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                                                               1. ВСТУПЛЕНИЕ: 
 Эволюция мира зависит напрямую от специфики цивилизаций, которые этот мир порождает в ходе своего развития.            

 Стабильность любой цивилизации связана с тем, 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  тесно  связана с судьбой этносов, в ареалах  коих эти цивилизации существовали. Имело значение также урожайность того или иного типа почвы,  в коих эти народы жили.

 Промышленные технологии позволили цивилизациям увеличить срок своей жизни, ибо  они постоянно развивались и меняли своё лицо: типы топлива, виды машин и механизмов, качество и количество используемых технологий, новые научные открытия и т.д.

Залог стабильности любой цивилизации  - её многообразие. Если какой- то тип машин или технологий перестал быть эффективным в определенной ситуации или в определенном месте, система не уничтожается, поскольку всегда есть параллельный тип машин и технологий, готовый выступить старым на замену. 

Вместе с тем, в информационно-технологической цивилизации, кроме чисто земных факторов, будет большую роль играть и космический фактор – способность наших информационных технологий выйти на контакт с  другими  разумными цивилизациями Космоса  и чему- то у них поучиться.

Не исключено, что мы и сами можем чему-то инопланетян  научить, например, сложности и  долговечности наших человеческих организмов.

Современная промышленная цивилизация, утяжеленная несправедливой капиталистической системой распределения собственности, обречена, ибо не имеет возможности решить ни духовные, ни финансовые проблемы. Техническая мощь США во многом построена на зыбком фундаменте постоянного производства бумажных долларов, не обеспеченных  никаким государственным золотым запасом, кроме материальных ценностей, накопленных в  самой стране. Но государство владеет ничтожной их частью.

В кризисной ситуации, когда доллару предъявят требования, связанные с обеспечением золотом, финансовая система США рухнет в одночасье, а за ней и основная часть  федерального хозяйства.

Другое дело, что  самые богатые компании США – это ТНК, промышленная  инфраструктура  которых  рассредоточена по всему миру. Целиком вся планета в кризис не впадет, он все равно будет носить территориально локальный характер.

Но глобальный  кризис может сложиться из многообразия локальных кризисов, количество  будет переходить в качество. Именно тогда США пострадают более всего, ибо основной удар придется по ним. По сути дела,  кризисные удары уже начались и носили они в США принципиально различный характер: природный и террористический:  ноябрь 2005 и  сентябрь 2001 года..

Мы уже отмечали, что наше ментальное созревание является фактором устойчивости не только планеты, но и всей Вселенной целиком. Иначе бы человек не был любимым ребенком Бога, что доказано его сакральной историей.

Бог много раз приходил на  помощь человеку в трудных ситуациях, когда по всем данным человек должен был умереть, ибо  выживал и продолжал своё богоугодное дело.

Цивилизации, как человек, смертны. Лев Гумилев считает, что этносы, а, следовательно,  национальные культуры живут порядка 1300 лет. Цивилизации живут в среднем столько же, хотя разброс значений очень велик. В прошлом аграрном  периоде  своего развития они жили меньше: например, цивилизация майя – около 500 лет.

Посмотрим эти закономерности на примере российской цивилизации, которую мы можем выделить и рассматривать отдельно от истории культуры.

В динамике российской цивилизации можно четко выделить четыре этапа:

а) языческая цивилизация: единство славянских племен с идеологией Троебожия;

б) православная  аграрная цивилизация;

в) светская промышленная  цивилизация;

г) инновационная цивилизация.

    Следующая матрица отражает динамику их развития:                                                               Матрица № 1.
	ЭТАПЫ
	Рождение в муках
	Переломный момент
	 Торжество цивилизации

	Языческая 

цивилизация
	Языческие  племена на территории Руси
	Крещение

 Руси Владимиром
	Русь Х – Х111 веков

	Православная

Цивилизация
	Татаро-монгольское  нашествие
	Куликовская битва
	Московское Царство

	Светская 

Цивилизация
	Реформы Петра 1

и Раскол Церкви
	Александр Пушкин  и

Серафим  Саровский
	Петербургская

Империя

	Инновационная 

цивилизация
	Советская Россия
	Перестройка
	Инновационная 

Россия


 Как следует из этой матрицы в  историческом развитии России  на каждом его этапе можно проследить схожие элементы динамики: Опускание, Нейтраль и Подъём. Цивилизация также имеет свои закономерности развития. 

                                                                                                                             Их отражает матрица № 2
	Элементы 

цивилизации
	Языческая

Цивилизация
	Православная

Цивилизация
	Светская 

Цивилизация
	Инновационная 

Цивилизация

	Тип хозяйства
	Природное
	Гармоническое 
	Рыночное 
	План и Рынок

	Используемые

 ресурсы


	Природные 

ресурсы

в гармонии 

с природой
	Природные

ресурсы, 

не считаясь

с природой 
	Технические 

ресурсы

 поддержки 

промышленности
	Возможности 

Разума

	Тип жилища


	Использование

 Природных  укрытий
	Деревенский дом
	Городская 

Квартира
	ЭКОДОМ

	Доминирующий

тип поселения
	Сельское

Поселение
	Деревни и

небольшие посады
	Города
	Экопоселение

	Ведущая

Технология
	Охота и

Собирательство
	Скотоводство и 

Землепашество
	Промышленные

Технологии
	Информационные 

Технологии

	Отношение 

К природе
	Обожествление 

И любовь
	Природа также 

заражена грехом,

 как человек
	Беспощадная 

Эксплуатация
	Коэволюция с 

природой

	Духовная 

Культура
	Мифология 
	Доминанта 

Православия
	Доминанта науки
	Духовная

Инновация



    Во многом причина гибели цивилизаций связана с тем, что вместе баланса локальных критериев развития и универсальных, система начинает опираться только на  свою локальную эффективность, зацикливаясь  на самой себе. Попытаемся  схематически показать эту закономерность  с гибнущими цивилизациями   на   различных примерах.

                                                                                                                                                       Таблица № 3.
	Гибнущая система
	Доминанта 

локальных критериев
	Слабость 

универсальных критериев

	Планета в ситуации 

Глобального экокризиса
	-Рыночная ориентация, 

связанная с нещадной 

эксплуатацией природы;

- Масс-культурные тенденции;

-Опора только на Рассудок, а

 не  на Сердце.
	- Любовь к Природе;

- Духовность и смирение

 перед волей Бога;

- Ориентация на 

высокую  сердечную культуру;



	Хазарский каганат
	Выбор одной религии –

 Иудаизма в

 качестве государственной;

-экономическая эксплуатация

соседей;


	-Веротерпимость к религиям 

всех народов, составляющих 

каганат;

-умение жить в дружбе с соседями



	Государство инков


	-Кровавые жертвы в

 религиозных целях;

-склонность людей к 

к коллективному самоубийству;
	Гуманность христианства, 

которое несли наступающие

 испанцы

	Древне-египетская цивилизация
	Обожествление фараонов,
эксплуатация природных   

возможностей реки Нил ,

духовное  язычество 
	Забвение  космических

традиций Атлантиды

	Советская цивилизация
	Зацикленность на фальшивой 

 идеологии  марксизма,

однобокость плановой экономики
	Неверно понятый «интернационализм»

как  только пролетарская, а не

 общечеловеческая общность 


2. Гл.1:«Устремление цивилизационных систем к восстановлению равновесия путем  баланса»:

                2.1.Развитие ЛТП как способа решения кризисных проблем
                            1. Индивидуальные способы воспитания ЛТП:

1.  Что такое ЛТП (ЛИЧНЫЙ ТВОРЧЕСКИЙ ПОТЕНЦИАЛ)?
Это накопление личностью прочных духовных запасов и выдача их по требованию жизни, включая:

 запасы добра, честности, порядочности;

 справедливости и социального мужества;

 нежности, любви, признательности;

 истины, информированности, культуры;

 красоты, художественного чутья и такта;

 профессионального мастерства в каком-нибудь виде искусства.


Каждый человек обладает каким-то специфическим запасом ЛТП: в какой-то области дух его силен, в какой-то слаб. Но практически каждый, в особенности после небольшого обучения,  способен проявить себя и начать  преобразовать любую сферу бытия, которой бы он ни коснулся.

2.  
Главные направления развития ЛТП:
Во-первых, это развитие нравственного чутья, отзывчивости, способности любить. Как писал Ф.И.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

  Но нам сочувствие дается, как нам дается Благодать».

Во-вторых,  повышение социальной активности и гражданского мужества. В частности, бессмертные строки по этому поводу создал Н.А,Некрасов: «Поэтом можешь ты не быть, но гражданином быть обязан!»
В третьих, это развитие информированности,, интеллектуального потенциала, культурной памяти. Еще А.С.Пушкин поучал нас: «Уважение к памяти предков есть первая сторона культурного человека». 

В четвертых, развитие способности к самовыражению и творчеству, развитие красоты, художественного чутья и такта. Древняя мудрость гласит: «Творить - значит побеждать смерть!»

В пятых, развитие профессионального мастерства в каком-нибудь виде творческой деятельности. «Художник, воспитай ученика!» -  именно ему он должен передать азы профессионального мастерства, так необходимые для успешного творчества в этой сфере.

3.  Средства развития ЛТП:
 самовоспитание (преодоление «самости» во всех формах: вместо самоуверенности - смирение, вместо самоутверждения - самоотдача, вместо самодовольства - скромность и т.д. );

 преодоление трудностей, жизненных отягощений, бед и неудач; «успех приходит только на излете сил»; а «удачников не бывает подъёмов»;
 воспитание ответственности и осмотрительности даже наедине с собой, ведь Бога обмануть невозможно;

 преодоление искушений властью, богатством и славой ( как в русской сказке - пройти сквозь огонь, воду и медные трубы);

 исправление недостатков, начиная  с самого себя (Марк Аврелий: «Человек возмущается злом, исходящим извне, - тем, чего устранить не может, и не борется со собственным злом, хотя это в его власти!»);

 «начните с определения худшего из своих качеств и каждый день изживайте его понемногу».

4.  Принципы социального воспитания ЛТП:
 видеть в людях только хорошее и развивать его в себе, не рассуждать, а действовать!

 быть скромным и пребывать в смирении, понимая, как тебе далеко до подлинных духовных горизонтов; недаром Б. Пастернак создал знаменитое стихотворение: «Быть знаменитым не красиво!»

 развивать социальную активность и оптимизм; Ник. Заболоцкий эти правила сформулировал в стихотворении «Не позволяй душе лениться!»

 чтобы открыть новое, надо постоянно постигать традицию, знать историю культуры и обычаи своего народа.

5.  Расширение сознания в процессе развития ЛТП:

 развитие пластического художественного сознания, творческой гибкости, открытости новому, любовь к полутонам и нюансам. Вот прекрасное стихотворение Поля Верлена на эту тему:
«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 южный зной,

Так осень небосвод ночной вызвезживает , как попало».

 преодоление штампов и стереотипов в процессе творческой работы; в особенности борьба со штампами развернулась в эпоху модернизма, когда было  сказано «Если тебе дадут линованную бумагу,  пиши поперек!» - эпиграф к роману Д.Селинджера «Над пропастью во ржи!»

 умение познавать, не отрицая, то есть не выбор «или-или», а всегда «и-и». Этот тезис напоминает восточную мудрость: «Мы закрыли дверь, чтобы не пришло ложное знание, но как теперь воде истина? Нельзя отрицать даже противоположности, ибо их единство  - механизм для утверждения собственной значимости;

 связующей нитью всех творческих процессов является только Любовь, не просто сопереживание и сочувствие, но прежде всего как «ощущение всеобщей связанности». Это ощущение поэзия постоянно стремилась выразить в стихах:
             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.

Все время схватывая нить судеб, событий,

Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья»

                                                        Б.Пастернак

                  6. Художественное восприятие и  развитие


     Для постоянного роста ЛТП в плане роста профессионализма и творческого развития важнейшими становятся следующие аспекты:
                   А. Практическое освоение художественных традиций:

 Мы попытаемся проиллюстрировать каждый тезис подходящим по смыслу стихотворением. В данном случае подходит стих 
Н.Заболоцкого: «Любите живопись, поэты»:

«Любите живопись, поэты, - лишь ей единственной дано

Души прекрасные приметы переносить на полотно.

Ты помнишь, как из тьмы былого, едва закутана в атлас

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

.........

Едва потемки наступают и приближается гроза,

Со дна души моей сверкают её прекрасные глаза!»
Поэзия не может быть построена на одной только индивидуальности поэта, ведь рифмовку, размер и жанр поэту заданы всем предыдущим развитием поэзии. Когда поэт создаёт всё свое, он обречен на непонимание, ибо эти процессы в сознании публики идут  много консервативней. Пример – Велемир Хлебников.


Б. Обретение профессионализма:
«Прекрасно в нас влюбленное вино и добрый хлеб, что в печь для нас садится,

И женщина, которою дано, сперва измучившись, нам насладиться.

А что нам делать с розовой зарей и холодеющими небесами, 

Где тишина и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами?»

Поэт начинается как поэт и профессионал, если он сформулирует для себя ответ на этот вопрос Николая Гумилева.  Бессмертные стихи надо стараться сочинять, и тогда становится понятным значение всего - и хлеба,  и вина, и женщины, а тем более самих стихов и природы.
Однако, сочинение стихов требует профессионализма, творческого чутья, хорошего знания родного языка и Любви, Любви, Любви!


В. Развитие творческой фантазии, интуиции и воображения.

«Что странного, что я пишу стихи? - Ведь в них и чувства в необычном роде:

Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе приветствовать лучами гор верхи.

Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем вдалеке,

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

                                                    Николай Бараташвили (перевод Б.Пастернака)

Фантазия, интуиция и воображение, быть может, главные составляющие поэтического дара.  Без Фантазии творчество будет крутиться вкруг узкого пятачка, которые поэту представляет реальная жизнь, без Интуиции – фантазия заведет его в такие дебри, что он останется загадкой для всех читателей, а без Воображения, которое лишь частично может заменить Интуиция,  поэт теряет свои поэтические с способности, ибо они держатся, как утверждает Н.Бараташвили,  на способности вообразить себя любой частью. Мира и попасть в её ощущения, чтобы их описать.
                                 Г. Активно-творческое отношение к реальности, способность к её преображенью

Наиболее ярко об этом когда-то высказался А.Пушкин:

«Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она звезда пленительного счастья,

Россия вспрянет ото сна и на обломках самовластья

Напишут наши имена...

   Не уверен, правда, что Пушкин так думал до последних своих дней, скорей всего это плоды юношеских размышлений. НО поэт, дар которого частично хотя бы, лишен размышлений о судьбе родины, о его вкладе в изменение всего плохого, что в ней есть, холоден и жесток.
                           Д. Духовно-философское и религиозное отношение к жизни

  Вот такое отношение было свойственно Пушкину перед смертью:

Веленью Божьему, о Муза, будь послушна! Обиды не страшась, не требуя венца,

Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

 Выработка духовно-философского и религиозного отношения к жизни - свидетельство высокого уровня полета поэта и итога его духовных изыскания, обычно к этому приходят в последней четверти жизни. В дальнейшем мы покажем эволюцию поэтического сознания (шире – всего художественного), которое от элементарного любования природой и связи с ней приходит к поэтизации нормативных  представлений  (в том числе религиозных) к  поиску своей личностной специфики как поэта, а затем к диалогу с Богом.
Религиозное и духовно-философское отношение к жизни – высочайший уровень развития поэтического ( шире – художественного) мастерства

                               Е.  Любую реформу начинай с себя.

Мы уже показали, что подлинный духовный человек не умеет разрывать свои взгляды и собственный стиль поведения. Таковы наши Александр Пушкин и Серафим Саровский, утверждавший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»

Поэт лишь декларирующий реформаторские взгляды, и не применяющий их в творчестве, обречен на осмеяние публики.
           7.   Результаты развития ЛТП:

С точки зрения   определения результатов развития ЛТП полезно держать в памяти иерархию в творчестве её делателей: РЕМЕСЛЕННИК - ПРОФЕССИОНАЛ - ТАЛАНТ - ГЕНИЙ.

Любой  из вышестоящих уровней зиждется на плечах предыдущих, без них, неизвестно, какова бы была судьба  последующих.  Чисто  статистически количество творческих единиц уменьшается по мере их подъёма по иерархической лестнице и это закономерно!

Каждый из нас интуитивно всегда может определить, на каком уровне иерархии он находится,  что надо сделать, чтобы  свои шансы повысить. Творцу всегда ясны его горизонты и видна даль, к которой надо стремиться. Но надо стремиться! «Только идущий добьётся...»
                2.2. Культ баланса и равновесия 
Анализируя духовные ресурсы творческого последующего развития  нашей культуры, можно выделить среди них следующие:

 отстаивание  своих духовных и творческих традиций:

 поддержка традиционного народного искусства;

 православная культура - база развития России в принципе;

 право на национальную самобытность всех населяющих Россию народов.

 нормативный культ середины (массовая культура);

 массовая культура как результат работы СМК;

 массовая культура как итог коммерционализации искусства;

 массовая культура как базис «высокого искусства».

 сдерживание постоянной погони за прогрессом:

 сдерживание культурного экстремизма;

 сдерживание фанатизма социального толка;

 прогресс как элемент «эвдемонической культуры».

 борьба за реальное будущее культуры:

 отношение к научным предсказаниям и прогнозам;

 интуиция и прозрения «старцев» и «святых людей»;

 библейское видение «Конца Света».

 опора русской культуры на целостность и системность;

 использование системных законов в ходе развития;

 диалог элементов системы;

 поддержание целостности развития;

 дополнительность мужчины и женщины в ходе развития культуры.

 духовные ресурсы творческого развития:

 специфичность духовности в сфере культуры;

 внутренняя противоречивость духовных ресурсов;

 духовная специфика многонациональной культуры.


Рассмотрим их немного подробней:

                2.2.1. «Отстаивание духовных и творческих традиций культуры»

  Любая культура внутри себя принимает меры для своего сохранения и развития. Частью таких мер является отстаивание своих духовных и творческих традиций. Внутри культуры даже есть специальное образование, которое только этим и занимается - это так называемое «народное искусство».


Любая национальная культура поддерживает в своей нации народную традицию:

 различные формы прикладного народного творчества (лозоплетение, дымковскую игрушку, ткачество, производство матрешек и т.д.;

 народную самодеятельность (народные хоры, танцы, народные оркестры, лубочный театр и т.д.;

 устное народное творчество ( пословицы, поговорки, загадки, юморины и т.д.);

 праздничные формы организации быта;

 другие виды народной самодеятельности.

