому увидеть известное ранее, обрести подлинно Новое видение. Не надо полностью отвергать старое, надо дать ему новую интерпретацию, открыть его новым ключом. Это мы и попытаемся сделать, правда,  в «русском духе».

Мы живем в переходное время, поэтому должны быть широко открыты для новых знаний и новых веяний в науке. Одним из таких новых  научных направлений является  предложенная современными  физиками и нейрофизиологами  «голографическая парадигма Вселенной», рассматривающая реальность как проекцию некоего голографического изображения, схватывающего в  единое Целое все проявления Вселенной. В этой метафоре (а это, без сомнения, метафора) есть своя известная ограниченность, ибо Вселенная безгранична, а любая голограмма ограничена определенными размерами. Мы выскальзываем из неё таким образом: речь идет о ментальной голограмме, задуманной Богом для проявления Вселенной как места жительства Человека Разумного.

Для квантовой физики в понятии Голограмма важно проявление двух порядков мира: Скрытого (имплицитного) Порядка, по сути, -  самой Голограммы Бога,  и проявленного с помощью наших мозгов -  Открытого (эксплицитного) Порядка, по  сути дела,  – Порядка Жизни. Он лежит в основе нашего выживания в этом  голографическом мире. 

Скрытый Порядок человек воспринимает только в двух случаях: при наличии магической подготовки ( как Дон Хуан у Кастанеды) или при «измененных состояниях сознания», в которые научились погружать себя маги для своих магических экспериментов. 

В  раскрытии  этой Божественной Голограммы Мира   Человек выполняет важную роль: он поддерживает её существование и развитие, чем служит Господу, когда  делает это по Его программе и с Божественными намерениями. Когда-то  Христос сказал в Евангелии, что  все люди Боги, только они не догадываются об этом. Мир не существует без Человека, ибо  научно установленный «Антропный принцип» показывает нам эту взаимопричастность Человека ко всему  миру, а мира – к  нему, благодаря ориентированному на  человека единству постоянных констант Вселенной.

Однако мы живем в такое время, когда уже стало невозможным   опираться только на  традиционное естественнонаучное знание. С  помощью новых  квантовых идей удаётся открыть  и в сферах Духа нечто, не замеченное другими. В частности, проблема «реинкарнации» (метемпсихоза)  поворачивается совсем в новом свете (см. книги Р.Моуди, М. Роулингса, Е.Кюблер-Росс, Г.Шефер и  других).

 Сегодня мы начинаем понимать, что человеческая жизнь -  не просто  тупая «череда  новых воплощений». Мировая культура подсказывает, что у души в Инобытии существует возможность выбора. Духовный путь Человека  включает не только этот образ Выживания, но и некую альтернативу духовного  существования в Посмертии,  детерминированную  правильным выбором своего  Пути при Жизни, праведным образом Выживания. 


В соответствии с эзотерическими «книгами мертвых» (Тибетской и Египетской) обычная душа, преодолев 49-дневный посмертный ступор, устремляется к новому рождению в лоне земной матери. Сейчас есть информация, что это не совсем так. Многочисленные эзотерические учения  по-разному оценивают критерии выбора душой дороги в Вечности. При неадекватном жизненном Пути  только множится боль частых реинкарнаций, неосознаваемого следования Карме без пользы для духовного продвижения Человека. По сути дела,  человек в этом случае  не идет по духовному Пути (ибо сам выбор остаётся неосознанным), а его по нему «тащат».

Отношение к реинкарнации в Буддизме и Христианстве имеет противоположный по знаку характер. И это не случайно, ибо Христианство предлагает человеку возможность очиститься (спастись) не умирая: через покаяние и  принятие таинства причастия.  В буддизме верующий человек  спасается  только через смерть, ибо исходит из   кармической концепции Бога: «Око за око, зуб за зуб». Нам, православным,  привычней всё-таки верить в неисчерпаемость Милосердия Божьего.

                            В. Спасение в условиях  следования духовной голографии Мира:

Во многих  кармических религиях священнослужители советуют прихожанам  сократить число реинкарнаций или увеличить срок  праведной земной длительности. Наряду с христианским  неприятием идеи «реинкарнации», в мире  имеет место и   характерный для буддизма  полный уход от  этой идеи. Из 4-х вероятностного посмертного выбора душе предлагается только возможность воплощения в  Лоне Божественной Матери, а лоно земной матери отвержено. Но если человек духовно не  совершенен, в Духовное  Лоно он не пройдет. Тогда ему остается возвращаться к своим земным  «богам-родителям», то есть, в исходное реинкарнационное   состояние. Для чего же тогда была   предложена  буддистскими  богами  сама  идея  духовной  эволюции? Тут есть некий нонсенс.

Наша задача разобраться в разных возможностях посмертного пути человека, во всех их вероятностных исходах,  связав их с характерными (тремя: параноик, депрессант, шизофреник)   стандартными  психотипами человека, а также с четвертым - «синтетическим»,  гармонизирующим  все остальные,  психотипом.

 Христос сказал: «Я есть Путь, Истина и Жизнь». И на земном пути своего  Выживания  человек выбирает или «Путь  реализации в  духе свободы  или «Вечный поиск Истины» или «Путь постоянного компромисса в   Выживании». Гармонический путь  Любви прошел пока только сам Христос, но он показал  этот, наиболее правильный,  Путь  для всех нас. Именно на  принятии христианского  Пути человечество ожидают наиболее благоприятные перспективы. Но  именно от него мы пока  далеки, как никогда. Свидетельство этому – рукотворная глобальная Катастрофа, в которую мы сейчас вступаем. А также ряд подобных прошлых катастроф.


Как «избавилось» Христианство от проблемы навязанного человеку постоянного земного воплощения души, многие религиозные учения жаждут  того же. Избавиться от воплощений навсегда или, хотя бы путем ожидания Второго Пришествия Мессии, который поведет праведное человечество к «Новой земле», где уже не будет никаких реинкарнаций. Христианская наука  считает, что человек должен прожить земную жизнь (сферу своего Выживания)  так, чтобы добиться мощного посмертного воплощения рядом с Христом в сонме окружающих его праведников. Понятно, что такой Путь  для каждого нашего современника  пока вряд ли   достижим...

 И что же тогда делать неспособным?  - гореть в Аду!  Нет,  Христианский мир устроен более милосердно. У человека  там всегда  есть несколько альтернатив.  Русская религиозная идея обычно  исходила из  «Спасения со всеми и для всех», а не только для избранных праведников. К тому же «избранными» всегда считали себя и Люцифер и ему подобные  «сатанисты»... На самом деле, более милосердным   было бы  говорить именно о «спасении для всех».