Все формы народного творчества носят, как правило, регионально ориентированный характер, в каждой местности развиваются свои характерные для этой местности виды народного творчества, которые тут и процветают.

Другой формой сохранения традиций внутри отечественной культуры является поддержка разнообразной православной культуры, имеющей внутри русской культуры давнюю и богатую традицию.

Православная культура развивается в настоящее время во всех видах и жанрах:

 церковная архитектура;

 духовная поэзия и проза;

 православный театр;

 православная скульптура и живопись ( иконописание);

 православная музыка;

 православный кинематограф;

 другие виды синкретизма православной культуры (храмовое богослужение)

 В особенности активно стали развиваться различные виды православного творчества при монастырях, где аккумулируются кадры мастеров, способных к развитию этого вида искусства.

Вместе с православной культурой у нас развиваются и другие виды конфессионального искусства, ибо задача России , чтобы выжить, - обеспечить право на национальную и культурную самобытность всем народам нашей страны.


В конкретных регионах по этому поводу предпринимаются специальные усилия, чтобы сохранить еще живые тенденции развития народного творчества даже самой малой национальности, ибо только в их многообразии - залог нашего культурного выживания и силы.


2.2.2. «Нормативный культ середины (массы)»
                            А. Массовая культура как результат работы СМК

Особенностью современного культурного процесса является то обстоятельство, что внутри него, наряду с народной (низкой) культурой и элитарной (высокой) существует еще и срединная массовая культура, возникающая как результат развития средств массовых коммуникаций.

Как только  культура перестает работать на себя саму, а станет  работать только  на финансовую прибыль, печальным следствием становится распространение такого типа культуры, в которой требования к качеству произведений  естественно принижены, ибо они ориентированы на массовые вкусы.


Массовая культура породила ныне в экстремальных формах некоторые явления,  не  свойственные для предшествующего этапа развития русской культуры:

 культ «звезд»;

 среди произведений преимущественно бестселлеры и шлягеры;

 предпочтительная ориентация на «тело», а не «дух» и «душу»;

 падение нравственного уровня внутри самой культуры;

 превращение личной жизни работников массовой культуры в шоу, спектакль, постановку, как и жизнь на сцене.

Причины всех этих явлений не лежат в сфере культуры, а носят по преимуществу коммерческий и экономический характер, о котором нужно поговорить подробнее.

                               Б.  Массовая культура как закономерный итог коммерционализации  искусства 

«Масскульт» изменил главной сущности национальной культуры - служить посредником между Человеком и Богом.  Он стал посредником между  этим миром и человеком, ориентированным не на спасение в мире («сотериологическая культура»), а на поиски на ней непрерывного счастью и радости, то есть , «эвдемоническую культуру».

Как только культура потеряла внутри духовный смысл своего существования, то задачей её работников стали непрерывные поиски неких «эксцессов», способных пощекотать нервы массового зрителя.

Постепенно ведущей фигурой в этом типе культуры становится не художественный руководитель, а «продюссер», человек, способный считать деньги. Коммерционализация «масскульта» - это не какая-то современная тенденция, это его вторая суть.  Он не столько является отраслью культуры, сколько «способом делать деньги». Тогда причем здесь культура?

Есть ли у этой культуры какие-то шансы измениться, начать развиваться в привычных культурных рамках? Да, такие шансы есть, они связаны с изменением сознания массового зрителя. Ибо «кто платит деньги», тот и заказывает музыку».


Изменение сознания массового зрителя мы связываем с фундаментальным потрясением, способным перевернуть основы этого сознания - глобальной экологической катастрофой.

Она уже совсем не за горами, точнее давно уже началась, ибо состояние окружающей природной среды стало таковым, что резкое изменение ситуации стало неминуемым.


Выжить внутри этого глобального изменения привычных основ бытия сможет только человек с новым «инновационным сознанием». Он-то и заставит измениться массовую культуру,  резко повысив ее творческий уровень.

 В. Массовая культура как базис для «высокого искусства»
 Ругать массовую культуру, забывая о системной подходе, - дело мало привлекательное. Ибо она имеет с системных позиций еще одну функцию - служить базой, опорой для «высокого искусства», поскольку последнее  «высоким» может быть, если достаточно развита  массовая культура, на которую оно опирается,  но по качеству выше её.

В культуре все «относительно», включая противостояние между «массовыми» и «элитарными» формами развития культуры.  Точнее надо сказать, что они  «не столь  «относительны»,  сколь  взаимоувязаны  между собой.

Все-таки деятели искусства постоянно общаются, хотя в среде представителей элитарной культуры, в особенности, в сфере музыки, есть некоторое настороженное отношение к эстрадной музыке.

Нельзя в культуре всех мазать одной краской. И в сфере массовой культуры могут возникнуть «перлы высокого искусства», но все же как исключение, а не как закономерность, ибо внутри «масскульта» нет внутренней ориентации на высокое искусство.

Нельзя забывать, что культура - это такая сфера, в которой взаимовлияния происходят массовым порядком и очень эффективно.

       2.2.3. «Сдерживание безудержной погони за прогрессом»

Как только культура в массовом порядке перешла от «сотериологического типа» на «эвдемоническую культуру», прогресс в культуре стал все больше пониматься как поиски все новых и новых  инструментов,   доставляющих счастье человеку.

Одним из таких «прогрессивных методов» в американском кинематографе стали мультипликационные компьютерные вставки  в художественные фильмы, которые делают возможным моделировать любую реальность в адекватных формах, уходя все далее и далее от правды жизни.

«Нужно ясно сознавать, - писал профессор М.М.Дунаев, - что столь прославленная ныне западная цивилизация есть ничто иное как стремление к абсолютной полноте наслаждения сокровищами на земле. И так называемый прогресс - отыскание все более совершенных средств к овладению такими сокровищами». (№ 1, стр. 5)

 Устремясь в эту безудержную, а главное - бессмысленную,  погоню, человек все дальше и дальше уходит от подлинных смыслов своего существования на земле.

Человек окончательно выбрал то, что мы называем «эффективным способом существования», отказавшись от привычного для религии  «универсализма». 

Мир стал выглядеть чисто локально, ибо присутствие в нем Неба не учитывалось. Эффективность в таком мире бывает чисто «локальной»,  «универсальной эффективности»  при этом  просто не существует.

В соответствии с внутренней тенденцией высокой культуры к балансу и равновесию, внутри культуры не могли не возникнуть механизмы сдерживания безудержной погони за прогрессом.  К ним относятся:

 ограничение культурного экстремизма;

 критика разных форм культурного левачества и модернизма;

 осторожный допуск технических новаций в сферу культуры.

Развитие культуры в ХХ1 веке эти осторожные ограничения стремится снять, ибо  всегда находятся творческие деятели, пропагандирующие подобные  новации. Сейчас - «пограничное время», благоприятное для пропаганды любых «экстремумов»,  культура в определенном смысле «пошла в разнос», ни с какими ограничениями в своем развитии считаться уже не хочет. Потеря баланса культуры - грозное предупреждение об ожидающих нас впереди  «тяжких временах».

         2.2.4. «Борьба за реальное будущее российской культуры»

Серафим Саровский как-то сказал: «Молчание - тайна будущего века, словеса - суть орудие века сего!» Мы прошли уже очарование словесами и вполне готовы  воспринять мудрость отца Серафима, что тайна «грядущего века скрыта только в молчании».

Борьба за реальное будущее русской культуры связана  с одной потрясающей идеей, выдвинутой Ф.Достоевским во время речи на Пушкинских торжествах, - «идеей всеединства». Именно в Пушкине писатель обнаружил первого представителя «всечеловеческого братства». Если даже судить только по произведениям поэта, посвященным тематике  общемировой культуры: «Маленькие трагедии», поэма «Анджело», стихотворение «Альфонс садится на коня» и другим, становится  совершенно ясной справедливость этого утверждения.

В «идее всеединства» скрыт колоссальный ресурс духовного объединения человечества, который становится безумно актуальным перед лицом преодоления все миром глобальной катастрофы.

Доминантой этой идеи уже давно стало учение и сама личность Иисуса Христа.  Очень актуальным становится в этом ситуации диалог всех мировых религий.


Частью идеи «всеединства» является и налаживание мировых экономических связей и рост культурных контактов в мире. Она реализуется в следующих формах:

 работа сети Интернет и других мировых коммуникационных сетей;

 создание мировых телевизионных сетей;

 работа мировых организаций, типа ООН. ЮНИСЕФ, ЮНЕСКО и других;

 организация мировых турне крупными творческими  коллективами;

 других явлениях подобного культурного толка.

Что обеспечивает единство этих мировых процессов? Это, на наш взгляд:

 формирование единой для разных стран «инновационной личности»;

 осознание многими странами духовного мессианства русского народа;

 приближение катастрофы, которой нужно противопоставить  культурные и духовные усилия, чтобы человечество не погибло.

В ХХ веке у многих людей  возрос  интерес к футурологической литературе, созданию общественных организаций, изучающих будущее.

Вместе с тем повысился интерес  к пророчествам русских старцев и русских святых, касающихся будущего нашей культуры. Эти данные сгруппированы в книге «Россия перед Вторым Пришествием». - (М. Издание Троицко-Сергиевой Лавры, 1993 год)

Можно назвать еще несколько книг, в которых исследованы отношения России и Апокалипсиса:

 П.Иванов «Тайна святых. Введение в Апокалипсис» - М.,1993;

 Архимандрит Рафаил «Церковь и мир на пороге Апокалипсиса» - М., Московское подворье Сергиево-Троицкой Лавры, 1999 

 В.Алексеев, А.Григорьев «Религия Антихриста» - Новосибирск, Посох, 1997

 Все они повествуют о приближении последних времен, если человечество не подготовится к ним, Антихрист проглотит всех нас. Понятно, что этот аспект перенесен в наши души, выбор только за нами.

                          2.2.5. «Опора на системное понимание культуры»

 Российская культура в предчувствии «рубежных времен» не могла не выработать  собственного противоядия против них. Одной из форм сопротивления предстоящему духовному падению человечества было, описанное нами системное представление о закономерностях культурного развития.

Напомним, что речь идет о восьми системных законах:

 маятниковое развитие;

 поддержание культурной целостности;

 двойное подтверждение культурного развития;

 обмен «универсальности» на «эффективность;

 духовная дополнительность;

 концептуальное развитие;

 соответствие внутренних импульсов системы вызовам внешней среды.

            В определенном смысле времена перехода от «фактологического сознания» к «инновационному» - это времена глобального Перехода цивилизаций, названные В.И. Вернадским «ноосферным Переходом».

Культура должна сопротивляться порокам тяжелых времен, и она выработала системные правила такого сопротивления. 

           Так  закон «маятникового развития» показывает, что любая тенденция в развитии культуры носит временный характер и нет необходимости преувеличивать её значение. Так со временем и  сей  Переход  нас минует, и мы погрузимся в благодатные духовные времена.

Закон «двойного подтверждения» свидетельствует, что инновационное время в каком-то смысле есть возврат и подтверждение мифологических времен, так что возврат к «бездуховности», свойственный последним, носит закономерный характер.

Закон «обмена эффективности на универсальность» свидетельствует о смягчении своего действия в «последние времена». Возникают такие «универсально-эффективные системы»,  как ИНТЕРНЕТ.

О напряженности духовной борьбы во времена Перехода свидетельствует «закон духовной дополнительности». Бездуховность должна возрастать, чтобы в сопротивлении ей росли наши духовные силы и наш потенциал.

Системность культурного развития всегда предполагает наличие какой-то доминанты, способной подчинять себе основные аспекты развития системы. На инновационном этапе такой доминантой служит само творческое сознание  творца и зрителя.

Но есть и новое качество на этом этапе: доминанта постепенно переходит к диалогу всех элементов культурной системы между собой, хотя сознание задает при этом тон.  Почему инновационный период - самый сложный период в развитии культуры?  

Потому что именно на этом этапе сопротивление бездуховных и антикультурных сил неизмеримо возрастает. Условием сопротивления становится системная включенность в диалог всех творческих сил,  участвующих в системе, учет мнения всех их, а не только одной доминанты!
Они диалогическим способом ищут способы решения всех возникающих в ходе Перехода проблем.

Механизм «диалога», поиски всех устраивающего компромисса и являются самым эффективным механизмом культурной целостности на этом этапе. Никто не перетягивает «одеяло на себя», все полны взаимной вежливости и уважения.

В диалог  друг с другом вступают не только элементы нашей национальной культуры. Но и мировой, что укрепляет её в свою очередь.   Целостность мировой культуры растет, она становится инструментом борьбы против антидуховности, даже вопреки своему собственному желанию.

Законы культурной целостности существуют не в вакууме, а в дополнительности с другими законами функционирования мира. Характерным примером в этом отношении является функционирование полов в социуме.

Как доказал доктор биологических наук профессор Виген Геодакян, в основе взаимодействия мужчины и женщины в мире лежат требования генетического взаимодействия и разной функциональной  направленности полов в социуме. Это  означает,  что  мужчина  иногда  подменяет  женщину в  социуме, а  последняя -  мужчину,  но  (в главном -   порождении потомства)  они себя подменить не могут. Биология мудро сочетается с культурой, ибо законы этого сочетания идут от Бога. 

Необходимость создания семьи  вытекает из «закона культурной дополнительности». Они дополняют друг друга: он - добытчик, она - хранительница очага.  Сфера её действия - Дом, а его - Космос.

Пользуясь формулировкой закона об «обмене эффективности на универсальность», можно утверждать, что  «мужчина универсален», а «женщина эффективна». Она более приспособлена делать ежедневную рутинную работу, к которой мужчина из-за своей ориентации на поиск нового плохо привычен.

Нельзя ответить на вопрос: «Кто из них лучше?» Они разно функциональны и каждый приспособлен более эффективно к своей доминирующей  функции:

 если мужчина агрессивен, всегда готов к бою, то женщина более осторожна, устойчива, готова продолжать начатое мужчиной дело;

 если мужчина постоянно готов к постижению нового, то женщина лучше передает традицию (поэтому среди них так много педагогов), она более глубоко готова освоить известные вещи и передать секреты их другим;

 если мужчина силен в Социуме или в Природе, то у женщины «мой дом - моя крепость».

                   МУЖЧИНЫ УНИВЕРСАЛЬНЫ, ПОТОМУ ЧТО КАК ПЕРВОПРОХОДЦАМ ЧАЩЕ ВСЕГО ИМ ПРИХОДИТСЯ РЕШАТЬ НОВЫЕ,  А НЕ РУТИННЫЕ ЗАДАЧИ, ОНИ ЛУЧШЕ КОНТАКТИРУЮТ С ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДОЙ, ЧАЩЕ СОВЕРШАЮТ ПРИНЦИПИАЛЬНО НОВЫЕ ОТКРЫТИЯ.

 Женщина лучше адаптирована  к тому, чтобы эти открытия развивать и приспосабливать к делу. Женщины сильны в технологиях, мужчины - в открытии новых закономерностей.

                                              2.2.6. «Духовные ресурсы творческого развития»


Прежде всего, необходимо определить само понятие «духовности».  Вот определение профессора А.А.Королькова «Духовность - это проявление устремленности к совершенному, идеальному, целостному, она противоположна утилитаризму, прагматизму; духовность ищет Абсолюта, Бога». (№ 2, стр. 14)

Духовность таким образом, как и высшие проявление культуры, стремится к «универсальности»,  ей противна «эффективность, прагматизм и утилитаризм».

Духовный ресурс развития всегда связан с тем, что художник во время творчества тянется к целостности и универсальности культуры, совершенно не думает в своём экстазе о прагматических аспектах Бытия. Те же, которые универсализма  лишены, напротив только о деньгах  и думают!

Какими же духовными ресурсами обладает сегодня русская культура?

 Во-первых, ПРАВОСЛАВИЕ. Мы неоднократно подчеркивали, что хотя русская нация существует во времени меньше Православия, но сама отечественная культура, возникнув в окружении Православия, вобрала его как составную часть;

 Во-вторых, осознание художниками ЦЕЛОСТНОСТИ и СОВЕРШЕНСТВА русской культуры в своём конечном идеале и осознанное стремление к ним;

 В третьих, нравственная ориентация художника, его МОРАЛЬ. Пусть она не является постоянной вещью, творец всегда только «становится», но Идеал для своего совершенства он держит перед собой, и без сомнения, как идеал духовный;

  В четвертых, русский творец не зациклен на одном себе, а ориентирован на важнейший сейчас механизм творчества - «ДИАЛОГ», совместный с читателем или зрителем поиск истины.

Духовные ресурсы разного вида искусств глубоко специфичны, одни они - в архитектуре, другие - в кинематографе. Наиболее яркое их проявление видно в таком духовном виде творчества, как поэзия:

   Я потрясен , когда кругом гудят леса, грохочет гром, и в блеск огней гляжу я снизу.
 Когда испугом обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной

 Стою не в этот час тяжелый, а в час, когда , как бы во сне, 

 Твой светлый Ангел шепчет мне неизреченные глаголы.


 Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,

 И верю сердцем, что растут и тотчас в Небо унесут меня раскинутые крылья! (А.Фет)


Духовные ресурсы творчества всегда внутренне противоречивы, творцу надо всегда выбирать, ибо духовность - это каждый раз самоограничение, отказ от разнообразия, это личный выбор!

Внутренне я жажду в творчестве порыва, но в силу сюжета и формальных ограничений вынужден говорить сейчас  пока о вещах, далеких от духовности.

Конечно, за каждой такой вещью духовное начало может быть скрыто внутри, в самой оценке фактов и явлений художником. Оно может быть погружено в неявную для читателя цепь духовного напряжения, лежащую поверх сюжета, если она есть, конечно.

Духовно ориентированный творец никогда не проходит мимо такой напряженности, умеет её воплотить в своем произведении

По сути дела мы можем совершенно обоснованно утверждать, что целостность любой культуры держится на духовном основании. И, если это основание слабо, сама национальная культура имеет небольшие шансы, чтобы вырваться на просторы мировой культуры и получить широкое звучание, как это удалось русской художественной культуре.

                      2.3. Равновесие художественных систем: 
                         2.3.1. СЛОВО И ОБРАЗ КАК ПЕРВОЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОЙ КУЛЬТУРЫ:

     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим, - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» - Логоса». В филологическом плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия в нем  движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» понятия - «Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, ментальную  энергостихию, как «Слову». А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу и энергетику  понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко в энергетическом плане ставят  и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

      Однако исихасты /как и теологи других религий/ были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

   В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

   Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

   И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

   Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

   А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

   Потому что все оттенки смысла умное число передает.

   Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

   Не решаясь обратиться к звуку, тростью на песке чертил число.

   Но забыли мы, что осияно 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.

Последнее четверостишие раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества». Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это и демонстрируют библейские пророки...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию, стал играть «роль», перестал  «быть», а стал «казаться».   Слово постепенно становилось не сутью Жизни, а своеобразной маской бытия.

За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не понимали Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Почему? Да, потому что в эту Красоту, как в зеркало , глядится Бог!

А случайные черты  есть обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкают нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин. Об истинной религии, 40/  Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Уверенность писателя связана с пониманием, что энергетика любой  Красоты является материальной основой  Сакральности Мира. 

Физическая беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла не беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. И это не мудрено,  поскольку  духовная среда мира  уже была к тому времени основательно загрязнена.

Остатки потерянной мощи, былой духовной  силы изредка демонстрируют нам целители и экстрасенсы, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами. 

Человек был рожден не как Раб, а как Сотворец и Соратник Бога, возможно, и Соигрец в одну и туже Игру, которую Бог придумал для себя, осознав своё глобальное одиночество. Именно поэтому и Человек  обладает такой сакральной мощью, опираясь только на Божественные слова и на свою способность «творить по образу и подобию Господа».

Постепенно  в ходе общей десакрализации культуры духовная мощь человека заменялась на силу цивилизационных практических технологий. Но они давали только иллюзию, маску могущества... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходила при этом  потеря связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благополучно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля-Небо. Конечно, еще татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации (чего стоил только один «мат»!), но до конца демонизировать ее восточным захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость» татаро-монгол, никогда  не притеснявших русского духовенства.

Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда  духовных процессов. И в реальном быту, и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном.

Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому в криминальных условиях. В определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают запущенные именно в сфере языка процессы. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: «слово - Слову рознь!»

Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь  способом  её измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»

Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную обстановку в стране, как например в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится в сердце грусть,

Одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых

И дышит непонятная святая прелесть в них,

С души как бремя скатится, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: «Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В стихотворении «Молитва» открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни! Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова.

Единство духовной специфики Слова и художественного Образа, характерного для тоги или иного вида искусства,  создают Художественную систему, которая гармонизируется духом  самого Художника. 

Величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге митрополита Иллариона и так далее… Именно такой,  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

1.  Восстань пророк! И виждь и внемли,

   Исполнись волею Моей,

   И обходя моря и земли,

   Глаголом жги сердца людей./»Пророк»/

2.  Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

   Обиды не страшась, не требуя венца,

   Хвалу и клевету приемли равнодушно,

   И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

3.  И лишь Божественный глагол

   До слуха чуткого коснется,


   Душа поэта встрепенется,

   Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

4.  Не для житейского волненья,

   Не для корысти, не для битв,

   Мы рождены для вдохновенья,

   Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта.»(.С. Непомнящий. Удерживающий теперь. - Новый мир,№ 5,1996, стр.176-77).

Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте /»строк печальных не смываю»/, мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплиментарных отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М.,1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

Но нам Сочувствие дается, как нам дается Благодать!

Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта Благодать продолжает носить Божественный характер.
        2.3.2. Поэзия: фольклор- духовная поэзия – авторская поэзия – интерактивная поэзия:

Тройственная диалектика художественной формы не должна от нас скрывать диалектику самого вида искусства. На примере поэзии она  выстраивается так:

- фольклор, народная поэзия;

- духовная поэзия;

- авторская поэзия;

- интерактивная поэзия.

Что выступает критерием разделения различных видов поэзии? – Отношение к доминирующей внутри самого вида  поэзии структуре. Доминантой в народной поэзии выступает само содержание стиха, ибо он этим содержанием и исчерпывается. Обычно содержательная сторона фольклора вертится вокруг явлений Природы.

Доминантной духовной поэзии выступает нравственный императив религиозного искусства - соблюдение нормативов и заповедей Бога. Идеалом автора в духовной поэзии выступает Давид-псалмопевец.  Его псалмы даже стали частью Божественного Канона в Евангелии.

Доминантой в авторской поэзии выступает авторская индивидуальность поэта. Неслучайно, знаток поэзии никогда не спутает  Пушкина с Маяковским, а Есенина с Пастернаком. Каждому подлинному поэту свойственно «лица необщее выражение», выступающее своеобразным «брэндом» данного поэта. 

Этим брендом может быть индивидуальный ритм его поэзии, специфический подбор слов, духовный уровень поэта и т.д. В конечном итоге,  это может быть индивидуальный набор характеристик, но не присущий никому, кроме данного поэта.

Современный уровень развития поэзии демонстрирует нам интерактивная поэзия, требующая активной читательской позиции, заключающейся не столько в необходимости понять загадки задаваемые поэтом читателю, но, прежде всего, в творческой глубине прочтения поэзии, возможности  проинтерпретировать стих, глубже, чем это было задумано автором. Эту, впервые открытую М.М.Бахтиным, способность  поэзии, да и любого другого вида искусства, называют «интерактивностью». 

 2.3.3. Театр: площадной, классический,  авторский - инновационный;

Праобразом театра является карнавал, ибо «театр начинается не с вешалки», а с карнавального шествия на  городской площади. Театр начинается с Праздника, в какой форме он бы не выражал себя в зависимости от типа поселения, страны, или  климатических условий местности. 

Маска также присуща театру, как и необходимость в актерах, пусть это будут даже  марионетки. Дух праздника – исконный «бренд» театра, если праздник не получился, пусть даже с трагическим звучанием, спектакль нельзя назвать удачным.

Классический театр – это «Театр жанровый»: опера, оперетта, музыкальная комедия, трагедия или какой еще другой вид театрального зрелища. Верность жанру лежит в основе классического театра Обязательным  классического театра элементом, кроме актера и жанровой подосновы спектакля – пьесы, выступает режиссер – интерпретатор жанровой специфики постановки. Но главным лицом такого театра является  актер, иногда это может быть примадонна или ведущий актер театра.

Позднее именно режиссер «перетягивает одеяло на себя», создавая самый массовый вид театра – авторский театр, требующий от режиссера оригинального авторского прочтения пьесы и собственной  оригинальной, личностной  трактовки самого спектакля.

Наиболее современное лицо театра – инновационный театр, выстраивающий спектакль с учетом реакции публики. Это наиболее сложный аспект театрального решения, ибо режиссер должен построить спектакль не в одной железо-бетонной позиции, а  с учетом многообразных доминантных реакций зрителя, имеющего собственную широкую палитру  эмоциональных или рациональных реакций на предложенное театром зрелище. 

Речь идет по сути дела не об одном спектакле, а о комплексе театральных решений спектакля, трансформирующегося в ходе  развития  своего сюжета в зависимости от реакции зрителя. Такой спектакль требует уже не только гениального режиссера, который должен выстроить его с учетом многообразных реакций зрителя, но и гениальных актеров, способных во время понять, какой тип специфических акцентов  ему надо выбрать, чтобы устроить зрителю  личный праздник.                                                                                                                                          

                                                                                                                                                                                     Матрица № 4.
	     Виды театра
	Внутренние 

Взаимоотношения
	Эстетический

Потенциал
	Экономический

   Успех
	Духовный 

Потенциал

	     Площадной театр
	Единая команда, 

выручка, взаимопомощь
	Капустники, шоу-театр,

Детские спектакли,

Балаган, скоморохи,

Массовые зрелища: 

Карнавал
	Яркость,

   Зрелищность

   постановок,

   использование

технических 
средств
	«Не стоит все 

объяснять» - вот секрет 

занимательности

	      Классический 

     Театр
	Премьер–все остальные,

Директор–муж 
Примадонны
	Драматические или
 музыкальные спектакли
	Основа успеха 

– популярность

 актеров
	Духовность актеров –

 Результат успеха у 

Зрителей

	     Авторский театр
	Режиссер – актеры как

Мастер – ученики
	Философская
 драматургия,

Театр мысли, театр –

Авторская трибуна
	Основа успеха- 

Адекватность
 Театра Городу.
	Режиссер должен знать
 зрителя и слушать своё
 Время

	    Инновационный

       Театр
	Перестраиваемая в зависи-
мости от специфики театра,
 иерархия внутри него 
	Хэппенинг, 

духовные спектакли

	Диалог с умным 

зрителем, он –
 основа успеха


	Постоянное духовное 

совершенствование 

зрителя  через

 творческий рост

самого театра


       2.3.4. Кино: немое, звуковое, телевизионное – видео;

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.

      2.3.5. Изобразительное искусство: наскальные рисунки – иконы – классические  авторские картины - интерактивное изображение;

Отталкиваясь от наскальных рисунков – первых опытов человека разумного в воссоздании зрительных образов на плоскости, изобразительное искусство совершило огромную эволюцию через икону  к классическому авторскому искусству, а от него -  к наиболее связанному со спецификой зрителя интерактивному изображению.

Поиски формы в сфере абстрактного искусства давали художникам  главный результат – возможность апеллировать к авторской фантазии зрителя в интерпретации  представленного изображения.

«Черный квадрат» Малевича давал возможность  зрителю подставлять под изображение любой  смысловой образ, близкий именно данному зрителю. 

Диалектика изобразительного искусства движется  в той же плоскости, что и диалектика любого вида искусства: возрастание зависимости от зрителя. Искусства разделилась на два лагеря: один апеллирует к массовому зрителю и стоит в сервисной стойке: «Чего изволите?» ДРУГОЙ ЛАГЕРЬ ОБРАЩАЕТСЯ К УМНОМУ ЗРИТЕЛЮ И ЖДЕТ ОТ НЕГО ОТВЕТНОЙ РЕАКЦИИ НА УМНОЕ ИЗОБРАЖЕНИЕ, ХАРАКТЕРНОЕ ДЛЯ ТВОРЧЕСКИ ПРОДВИНУТОГО АВТОРА.

Специфика интерактивного изображения не мыслима вне духовной активности умного зрителя. Чем она шире, тем большие задачи решает подобное искусство по духовному преобразованию и зрителя и, как ни странно,  самого художника. Фиксируя  многообразную реакцию зрителя, он сам становится больше и мудрее того, что ему первоначально приходило в голову.  

  2.3.6. Музыка: народная – религиозная - авторская  музыка в  системах массовых коммуникаций (СМК):
Музыка  стала самым  мощным способом гармонического преобразования звучащей реальности мира в целях выполнения чисто человеческих  и духовных задач: поисках красоты в мире.

От первых попыток звучащих аналогий миру в лице струнных инструментов и дудок, до огромного многообразия звучаний симфонического оркестра, она прошла огромный Путь технического совершенства в отображении, как реального звучащего мира, так и ментального мира композиторов, придумывающих эту музыку.

 Во все времена главную роль при этом играл автор, даже в случае народной музыки, которая просто воспроизводила сложившуюся в данной местности музыкальную традицию. Просто автор был массовый – «народ».

Что мы имеем в многообразии нынешней музыки в массовых средствах её распространения?

В СМК  ныне звучит огромное разнообразие музыки – от элитарно симфонической до песенной и,  тем самым, самой массовой.

Но в музыке доминирующую роль сегодня играет все-таки не автор, а исполнитель – интерпретатор, что тоже говорит о давлении на этот вид искусства со стороны зрителя.

По тому, что нравится нашему слушателю в сфере музыки, можно четко судить о его нравственном уровне и степени духовной продвинутости.

Тон и  в музыкальной культуре задаёт искусство,  прячущее внутри возможность для многообразной интерпретации. Однако, специфика современной культуры в росте возможностей для симфонического многообразия не только музыкального образа, но и синтетического образа – единства  слова, звучащего музыкального  образа, а также театральной или кинематографической постановки.

«Музыка из фильмов» стала ныне собственным жанром, хотя и вырванным из кинематографического контекста. 

Дух обладает собственным ритмом, уловить который можно и в театре и в кино включая телевидение и видео. Музыкальная иллюстрация может иметь попутный характер, а может стать и самостоятельной темой, как в ряде современных музыкальных фильмов или музыкальных театральных постановок.

Все зависит от востребованности данной музыки зрителем, «тонкие» или  скорее «толстые» ритмы способны достучаться до многообразия его души?

По характеру доминирующей в обществе музыкальной потребности можно судить и об уровне духовной продвинутости всего социума.

                         2.4. Россия – гироскоп мировой истории 
                                          «Так ты,  поэт, в годину страха и колебания земли

                                                            Носись душой превыше праха и ликам ангельским внемли.

                                                            И приноси дрожащим людям молитвы с горней вышины,

                                                            Да в сердце примем их и будем мы нашей верой спасены».

                                                                                                                                                                   В.Языков                 

В который раз мы приступаем к анализу особой судьбы и миссии России в мире. Она очень сложна, поэтому мы пытаемся рассмотреть её с разных сторон. В России более важным всегда оказывается контекст  ситуации,  в  которой реализуется какая-либо проблема,  чем она сама по себе.  Декларируемая цель в ней никогда прямо не достигается,  только исподволь,  только с  учетом конкретной ситуации. Русской культуре свойственно стабилизирующее начало, она играет роль равновесного механизма, выражаясь научным языком, “гироскопа истории”. Как только кто-то в мировом контексте начинает слишком сильно "раскачивать лодку"  истории,  ему противостоит Россия. Культурную левизну и  "архиреволюционность",  проявляющуюся в России и в области искусства и в области политики, сама Россия никогда не могла переварить и поступала известным способом.  Пророков в нашем Отечестве, в особенности при жизни,  никогда не  было.  Надеемся,  что хоть сейчас будут, но сомнения  у нас пока ещё   слишком велики…
     Порождая изменения и одновременно выступая "гироскопом  истории", Россия как бы спасает человечество и от застоя и от излишней левизны и революционности. От чего только мы человечество в ходе истории не спасали, но дожили до того, что самих ныне  необходимо спасать. Поэтому   следует пересмотреть оценку наших отношений  с  немецкой  нацией.  Именно немцы - блестящие ревнители порядка и умельцы доводить дело до логического конца на протяжении истории всегда выступали в тесной с Россией связи: иногда в конфликте (псы-рыцари, Семилетняя война, Первая и Вторая мировые войны), а чаще в содружестве (династия Романовых, война с Наполеоном, ГДР, гуманитарная  помощь немцев России в наши дни).  Наш дружественный тандем не случаен для мировой истории,  ибо русский и немец действительно дополняют друг друга, составляя образец идеальной уравновешенной культурной системы.

     Как же работает наш "гироскоп"?  Для его реализации в России  существовала во  все  века духовная элита.  Русская эмиграция после 1917 года удивительно облагородила мир,  принявший беглецов в свои объятья. Она повлияла  на западную культуру прежде всего в нравственном и духовном отношении. Она научила его осознать опасность мирового коммунизма. Франция никогда не забудет подвига русских эмигрантов - участников Сопротивления. Россия их вытолкнула за свои пределы, а они не стали на сторону ее врагов, ибо были духовно сильнее своей обиды на родину.

     Не менее велик духовный подвиг творцов,  оставшихся в своей стране. "Не  с  теми я,  кто бросил землю",  - писала А.Ахматова.  И она, и М. Зощенко, и А. Платонов, и М. Булгаков были там,  "где их народ,  к  несчастью был". И это помогло им создать великое искусство, которое вдали от России могло и не возникнуть.

     Роль нашей  духовной  элиты  в разворачивании "гироскопа истории"  трудно переоценить.  Духовным вождем  русской  рати,  разбившей  татаро-монгольское войско  на Куликовом поле, был сам  Сергий Радонежский. Подъему русского национального самосознания накануне решительной схватки с Наполеоном способствовала  книга  Н.М. Карамзина "История государства Российского". Именно в годы нашествия французов в стране  творил  великий духовный деятель Х1Х века - Серафим Саровский, вымоливший у Божьей Матери нашу победу

 Механизм работы  этого «гироскопа» внутренне противоречив. Так, например, попав с русской армией  в Париж, некоторые духовно неустойчивые русские  дворяне вдохнули воздуха «французской революции», образовали масонские ложи, что привело  их к участию в восстании декабристов, «разбудившем» Герцена. Он развернул свою антиправительственную агитацию, породившую в итоге народовольцев и их наследников - большевиков. 

Таким образом, следуя логике истории, необходимо признать, что Октябрьская революция также была  внешне по западной указке встроена в механизмы стабилизации мировой истории, как  бы  кто из  нынешних демократов и либералов не думал об обратном.  С одной стороны, только такой сильной стране, как Россия, было дано Богом «дезавуировать марксизм», как идею глобального экономического детерминизма, а с другой стороны, благодаря годам советской власти русский народ приблизился к идее коммунизма, которую История скорей всего все-таки до конца  не отбросила. Пусть это будет другой, не пролетарский коммунизм, а   некая «новая цивилизация  духовно-инновационного плана», но именно о ней последнее время  думали крупнейшие умы России, среди которых я бы назвал имя крупнейшего эколога ХХ столетия - академика  Никиты Николаевича Моисеева .
Н.Н. Моисеев говорит о перспективах «экологического социализма», важнейшую роль которого для развития мирового сообщества он связывает именно с Россией.

Роль России, как гироскопа мировой истории, безусловно, проглядывается в  отмеченной Пушкиным специфике наших отношений с Золотой Ордой, которая испугавшись, что  оставила за спиной непокоренную Россию, под руководством Батыя приостановила свое продвижение в Европу, хотя стояла уже в однодневном конном переходе от Италии.

Все-таки именно Россия, а не объединенные англо-американские войска разбили другого мирового агрессора - германский фашизм в 1945 году, 60-летие победы над которым мы так пышно отпраздновали.

Если взглянуть вглубь веков, то именно наши предки - арийские племена основали на будущей евразийской территории  цивилизацию, с последствиями которой нам до сего времени приходится иметь дело.

Так, что  российскому этносу играть роль гироскопа мировой истории  приходится уже довольно давно, а главное - не избежать сыграть эту роль и в будущем  - в  ослаблении последствий   глобальной мировой экологической катастрофы. 

Казалось бы, что подобное обстоятельство должно исполнить нас неимоверной гордостью за свое великое предназначение в мире, но следует охладить восторг некоторых. Надо поставить вопрос в такой плоскости, а какой ценой нам удается это сделать? А цена была следующей:

 в Куликовской битве мы потеряли 90% своего войска (всего – около  300 тысяч, хотя  наша рать, возможно, насчитывала  меньше);

 в борьбе с Наполеоном -  уже около миллиона человек;

 в борьбе с фашизмом - около 20 миллионов;

 в ходе советской «оккупации» России - потери около 40 миллионов человек (в основном во время - сталинского террора);

 во время экокатастрофы жертв будет  много больше. 