Более того, вопрос сейчас только в сроках, ибо само коллективное спасение, метафорически зашифрованное в  тексте «Откровения» Иоанна Богослова, уже созрело. И  не важно при  том, каким путем каждый спасется лично во Всеобщем Едином Пути. Например,  уже сегодня существуют отдельные представители рода человеческого, которые могут функционировать без традиционного обмена энергией со средой посредством одного  желудка. Они получают энергию непосредственно, всем организмом, а желудок (еще существующий) начинает понемногу атрофироваться. Такой Путь спасения завязан на постоянном духовном совершенствовании и только на таком пути  может быть достигнут.


До конца нам  весь механизм «массового воскресения после смерти в физическом (но, естественно,  несколько трансформированном) теле», пока не ясен; важно лишь личное участие каждого в подготовке к его осуществлению во имя всеобщего блага. Важно  понимание, что личное, индивидуальное  счастье невозможно без  счастья всеобщего. Интуитивно  эти идеи всегда жили в русском народе,  сейчас они в спешном порядке актуализируются. Именно поэтому так велик в народе интерес к проблемам эзотерической  духовности, причем не только православной. И в Православии  есть свои собственные  духовные  заморочки, отдающие приоритет Обрядоверию, а не личному духовному Самосовершенствованию.  


Читая «Жития святых», узнаешь, что большая часть праведников и не стремилась к земному «воплощению в теле» с какой-либо особой миссией среди людей, а думала, прежде всего, о небесном воплощении рядом с Христом. Они мечтали о «райских землях», а, следовательно, о неполном «бестелесном воплощении», либо о воплощении в теле,  преображенном фаворским светом.  На наш взгляд, это немного  ослабляет идею христианского служения Человека. Точнее,  делает ее чуточку  однобокой.

          Такие же точно  цели ставили праведники и в других религиях, например, в буддизме, предрекающем  посмертный путь воплощения на «райских землях» или  на  других планетах. Большинство верующих в других религиях жаждут именно такого воплощения и уж совсем далеки от намерения воплотиться в теле на Земле. В том числе и для создания здесь Царства Божьего. Таковы намерения  иудеев, а также Церкви освобождения корейского проповедника Муна и некоторых других сект. Христианству это неприемлемо.

Но в «Откровении Иоанна Богослова» говорится именно   о «тысячелетнем Царстве Божьем» на Земле,  наступающем  после Второго Пришествия Христа. Об этом мечтали «хилиасты», смутно грезили многие пророки, желавшие сделать лучше жизнь человека именно здесь - на Земле. Учение Христа допускает различные интерпретации, хотя Церковь монополизировала только свою трактовку, запретив в частности все Апокрифы, где допускается большая свобода отступлений от библейского канона.  Понятно, что,  будучи по происхождению евреем, Христос не мог и не собирался отрицать основные ветхозаветные догматы иудеев, а пошел дальше там, где они просто  остановились. Поэтому в основном корпусе Библии мы имеем одновременно два Завета: Ветхий и Новый. 


Нам  представляется очень важным  для Выживания человечества осознать роль Смерти и Посмертия  для каждого из нас в деле подготовки к воплощению в полной и бессмертной Жизни в истинной Любви здесь на Земле. Надо осознать, что, хотя Человек уже не раз умирал на Земле и вновь рождался,  при определенных духовных усилиях он может прекратить эту пустую цепь бездуховных реинкарнаций и устремиться к  поставленной Богом  цели   духовно продвинутыми способами собственных  существований.

 Какое же осознание может помочь разорвать цепь обычных кармических («око за око, зуб за зуб») воплощений, чтобы ускорить личное Духовное Созревание как залог Спасения? - Только понимание, что Человек  должен  включить Посмертие,  как важнейшую составную часть своего Пути, расширить  горизонты духовных задач в ходе Жизни и после ее. Это возможно, если мы найдем Системную  Парадигму  Знания,  органично связывающего  духовный Мир Посмертия с нашим физическим Миром.

Осознав это, человек приобретет громадные возможности в управлении своим биологическим развитием, преодолеет страх Перехода на другой этап своего существования, постепенно подготовит себя к подлинному Бессмертию, что возможно только вдвоем со своей «второй половинкой» -  в единстве Мужского и Женского начал, по образцу и подобию Бога. Отсюда Христианство придаёт такое большое значение  браку и семье,  не допускает развода  венчанных супругов.


Итак, конец жизненного Пути, связанный с осознанием специфики Смерти,  - это важнейшая часть Пути, обладающая четырьмя основными векторами Грядущего, то есть наиболее вероятными выборами:

1) Ч а с т ы е   р е и н к а р н а ц и и, самая ранняя из которых возможна  примерно, через 49 дней после окончания жизненного пути. Это так называемое воплощение в «лоне земной матери»;

2) Воплощение в лоне «Небесной Матери и Отца» - н е б е с н о е   воплощение-превращение; 

3) Космическое превращение на небесных планетах до воскресения на «Новой Земле» и в «Новой Жизни»;

4) Путь прямой и непосредственной м а т е р и а л и з а ц и и  в  просветленном  т е л е (по образцу Христа) в связи с насущными задачами, которые должен выполнить на Земле Человек ради Общего Пути «спасения всех и со всеми».

 
Совершенно по-другому при этом поворачивается роль сил Зла. Сейчас все более очевидно, что любая активность в преддверии Апокалипсиса работает на Благо: а любое  Добро относительно, точно так же, как  и относительно (с точки зрения  справедливости на  Общем Пути)  - само  Зло. Опасно только равнодушие, болото бездействия и лени, отказ от гармонии Божественной «Золотой Пропорции».


Каждый из четырех намеченных путей в Посмертии равноправен, ибо их реализация в рамках Божьего Промысла имеет свое, не перекрываемое другими, самостоятельное значение в Единой Задаче полного духовного преобразования Вселенной, глобальной победы Добра над злом.


Что представляет собой процесс пребывания души на Том свете, хотя бы,  в первые 40 дней? Сравнительный анализ взглядов «Тибетской книги мертвых» и православных воззрений о «Загробной жизни» показывает, что все конфессии оценивают важность после смерти 3, 9, 40 дней, хотя по-разному определяют их суть.


Если с первыми двумя вариантами Небесного Пути все более или менее ясно (первый - путь так называемых «атеистов», второй - путь тех, кто называет себя «христианами»), то о «прямом воплощении в теле» стоит сказать особо. Это  воплощение возникает в ситуации, когда человек в процессе земного Пути сумел прислониться только к одному аспекту Духовного Бытия, одному из лиц Троичного Единого: Свободе Духа, Истине или Жизни. Если он  во всем стремился  следовать этому Божественному аспекту, мужественно решал Его задачи, но ему еще нужно кое-что сделать на Земле, он может получить такую возможность.