Эта тенденция  никого  не может обрадовать. Самое интересное, что глобальная экокатастрофа уже идет, ибо по подсчетам медиков к 2050 году при нынешнем уровне рождаемости и смертности (если он сохранится) Россия без всяких войн  потеряет не менее половины своего населения (сейчас нас - 145 миллионов).

 Поэтому борьба по её смягчению должна включать не только меры по усилению сил  МЧС, но, прежде всего, по поддержке в стране идей «здорового образа жизни», на который  Правительство год от года выделяет все меньше денег.  Если мы не остановим высочайшую  в рамках Европы смертность в нашей стране  (в том числе самое большое в Европе количество самоубийств), то нам придется распахнуть границы для всякого типа иммигрантов, которые так и жаждут попасть в Россию. Ну, а тогда её уже не будет, а будет какая-нибудь «Федерация евразийских республик». 
Каким образом  можно поднять в стране рождаемость и ограничить смертность? На наш взгляд, пути следующие:

 четкое объявление Правительством «национальной идеи России с духовным акцентом»;

 поддержка молодых семей и детей- сирот;

 улучшение дел в жилищно-коммунальном секторе;

 пропаганда строительства сельских автономных экодомов;

 пропаганда и материальная поддержка «здорового образа жизни»;

 многократное увеличение денег на медицину;

 эффективная борьба с загрязнением окружающей природной среды;

 активизация работы общественных организаций в этой сфере;

 смена медицинской парадигмы: от уничтожения патологий - к активизацию боевых сил самого организма.

 Возможно это не исчерпывающие способы борьбы  с падением рождаемости и увеличением смертности, но они в числе необходимых. Главное, чтобы Правительство взяло курс на решение демографических проблем страны, которые носят комплексный характер и не исчерпываются только медицинской спецификой.  Иначе выполнение Россией своей миссии в мире будет поставлено под вопрос, но это касается уже способа  формулирования нами  национальной идеи России. 

Интуитивно нам  всегда казалось,  что спасение миру придет именно из России,  что прав Ф.Тютчев,  писавший об  "особенной  стати"  нашей страны,  в которую "надо только верить". Но как мало это вяжется с нашими нескончаемыми трудностями и проблемами!  Вместе с тем, у "удачников не бывает подъемов". Возможно, Божий Промысел поэтому и загнал нас в такой тупик,  что рассчитывает на нашу способность собраться в трудную  минуту  и  найти  надежный выход из безнадежного состояния.  Не для себя только, но и для всего мира.

Глубоким убеждением  всех русских философов на рубеже прошлого и нынешнего веков было обоснованное мнение,  что духовный континент России занимает  особое место в системе мировых цивилизаций. Однако увидеть изнутри системы  ее специфику невозможно по той же «теореме неопределенности» Геделя.  Для этого  необходимо  выйти за рамки системы и рассмотреть Россию как часть мировой культуры, понять ее место там.

Подобный выход был свойственен некоторым мыслителям и творцам Х1Х века,  проводившим вне России большую часть  жизни. В  таком  контексте можно говорить о Н.Гоголе,  А.Герцене и "внутреннем эмигранте" П.Чаадаеве.  Высылка из страны русских философов и писателей на  "философском пароходе" в 1922 году помогла эмигрантской России глубже понять некоторые особенности ее развития без свойственной советским ученым  “марксистской  односторонности.”

Наше "смутное время" также  способствует  обостренному  пониманию путей выхода из кризиса, а, следовательно, рефлексии о будущем. Вместе с тем следовало бы не дублировать уже найденные "истины",  типа чаадаевской мысли:  "Мы не принадлежим ни Западу,  ни Востоку", а двигаться только  вперед, осмысляя происходящие с миром процессы.   Повторение этой точки зрения, высказанное московскими культурологами  А.Ахиезером и С.Матвеевой ( №3, стр. 4) вызывает возражение.  Следует утверждать прямо противоположное: мы одновременно принадлежим и Западу, и Востоку, так как Россия является "ключевым звеном" между тем и другим, их стабилизатором.
Об этом  говорят  и многочисленные факты перехода на позиции Православия представителей других христианских  конфессий  на  Западе,  в особенности  из протестантов.  Косвенное свидетельство этому и посылка эмиссаров и протестантских проповедников в Россию в эпоху   нашей  "Перестройки".

     Погрязший в материальном изобилии западный мир с духовной  надеждой обращается в сторону России, встречаясь с фактами сохранения у нас и высокого творчества и высокой духовности. «Еще струятся на российской периферии незамутненные источники духовных ценностей». Во времена Перестройки это проявилось в массовой эмиграции наших лучших умов на Запад. Во всех «силиконовых долинах мира» основной контингент работников – русские.
     Россия в последние времена,  несмотря на все свое предыдущее бряцание оружием, обнаружила столь большой запас миролюбия, что, благодаря “миролюбцу” М.Горбачеву,  повернула мировое развитие в другое русло.  Есть  все основания утверждать,  что  Третья  мировая  война  нам  больше не грозит. России, занимающей промежуточное место между Востоком  и  Западом, сам Бог велел играть роль миротворца и связующего звена. Стали традиционными заявления властей и России, и США, что мы – не противники друг другу. И с этим, очевидно, надо согласиться, как мы согласны со здравым смыслом Истории.  
     Особая роль России накануне экологического Апокалипсиса, (но  это не Конец Мира),  подтверждается и еще одним  обстоятельством.  Движение  небесного свода на ближайшие столетия выводит нас в созвездие Водолея,  астральное покровительство  которого распростерлось  именно над Россией.  Так считают астрологи,  но с этим не обязательно  соглашаться. Вместе с тем, тысячелетняя история Православия в России показывает, что именно над этой страной простерла свой покров Божья Матерь.  Россия находится под покровительством  Богородицы,  что  решительно утверждали все наши выдающиеся первосвятители от Сергия Радонежского до Серафима Саровского.  Говорилось,  что именно  в  России должен  родиться  будущий Спаситель мира.  Как ждали его ветхозаветные  евреи, так сейчас ждут его все православные. Это же стало тайной Ватикана после того, как там  узнали о посвящении Богородицей своего сердца России. (Фатимская тайна Богоматери). 
     Промысел Божий,  проведший  в  прошлые  времена нашу страну через "огонь,  воды и медные трубы" суровых испытаний,  сделал это  с  целью дать миру грандиозный урок,  как делать не надо. Негативный урок самый сильный,  но только великий народ смог бы выстоять и  не  сломаться  в этом испытании!     Об особом уроке,  который дает миру Россия,  первым написал  еще П.Я.Чаадаев. Он считал,  что «России выпала величественная задача осуществить раньше всех других стран все обетования христианства» (№ 4, стр.113.)
      Авторы вышеупомянутой статьи в газете "Атмода" уверяли  читателя, что путь,  который выбрала Россия, ведет ее в тупик. С этим можно согласиться, если начинать движение с 1917 года. Но культура России, дающая инерцию ее историческому движению, не в том году началась. Более того, советским периодом не кончается!  Как ни старались большевики, она так и  не  стала "национальной по форме и социалистической по содержанию". Что простительно авторам этой формулы, не понимающим, что содержания отдельно от формы в культуре не бывает,  что она способна породить только "формосодержание", не простительно уважаемым культурологам.

     Они справедливо  указали на внешнюю характеристику  русской культуры: раскол,  дискретность духовного мира народа.  Это не  сущностная характеристика, а  особенность  динамики русской культуры.  Более того условие этой динамики.

    Рефлексия  о  расколе  не  обязательно  должна свидетельствовать о расколе рефлексии.  Осмысление роли раскола, "двоеверия", с которым мы постоянно сталкиваемся  при анализе различных периодов в русской истории, вполне может быть и целостным.  Задача системно мыслящей культурологии не допускать "темных пятен" и разрывов в объяснении генезиса любой культурной системы.

     Пример такого  целостного  объяснения и предлагает наша модель. С ее точки зрения, советский период русской истории не является разрывом целостности, а лишь началом нового витка спирального развития. Он начался не в 1917, а в 1881 году, когда Россия ускоренным образом стала  проходить путь мифо-инновационного сознания, чтобы в конце его выйти на новые горизонты развития: нормо-инновацию, факто-инновацию и, если не помешает эколошический Апокалипсис, -  и дальше!

     В эпохе "советской России" скрыта более глубокая историческая перспектива, нежели просто "построение социализма в одной, отдельно взятой стране". Задача была ложной и не реализовалась, но исторической и цивилизационный процесс  в  России  не прерывался,  его закономерности просто надо уточнить. Изложенная  нами  модель культурной целостности позволяет нам прояснить историческую  ситуацию.

     Обратимся к предложенной К. Марксом стадиальной структуре мирового развития: Первобытнообщинный строй - Рабовладельческий строй  -  Феодальный строй - Капиталистический строй - Коммунистический строй. Как первый этап ("первобытный коммунизм") так  и  последний  ("коммунизм") скорее повествуют о волшебном мифе про "золотой век" человечества. Если речь идет о "райской жизни" и о посмертном путешествии  праведного человечества, с  этим можно было бы и согласиться.  Разумеется,  Маркс имел в виду совершенно  другое. Но греховный мир сделать раем невозможно даже для Высших сил.
   Системный подход позволяет  провести следующую логическую операцию: превратить "пятичленку" в "шестичленку" : "Первобытный коммунизм" - "Рабовладельческая формация" - "Феодальное общество" -  "Капиталистическое общество" -"Социализм"-"Коммунизм". Отбросим первый и последний члены как экстремальные и для наших рассуждений не принципиальные. Понятие  "социализм"  заменим на более адекватное нашей модели понятие "инновационное общество" и поразмышляем, что это нам дало.

     Классическая культурологическая дихотомия: "традиционное общество - современное общество" перекрывает только среднюю часть полученной четырехчленки: феодализм - капитализм,  но не объясняет всей совокупности целиком. Более того, бинарная система слишком  бедна  для  объяснения сложности всех нюансов современного  мира.  С нашей точки зрения,  научному анализу более адекватна четырех частная  структура.  Такой  подход  реализуется сейчас в современной физике: трех векторная система описания пространства (длина,  ширина,  высота) и одновекторная система описания времени (от прошлого - к будущему).  Пока она удовлетворяет современным требованиям, хотя большинство физиков согласны, что для описания Вселенной более адекватной  была  бы многовекторная система представления мерностей пространства и двух векторная система описания времени (от прошлого - к  будущему и в обратном направлении).

     Пусть культурологи будущего введут подобную сверхсложную модель в научный обиход, нас пока устраивает предлагаемая  нами. Полученный результат представим в следующем виде:

  А. Языческая цивилизация, то есть, в основе рабовладельческий строй.

  Б. Традиционная цивилизация, включающая и феодальное общество.

  В. Современная цивилизация, ориентированная на доминанту свободной      личности.

  Г. Инновационное  общество,  где главным становится равноправный диалог всех составляющих ее элементов при доминанте Духа.

     Как уже было показано,  для первого типа  цивилизации  характерен механизм духовной  целостности - "миф" с равнением на природу и полным подчинением ей.  Для "традиционной цивилизации" более важно закрепление "державной нормы", религиозных ритуалов, моральных стереотипов и правил человеческого общежития (например, 10 заповедей Моисея) со стремлением к минимизации изменений. Надежным гарантом такого механизма целостности была, к примеру, философия Аристотеля.

     Духовная целостность  современной  цивилизации  держится на "фактах", получаемых в процессе рационального и интеллектуального  познания мира свободными личностями, на "авторском" раскрытии мира для себя и других. В космологии ему соответствует "антропный принцип" мироздания.

   Эта  льстящая человеку иллюзия  не адекватна подлинной сущности мира, поскольку толкает нас в объятия змея-искусителя. В мире есть Абсолютное начало,  более сильное, чем человечество. Последнее является лишь его частью. Мы строим иерархию мира по мере восхождения Духа так:  Природа (тварный мир) - Человечество - отдельная Личность - Личность в диалоге с Богом. Чтобы приобщится к Целому в ходе диалога, человек должен отказаться  от своей "самости" и  впасть в "смирение",  тем самым обретя для себя большие  возможности, чем в своей «великолепной антропоморфной гордыне».

     Духовная целостность будущей инновационной цивилизации заключена в активизации творческого начала личности, взыскующей Бога и стремящейся себя духовно переделать.  У этого стремления  больший масштаб Вечности, чем у простой материальной перестройки окружающего бытия.     Сущность нашей концепции в том,  что народы мира смогут построить новую цивилизацию  только при условии,  что  процесс возглавит новая и перестроенная на духовно-инновационных и православных принципах Россия.        И дело тут не в важности  «лидера процесса», а в самом факте его реальности. Возглавлять кому-то надо, поскольку процесс без лидера неуправляем, а ресурсов  занять место лидера в современной ситуации у другой страны мы просто не видим.

                2.5. Русская идея как механизм восстановления мирового  духа:
                                               «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить.

                                                 У ней - особенная стать: в Россию можно только верить».
                                                                                                                                                                  Ф.Тютчев
                             2.5.1. Александр Пушкин как национальная идея

                                       А. Пушкин - православный человек:

Идея об этом не нова, многие  её, конечно, уже слышали. Но противники этой идеи скажут, а как же “Гаврилиада”, как  истолковать следующее стихотворение 1823 года:

Надеждой сладостной младенчески дыша, когда бы верил я, что некогда душа,

От тленья убежав , уносит мысли вечны, и  память, и любовь в пучины бесконечны, -

Клянусь, давно бы я оставил этот мир: я сокрушил бы жизнь, уродливый кумир,

И улетел в страну свободы, наслаждений, где мысль одна плывет в небесной чистоте...

Но тщетно предаюсь обманчивой мечте...
В соответствии с православным каноном, мы знаем, что важен не столько сам грех, сколь важно его осознание: покаялись мы в нем или нет? Пушкин не раз раскаивался в том, что в юности написал “Гаврилиаду”,  стыдился её и выходил из себя, когда ему о ней напоминали. Даже отрицал своё авторство.

1823 год - кризисное время поэта, преддверье работы над романом в стихах, в котором он более глубоко раскроет свою православную сущность, придет к выводам, совершенно противоположным тем, которые запечатлены в стихотворении “Надеждой сладостной младенчески дыша”. Но об этом у нас будет возможность высказаться подробней.

Ответственный секретарь Пушкинской комиссии  Российского Фонда Культуры, известный пушкиновед Ирина Юрьева, глубоко проанализировав все творчество поэта, пришла к выводу, что Пушкин с самых первых своих строк  был верен Библии и постоянно цитировал в своих строках мысли из этой Книги Книг. То есть, интуитивно, еще не осознавая этого, он уже с самого детства  был христианином.

Величие и пример всем русским Пушкина в том, что его Православие - не просто всосано с молоком матери, оно выстрадано всем ходом его творчества, всей логикой его жизни. В особенности её финалом, но об этом позднее...

Наиболее яркое свидетельство религиозности поэта - написанное в середине творческого пути стихотворение “Пророк” (“Духовной жаждою томим”), в особенности его финал:

Как труп в пустыне я лежал, но Бога глас ко мне возвал:

“Восстань, пророк, и виждь , и внемли, исполнись волею моей,

И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!”

Уже не говоря о библейских истоках этого стиха, важно, что осознание Пушкиным своей поэтической миссии демонстрируется в нем  как необходимость “глаголом жечь сердца людей” в соответствии с Божьим словом! Это важнейшее открытие в   ходе общей духовной эволюции поэта. Открытость духовным изменениям - главное качество не только Пушкина, не только его двух важнейших героев (Татьяны и Онегина), как будет показано ниже, но - и  национальная особенность русского характера вообще!

Я уже не говорю о чисто православных стихах последнего и предпоследнего периода жизни, таких как “Послание Филарету”, “Альфонс садится на коня”, “Отцы-пустынники и жены непорочны”, “Мирская власть”, “Памятник”  и других.

Вот, к примеру,  великопостная  молитва Ефрема Сирина: “Господи и Владыко живота моего, дух праздности, уныния, любоначалия и празднословия не даждь ми. Дух же целомудрия, смиренномудрия, терпения и любви даруй ми, рабу Твоему. Ей, Господи Царю, ми зрети моя прегрешения и не осуждати брата моего, яко благословен еси, во веки веков, аминь!”

Пушкин переложил её в стихотворении «Отцы-пустынники» так:

«Владыко дней моих! Дух праздности постылой, любоначалия , змеи сокрытой сей

И празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть мои, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

И дух смирения, терпения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

                                  Б. Пушкин и митрополит Филарет:

 26 мая 1828 года  в свой день рождения Пушкин написал довольно мрачные «Стансы», с не свойственным ему пессимистическим  настроением. Его добрая знакомая Елизавета Хитрово  показала их московскому митрополиту Филарету (Дроздову), который  навел на них христианскую критику. Итог стоит подвести в сопоставлении двух этих текстов:

     Пушкин:                                                      Филарет:

Дар напрасный, дар случайный,          Не напрасно, не случайно

Жизнь зачем ты мне дана?                     Жизнь от Бога мне дана.

Иль зачем судьбою тайной                    Не без воли Бога тайной

Ты на казнь осуждена?                            И на казнь осуждена.

Кто меня враждебной властью               Сам я своенравной властью

Из ничтожества воззвал,                           Зло из темных бездн воззвал,

Душу мне наполнил страстью                 Сам наполнил душу страстью,

Ум сомненьем взволновал?..                    Ум сомненьем взволновал.

Цели нет передо мною:                              Вспомнись мне  забвенный мною!

 Сердце пусто, празден ум                        Просияй сквозь сумрак дум, -

И томит  меня тоскою                                И  созиждется тобою

Однозвучный жизни шум.                           Сердце чисто, светел ум.
 

Когда Елизавета Михайловна Хитрово известила Пушкина, что у нее есть послание митрополита в ответ на его стихи, Пушкин поспешил послать ей записку, в которой писал, в частности: ”Стихи христианина, русского епископа, в ответ на скептические куплеты! Да ведь это, в самом деле, находка!” (Пушкин. Письма. т.2, № 306. - М.,  Книга,1989)

Самое интересное в этой истории, что Пушкин мгновенно откликнулся на “послание” Филарета, поэтическая ценность которого вне пушкинского образца весьма относительна, “благодарственными стихами”, вызвавшими удивление его друзей, в частности князя  Петра Вяземского.