С другой стороны, всегда существует  возможность «отменить свою Смерть». По крайней мере, продлить почти до Бессмертия существование, если ты отрабатываешь на земле новое решение Общей духовной задачи, какой-то её аспект,  реализация которого поддержана  общим духовным движением  Вселенной, разумеется, если кроме тебя,  её никто решить не может. Бог милосерден и  пока оставляет нам такую возможность.

В астрологической литературе есть указание на то, что Смерть можно временно обмануть, резко сменив перед ее приходом место и время своего земного обитания. Но эти хитрости и игрушки не меняют нашего пути. Мы умираем, чтобы заново решить нечто нерешенное в  прошлой, земной жизни. Так милосердно завещал нам Господь, но не Иисус Христос, прошедший свою человеческую  часть Пути, а – сам  Всевышний.


Когда человек в ходе земной жизни прорывается к решению новой духовной задачи, которую он не просто описывает, а пытается воплотить посредством своей жизни, так чтобы она стала примером для других, он может получить новый импульс Жизни. Важно, что и  душа  другого человека может нам помочь изменить течение нашего посмертного выбора после Смерти.


Когда в «Тибетской книге мертвых» описывается небесное путешествие души, она встречается там  с Троичной божественной сущностью, разделенной в трех лицах. В сравнении  с тибетской религией Иудейство и затем  Православие сделали шаг вперед, поскольку в них  Бог понимается как:

а) Единство, Целостность, Живой Абсолют;

б) Трехипостасное существо, где Отец, Сын и Дух Святой - все три лица Троицы равночестны и едины в самой своей целостной  сути.


Важно, что, например, в Иудействе Дух понимается как женская ипостась  (Мать), а Сын - телесная, словесная (Логос) сторона Единого, а  сам Бог-отец   как  доминирующий элемент Троичности. 


Это дает возможность говорить нам о четырех духовных аспектах Спасения:

а) путь Отца - путь Божественного Творчества, путь Свободы;

б) путь Сына (Слова) - путь обретения  и реализации Божественной Жизни во Вселенной;

в) путь  Святого Духа - путь следования божественным  Истине и Закону;

г) гармонизирующий путь - одновременное движение во всех трех аспектах  целостного и единого  Божества.  


Последний путь реализуется осознанием  противоречия между дорогой Единства в Троице и путями разделенных, неполных Богов (аспектов Единого),  с попыткой   снять противоречие  в ходе своего духовного развития. Как люди, мы можем «высшие проблемы» воспринимать только через их подобия, ощущения и предощущения божественных отдельных  сущностей в своей душе, но не  разом, напрямую и целостно. Мы не можем  жить по формуле  Бога: «нераздельно и неслиянно» с Абсолютом.  

Именно это и порождает в нашем сознании  четыре лика Божества (по отдельности и в Троице).  Нарушение Целостности, конечно, духовно  не адекватно, но по-другому Человеку пока  существовать на Земле  не дано. Его  проклятие в том, что он фрагментарен, как и слова, которыми он пока еще пользуется и для понимания Мира и для общения с  подобными себе.  Голографическая Парадигма помогает нам понять, что человеческий мир не полон, локален и фрагментарен  в сравнении с Миром Целого, несущим все многообразие Божественной Голограммы.  

Наша культура поэтому и имеет духовный импульс преодоления этой Неполноты,  постоянного стремления к Целому, к возможности построить Жизнь и Выживание на земле так, чтобы наши слова максимально приблизились к Божественному Логосу, что означает полное слияние Скрытого и Открытого Порядков Божественной Голограммы.  

 В созданных по «образу и подобию Бога» людях есть свои психологические «уклоны» в «энергетику» (с доминантой выживания) или в «информатику» (стремление к Слову, Логосу,  Истине) или в «духовность» (увлечение Свободой). Гармонизирующий  же тип, едва лишь ловит себя на каком-то одном уклонении, он немедленно хочет другого. Но и он ничем не лучше и не хуже других. У каждого своя задача, свой Путь в реализации Общей вселенской задачи.. Перед Всевышним, в конечном итоге, мы  все равны. Более того, даже наша жуть,  привычное всем  живущим на Земле  зло Социума  играет в духовной трансформации человечества необходимую роль, провоцируя всплеск Добра, или разоблачая его Неполноту и Дисгармоничность. 

«Полюбите нас «черненькими», а беленькими- то нас всякий полюбит!» - Федор Михайлович  Достоевский первым обратил на этот аспект Выживания  наше духовное внимание. Не является исключением и четвертый, казалось бы,  самый духовный  Путь. И  у него есть конец, и он  не обладает, как и другие,  всей полнотой Выживания, Истины, Свободы, то есть, не становится  «Путем, Истиной и Жизнью».  И он  не обладает полнотой воплощения  Любви, а, следовательно,  будет требовать иллюзий и самообмана, будет в каком-то аспекте также ущербным. Ущербным, как все другие отдельные части во Вселенной. Не ущербно только Целое – полнота Всеобщей Гармонии, к которой тянется любая душа, вне зависимости от уровня своего духовного совершенствования. 

Сама иллюзия четырех типов Пути к Богу (на деле Путь, безусловно, один) есть следствие нашей неполноты и ущербности. Нам проще прислониться к одному из ликов Бога, нежели вобрать в себя всю его Целостность и Полноту. Нас ведет при этом наш психотип, который мы пока не в состоянии в этой жизни  преодолеть. Нам  невозможно соединить  Свободу, Правду и Выживание. Обязательно мы чем-то жертвуем, в каждый момент жизни по-разному. Но все наши выборы в соответствии с собственным  психотипом  вполне равночестны.

                                    В.  Роль творчества в спасении и Выживании:

   Все четыре исхода в предполагаемом Посмертии также надо признать равноправными. Не стоит устрашать людей ужасами, которые могут встретиться душе на том пути, а этим грешат большинство религий, имеющих в арсенале идеи Ада и Рая. «Изгнание из Рая» является скорей всего лишь метафорой рождения человека в мир, когда он оставляет беззаботные моменты полутаинственной жизни  в Инобытии  под опекой Бога-родителя (Отца-Матери) и должен встретиться с ужасами и радостями социального Познания физического мира.. Но как по-другому человек мог бы стать Человеком, то есть, - равным Богу-Отцу, стать Богочеловеком, как, не переступив через запреты Родителя и Творца, не ощутив свободу самостоятельного творчества?


Если мы будем продолжать пугать человека или очаровывать его одним, единственным путем (то есть, оставаться на чисто конфессиональном (одноаспектном) уровне рассмотрения проблемы), если мы не разрешим ему творчески решать свои проблемы, мы еще очень долго не сможем в конечном итоге реализовать великий Промысел Божий -  осуществить  миссию  Человека  быть на Земле и в Инобытии  «Творцом по образу и подобию Бога». 

Человек  будет вынужден подчиняться не своему творческому, а, следовательно,  свободному и желанному выбору, а только  конфессиональным  страхам и обещаниям. При этом кроме нас, проигрывает также Бог, который надеется на нас. Правда, всего лишь на время. Потому что исход все равно будет для нас милосердным, если мы его только захотим. Относиться к нам по-другому Бог просто не в состоянии. 


Для Него важнее  наше понимание Смерти не как тяжкого и страшного испытания, а как  творческой возможности реализации в Инобытии  своего важнейшего и наиболее сильного желания, выполнения важнейшей личной  и жизненной задачи.  Карлос Кастанеда в своих книгах говорит о важности человеческого намерения для выживания, как на Земле, так и на Небе. Но одновременно это и  закрытость духовного познания мира, познание его под углом какой-то одной цели и одного  намерения.   Творчество в этом плане даёт более широкие возможности. 

Весь ритуал посмертных наставлений (по образцу «Египетской книги мертвых»,  «Тибетской книги мертвых», христианских и других конфессиональных представлений о Загробной Жизни) сегодня не может помочь людям, ибо он не привязан к равноправию  человеческих психотипов, а зовет снова и снова на религиозную войну. Ничто уже не сможет лишить человека свободы творческого  выбора - основного фактора творческого деяния. Именно  насилие и губит все религии (включая и «атеизм») по причине их неполноты и фрагментарности по сравнению с Целостной и Единой Духовной Истиной.


Теперь мы самостоятельно способны  решать творческие  альтернативы, чтобы  совершить выбор  в  соответствии со своим личным и индивидуальным осознанием жизненных проблем,  ограниченным лишь нашим психотипом.



В мировой истории первыми сторонниками монотеизма (если не считать Эхнатона с его Богом – Солнцем) были евреи - первый «избранный народ». Однако  у них  так и не  проявилось на практике понимание Троицы,  свойственное развитому христианству. Во всех религиях, лишенных  понимания Троицы, поневоле начинается расслоение единого конфессионального тела на три-четыре течения. Этому неизбежно были подвержены и Иудаизм, и Ислам, и Буддизм, и даже само современное  Христианство, за исключением самого древнего.

Впервые движение к Троице заметно уже  в Ветхом Завете: явление Бога в трех лицах Аврааму. Эта идея просматривается и в структуре «Древа Сефирот» в Каббале. Глубинное понимание во всем мире  Троицы возникло позднее. Осознания диалектической и мистической глубины Троицы в древности  и быть не могло, хотя донесено до нас в «Слове Христа», пока не осознанного  нами во всей своей  Полноте и Бесконечности. Но для его осознания нам необходимо преодолеть свой творческий ступор. 


Идея Единой Троицы оказалась  близка русскому творческому  сознанию. Во-первых, она накладывается на славянское языческое Троебожие, признающее также и Единого Бога в качестве главного. Во-вторых, именно Православие со времен Сергия Радонежского стало решительно продвигать эту идею в массы, опираясь на «исихазм», «монашеское молчание» и «умное делание» исихастов, «Христову молитву» странников (см. об этом известную книгу «Откровенные рассказы одинокого странника духовному отцу своему»).


Следует отметить в религиозном развитии человечества такую закономерность:

а) Политеизм (как правило, Трехбожие или Четырехбожие);

б) Монотеизм (Единый Бог, в то же время конфессионально у всех разный с первичностью одного какого-нибудь аспекта Целого);

в) Стремление к Триединству (наиболее ярко проявляемое в идее «Православной Троицы» и в русской религиозной философии «всеединства» - предвестнице единого человечества).


Духовное становление человечества имеет свои этапы развития. На том этапе, на котором мы находимся в данный момент, идею «всеединства» мы ни полностью осознать, ни полностью принять духовно  не способны. Поэтому мы ориентируемся на четырехаспектный подход, в котором Троица (духовное Триединство) сосуществует на равных правах с гармонизирующим типом - целостным и совершенным Единобожием.


Человеческое  понимание Божества всегда ущербно, ибо мы только движемся к Его пониманию и постижению. Исчерпывающее  понимание Троичности и Единого до конца невозможно, но мы можем попытаться устремить себя к нему. Иллюстрацией данной ситуации может быть русская пословица, когда «человек за деревьями не видит леса». С одной стороны, наше притяжение к одному типу из многообразия деревьев скрывает это многообразие, а с другой - «лес» воспринимается не как целое, а как группа деревьев. Но лес - еще  уникальная и целостная по-своему экосистема... Но это понятно  только    взгляду ученых экологов. 


Возьмем пример из другой области знаний, где нечто подобное также происходило, - в  астрологии. Астрологические знания с древности были построены на связи людей и семи планет. Только в последние века были открыты Уран, Нептун и Плутон. Уран - символ Просвещения, управляет постижением Божественной Мудрости, Нептун связан с постижением Христианства (Христос - «рыба», «пророки»  были  рыбаками).   Плутон, (открытый в эпоху ядерных испытаний),  управляет самыми глубинными слоями подсознания, а,  следовательно,  всей диалектикой Бытия - Инобытия. Неслучайно,  Нептун -  греческий бог Аида (Ада).


В начале своего развития астрология была предсказательной, потом стала личностно-психоаналитической, сейчас возникает астрология семейных пар - «санстрическая астрология».

Только в ХХ веке человечество подошло к более широкому, синтетическому  пониманию тайны своего посмертного существования. Наиболее глубоко разобрался в ней, на наш взгляд, Карлос Кастанеда в своем «Учении Дона Хуана». Это учение дает завершение магического познания одиночек, направленное на добывание «личной силы», в чем бы она ни  проявлялась: Магии, Святости,  Познании или в  Творчестве.


Личная сила мага - все же не совсем «личная», ибо за ее использование человек обязан заплатить Космосу свою цену, то есть, должен чем-то пожертвовать. Жертва каждый раз будет разной, в зависимости от силы  своей личности и  собственной кармы, то есть, наследственной тяжести грехов. Магическое знание древних построено на традиции - некой «магической цепочке», завершение которой всегда находится на земле. Это очень важно: «цепи» держатся на земных магах, в руки которых из Космоса передается огромная сила: черная или светлая в зависимости от того, кто в них  включен, каковы намерения и  духовность  самих держателей «Истины».