Меня, честно говоря, в этой истории не удивляет и негативная реакция на его ответ современного комментатора, писавшего: ”Ответ Пушкина был, конечно, непонятен для непосвященных в обстоятельства дела, но и для знавших о выступлении митрополита он не мог не казаться странным: так мало стансы Пушкина соответствовали и тому лицу, к кому они были обращены, и настроению поэта, если рассматривать последнее в плане биографических его отношений с митрополитом.” 

Все объясняется очень просто: ни князь, ни комментатор не верят в Бога, а Пушкин - верит. Более того, он воспринимает голос предстоятеля русской Православной Церкви в ту пору, как голос Бога! Им же это кажется в высшей степени странным. Чтобы окончательно разобраться, приведем сам ответ Пушкина:

В часы забав иль праздной скуки, бывало, лире я моей

Вверял изнеженные звуки безумства, лени и страстей. 

Но и тогда струны лукавой невольный звон я прерывал,

Когда твой голос величавый меня внезапно поражал.

Я лил потоки слез нежданных, и ранам совести моей

Твоих речей благоуханных отраден чистый был елей.

И ныне с высоты духовной мне руку простираешь ты

И силой кроткой и любовной смиряешь буйные мечты.

Твоим огнем душа палима, отвергла мрак земных сует,

И внемлет арфе серафима в священном ужасе поэт.

     В черновой редакции стихи носили еще более адресный характер:

 “Твоим огнем  душа  согрета  отвергла  мрак  земных  сует .

  И  внемлет  арфе  Филарета  в священном ужасе поэт.” 

Потом, однако, Пушкин посчитал, что дело не в его личных отношениях с митрополитом, и вывел окончание стихотворения на более высокий духовный уровень.

Важным аспектом русской национальной идеи являются взаимоотношения государства и церкви в России. Если следовать Пушкину, то государство должно, как поэт, внимать арфе Филарета (читай - патриарха) в «священном ужасе». Именно поэтому в состав русской национальной идеи» не может войти традиционная «демократическая норма» об отделении  государства от церкви. В России церковь была всегда едина со своим Государством, а руководитель Государства был «миропомазанником Божьим». 

                                                    В. Смысл поэмы «Граф Нулин»
Поэма “Граф Нулин” мистически связана с восстанием декабристов. Перед её написанием Пушкин собрался поехать  нелегально в Петербург, потому что до него дошла весть о смерти Александра Первого. Он решил  под шумок из своего заточенья смотаться в столицу, навестить друзей, в частности предполагал остановиться у Рылеева, у которого как раз в эту пору проходило собрание заговорщиков. Пушкин об этом ничего не знал.

Однако Бог миловал его от этой участи, ибо сначала - 11 декабря заболел слуга, который должен был его сопровождать, затем  на пути он встретил зайца, перебегавшего дорогу, а позднее и священника, пришедшего его проведать. 

Все это для верующего в приметы Пушкина было плохим знаком, и он отказался от своей поездки. В ночь на 13 декабря он сел за поэму и написал ее к 15 декабря, когда в Петербурге и началось само восстание. Хотя, повторяю,  Пушкин об этом ничего не знал, тем не менее, в поэме говорится и об этом. В частности, там есть такая фраза, когда герой, возжаждав провести ночь с героиней,

«...на плечи накинув свой пышный шелковый халат,

и стул в потемках опрокинув, в надежде сладостных наград,

к Лукреции Тарквиний новый отправился, на все готовый.”

Выделенная фраза  требует расшифровки, по крайней мере, знания римской истории, в частности судьбы Тарквиния и Лукреции.

Тарквиний,  сын последнего римского царя Тарквиния Гордого, обесчестил патрицианку Лукрецию, в ответ на это,  римская знать под руководством мужа Лукреции взбунтовалась и  революционным путем установила в Риме республику.

Пушкин иронически оценивает возможность революционного преобразования власти   в России, на его взгляд, либо русская Лукреция  смогла бы дать отпор новоявленному Тарквинию, либо еще что-нибудь подобное произошло. Заговор декабристов был в России обречен, поэтому Бог миловал Пушкина от участи декабристов, хотя среди них у него было много друзей.

Но интуиция Пушкина не подвела. После уподобления графа Нулина   Тарквинию поэт вставляет следующую строфу: 

    Так иногда лукавый кот,  жеманный баловень служанки, за мышью крадется с лежанки. Украдкой медленно идет,

    Полузажмурясь, подступает, свернется в ком, хвостом играет, раздвинет когти хитрых лап и вдруг бедняжку цап-царап.
Охмурив Россию, революционеры все же смогли устроить в ней революции, (“Декабристы разбудили Герцена, а он - народовольцев и большевиков”, по мнению Ленина), а мы были  вынуждены расплачиваться за их грехи. Хотя не исключено, что Бог устроил все это, чтобы нам самим в своих грехах было сподручней разобраться. Как известно,  в России, “чем хуже, тем лучше”.

 То, что пролетарская революция в России имела такие негативные последствия, было очень важным для всего мира как назидание и поучение. 

                      Г. Духовный смысл романа «Евгений Онегин»:


Про роман Пушкина до нашего времени уже было многое сказано, но главное, на наш взгляд, все-таки обошли стороной. Я критически воспринимаю фразу Белинского, что роман - это «энциклопедия русской жизни”, ибо «энциклопедией» он является лишь в той степени, в какой в широкой душе поэта эта русская жизнь нашла отражение. Главное совсем не в энциклопедичности романа, а в лирическом документе творческой Личности Х1Х века, сумевшей в своём душевном  дневнике – «романе в стихах»  полно  отразить особенности национальной культуры России того времени.

Из Библии мы знаем, что “жена да прилепится к мужу, чтобы стали одно целое”. Богом нам завещано найти каждому противоположную половинку, чтобы создать счастливую  семью и произвести потомство. Эту миссию и стремятся выполнить герои романа, сюжет которого кратко может быть изложен так: сначала Татьяна предлагает себя Евгению, а он холодно отвергает её, а потом сам Евгений влюблен и просит её любви, но Татьяна верна своему супружескому долгу, хотя и любит Евгения.

В тех социальных условиях, которые сложились на пушкинской Руси, две лучшие половинки русской души обречены на то, чтобы быть в разъединении,  не могут выполнить свой долг, завещанный им от Бога. 

Пушкин, анализируя эту ситуацию, показывает, что  причиной разъединения является бездуховность мужской половины, заложенная в воспитании. Только благодаря несчастью (подстроенному Зарецким убийству друга) и необходимости “проездиться по России”, Евгений начинает что-то соображать, в его сознании происходит духовный переворот и он понимает, какой ценностью является для него Татьяна.

Слава Богу, что мужская половинка русской души не потеряла еще важнейшее свое качество - открытость духовным инновациям, не обросла мохом, и  пока еще  способна духовно реагировать на изменения в жизненной ситуации.

Однако фатальная раздробленность русской души, причины которой заложены в системе дворянского образования, - центральная социальная проблема России, была точно уловлена Пушкиным в “Евгении Онегине”. 

Этот роман становится безумно актуальным в наши годы, ибо не это ли самое мы зрим в собственном российском социуме ХХ1 века? Бездуховность образования, бездуховность массовой культуры  породили  тягчайшие социальные проблемы, в частности разводы и аборты,  депопуляцию населения и падение рождаемости. Я уже не говорю о других проблемах... К примеру о росте бездушия в народе…
А выход есть: каждый должен подумать о своей душе и провести в ней собственный духовный переворот, как это сделал Евгений, желательно только не ценой убийства друга. Цена, на мой взгляд, будет одна – глобальная катастрофа и опыт её прохождения в России.
                                Д. ЛИЧНЫЙ ГОЛГОФСКИЙ ПОДВИГ ПУШКИНА:
 Динамика духовной жизни поэта, которую легко можно проследить по указанным выше стихам, подобным, например, “Пророку” привела его к тому, что свои духовные открытия он не мог не применять в жизни. Именно поэтому он в середине своей жизни так стремится жениться. Натали Гончарова - отнюдь не первый объект подобных ухаживаний поэта.

Но основное в раскрытии тайны Пушкина в российской культуре  - это финальная дуэль с Дантесом, которая стала по сути дела голгофским подвигом поэта. Главные акценты в этой истории, на мой взгляд, до конца так и не расставлены.

Вызвав в ноябре 1836 года Дантеса на дуэль, Пушкин по сути дела расправился с этим “ловцом счастья и чинов”, по словам Лермонтова, ибо поставил его в неловкое положение. Этот красавчик вынужден был жениться на некрасивой и старше его по возрасту сестре Натали  Екатерине, чтобы замять поднятый Пушкиным скандал.

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

Говоря  об их сексуальной ориентации,  Пушкин недвусмысленно  высказался в своей эпиграмме:

В Академии Наук заседает князь Дундук.

Говорят, не подобает Дундуку такая честь..

Почему ж он заседает, потому что “попа” есть.

. ( У Пушкина использовано слово, начинающееся на букву “ж”.)

Но главное, с чем поэт хотел бороться - с их антинациональной и антикультурной политикой. Убрать со своих постов   Нессельроде или  Уварова ему  не удалось, поэтому он решил ударить по Геккерену, от которого и исходил самый тлетворный антироссийский дух. Он решил пожертвовать жизнью, чтобы поднять шумиху вокруг всей этой группировки. Дантес был только пешкой в его игре, ибо собственная смерть на этой дуэли Пушкина вполне устраивала.

Следует сказать, что царь, несмотря на грандиозный шум вокруг смерти поэта,  не решился с ними со всеми  расправиться, а  только выслал из страны  Геккерена. Добил графа Нессельроде Федор Иванович Тютчев уже в эпоху царствования Александра Второго. Он поспособствовал приходу на место министра иностранных дел князя Горчакова, одного из друзей и однокашников Пушкина по лицею. Сам Федор Иванович долгое время был ближайшим советником нового министра иностранных дел, ставшего известным «железным канцлером» России.

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

Подведем некоторые итоги. “Россия ответила на вызов Петра явлением Пушкина” - эта глубочайшая мысль до сих пор не интерпретирована. Человек, который “прорубил нам окно в Европу”, не смог стать ангелом и спасителем России. Должен был явиться глубоко национальный гений, умеющий сочетать как европейские, так и чисто русские  ориентации в новом оригинальном  синтезе.

Наиболее поучительно звучит для нас сегодня заключительная часть одного из самых последних стихов поэта: “Памятник”  

Веленью Божию, о Муза, будь послушна, обиды не страшась, не требуя венца,

Хвалу и клевету приемли равнодушно, и не оспаривай  глупца.

Творчество и личность поэта вмещает такие глубокие национальные идеи, что они в совокупности вполне могут сами служить национальной идеей России. Эти аспекты мы и попытались совокупно рассмотреть.

                                  2.5.2. Специфика национальной идеи России:

Религиозный философ Владимир Соловьёв дал точное определение понятию «Национальная идея» - «это не то, что сама нация думает о себе во времени, а  то, что Бог думает о ней в Вечности». (№5, стр.146)

Развивая это определение, Соловьёв писал: «Смысл существования наций лежит не в них самих, но в человечестве. … Участвовать в жизни Вселенской Церкви, в развитии великой христианской цивилизации, участвовать в этом по мере сил и особых дарований своих, - вот в чем, следовательно, единственная истинная цель, единственная миссия народа». (5, стр. 147).

Учитывая эти идеи нашего прославленного мыслителя, а также, что не маловажно, - и поэта, мы приходим к выводу, что миссия России – спасение человечества в грядущей мировой экокатастрофе.

 Сегодня мы видим элементы этой помощи в действии. Именно Россия предложила первой помощь США после трагедии в Новом  Орлеане,  Именно она оказала внушительную помощь странам Южной Азии, подвергнувшимся удару стихии цунами.

«Новый русский отбор, - писал выдающийся русский философ Иван Ильин, - должен быть одушевлен творческой национальной идеей. Ни идея «народничества», ни идея «демократии», ни идея «социализма», ни идея «империализма», ни идея «тоталитаризма», - ни одна из них не вдохновит новую русскую интеллигенцию и не поведет Россию к добру. Нужна новая идея – религиозная по истоку и национальная по духовному смыслу. Только такая идея может возродить и воссоздать грядущую Россию». (№ 6, стр. 66-67).

 Упование современной власти на «демократию» и «народничество» не спасут грядущую Россию, ей нужна новая религиозная идея,  - включающая духовное преображение вместе с Россией всего человечества с целью спасения его от грядущей катастрофы. 

Путь к ней указан Владимиром Соловьёвым: «Русская идея, исторический долг России требует от нас признания нашей неразрывной связи с вселенским семейством Христа и обращения всех национальных дарований, всей мощи нашей истории  на окончательное осуществление социальной Троицы, где  каждое из трех главных органических единств: Церковь, Государство, Общество, безусловно, свободно и державно, не в отъединении от двух других, поглощая или истребляя их, но в утверждении внутренней связи с ними. Восстановить на земле этот верный образ Божественной Троицы – вот в чем русская идея!» (№5, стр. 154)

В подтверждении этих мыслей другой религиозный философ Николай Бердяев пишет:  «Русская мысль, русские искания начала Х1Х и  начала ХХ веков свидетельствуют о существовании русской идеи, которая соответствует характеру и призванию русского народа. Русский народ – религиозный по своему типу и своей душевной  структуре. Религиозное беспокойство свойственно и неверующим. Русские атеизм, нигилизм, материализм  приобретали религиозную окраску. Русские люди из народного трудового слоя, даже когда они ушли от Православия, продолжали искать Бога и Божьей правды, искать смысл жизни.

Русским чужд рафинированный скептицизм французов, они – верующие и тогда, когда исповедуют материалистический коммунизм. Даже у тех русских, которые не только не имеют православной веры, но и воздвигают гонения на православную церковь, остаётся в глубине души слой, сформированный православием. 

Русская идея – эсхатологическая, обращенная к концу. Отсюда русский максимализм. Но в русском сознании эсхатологическая идея принимает форму стремления к всеобщему спасению.  Русские люди ставят любовь выше справедливости. (5, стр. 167)

Судьба народа скрыта в том, как он понимает свое место среди народов мира. Что, примеру, дала миру демократия США?

А. Долларовую пирамиду, готовую в любой момент рухнуть из-за необеспеченности доллара золотым запасом.

Б. Систему демократических социальных институтов, которые в экстремальных ситуациях не срабатывают, как это произошло в Новом Орлеане и в Ираке.
В. Гимн индивидуализму  и эгоизму, частной инициативе, ведущей, в конце концов, к идее: «После меня, хоть потоп!».

Г. Безудержное стремление к техническому прогрессу, ведущему мир в бездну экологической катастрофы и тотальному загрязнению всей окружающей природной среды. 

                        А что двигало в историческом процессе русскими?

А. Жертвенность во имя мира, выразившуюся в том, что именно русские спасли Европу от нашествия татаро-монгол в Х111 веке,  помешали завоевать весь мир Наполеону в Х1Х веке, разгромили немецкий фашизм в ХХ веке, дезавуировали марксизм в ХХ веке и, возможно, спасут мир от катастрофы в ХХ1 веке.

Б. Поддержка христианской веры во всем мире. (Недавно известная русская актриса театра и кино Екатерина Васильева  во всеуслышание заявила: «Вера в Бога – это норма, а не экзотика».  (АИФ №32, 2005 г., стр. 42)

В. Соборная специфика русского национального сознания, нашедшая выражение в артельности,  в жизни русской крестьянской общины, даже в пролетарском интернационализме и коллективизме.

Г. Вселенскость,  всечеловечность и космизм русского национального сознания в стране, первой выведшей человека в космос.

Д. Русское религиозное творчество и философия, разработавшие все нюансы утверждения добра в мире.

                                         2.5.3. Содержание русской национальной идеи:

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

     Закономерности внутренней правды,    "духовный континент России" виден только внутреннему взору. Эту внутреннюю взаимосвязь мы попытаемся выявить в матрице культурной динамики, однако, следует помнить, что адекватное ее прочтение требует определенной интенсивности внутренней духовной жизни и достаточного погружения в воды духовного плавания 
                                                      

                                                                                                                                      Таблица № 5.
	
	ПРИРОДА
	СОЦИУМ
	ЛИЧНОСТЬ
	 ДУХОВНОСТЬ

	МИФ
	Сакральность территории
, идея “Мать-сыра-земля”,

мистический патриотизм
	Миф о “Золотом веке”

 поиски Беловодья, 

града Китежа,

 коммунистического 

общества
	Психология “соборности”

 в сочетании с 

напором “сверхличностей

 -титанов” русской истории


	Великое призвание России

 Провинденциальная

 миссия России 

по отношению к миру

 “Сердце России –

сердце мира”.

	НОРМА
	Огромность пространства

 и неосвоенных

 территорий, “русская

 волюшка” как следствие

 возможности 

“куда бежать”
	Божественная

 легитимность

 власти, харизма 

царской Власти- 

залог прочности

 Святой Руси
	Державный коллективизм

 и принудительная

 общинность, желание

 “втащить за уши в рай”

 принудительное Добро
	Аскетизм, смирение, 

монашеское делание,

 сострадание другим, 

оправдание 

физического  труда

 духовной компонентой

	ФАКТ
	Свободолюбие, 

природная сила

 характера,

 лень, обломовщина

, спящие ресурсы души
	“Все отнять 

и поделить”,

 стремление

 к уравниловке

 и равноправию,

 усредненность

 и нормативность
	“Нравственность есть 

Правда”, желание

 “во всем дойти до самой

 сути”, способность 

к огромным, но 

кратким напряжениям 


	Анонимная духовность

 “юродство” на место

 внешней красивости, 

но вера, что 

“Красота спасет мир”

	ИННОВАЦИЯ
	Пантеизм, одухотворение

 природы, любовь

 к планете как к живому

 существу
	Любовь и Добро как жертва

 всемирность и всеединство

 жалость к униженным, 

перенимание на себя 

“болезней мира”
	Творчество как Диалог 

Личности с Богом, 

с другими людьми, 

самим собой и природой
	Духовно-творческое

 преобразование мира

 по замыслу Бога,

 ставшему собственным

 замыслом


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

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

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

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

                 С чьей-то ласковости внешней отгрустил я в синей мгле

                 О прекрасной, но нездешней, неразгаданной земле.