Учение Дона Хуана показало, что главным в нем, как уже было сказано,  является «намерение» - цель, которую ты хочешь получить от познания  магической Силы. Сам Дон Хуан восстает против целей своих учителей, называя путь развития черной магии - «тупиковым». Когда обладавшие огромным магическим знанием старые маги встретились во времена Конкисты с испанцами,  они не смогли помочь ни своему народу, ни самим себе. Испанцы их просто вырезали.


Мезамериканская магия накопила огромную мощь. Целые народы (тольтеки, майя) уходили в магический мир и не возвращались на землю. Маги  и жрецы других религий играли в древнем  социуме огромную социальную руководящую роль. Но жизнь в социуме (испанское завоевание, в частности) могла поставить перед ними проблемы, которые они оказались не в состоянии разрешить. Тогда она их отбросила. Тем самым испанцы, на взгляд Дона Хуана, сыграли положительную роль в развитии мезамериканской магии, ибо подтолкнули ее к освоению новых дорог.


Религия и магия  помогают нам  понять Жизнь и Посмертие   (Бытиё и Инобытиё) как единый Путь в разных формах бытия. Дон Хуан дает пример другого типа магов  - «анонимных». Он ищет свободы, стремится избежать «ловушки мира», не потерять психической устойчивости личности. Он - пример «творческого мага». 

    Центральным понятием учения К. Кастанеды  является творческое понятие «Пути». На первый взгляд, Пути в Посмертии или Духовного Пути. Но это не совсем точно.  Магический путь включает  у него три вектора:

 
а) «земной» - решение важнейших проблем в осознании материально-бездуховного воплощения;


б) «космический» - астральное воплощение на всех возможных уровнях энергетики;


в) «духовный» - путь, пронизывающий Бытие и Инобытие как две стороны единого процесса, единого Пути Человека.


Сам К. Кастанеда не пользуется понятиями Ад и Рай. Главное его понятие, как мы позднее покажем,  «точка сборки» - активатор энергетических связей человека с миром (земным и горним). По сути  дела, это способ духовной поддержки материальной жизни, раскрывающийся  как материализация намерений всего Социума. И «Здравый Смысл», на основе которого складывается наша бытовая Жизнь, и  взаимодействие её с миром Посмертия  являются на деле  ничем иным, как системой взаимной договоренности. Вопрос только в том, кто включен в эту систему. В одном случае – только локальный нынешний социум, разделяющий условность повседневных  договорных убеждений, а в другом – нынешние, прошлые и будущие поколения, существовавшие в нашем мире на их основе. Сегодня подобная концепция, вызывающая только ужас в глазах материалистов,  нашла подтверждение в квантовой теории «Голографической Вселенной», предложенной английским физиком Дэвидом Бомом.  (См. в Общей библиографии № 7)

У Кастанеды  путешествие «точки сборки»  вниз по энергетическому кокону человека  приводит его  в Ад  (Миры возмездия всех религий), а путешествие «вверх» - даёт впечатление о Мирах блаженства (например, о христианском Рае).

Дон Хуан предупреждает К. Кастанеду, чтобы в Ад он вообще не совался, ибо там надо обладать слишком большой «безупречностью», чтобы сохранить в целостности структуру своего «энергетического кокона». Вместе с тем,  он показывает, что «Ад» и «Рай» - это, возможно, лишь ловушки для Свободы личности, лишь система обоюдных договоренностей с Всевышним (проще говоря, условностей).


Для подлинного мага у Кастанеды  не существует запретов. Путь - для него и есть освоение возможности смещать «точку сборки» и по «горизонтали» и по «вертикали». Но  свой личный опыт автор  из скромности не описал.


Опыт человечества показывает,  что даже самые великие представители человечества, как Христос или Будда, обретали этот опыт в «кровавом поту» («Моление о чаше» в Гефсиманском саду, история тяжкой смерти Будды и т.д.) Конечно, это не физического плана мучения, а сомнения в правильности выбора Пути. Христос, в конце концов,  делает, обращаясь к Отцу в Гефсиманском саду,   свой окончательный выбор: «Впрочем, не как я, а как Ты»! Вместе с тем, когда силы покидают его после Распятия, он  опять обращается к Нему: «Зачем Ты меня оставил?»
Насколько такая точка зрения отличается от железобетонной веры некоторых религий в карму Судьбы!
Кастанеда предлагает еще одну возможность Спасения: рядом с ним воплощается в теле ушедшая уже десять лет назад «туда» его подруга Кэрол Тикс, пребывающая сама в полном неведении. Она вытолкнута для подготовки к  совместному двоичному выбору мужской и женской половинки, которого еще среди магов  не было, но который может еще всех спасти, - «парному, двойному и двуединому  воплощению». Но именно это и будет тем главным, что мы должны сделать за оставшийся на земле промежуток времени, свершая свой  Путь, как указал Христос, бывший, как и всякий Бог, существом двуединым, как говорили в древности, - «андрогином». 

Почему этот аспект так важен сегодня? Мы убеждены, что Спасение возможно только вдвоём, как на этом настаивает христианство: в брачном союзе мужчины и женщины. 


Одной из важнейших особенностей умирания является «равноправие всех исходов в Посмертии». Их четыре возможных исхода,  взаимосвязанных с психотипами человека, о которых уже говорили.  Сейчас новым аспектом рассмотрения является «равноправие всех исходов». Этого нет пока ни в одной религии. Полные смирения адепты готовы были сравнять себя с убогими, сирыми и нищими, но никак не с убийцами, садистами и самоубийцами. Про таких на Руси  говорили: «бес вселился», от них дистанцировалась любая религиозная система.

Стоит напомнить читателю, что депрессивный психотип – это нытик, склонный отдаваться только пессимизму  и  во всякой ситуации видеть только негатив. Параноидальный психотип – это характер, привыкший за всеми проявления жизни видеть козни какого-то конкретного человека или группы людей,  ощущающий постоянную «манию преследования». Шизофреник – человек с разорванным сознанием, не способный сосредоточиться, рыскающий по жизни, реагирующий на одно и тоже событие двумя совершенно противоположными способами. 

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.


Подобное разделение Добра и зла приводит к тому, что грядущее Царствие Божие на земле отодвигается и отодвигается вплоть до полного духовного созревания «всех и вместе со всеми», до соответствующей подготовки «новых кристаллов», «новых растений», «новых животных» и новой человеческой формы бытия... Абсолютных сатанистов на Земле просто не было и нет;  сколь   падшим  человек бы  ни был, он выполняет важную духовную роль, даже пребывая во зле. Столь мудро устроен мир, что нельзя судить, кто из нас для выживания  всех  важнее. Все важны! «Не судите, да не судимы будете», «Благословляйте врагов своих!» - убеждает нас Иисус Христос.


Если даже на примитивном уровне понимания   разобраться в структуре мира, то и судить никого не представляется возможным. Всем даны и ум,  и духовные возможности, просто у всех имеется разный уровень блокировки этих возможностей. Блокировка зависит от неизжитой кармы рода, от количества реинкарнаций, накопленного духовного опыта, личностной задачи и многих других особенностей духовного Пути человека, которым движет только желание, осознанное духовное намерение. Поэтому для Посмертия важно одно - «намерение», с которым человек входит в свое Инобытие.   Не менее важным,  является и  сам земной Путь, где  по христианским воззрениям нам надо  очиститься и спастись путем покаяния и причастия к крови и телу Христовым.


Они являются ключевыми в православном  осознании Пути, они есть критерий, с помощью которого человек становится ясен себе (в духовном плане)  и всем окружающим. Возможности любого человека безграничны, в том числе и  в быстром овладении:

-  свободой творчества в связи с духовностью;

- способностью любить и быть любимым;

- способностью познавать и быть познанным умом, интеллектом;

- выбором из многообразия путей в Посмертии  (четыре указанных альтернативы).


Механизм блокировки прост: невозможность для  человека в данный момент «расширить намерение», отождествиться сейчас с более полной духовной структурой (например, с Богом). Несмотря на то, что Духовный Путь к истинному блаженству  для всех открыт, а иногда проявляется даже  у духовно не подготовленного человека,  он вызывает жуткий страх из-за непонимания, из-за блокировки ума и духа или из-за ослепления великолепием. Например, в первый момент после Смерти, как об этом свидетельствуют рассказы людей, побывавших в клинической смерти. 


Выбор Духовного Пути всегда связан с преодолением сопровождающей человеческое становление дуальности: ощущение блаженства в Духе или страха и ужаса перед Непознанным и Опасным для Жизни. Поэтому любое духовное развитие  есть  преодоление страха и  принятие  Бесстрашия. 

Нет смысла человеку судить друг друга за  выбор. Как бы кто-то не деградировал, сколь мертвым ни было б его духовное существо, какое бы зло он не сотворил на земле, за всем этим стоит непознанный нами план индивидуального  Личного пути в Общей  Конфессиональной Цели.  Нельзя судить то, что не понимаешь, надо постараться «возвысить и духовно расширить намерение».

В широком социально-духовном смысле в массовой блокировке (зомбировании) людей  есть мощный стимул развития. Зло провоцирует Добро на расширение или разоблачает его, другой дороги нет! Зло играет мощную обучающую роль, на его примере люди осознают, как «не надо». Иногда оно разоблачает «относительность Добра» (например, в жалости или в жертве).


С пониманием «равноправия всех выборов» тесно связана проблема избавления от избранности, преодоление гордыни. Это наиболее близко русскому менталитету, для которого «удача» - отрицательный признак. Неслучайно, у нас голосуют не за «удачников», а за «страдальцев». Да и помогают только последним. 


Конечно, каждый из нас хочет личного счастья, жаждет Бессмертия и готов все сделать для него. Но надо понять, что же нам в действительности надо, преодолеть все свои иллюзии, в частности,  иллюзию «одиночного спасения». Только во имя блага всех мы имеем возможность что-то получить лично для себя. Но это благо еще нужно осознать. Самое трудное понять, что «твое лишь то, что отдал».


При этом вышедший на глобальную идею «спасения для всех» человек может даже отодвинуть личный Переход в Посмертие, ибо человеку всегда дается шанс уйти от него на духовном Пути. Более того, как считает К.  Кастанеда, само приближение смертного финала можно даже превратить в друга-советчика. Поэтому важно лишь твое намерение, а сам  Переход - всего лишь один из инструментов на огромном Пути  человечества по преобразованию Вселенной. 


Если начинать углубляться в разнообразные  способы посмертного воплощения, то видно, что  человек находится  в Бытии-Инобытии в зависимости от Женского начала, ибо, так или иначе,  воплощается в Женском Лоне:

- в лоне земной Матери после ее совокупления с Отцом;

- в Лоне Небесной Матери после духовного совокупления  с Богом-Отцом как  приобщение к  Высшему, Единому.


Многие религии стращают  людей (или вообще отвергают)  последующим воплощением в земном лоне и тянут нас к «небесному» воплощению. Так поступает Христианство, полностью отрицая реинкарнацию.  Но, если исходить только из отказа от неё, то над человеком,  духовно еще не готовым к  Небесному Посмертию, совершается насилие, ограничивается его свобода, его развитие, наиболее ценный духовный  План существования. В чем мы более грешны в результате: в утрате свободы - важнейшего качества Творца или в уклонении от присоединения к Богу  в присущей нам на данный момент  ущербности?

Но в этом отношении есть один важный нюанс:   о какой свободе идет речь? О свободе грешить или о свободе  как осознанной необходимости спастись и просветить сознание  через постоянное покаяние и причастие? 


В любом случае мы реализуемся через Женское начало, «Софийность» - в теологических терминах. Мужчина не может выполнить свой духовный долг перед Всевышним, если не связан с Женским началом, если не находит свою пару, свою «вторую половинку». Если он выбирает  небесное космическое воплощение - в Лоне космической Матери, он должен, как минимум, понимать,  в чем он уклоняется от Полноты, отчего в результате отказывается (или что предпочитает): от Свободы, Истины, Выживания или от Гармонии и Любви?


Христианский Путь также в чем-то дезориентировал человека, как и все другие духовные пути: благодаря фанатизму, благодаря жертвенности или преданности Церкви только как Церковной  Организации, а не как к «Невесте Христовой». Это не просто «узкий путь», а путь выбора только одного аспекта духовного воплощения человека, безразличный, в частности, к его личному психотипу. Но это только иллюзия Полноты, ибо прислонение к Единому в каком-то  одном единственном  аспекте - это еще  далеко не вся   Полнота!


Сейчас человечество стоит перед пониманием «общности духовного Пути», перед необходимостью подать друг другу руки на этом пути, отказаться от взаимного «суда», войн и т.д.,  ибо «правы все вместе и не прав каждый в отдельности». Никакая религия не обеспечивает абсолютной  Полноты! Всевышний создал  все четыре наших психотипа, создал четыре типа «психической энергетики» человека. Мы должны научиться уважать Божественное решение и действовать в соответствии с ним...


Миры (земной и посмертный - космический, небесный) пронизаны божественными энергиями, они объединяют в целое и мир людей, и мир минералов, и мир растений, и мир животных. Для управления новым миром воплощение в разумном кристалле ничем не лучше и не хуже воплощения в «ангельском» теле, к примеру.