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

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

     Россия - единственная в мире держава, в состав которой многие народы входили добровольно!  А если государство и покоряло какие-то  народы силой,  то это был другой тип покорения: не подавление национального достоинства,  а "овнутрение",  при котором покоренный  народ становился братом,  другом русского и получал зачастую больше, если бы он был просто свободен. Вспомним Михаила Лермонтова, имеющего в виду Грузию:
                                             «Такой-то царь в такой-то год вручал России свой народ».

     Поэзия Лермонтова,  посвященная  проблеме  колонизации   Кавказа, сильно отличается от подобных же стихов Киплинга о колонизации Индии. Только советская  власть  отошла от этой мудрой национальной политики, позволив себе такие вещи как "депортация народов", геноцид и террор.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

    Подобных хитрецов высмеял в  поэме "Анна Снегина" С.Есенин в образе Лабути.     Конечно, при  старом  режиме русский человек с малолетства усваивал, что "власть - от Бога!" Но что-то в ней было и от Сатаны. Демонические основы  государства  проанализированы  в книге Д. Андреева "Роза мира". Она, конечно,  далека от Православия,  однако в мистических видениях поэта есть большая художественная сила! Каждый, кто хоть немного в России занимался политикой,  знает какое это грязное дело.  Даже, если оно теперь красиво называется "искусством возможного".

     Однако, вина в таком положении не только одних  политиков,  но  и тех, кем они управляют.  Беда общинного менталитета - покорное  принятие насилия со стороны власть имущих.  Так  рассуждает  возница  в поэме С.Есенина "Анна Снегина":

                                 Раз власти,  на то они - власти, а мы лишь простой народ!

     Обратная сторона этой медали - поиск врагов,  желание найти стрелочника и  выместить на ком-то злобу,  дать волю накопившимся чувствам опять-таки с помощью насилия.  Но зло порождает только зло! Спокойное неприятие зла могло бы его более эффективно пресечь.

     При этом речь идет не о гуманизме.  Сам "гуманизм" с православной точки зрения - гнилая идея.  Гуманное общество на этой земле, тотально зараженной грехом,  невозможно.  Это иллюзия, красивая сказка, нужная для прикрытия своих дел политикам. Зла избежать нельзя, ибо каждый человек греховен,  исключая Иисуса Христа.  Правда, это не означает, что грех нужно себе  попускать! Но, как точно выразился А.Данилин, "Цивилизация гуманистов оказалась самым негуманным созданием Человека".(№ 7, стр. 241)

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

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

     С православной точки зрения, гуманистическая справедливость означает кроме всего прочего и насилие над нашей духовной сущностью.  Всем по-разному Богом отпущено талантов и трудолюбия.  А в результате уравнительного подхода  плодится умонастроение,  что "лучше не высовываться", "инициатива наказуема" и т.д. Тем самым создается мало благоприятная для творчества среда. Но без творчества нельзя войти в инновационную духовность,  нельзя брать на себя ответственность за решение неординарных ситуаций, с которыми нас постоянно будет сталкивать будущее.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     Но почему-то  духовно  продвинутая  личность в России не рвется в лидеры! Она вслед за Б.Пастернаком считает,  что "быть  знаменитым  не красиво". Важнейшая  черта  русского духовного пастыря - анонимность и смирение. В прошлом веке два самых продвинутых  в  духовном  отношении человека: Александр Пушкин и Серафим Саровский даже не знали друг друга. Правда, как заметил протоиерей Владислав Свешников (№17, с. 20-28 ), их соединяла одна духовная веточка и ею был митрополит Филарет (Дроздов). Преподобный Серафим вообще не заботился о своем "имидже",  а если и создавал его, то, стоя на коленях три года на камне в посте и молитве.

     И Пушкин в конце жизни уже не "желал славы", а думал о другом:

                  Давно,  усталый раб, замыслил я побег

                  В обитель дальнюю трудов и чистых нег.

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

        Но логика духовного развития заставляет его стремиться к Богу, которого он открыл для себя во времена "общинного человека",  но от которого отказался в эпоху торжества своей "самости". Тогда он возвращается к Богу,  смиренно отвергнув свое "самостояние" и моля  Бога  дать ему, нищему  и сирому,  хоть каплю Божественного Разума.  А просящему, как известно,  открывается и по молитве дается  нам.  Остается  только помолиться.

                         2.5.4. Феномен русской интеллигенции:
Эсхатологический путь человечества, данный нам по Библии, делится на четыре этапа:
     1. От сотворения мира до грехопадения Адама;

     2. От изгнания Адама и Евы из Эдема до пришествия Христа;

     3. От пришествия Христа до Апокалипсиса;

     4. Жизнь  "новой  Земли"  и  "нового  человечества" после    Страшного Суда.

     На внутреннюю  гармонию великой Книги (Библии)  обратили внимание еще русские религиозные философы. Бог сотворил человечество для прекрасной жизни, но оно не выдержало испытания и пошло по неправедному пути. Однако Бог милостиво послал своего предвечного сына - Христа,  чтобы дать человечеству возможность спастись от греха. Они считали, что Страшный Суд наступит  только тогда, когда большая часть человечества своей праведной жизнью, "жизнью во Христе" обеспечит ему  существование в новом облике, который все праведники  получат после Страшного Суда.

     Нераскаявшиеся грешники будут гореть в Аду, а праведное человечество воспримет новый импульс существования в другой "небесной жизни".  Речь идет о существовании,  как сказали  бы физики, на "полевом уровне". Такое понимание Библии очень близко "русской идее", всему тому, что  русские думают о себе во времени. Но, говоря словами В.Соловьева, это не совсем то, “что о них думает Бог в вечности”. Поэтому можно вести речь только о некоторых аспектах поиска синтеза, методологических аспектах соединения теологической и культурологической точек зрения.

     Легко заметить,  что первый и четвертый этапы существования человечества по этой схеме связаны с  райской  жизнью.  На близкую образу жизни в раю детскую  ментальность русских обратил внимание Л.Карасев(№9, 92-104) Приведем  соответствующее место из Писания:"И сказал: истинно говорю вам,  если не обратитесь и не будете, как дети, не войдете в Царствие Небесное". (Мф,18, 3)

     Эта неустранимая детскость в  душе  у  русских  дала  им основание считать себя народом-богоносцем,  а родину свою назвать "Святой Русью".  "Русская идея,- пишет Л.Карасев,- идея о другом мире"(32, стр. 95)  Главное  в ней - поиск возможности преодолеть смерть, не принимать ее всерьез. Ребенок не верит в то, что он  смертен, так и русский считает,  что есть на Земле вещи ценнее собственной шкуры.  Презрением  русских  к  смерти в какой- то степени объясняются и поистине фантастические масштабы сталинского террора: уничтожение в годы советской власти более одной трети населения.  Немцев удалось бы заставить  отказаться от национальной идеи  ценой меньших жертв.

    Анализируя "Чевенгур"  А.Платонова  Л.Карасев  показывает, что "русский коммунизм был попыткой пробиться к чуду телесного бессмертия"(9, стр. 97). Презрение к телу, аскетизм вошли в состав образа жизни истинно русских: старцев, юродивых, пустынников, праведников и святых земли нашей.

     Интерес к преодолению смерти - основная черта русской религиозной философии.  Достаточно вспомнить "Общее дело " Н.Федорова. Размышления большинства русских философов можно привязать к двум полюсам: полюсу "преодоления смерти"/детская наивность менталитета/ и  полюсу  "вечной  женственности", так с детством  связанным, как связана мать с ребенком.

     Именно женское  и  детское начало во многом объясняют характерные особенности русской интеллигенции,  ее особый  путь, не понятный  западной  науке.  Главной  своей  задачей русская интеллигенция всегда считала выяснение судьбы  России. Судьба нации входит в корпус национальной идеи,  ибо детерминирована характером и образом жизни народа.

     Руководствуясь библейской  эсхатологией "четверичного пути", внимательно вглядимся в историю России:  нет ли там соответствующих аналогий?  Возникает искушение считать рубежными в жизни страны  точки  наиболее  тяжких  испытания  для  народа, получившие название "смутных  времен":

     1.Татаро-монгольское нашествие в века Х111-Х1У;

   2.."Бунташный ХУ11 век", включающий "Смутное время", "Раскол" и "Реформы Петра 1";

    3."Обольщение марксизмом" с 1881 по 2025  год.  (Выбор  последней даты будет объяснен ниже).

     Первый период счастливой жизни - Киевская  Русь,  детство страны. Не единственный, но и не последний его грех - язычество, постепенно изживается после крещения Руси при Владимире Святом и в  особенности  после  сплочения Руси под эгидой Православия для борьбы с "нехристями"-татаро-монголами. Однако языческая связь с  землей, с русской природой так прочно сидит в народе, что греховностью, даже   с церковной  точки зрения    не считается.

Более того, Православие вобрало весь языческий круг праздников, заменив языческих святых на христианских, но не поменяв самих дней, ибо они привязаны к движению Солнца и небесных святил. Об этой особенности русского "двоеверия" уже говорилось.       После Ордынского ига Православие становится массовым сознанием народа. Одновременно  Русь воспринимает от татаро-монгол деспотический синдром тоталитарной государственной власти - тот грех, от которого она не сумела  освободиться и до наших дней.

     Смутное время наряду с "Расколом" и Петром 1 породило также и интеллигенцию - инструмент и участника борьбы  с деспотизмом, ставшую в соответствии с  диалектической логикой родителем советского тоталитарного синдрома. Если не вся, так  по  крайней мере ее "левая часть". Логично, что именно по ней в первую очередь и ударила секира сталинского террора.

     Один из лучших представителей этого "клана"( А.Блок) писал: "В белом венчике из роз - впереди Иисус Христос". Правда, многие литературоведы утверждали, что под его маской у Блока шествует Сатана. Носителем христианского начала, единственно способного вернуть Россию к праведной жизни, может стать только новая интеллигенция, если она воцерковится и изживет гордыню атеистической науки и материалистической ориентации. На ее плечи упадет задача духовной подготовки России  и мира в предстоящие апокалиптические времена.

     Русской интеллигенции  предстоит глубоко осознать и покаяться в том,  что ее марксистская ориентация,  увлеченность позитивистской наукой оказалась столь велика. Она перевесила  ее православную  сущность, породив революцию, всегда протекавшую в России в форме “бунта, бессмысленного и беспощадного.”

Революционеры, никогда не понимавшие духовной значимости монарха в жизни "Земли Русской", отдали приказ о расстреле царской семьи, став тем самым на  позиции сатанизма.    Способна ли современная интеллигенция к  искреннему  покаянию, покажет будущее. Сейчас мы можем заняться исследованием ее  российского менталитета,  генезисом русского  интеллигентского сознания, поскольку иначе не понять, какие одежды мы собираемся на себя напялить и впору ли они нам.

     В этом анализе нам помогут некоторые полезные размышления о религиозной природе русской интеллигенции отца  Сергия Булгакова. Он начинает свою статью в "Вехах" с одного очень  ценного наблюдения: "Русская революция  развила огромную разрушительную энергию, уподобилась гигантскому землетрясению,  но ее созидательные силы  оказались  далеко слабее разрушительных."(№10, стр.32)

Хотя на дворе уже конец ХХ века, но ничего пока не изменилось.   И по  сей  день  наш разрушительный пафос,  пафос насилия оказывается куда сильнее потенции  созидания. Самым  актуальным примером является  способ, который  интеллигенция  избрала для развала советской империи.  Развалить ее, возможно, следовало, но  не таким варварским методом, который мы выбрали.    В чем же дело? Думается, прежде  всего,  в характере русской интеллигенции, по сей день,  как это было в прошлом веке, стоявшей и стоящей в опасной близости к революционному огню.

     Крестьянство и рабочий класс создают, плохо ли хорошо ли - другой вопрос,  но созидают материальные ценности,  а интеллигенция, наряду с духовными, созидает изменения, которые в России не могут не принимать форму революций.

     Начиная с ХХ  века,  мир  вступил  в  эпоху  инноваций. Субъектом  порождения и претворения их в жизнь является именно интеллигенция.  Почему же созидательные силы русской  интеллигенции оказываются всегда слабее сил разрушительных? Интеллигенция восприняла от народа одну из главных черт русского  характера - долготерпение. Обратной эмоциональной стороной долготерпения является, в силу закона маятника, "русская волюшка" -  разрушительные силы, дремлющие в "необъятной” русской душе.

Вместе с тем, детскость русской души и подростковость русского сознания создают плодотворную  почву  для  "тенейджерского авантюризма", остановить который способна только мудрая духовность, инновационное сознание.    Раз русский народ молод  душой,  нормативная религиозность сознания интеллигенции,  даже в атеизме оборачивается,  как отметил С.Булгаков, определенной подростковой односторонностью.

        Во многом  привычка  "разрушать до основания" идет от колоссального пресса,  под которым всегда жила  интеллигенция в России, - узаконенного государством насилия, доставшегося нам в  наследство  от Орды  вместе с "восточно-деспотическим синдромом" власти. Однако,  не будь его, русская мысль  вряд ли стала бы столь заметным фактором в интеллектуальном  развитии человечества. 

   Противостояние насилию имело  у нас чисто  эмоциональный, как отмечалось,  подростковый оттенок, было  таким своеобразным "левачеством". В нем было мало созидательного, творческого потенциала. Подлинное творчество русская интеллигенция проявляла только в периоды, когда власть слабела: в эпоху благословенного Александра 1 или в эпоху "Серебряного века" русской культуры, -годы правления довольно мягкого Николая Второго, или при "оттепели" периода правления Хрущева, который тоже не был злым человеком.

   Возникают своеобразные "ножницы": для наведения порядка в стране, готовой в любой момент сорваться в  "казацкую  вольницу", нужна  сильная  государственность,  а  для развития творческого потенциала нужна свобода от государственного прессинга.     Какая же  мудрость  в этой ситуации требуется от отечественных политических деятелей! Как  показывает  исторический опыт, успехи нашей страны почти всегда связаны с эпохами мудрых правителей, или, по крайней мере, с моментами, когда у правителей хватало такта слушаться мудрых советов. Как только их "заносило" в самовластие, дела в стране шли "наперекосяк".

     В  "смутные времена" России всегда  возникал  избыток "леваков и экстремистов",  умевших навязать ей свои проекты, без малейшего желания выяснить, а что же ей действительно надо, что  же лежит в основе  духовной сущности России, ее генетической памяти?  Потенциала у этих  руководителей хватало только  на то, чтобы придумывать грандиозные проекты, типа "поворота северных рек вспять",  но  никогда  не  хватало просчитать  последствия своих "волевых решений."

     Однако, здравый ум русского народа невольно сопротивлялся этим планам,  потому и оказался столь неистребимым "тоталитарно-деспотический синдром" власти в России. Может быть, поэтому в  нашей истории всегда было слишком много тиранов.     Правда,  их роль следует оценивать диалектически. Например, Сталину  очень  хотелось  сжать  душу  русского народа, превратив ее в кусок железа,  винтик государственной машины, а что получилось  на деле?  Пружина с помощью государства сжималась аж до августа 1991 года, потом распрямилась и , как всегда в России,  ударила "одним концом по барину, другим - по мужику".

     Народ коммунистические правители просто "пережали" , когда он освободился,  инерция свободы быстро пронесла  его  мимо "чаемого результата".  Подлинная  свобода - это не просто "воля", как некоторые  думают  в  России, скорее - духовное  равновесие, творческое состояние души, знающей свои возможности и границы. А прежде всего ответственность за свои деяния!

Равновесие на  системном языке называется “гомеостазисом“, а на языке искусства - “гармонией”. Именно эта роль и принадлежит России в мире - возвращать потерянное равновесие, баланс мировых сил в прежнее равновесное состояние.
     Марафоном или спринтерским бегом "свободу" не воспитаешь, с ним оптимального равновесия никак не получается. Тут требуется привычка к размышлению, которую из нас весьма успешно успели вытравить.     Свобода - это скорей всего состояние души, готовой к творческому поиску  при  благоприятных  условиях,  это способность души к диалогу,  к резонансу  на  внешние  обстоятельства, но к адекватному резонансу!

     Благоприятные обстоятельства представляют  собой  некое равновесие материальных стимулов ("у благополучных не бывает подъемов") и духовных поисков.  Если брюхо пустое,  то  приходится не об  учении думать, а о том, как его набить. Творчество - это менее всего инерция движения,  ибо там движемся мы под влиянием каких-то внешних сил. Творческая свобода - состояние внутреннее.  Развал всех структур в  стране (политических, экономических,  нравственных  и других) не может быть правильно осмыслен без диагноза  состояния народной души.  Все эти структуры  стали жертвами не только соответствующих решений, типа "Беловежского протокола", но и ситуации, при которой освободившаяся  от зажима пружина народной души продолжает нестись и сметает на своем пути все прежние  препоны:  власть, мораль, духовность, подминая любые демократические институты.

     Пружина имеет и обратный откат, ей необходимо время, чтобы прийти в равновесие.  Банально, но без системы власти общество существовать  не  может. Анархия - не мать порядка, а мачеха полного развала.  Вина  старых  душителей   свободы, конечно, велика, но не беспредельна, ибо одолеть русские "лень и авось" без определенной степени несвободы и принуждения  вряд ли возможно.

     Как установить порядок на такой огромной территории, как Россия? Помнится, даже К.Маркс считал "порядок" понятием чисто полицейским. Конечно, нельзя построить "свободное общество", лишив народ всякой свободы,  как это пытался сделать Сталин. А ведь он мнил себя "диалектически  мыслящим"  философом. Медвежью услугу ему оказало отсутствие систематического образования, которое делает человека носителем маргинального сознания.

     В судьбе  Сталина проявились наши общие закономерности духовного развития: неосвоенная до конца религиозность в семинарии, которую он потом предал в советские времена; в дальнейшем отказ от Бога мстил ему, позволив упасть в прямой  "демонизм".  Только в конце жизни он сделал осознанную попытку от него освободиться, но из-за этого и погиб. "Демонизм" в жизни России стал особенно очевиден сегодня.    Свидетельство этому – популярность Сталина в наши дни.

 Общая наша беда - полуинтеллигентность есть свидетельство неблагополучия в сфере образования. Полуобразованный человек диалектически мыслить не может, поскольку глубинное понимание всеобщей относительности  знаний  дается только их владением, которого он лишен.

Образованному человеку ясно, что средства заложены в цели, а неадекватно выбранное средство корректирует в этом же направлении саму цель.     Не раз приходилось задумываться, почему из большого числа отечественных тиранов  мы чаще всего поминаем троих:  Сталина, Ивана Грозного и Петра Первого?  Что между ними общего?  Думается, отношение к религии. Стремление сделать религию служанкой государственных  интересов. Они не  понимали  заповедь Христа: "Отдайте кесарю - кесарево, а Божие - Богу!".(Марк, 12,17)

     Иван Грозный в свою пользу ограничил власть  патриархов, Петр сделал, благодаря организации Синода, церковь частью своего бюрократического аппарата, По инерции идущей от Ленина Сталин считал   атеизм  государственной политикой. Во  всех случаях результаты нажима на духовность для страны были плачевны.     Иван 1У стал пугалом детей еще при жизни, хотя народ совсем не подвергался гонениям, а только бояре. Петр 1 начал постепенное разрушение духовного единства народа и власти, сконцентрированное в специфике нашей  религии. Распад духовного единства облегчил гонения на Церковь, имевшие  место при большевиках. Быть может, народ и не аплодировал  разрушению  церквей  и  других русских святынь, но не очень, скажем, и выступал против этого.

     Подчинение духовной власти светской при Петре,  которого Н.Бердяев называл "большевиком на троне", лишило политическую деятельность  высокого  профессионализма, поддерживаемого тонкой оппозицией духовных пастырей российских, а дело духовности - государственной  основы,  сохраняющейся только  в "симфонии" властных и церковных структур.

     Духовная идеология в России всегда  была  державной,  ибо  российское государство  не имеет иных возможностей в России сдержать народную "волюшку" и "силушку народную, кроме ограничений нравственных. "Ведь если Бога нет, то все позволено!" - гениально выразил эту нашу национальную особенность Ф.М.Достоевский.

Порядок в такой огромной стране, как Россия, можно навести только двумя взаимосвязанными путями:

            а)  укреплением авторитета церкви и нравственным  воспитанием народа с помощью религии;

            б) децентрализацией и укреплением местных органов власти при  сохранении единого экономического пространства  и  экономических      стимулов к центральному правлению.

      Чем скорее это поймут наши "демократы",  тем  быстрее  мы выйдем из всех прелестей нашего "Смутного времени". Преступность растет, раз государство  не обеспечивает  справедливого воздаяния за грехи.  Она и дальше  будет расти, ибо  средства борьбы с нею выбираются чисто материальные.

     На всякое насильственное действие можно найти свое контрдействие. Духовая борьба осуществляется по другим законам, там поле сражения - душа человека. Хотя бы тем духовная сфера отлична от материальной, что действие и противодействие не уравновешиваются,  ибо зло  побеждается не  злом, а только Добром.

     Нет в России семьи,  которая не пострадала бы от атеизма, а в результате: знаете ли Вы семью,  сохранившую, хоть какое-либо понимание между поколениями? Оно есть  только в семьях  православных,  где общее оцерковление сблизило и взрослых и детей.     Только Православие  способно сейчас очистить нашу нравственность. Государство выступает в данный момент только как носитель зла, ведь заповедь: "Не убий!" нарушается сейчас по государственным установлениям во всех " кризисных точках".  Нельзя лжесвидетельствовать, а не в этом ли грехе пресса ежедневно уличает крупнейших государственных чиновников?

 А как  относятся сейчас в  деревнях к лучше живущим фермерам? - жгут их амбары и коровники... Да мало ли подобных примеров?     Но Бог есть, и за отказ от него мы уже тяжело заплатили, а не одумаемся, то будем платить и ещё!  Поразмышляем, какие панацеи были в другие  "смутные  времена" России?  Анализ показывает,  что спасение несли "взрывы культуры", следовавшие за Смутой.  Преодолению татаро-монгольского нашествия способствовала не  столько  Куликовская битва, сколько  вся деятельность Церкви: Сергия Радонежского и Андрея Рублева, всей русской культуры того времени.

     Может,  потому и победили мы  татар, что был в ту пору "взрыв культуры" - монастырская колонизация Руси. "Бунташный ХУ11 век" породил свое продолжение в расцвете культуры  российской  в  двух последующих веках. На  рубеже "великой пролетарской смуты" в России жило около полсотни поэтов такого уровня, каждый из которых сделал бы бессмертной свою национальную поэзию,  живи он в другой стране.

     Сегодня российская культура (правда,  не  всегда  на  своей территории) дает миру образцы, способные  украсить собой любую страну. В духовность, являющуюся единственной панацеей от бед  в наше время, ведут три  дороги: 
     а) через храм;

     б) через духовное творчество;

     в) через любое  творчество с последующим оцерковлением.

    Имеются тысячи примеров прихода творческих людей в храм, а не наоборот. И дело не столько в моде, сколько в российской необходимости. Этим объясняется  колоссальное увлечение восточной "космической духовностью", философией йоги, дзен- буддизма и т.д. Мы просто  плохо знаем мистическую сущность Православия,  ибо его проповедь скромна и уступает натиску инославных школ. Духовная глубина Православия  много более многогранна, чем восточная философия. Именно в этом направлении,  используя, если хотите, волну моды, Православие имеет шанс завоевать юные души. Нужна программа "Космическая православная духовность", которая ответила бы сейчас на многообразный вызов  молодежной культуры, подсовывающей молодому поколению западные и восточные соблазны и прельщения вместо традиционных российских  духовных ценностей. 

Как писал философ Иван Ильин, «Вести свой народ есть ни привилегия, а обязанность лучших людей страны. Эта обязанность требует от человека не только особых природных качеств, подготовки и образования, но  и особого рода жизни в смысле досуга, жилища, питания и одежды.  Это люди  иной душевной и нервной организации, люди духовной сосредоточенности, люди иных потребностей и вкусов,  иного жизненного напряжения и ритма. Мыслителю и артисту нужна тишина.  Ученому и судье необходима библиотека.   Чиновник должен быть обеспечен и независим от управляемых обывателей и т.д.»( № 6, стр.65-66)

3.  Гл.2: «Повторяющийся порядок, цикличность, ритмы эволюции»:                 

                 3.1. Маятниковое развитие культурных систем      

Очень редко,  но и астрологи способны на весьма полезные наблюдения за  закономерностями  исторического  развития России.  Сошлемся на анализ, проведенный группой астрологов под руководством Г.Кваши.(№ 23, стр.1). Воспользовавшись его внешней схемой: закономерность появления значимых событий в русской истории, начиная с 1881 года через каждые 12 лет, мы попытаемся дать ему свое, отличное от астрологического, толкование.
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Из представленной  схемы  видно,  что  Россия периодически проходит спады (годы ниже оси ординат) и подъемы ( годы выше оси ординат) в  своей  деятельности.  Начиная с 1881 года, когда был убит Александр П,  состоялась казнь пяти "первомартовцев",  а Г.В.Плеханов задумал  первую марксистскую группу в России (была создана в 1882 г.), названную "Освобождение труда", начинается период обольщения России "Мифом марксизма". По нашей терминологии, мы считаем этот период мифологическим этапом Инновационного периода или Прединновацией. В течении двенадцати периодов по 12 лет Россия  будет постепенно изживать марксизм, но окончательно освободится  от  наваждения "экономическим детерминизмом" только к 2025 году, в полном соответствии с графиком.

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

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

     б) 1917 - 1953 - время  построения марксистской Нормы;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     Процарствовал Петр 1 те же самые 36 лет, которые можно считать "культурно-историческим инвариантом" России.  Завершая тему исторического прогнозирования,  отметим,  что при всей внешней "не научности" подобного использования строгих,  а, следовательно, жестко детерминированных методов математики в столь мало формализуемой сфере, как история, соблазн велик и не мы одни пали его жертвой. Назовем еще  один  источник подобного же прогнозирования (история покажет, кто был прав!): глава "Историческое прогнозирование" в монографии Е.Д. Гражданникова. (Библ.,№ 14)
     Теперь отойдем от синусоиды и посмотрим  на  другие  "странности" русской истории.  Уже упоминалось мнение А.А.Ахматовой, что ХХ век начался в России не с 1900, а с 1914 года - начала первой мировой войны, а до  нее Россия пребывала в прошлом веке.  Это точка зрения косвенно подчеркивает значимость 2013 год, когда истечет сто лет после 1913 года. Значит этот год действительно будет судьбоносным для России!

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

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

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

                                                                                                                                                                                              Матрица № 7.
	Аналогии в событиях
	            Х1Х век
	              ХХ век

	Мировые войны
	Война с Наполеоном (1812)

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

Вторая мировая война (1941-45)

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

	Государственные
события реформы
	Освобождение крестьян (1866)
	Перестройка (1989)

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

	Проигранные
 войны
	Крымская и Японская
	Финская и Афганская


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

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

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

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

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

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

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

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

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

     Инновационный этап, по всей вероятности также продлится 144 года, потом Россия как духовная целостность перестанет существовать.  Это не противоречит данным  Л.Н.Гумилева,  считавшего срок 1200-1300 лет нормальным временем истории для такого суперэтноса, каким является Россия. Если вычесть из 2169 года(2025+144) год прихода Рюрика на царство,  то в результате мы получаем 1307 лет, что не противоречит данным Л.Н.Гумилева о времени пассионарного развития отдельной страны.(№ 8, стр. 9). Если вести отчет  от Куликовской битвы, то времени у нас осталось еще больше.

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

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

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

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

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

                 3.2. Цикличность  развития в природе 

                                                                                                     «Все – во мне и я – во всем!»

                                                                                                                                       (Восточная мудрость)

                                         3.2.1. Циклы в природе:
О циклах природного развития разговор уже был. Мы вывели общую модель сотворения экосистемных объектов в мире. Посмотрим, как она работает на примере эволюции природы

                                                                                                                                                             Матрица № 8.
	ЦИКЛЫ  РАЗВИТИЯ
   ПРИРОДЫ 


	Твердое тело
	Растительность
	Животные
	Человек

	1. Начало  

Творения


	 Большой взрыв,

 создание Солнца
	Формирование
 генотипов
	Генное завершение предыдущего цикла
	Бытие души до 

Рождения

	2.Сгущение  из  эфирных оснований


	Сгущение планеты
 из пыли и газа
	Растительные клетки
	Формирование

животных клеток
	Зачатие

	3. Формирование частей на 

 водной основе


	Разделение воды и суши
	Рост отдельных
 частей
	 Развитие 

органов
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах

	4. Огненная и  воздушная стихии
	Вулканическая 
деятельность в ходе 
остывания 
	Обмен

 Энергиями
	Появление

Организмов
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня

	5.Освоение стихии земли    

как стабилизационной структуры


	Формирование 
земной коры
	Освоение региональной специфики земли
	Популяции

Организмов
	Освоение земли: 

от  ползания  до бега

	 6.Развитие  флоры на 
земной основе
	Образование почвы 
для питания будущих
 растений
	Формирование 

Экониш
	Сообщества

Организмов
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и т.д.

	7.Развитие фауны на  основе
 флоры и  формирование Разума


	Создание ареалов
 природы для животных
	Адаптация флоры  
 к окружающей среде
	Виды организмов
	Обучение и

 Развитие Разума

	8. Бифуркационная  ситуация
	Климатические

Катаклизмы
	Климатические

Катаклизмы
	Конкуренция видов
	Преодоление различных
 бифуркаций организма:
 старости и т.д.

	9.Переход в  новую стадию
	Смерть планеты
	Исчезновение видов
	Трансформация

 и умирание 
	Накопление духовных 
потенций для Перехода в 
Инобытие


Знание основных традиционных законов развития природы и поддержания ею необходимого для нормального развития гомеостазиса позволяет осветить некоторые части основного вопроса экокатастрофы, как он нас сейчас интересует. Что в этом плане надо сделать, чтобы выжить?

Анализ показывает, что бифуркации являются закономерной частью общего развития Природы, их не стоит бояться, а необходимо принять и накапливать духовные потенции, чтобы научиться преодолевать их как проходящее явление. Остановимся на бифуркационной специфике циклов Природы.   

                                        3.2.2. «Бифуркационные аспекты циклов природы»

                                                                                                                Господь, большие города подвержены небесным карам!

                                                                                                                 Раздавленный одним ударом исчезнет город навсегда.

                                                                                                                                                                                           Э.М. Рильке

О ПРЕДСКАЗАНИИ ПОДОБНОЙ КАТАСТРОФЫ МЫ УЖЕ НЕ РАЗ ГОВОРИЛИ РАНЕЕ. Сейчас хотелось бы понять, а что человечество способно противопоставить её вызовам?

Мы рассмотрим, в частности несколько вызовов:

1. Озоновые дыры в Ионосфере;

2. Глобальное потепление климата;

3. Сдвиг магнитных полюсов планеты и наклон оси планеты;

4. Противостояние декомпенсирующим   механизмам  негативных изменений  самой  планеты

                                1) Озоновые дыры в Ионосфере:

Три основных причины появления озоновых дыр: полеты реактивных самолетов, запуски ракет и использование в быту фреонов. 

Полеты реактивных самолетов нам не отменить, но топливо, на котором они летают, может быть подвержено определенной переработке, которая смягчит влияние но озон ионосферы.  То же самое  может иметь место и с ракетным топливом. Такие разработки давно идут и можно надеяться, что они окончатся каким-то результативным итогом.

Что касается фреонов, то большинство стран, кроме США и Китая, подписали Киотский протокол, регулирующий для каждой страны квоты негативных выбросов в атмосферу. 

Однако, государственное решение это одно, а его поддержка на производственном и торговом уровне – это другое. Тут дело за каждым, ибо от его личного выбора, покупать или не покупать аэрозоли на фреоне, зависит будущее планеты.

В последнее время появилась информация, что процесс выброса метана ( также влияющего на озоновые дыры) приобрел в Природе необратимый характер, ибо из-за глобального потепления растут площади болот, а они выделяют метан.

        2) Глобальное потепление климата:

На глобальное потепление климата оказывают позитивное влияние следующие факторы:

- увеличение углекислого газа (двуокись углерода) в атмосфере, по причине сжигания в ней все большего количества углеводородов; Когда вы видите постоянно горящий на нефтяном или газовом  промысле факел с газом, знайте, что этот факел в конечном итоге вызовет некорректные колебания климата в вашем регионе, разбалансировку и перегрев атмосферы из-за нарушения баланса двуокиси углерода в атмосфере. Экологи борются с этой опасностью, но газовики и нефтяники пока только вставляют им палки в колеса;

- загрязнение окружающей среды нефтью и прорвавшимся сквозь труды газом. Человечество пытается наладить способы очистки среды и атмосферы от этих прорывов. Недавно мы видели, как это делается в Тверской области, где состав с нефтью перевернулся почти прямо в один из притоков Волги. Результаты этого загрязнения  будут давать о себе знать еще довольно долгое время, если вообще могут быть принципиально уничтожены;

- запыление атмосферы пылью и различной взвесью твердых веществ промышленного производства. Механизм влияния этого запыления, казалось бы, носит обратный характер, он способствует не потеплению, а похолоданию климата. Но, прежде всего, он не носит системного начала,  поэтому в общем балансе тепла на планете играет такую же негативную роль, как и другие факторы, вызывающие потепление. Выход только один – перестать загрязнять атмосферу, сократив наличие вредных в этом отношении производств.

- обезлесение планеты – фактор, внешне также способствующий похолоданию, а не потеплению, ибо вызывает уменьшение отражательной способности планеты, так называемое «альбедо». Однако, как и в случае запыления эффект оказывается противоположным, ибо происходит разбалансировка теплового режима в одних места и перегрев воздуха  в других, но не системное восстановление, а случайное, частное. Это обстоятельство вызывает хаотическое движение  воздушных масс, незапланированные дожди, наводнения, грады,  ураганы, торнадо и  другие негативные проявления природы.

- загрязнение океана – еще один негативный фактор потепления. Океан играет огромную роль в формировании погоды на планете, его испарения и служат основой для дождей и ливней.  Загрязнения океана также уменьшают его отражательную способность и местами интенсифицируют процесс образования осадков, а местами уменьшают.

                          3) Сдвиг магнитных полюсов и наклона оси  планеты:

Такой сдвиг уже отмечен в ряде научных работ. Остаётся неясным, происходит это по причине приспособления планеты к техногенным изменениям или по какой-то другой причине? В частности, ряд авторов считает, что дело в том, какой рукав Млечного Пути мы пролетаем. Магнитные полюса менялись на планете несколько раз, возможно, причины носили чисто внешний «космический характер». В любом случае на «космическую причину» мы повлиять не в силах.

Но в природе все закономерно, если  «полюса меняются, значит, это кому-нибудь надо». В результате происходит смещение глобальных материковых плит, созидаются новые цивилизации, образуются человеческие расы. Сам  космический механизм «глобальных изменений» носит несколько агрессивный по отношению к бытию человека характер, но он явно связан с изменением человеческого сознания и его трансформацией в направлении, указанном Богом.

Существует в Интернете  информация, что  предстоящий нам сдвиг  магнитных полюсов  планеты и наклон её оси носит глобальный космический смысл и  детерминирован  предстоящей  Глобальной Трансформацией сознания всего человечества.

Электромагнитное поле планеты содержит в себе информационную составляющую, которую принято называть «Хрониками Акаши», Информационным полем Земли и т.д. Сдвиг полюсов меняет прежнюю ориентацию этого поля, вызывая колоссальные изменения в нашем сознании, которые предсказаны, как переход из  Третьего измерения в Четвертое, где доминировать будет не Тело, а Дух.

              Предстоящая экологическая катастрофа, таким образом, приобретает совсем иной статус:  не колоссальной жертвы, а необходимого инструмента одухотворения Человека, столь необходимого для его будущего правления в Космосе. 

                                          4) Аномальные проявления природы:

Аномальные проявления природы в последние годы слишком участились. Потопы, наводнения, извержения вулканов, цунами и прочие негативные проявления  природы льются на нас, как из рога изобилия. 

Причиной многих из них стало потепление климата, но это  отнюдь не единственная причина.  Так учащение извержений вулканов  вряд ли  можно отнести к декомпенсированным механизмам борьбы природы с потеплением климата,  скорей, наоборот – с похолоданием, которого в глобальном порядке пока еще не наступает. 

Хотя мы уже говорили, что  на локальных территориях подобное похолодание весьма вероятно.  Планета ведет себя во многом непонятным нам образом, потому что мы до конца не понимаем сути Глобальной Трансформации, в которую и она и все человечество  вступили в последние времена с начала ХХ1 века. К 2013 году будет уже все до конца ясно. 