 Человек должен знать  все варианты,  иметь полную картину сотворенного мира, а не ограничиваться только  своей национальной духовной традицией.  Заложенное в нас Богом многообразие способно вместить Целое много более реально, чем это делается ныне в  материальной Вселенной. Узкая конфессиональная традиция  скоро  перестанет эффективно работать, ибо скорость духовного движения Мира чрезвычайно возросла, информационные горизонты человека расширились, поэтому он может совершать более ответственный выбор  при  большей полноте информации. Поэтому сейчас много важнее духовное  творчество, которое, не отрицая многообразия  конфессиональных  выборов, усиливает человека, если он стремится к  осознанному выбору Добра, Любви и Милосердия – выбору Бога!

 Естественно, что национальная традиция в процессе духовной подготовки не может нам ни помочь!

 Мы вступили в такое время, когда воспитание  в одном страхе  уже не работает, ибо нарушает равноправие выбора. НЕЛЬЗЯ УНИЖАТЬ СВОБОДУ ВОЛИ ЧЕЛОВЕКА, УБЕЖДАЯ ЕГО, ЧТО ОН НЕ ДОСТОИН ПО ГРЕХАМ СВОИМ, НЕ ДОРОС ДО ПРАВИЛЬНОГО ВЫБОРА, ВООБЩЕ НЕ СОВЕРШЕНЕН.


Не выбрал правильный путь, значит, у тебя есть какие-то личные причины. Но у каждого всегда  есть и другие (пока им самим не осознанные) варианты, не стоит забывать о них; может быть, ты  именно чего-то другого и  хочешь? Но того ли ты хочешь, что выбираешь?  Важно формировать «намерение» - жажду выбора Пути, желание измениться и немедленно!» 

Но наше личное «намерение» всегда зависит от «намерений других». Экзистенциализм был не прав, когда убеждал мир: »Ад - это другие!» Не правы мы, когда утверждаем: «Мой Рай - в других», отвергая себя. Нельзя построить личный островок счастья в океане ненависти и насилия.  Нельзя одолеть этот океан без нашего личного (парой или индивидуально) изменения. Надо попытаться  сначала себя преодолеть, потом помочь другим, начав со своей половины, перейдя к самым близким. И только тогда всем в мире будет дано уважать выбор человека, даже, если он  при Смерти.


Только характер Смерти проясняет до конца тайну Личности. Русская история Х1Х века продемонстрировала четыре различных варианта ухода с этого плана Бытия  наших царей из династии Романовых:

 а)  инсценировал свой конец и ушел  как старец в монастырь (Александр Первый);

б)  кончил жизнь самоубийством после проигранной Крымской войны (Николай Первый );

в)  был убит народовольцами в день, когда хотел подписать Конституцию (Александр Второй);

г) умер сам,  но от алкоголизма перешедшего в неизлечимую болезнь печени (Александр Третий).


Очевидно,  это не случайно, ибо каков финал Пути человека, таков он и сам. Поэтому из всех наших властителей прошлого века уважение вызывают все; выбор личного Посмертия поворачивает каждого из них разными гранями, которые были бы непонятны, не знай мы характера их Ухода. Поэтому сопровождение умирания по-тибетски  или по-египетски нам не подходит. И в нем есть «навязывание пути». Но насильственно направлять человека не честно, можно только помогать ему информационно.


 В этой работе мы нацелены на изучение информатики Посмертия и понимания  голографической технологии его поддержания в Целостном,  Едином  мире Бытия-Инобытия.  Каждый человек имеет право знать, что необходимо именно ему, чтобы добиться Полноты в соответствии со своим «намерением», своим выбором. Проблема - за ним! Но, чтобы познать всё это, ему необходимо  иметь Знания о структуре духовно-физической  Вселенной, понимать, как вкладывается он сам в эту структуру и что должен в ней выполнить, чтобы соответствовать своему Истинному и Высшему предназначению. 

Чисто технологически новое духовное знание стало возможным после открытия квантовой механикой механизмов  «Голографической парадигмы Мира». Суть этой концепции будет изложена нами позднее. Но главное в том, что материалисты были не правы – материя существует как следствие раскрытия духовной голограммы Бога, разворачиваемой нашими мозгами (и мозгами ушедших и приходящих на смену нам поколений)   на глазах у всех в некоторую иллюзию материального мира. Первичен дух, породивший Голограмму,   Материя, доступная нашим органам чувств, - всегда  вторична.
Вторичность материи объясняется условностью наших социальных договоренностей, изменчивостью традиций по нюансам открытия Голограммы мира, быстрым устареванием прошлого житейского опыта, заложенного  в наш механизм поддержания голографической развертки мира. Но она – вечна и бесконечна, ибо простирается в Вечности и Бесконечности Вселенной, благодаря тому, что её поддерживаем не только мы, но и важнейшая (но не единственная) ипостась  Бога – Глобальное энергоинформационное поле Вселенной. 

Бог приказал нашим органам чувств воспринимать грешный физический мир таким, каким он  открывается с помощью наших органов чувств (далеко, кстати, несовершенных)  в понятиях и  фрагментах некогда для нас Целостного  Слова Бога. Но после Грехопадения мы эту Целостность потеряли и  теперь исправно опредмечиваем мир, не таким, «каков он есть на деле», а таким как он представляется нашим понятиям, подчинившим себе восприятие  наших органов чувств. Давайте перейдём к деталям… 

                                       Г. Творчество как Инобытие Личности:

Творческое Инобытие Личности – главное событие на полюсе взаимоотношений Объектов и Субъектов в этом мире. Именно оно замыкает систему в Целое, увязывая единство Метаобъектов и Метасубъектов, то есть, творческих произведений и  соответствующих им уровней сознания. 

 Оно представляет собой творческое воплощение и воспроизведение себя художником  в объектах мира, изменение мира без изменения творческой индивидуальности художника.  Конечно, творческие  Метаобъекты меняют саму  специфику творческого сознания, но не в этом цель художника.  Эти изменения происходят,  как бы  помимо его самого. 

Но очень важно понимать, что  каждое творческое воплощение – это воспроизведение себя в измененном состоянии. Художник не способен стоять на месте. Это только у ремесленника творчество есть постоянное повторение традиции без внутренних  глубинных  изменений. Творец творит, меняя  мир и, тем самым самого себя.

Творческое Инобытие Личности – это воспроизведение себя в двух состояниях:

- волны, когда наши  творческие вибрации через фактор известности доходят до всего мира;

- частицы, когда  наше сознание материализуется в творческое произведение.

Но для подлинной реализации последнего необходимо наличие наблюдателя, точно также,  как  квант  любого вещества проявляет свои корпускулярные свойства только при наличии заинтересованного  наблюдателя.

Инобытие Мира во мне – это творческое произведение,  и я в мире Инобытия – это состояние творческого (измененного) сознания.

Мир Инобытия мы носим в себе разными путями:

-  через общение с предками;

-  через общение с умершими, близкими нам по духу и образу мыслей;

-  личное творчество;

-  через духовные просветления (инсайты);

- через иные проявления Инобытия.

    Пусть мир Инобытия будет для нас совершенно неожиданным после нашего попадания туда, но там будет для нас много знакомого: умершие родственники, души людей, служившие  для нас духовными образцами  и т.д.

Мы еще до Смерти знаем, что нам ждать от мира Инобытия: каковы божественные требования к нам, какова наработанная нами карма (хотя никогда не знаем до конца, какова она); каков уровень нашей Веры.

Вопрос о статусе нашего бытия там тесно связан с режимом предыдущих  воплощений, если они были, и детерминирован нашей способностью  к духовно-творческой трансформации.

Небесная альтернатива: «повторное воплощение или духовное преобразование?» полностью обоснована нашей способностью к духовным накоплениям при жизни. Одно дело, если благодаря творческому сознанию, мы были способны на духовное устремление к Высшему, а  совсем другое – мы не извлекли из своей жизни должных духовных уроков.

Но Бог милостив, каждому из нас уготован свой Путь Творчества, связанный с обстоятельствами нашего первичного духовного рождения, внешняя среда и ситуация прохождения этого Пути играют второстепенную роль. 

Ада как особого месторасположения на Том свете нет, Ад – это муки нашей собственной Совести, и чем раньше они у нас начнутся при жизни, тем лучше нам будет на Том свете.
                      5.6. Ментальный механизм эволюции творческого сознания:

 В основе нашей ментального  механизма  развития разных сфер социальной жизни лежит базовая модель, означенная нами как диалектика Мифа, Нормы, Факта и Инновации.

Каждая сфера сознания разворачивается не по указанному стереотипу сама по себе, а по нему идет развитие  сознания субъектов этой сферы, поэтому  развиваются и остальные части её.

Подытожить её диалектику поможет нам известное стихотворение Николая Гумилева «Память»:

Только змеи сбрасывают кожу, чтоб душа старела и росла;

Мы, увы, со змеями не схожи, мы меняем души, - не тела.

Память, ты рукою великанши жизнь ведешь, как под уздцы коня,

Ты расскажешь мне о тех, кто раньше в этом теле жили до меня.
Самый первый – некрасив и тонок, полюбивший только сумрак рощ,

Лист опавший, колдовской ребенок, словом останавливавший дождь.

Дерево да рыжая собака – вот кого он взял к себе в друзья.

Память, память, ты не сыщешь знака, не уверишь мир, что то был я…
В первоначальных строфах этого стихотворения Гумилевым изложены все основные особенности мифологического менталитета сознания:
1)Изменение сознания как смена душ в одном и том же теле;

2)Растворение в природе первой души;

3) Близость мифологического сознания к мистике: «колдовской ребенок, словом останавливавший дождь;

4) Дружба только с животными и растениями – связь с природой;

5) Забвение специфики этой первой души «Я» личности: «не уверишь мир, что то был я».
А второй…  любил он ветер с юга, в каждом шуме слышал звоны лир,
Говорил, что жизнь – его подруга, коврик под его ногами – мир.
Он совсем не нравится мне, это он хотел стать Богом и царем…

Он повесил вывеску «поэта» над дверьми в мой молчаливый дом.
Специфика второй  души – нормативное состояние. Гумилев выбирает такие характеристики для её описания:
1) Огненная ориентация («Любил ветер с юга»);

2) Поэтический настрой («В каждом шуме слышал звоны лир»);

3) Пафос свободного жизнеобладания («Говорил, что жизнь – его подруга») ;

4) Уверенность во владении миром («Коврик под его ногами – мир»);

5) Желание стать Богом (нормативное религиозное состояние);

6) Желание царствовать (доминировать) над миром;

7) Желание всуе называть себя «поэтом» («Он повесил вывеску «поэта» над дверьми в мой молчаливый дом»).

Я люблю избранника свободы, мореплавателя и стрелка. 

Ах, ему так звонко пели воды и завидовали облака.

Высока была его палатка, мулы были резвы и сильны.

Как вино,  впивал он воздух сладкий белому неведомой страны.

Память, ты слабее год от года: он ли это, или кто другой
Променял веселую свободу на священный долгожданный бой.

Знал он муки голода и жажды, сон тревожный, бесконечный путь,

Но святой Георгий тронул дважды пулею нетронутую грудь.

Специфика третьей души – индивидуальные особенности Гумилева как личности. Это  типичное личностное сознание, не принадлежащее никому, кроме самого Николая Степановича:
1) Избранник свободы, стрелок и мореплаватель;

2) Путешественник, имевший высокую палатку, резвых и сильных мулов;

3) Человек, побывавший в Африке в «неведомой белому стране»;

4) Участник   Первой мировой войны;

5) Солдат, знавший муки голода и жажды, сон тревожный, бесконечный путь;

6) Дважды раненный в бою офицер;

7) Человек,  дважды награжденный орденом Святого Георгия.

Я – угрюмый и упрямый зодчий храма, восстающего  во мгле,

Я возревновал о Славе Отчей, как на небесах и на земле.

Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня, когда взойдут ясны,
Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

И тогда повеет ветер странный и прольётся с Неба страшный свет.

Это Млечный Путь расцвел нежданно  садом ослепительных планет.

Предо мной предстанет, мне неведом, путник, скрыв лицо, но всё пойму,

Видя Льва, стремящегося следом, и Орла, летящего к нему.

Крикну я, но разве, что поможет, чтоб моя душа не умерла?

Только змеи сбрасывают кожи, мы меняем души, не тела!

Четвертая душа героя – это типичное духовно-инновационное сознание:

1) Он – зодчий своего собственного храма, восстающего во мгле;

2) Он – житель обоих миров – «как на небесах, так и на земле;

3) Его сердце будет пламенем палимо вплоть до построения Нового Иерусалима, то есть до Новой жизни, предреченной апостолом Иоанном в  «Апокалипсисе» Нового Завета;

4) Речь идет именно об апостоле Иоанне, ибо Лев и Орел – его знаки;

5) «Странный ветер и страшный свет с Неба» – признаки Конца Света из апокалиптических видений Иоанна;
6) Характер этого  сознания – космический (видение  Млечного Пути как  сада ослепительных планет);

7) Это финальное сознание («ничто не поможет, чтоб моя душа не померла»).

            Последним утверждением поэт входит в противоречие с православным тезисом о Бессмертии души, но поэту важно подчеркнуть факт духовной эволюции души и то обстоятельство, что четвертый уровень развития души – последний.
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