                                     3.3. Ритмы поэзии: 

                               3.3.1. Волновой характер поэзии и музыки:
Чтобы до конца понять ритмичность и волновой характер большинства мировых явлений , как  в природе, так  и в культуре, рассмотрим, как эти  циклические явления  реализуются, например в поэзии или в музыке.

Я процитирую отрывок из великолепной книжки Иванны Жаровой «Изомбар» (СПБ, «Крылов» , 2008, стр.157). Главный герой книги  утверждает «Звук имеет окраску, высоту и длительность. Кроме того, звук есть вибрация. Музыка строится ритмически, складываясь из сильных и слабых долей, она имеет размер. Не говоря уже о том, что мелодическое построение представляет собой определенную последовательность повторений подчиненного принципу пропорционального соответствия  и всё той же симметрии.  Музыка абсолютно геометрична. И это как раз геометрия времени. Так, что если плоскость, а вслед за нею и пространство, начинают быть через точку, то длительность – через звук.  И ещё я мог бы сказать: «В начале была Тишина. И в ней спали все звуки».
Поэзия ровно также геометрична, опираясь на рифму (повторяемость)  и размер (длительность), как и музыка. Отличие её от музыки только одно: в поэзии смысл ещё  можно выразить в словах, смысл музыки шире: он работает не только на сознательном уровне (иначе, чем поэзия), но и на уровне подсознания, включаясь в волновую природу сознания человека, провоцируя её отклик  через эмоции. 

                                       3.3.2. Воспитание творческого потенциала (ЛТП) через поэзию:
 В качестве одного из общественных методов воспитания ЛТП мы возьмем работу литературной студии, которую можно создать при ДК, общественной организации или любом спонсоре, согласном финансировать её работу.

В студию приглашаются   все желающие научиться писать стихи, но, как правило, такие, которые уже имеют в этом какой-то практический опыт. Чаще всего это именно лирические стихи, хотя могут быть и другие жанры.

Занятия в студии распадаются на несколько граней:

 работа с конкретными произведениями авторов; обычно она особенно бывает удачной, если есть конкретная цель: издание сборника стихов студии или выступление перед зрителями;

 изучение литературной теории, прежде всего тайн стихосложения;

 подготовка литературных композиций из стихов классиков, где студийцы учатся не только сочинять и но правильно читать стихи;

 накопление литературного багажа, изучение литературной традиции, умение слушать и понимать стихи;

 встречи с другими поэтами.

Рассмотрим эти грани  работы литературной студии немного подробнее.

        А. Методы работы с собственными произведениями: 

 учет  творческих замечаний руководителя;

 обсуждение своих стихов с коллегами по студии;

 подготовка стихов к изданию в сборниках студии;

 подготовка стихов для изданий в другой печати: местных газетах, журналах и т.д.

        Б. Изучение литературной теории, прежде всего стихосложения:

 выявление основных поэтических принципов стихосложения:

                     -  троичность (форма стиха, эмоциональный накал, духовная наполненность);

                      - парность (повторы - рифма, смысловая парность: соединение несоединяемого);

                      - соборность ( аппеляция к колективизму, соборному духу россиян, песни хором и .т.д.);

 изучение важнейших аспектов поэтической формы:

 символ и метафора;

 ритм мира - размер стиха;

 композиционная архитектоника стиха;

  золотое сечение стиха;

 жанровое многообразие поэзии.

 метафоричность стиха - метафоричность мира;

            - тройственная целостность стиха (благозвучие - красота -смысл);

            - соединение несоединяемых  смыслов  в метафоре;

            -  социальный аспект метафор;

            - единство противоположностей в метафоре;

 единство теории и практике в работе над своими стихами;

               - ритм мира - размеры стихов:

               - ямб и хорей;

               -  анапест, амфибрахий и дактиль;

               -  свободные стихи.

 рифма в стихе:

                   - перекрестная;

                   - попеременная;

                   -  глобальная;

                   - опоясывающая.

 золотое сечение стиха ( в «золотое сечение стиха» попадают следующие строки:

     при 12 строчном стихе - 8-я строка, при 16 строках - 10-я строка,  при 20 - 13-я    

     строка,   при 24 - 15 строка, при 28 - 17 строка, при 32 - 20-я строка и т.д.)

  В. Подготовка литературных композиций:

Далее мы приводим примеры литературных композиций разной тематики для их подготовки в рамках работы Литературной студии:

               Тема «Поэзия и духовность»:
Для того чтобы показать, как в работе Литературной Студии  используется колоссальный потенциал отечественной духовной поэзии, мы хотим привести конкретные примеры возможностей такого использования.

Кроме комментария к этим стихам мы постараемся указать область их применения, тот самый контекст, в котором они могут особенно “заиграть” и украсить собой любое сообщение мастера.

Начнем с самых ранних стихов, в частности с оды Гавриила Державина “Бог”. Ее содержание достаточно ясно, чтобы понять в какой ситуации эта ода может быть использована, - для понимания общего смысла Божества в нашей жизни.

Идея единства “жизни и смерти” еще раз воспроизведена в стихотворении Петра Вяземского “Молитва ангелу-хранителю”. Само стихотворение может служить прекрасной иллюстрацией темы “Молитва в Православии”. В нем раскрыты важные стороны и  молитвы как обращения к Господу, и положение ангела-хранителя в нашей духовной жизни.

Перейдем к духовной поэзии Александра Пушкина. Наиболее важны в его творчестве для нас четыре стихотворения: “Пророк”, “Отцы-пустынники”, “Странник” и “Памятник”. Кроме того,  представляет духовный интерес и своеобразная “полемика” поэта с митрополитом Филаретом.

Начнем с “Пророка”. Этот стих, созданный с обильным использованием церковно-славянской лексики, раскрывает тайну духовного просветления художника, неожиданно обретающего подлинное “просветление”. Поэт обращает наше внимание на специфику подобного обретения:

- предварительная духовная жажда;

- просветление зрения;

- обретение нового слуха;

- замена “грешного языка” на “жало мудрыя змеи”;

- переживание своей эволюции как смерти;

- второе рождение в качестве творца, “исполненного Господней волей”;

- четкое понимание своего предназначения после этого - “глаголом жечь сердца людей”.

Говоря о специфике духовного творчества, трудно обойти стороной это стихотворение, где процесс духовной эволюции художника раскрыт с полной и впечатляющей силой.

Обратимся к “Отцам-пустынникам”. В предпасхальную неделю во всех храмах читается молитва  святого Ефрема Сирина, процитированная в этом стихотворении.  

Поэт сумел передать самый дух молитвы как обращения людей к Богу с доверием и надеждой. Известно также и поэтическое переложение поэтом Господней Молитвы - “Отче наш»

Еще одно стихотворение Пушкина - “Странник” может служить  яркой иллюстрацией к теме “Православная эсхатология”. Его герой начинает взывать к миру с пророчеством:

“Наш город пламени и ветрам обречен,

 Он в угли и золу вдруг будет обращен,

 А мы погибнем все, коль не сумеем вскоре обресть убежище...”

Реакция всех близких понятна: его считают сумасшедшим. Примерно так же и в наше время  реагируют сильные мира сего  на заявления тех, кто предупреждает о приближающейся глобальной  экокатастрофе.  (Наше свидетельство - не исключение)
   В заключительном четверостишии “Памятника” поэт призывает всех к  необходимости борьбы с человеческой гордыней (жить, “не требуя венца”) и пребывать в смирении (“хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!”)

“Полемику” Пушкина с митрополитом Филаретом и “полемикой” назвать трудно, ибо Пушкин не спорил, а напротив с благодарностью откликнулся на критику владыкой его стиха “Дар напрасный, дар случайный”.

По сути этот стих представляет собой клевету на Бога (странно , что он написан через два года после “Пророка”), которому здесь инкриминируется

 - “враждебная власть”;

-  “жизнь как случайный и напрасный подарок”;

 - невозможность человеку обрести цель жизни и т.д.

Естественно, что такой тонкий духовный наставник, как владыка Филарет, не мог не откликнуться с критикой на этот стих. Пушкин высоко оценил поэтическую критику владыки, отметив, что

- “твоих речей благоуханных отраден чистый был елей”;

- способность “силой кроткой и любовной смирять любимые мечты”;

- “твоим огнем душа согрета, отвергла мрак земных сует»;

- “и внемлет арфе Филарета в священном ужасе поэт”.

Такое смиренное признание своих ошибок перед критикой Церкви характерно для поэта, но не для всей русской литературы. К примеру, Лев Толстой духовно не дорос до такой позиции  и в  конце жизни.

Возьмем стих Михаила Лермонтова “Когда волнуется желтеющая нива”. Оно посвящено восприятию Бога как “творца Природы”. Поэт удостаивается видения в небесах Бога, едва он сам приобщается к различным проявлениям русской природы.

Этот стих очень важен для разрушения стереотипа, что “православная культура” - это “творение только человеческих рук”. Наша российская природа - часть православной культуры, ибо создает фон для ее адекватного понимания и правильного отношения к Богу.

Важно еще одно стихотворение М.Лермонтова “Я, Матерь Божия, ныне с молитвою”. Россия удостоилась Покрова Божьей Матери, не раз проявлявшей к нашей стране особое расположение. Поэтому и поэты русские с особой теплотой обращаются с молитвой к Богородице в надежде, что их обращение будет услышано. Вот и Лермонтов, идя православной дорогой к Божьей Матери, просит “не за свою душу пустынную”, а жаждет вручить Ей “деву невинную”, надеясь, что Богородица услышит его молитву. 
Перейдем к творчеству Федора Тютчева. Стих “Не плоть, а дух растлился в наши дни” удивительно актуален сегодня. Мы видим, что сегодня в России  плоть торжествует, а дух находится в запущении. Стоит сделать это стихотворение известным всей нации. Оно о милости Божьей, изливающейся на того, кто готов припасть к ногам Бога и попросить о помощи. Автоматически Бог никому не помогает, надобно проявить “духовную жажду” с которой Пушкин начинал “Пророка”, тогда помощь будет оказана.

Другое стихотворение Тютчева “О, вещая душа моя!” В любом разговоре с учениками, касающемся “спасения души” целесообразно опереться на этот стих. Тут важны все акценты:

- душа - жилица двух миров;

- она -вещунья;

- в одном мире у нее болезненность и страстность;

- в другом мире - “пророческая неясность как откровение духов”;

-  везде она готова” как Мария, к ногам Христа навек прильнуть”.

 Ну, а если она готова, то она спасена!

          Обратимся к  творчеству Афанасия Фета. Стих “Я потрясен, когда кругом”... В каком-то смысле он продолжает тему Божьего экстаза от творения природы, начатую Лермонтовым. Но взяты разные аспекты. Неустроенность природы у Фета противоположна  открытой божественной гармонии природы у Лермонтова. Однако, именно “неустроенность природы” помогает Фету услышать “неизреченные глаголы” светлых ангелов и воспарить в небеса.

У Фета Мир и Вечность в антитезе, у Лермонтова - в гармонии. Но эти взгляды скорей не противоречат друг другу, а дополняют. Все относительно, тем более в Небесах!

Говоря о божественном создании нашей природы правильным привести и точку зрения Лермонтова и точку зрения Фета.
Перейдем к Алексею К. Толстому и его стихотворению “Благословляю вас, леса”, служащему вступлением ко второй части  поэмы “Иоанн Дамаскин”. Позиция святого Иоанна Дамаскина, изложенная в этом стихе, позволяет нам понять отношение святых к миру:

- их благословение окружающей  природы;

- благословение духовной  свободе;

- благословение путешествиям по миру в бедности;

- благословение Света солнца и Тьмы ночи;

- каждой звезды в небе и каждой былинки в поле;

- желание слиться с ними духом и заключить их в свои объятья.

Такая позиция хорошо служит нашему пониманию “святости в мире”.

Вот стихотворение Дм. Мережковского “О, Боже мой, благодарю!”

В нем поэтом полно раскрыта тема: ”Я и Бог”, выражена благодарность Богу за то, что Он есть, показано  открытия Бога в мире и в душе поэта, а также путей этого открытия, достаточно противоречивых и сложных. Жаль, что сам поэт не всегда был верен этим взглядам!

У Сергея Есенина возьмем стихотворение “Шел Господь пытать людей любовью”. Это оригинальный взгляд на русскую душу, готовой в своей мизерабельности помочь еще более бедному, чем ты, который оказывается самим Господом. По теме оно относится к проблеме “Я и Бог”, где Господь выступает таким же нуждающимся, как и ты, заинтересованным в нас, как и мы в Боге.

Стихотворение “Слово” Николая Гумилева посвящено одной из самых актуальных сегодня проблем - вопросу о десакрализации, обмирщении слова. В былые времена божественным словом “останавливали Солнце, разрушали города”. Что же видим мы сегодня? Что случилось с нашим словом? - “Мы ему поставили пределом скудные пределы естества, и, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова!”

Познание Божьего мира словом, лишенным Божественного дара, раскрывает в результате “лишь скудные пределы естества”, а Божий мир уходит из под рук.
Гумилев утверждает, что, как только мы забываем, что “осиянно только Слово средь людских тревог”, мы теряем нить, связующую нас с Богом.

Николай Заболоцкий “Во многих знаниях есть многие печали”. Познание мира, отделенного от Мира Божьего, бессмысленно и безблагодатно.

Поэт в этом стихотворении выступает врагом духовной ограниченности, певцом всеобщей связи людей, существующих в мире, где ощущается присутствие Бога.

“Я - разве только Я?  Я - только краткий миг чужих существований...

 Боже правый! Зачем ты создал мир и милый и кровавый,

 И дал мне ум, чтоб я его постиг?” - заключает свой стих поэт.
“Зачем нам мир, лишенный Божьей Благодати?” В знании о таком мире, действительно, есть только “многая печаль!”

В заключение возьмем стихотворение Бориса Пастернака “Август”. В нем раскрыта тема “Смерти”. Герою снится собственная смерть в день «Преображения Господня на горе Фавор». Под ощущение “фаворского света” герой встречает “казенную землемершу - Смерть”, которая совсем не склонна способствовать его восхождению на гору Фавор, а напротив только желает “вырыть яму мне по росту”.

Герой прощается со своим окружением, с перспективой взлета вверх вместе с Фаворским светом:

“Прощай, лазурь преображенская, и золото Второго Спаса!

Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.

Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездна унижений,

Бросающая вызов женщина, я - поле твоего сраженья.”

Стихотворение из духовного плана перерастает в план лирический и творческий. Главным объектом прощания поэта становится “и творчество, и чудотворство”.

Высокий фаворский план поэт переносит в чисто личный, где он становится “полем сражения” женщины-смерти. В финале весь акцент переносится на чисто творческий план, а духовный план незаметно исчезает, что достаточно  типично  для Б.Пастернака.

На наш взгляд, более духовным является стихотворение поэта “Быть знаменитым некрасиво” - гимн поэтического смирения, где “позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех”.

Но это смирение не в Вечности, ибо, по мнению поэта, надо так жить, “чтобы, в конце концов, привлечь к себе любовь пространства, услышать Будущего зов”. Однако, итог стиха вполне православный: “Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!” Надо уметь  быть самим собой, но при условии, что ты нашел собственную дорогу к Богу и “тесные врата” спасения.

Приведем тематику других возможных композиций:

                                     1.« ЖИЗНЬ И СМЕРТЬ»:

          -    В.Шекспир «Зову я смерть, мне видеть невтерпеж»;

 Н.Заболоцкий «Вчера о смерти размышляя»;

 А.Пушкин «Пора, мой друг, пора»;

 А.Пушкин «Дар напрасный, дар случайный»;

 А.Пушкин «Брожу ли я вдоль улиц шумных»;

 М.Лермонтов «Печально я гляжу на наше поколенье»;

 А.Ахматова «Ты все равно придешь, зачем же не теперь?»

 А.Кочетков «Баллада о прокуренном вагоне»;

 Н.Гумилев «Шел я по улице незнакомой»;

 В.Брюсов «Пусть мучит жизнь, а день, что прожит»;

 Б.Окуджава «ХХ век - ты странный человек»;

 Б.Окуджава «Жизнь охотника»;

 Д.Кедрин «Зодчие»;

 П.Коган «Он нарастал неясным гулом»;

 А.К.Толстой «Меня во мраке и пыли досель влачившего оковы»;

 -    С.Маршак «Как призрачно мое существованье»;

 -    Б.Пастернак «Гул затих, я вышел на подмостки»

2.  «КРАСОТА»

 Р.Киплинг «Владей собой среди толпы смятенной»;

 П.Верлен «За музыкою только дело»;

 Н.Бараташвили «Что странного , что я пишу стихи»;

 С.Маршак»Всё цвете по дороге , весна»;

 Н.Заболоцкий «Любите живопись, поэты!»;

 Н.Гумилев «На полярных морях и на южных» (Капитаны);

 Б.Окуджава «Круглы у радости глаза»;

 Д.Кедрин «Зодчие»;

 Д.Кедрин «У поэтов есть такой обычай»;

 Н.Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино».

3.  ЛЮБОВЬ:
 А.К.Толстой «Благословляю вас, леса»;

 Р.Рильке «За книгой»;

 Н.Гумилев «Сегодня особенно грустен твой взгляд»;

 П.Коган «Ослепительной рыжины бродит лисонька»;

 С.Есенин «Письмо женщине»;

 Р.Бернс «Меня в горах застигла тьма»;

 Ф.Лорка «Неверная жена»;

 В.Шекспир «Как тот актер, который оробев»;

 М.Цветаева «Вчера еще в глаза глядел»;

 Б.Ахмадуллина «Дачный роман»;

 А.Пушкин «Признание»;

 Е.Боратынский «Признание»;

 Д.Кедрин «К нам в гости приходит мальчик»;

 Б.Пастернак «Засыплет снег дороги».

4.  «ЛЮБОВЬ К РОДИНЕ»

 М.Цветаева  «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»;

 М.Лермонтов «Люблю Россию я, но странною любовью»;

 Б.Пастернак «Я под Москвою эту зиму»;

 С.Есенин «Гой ты, Русь, моя родная!»

 А.Блок «Опять, как в годы золотые»;

 А.Блок «Ты и во сне необычайна»;

 А.Пушкин «Осень»;

 Ф.Тютчев «Эти древние селенья, эта грустная природа»;

 К.Симонов «Ты помнишь, Алеша, дороги Смоленщины?»

 К.Бальмонт «Есть в русской природе»...

         5 . «Стихи о творчестве»:
 Н.Бараташвили «Что странного , что я пишу стихи?»

 А.Ахматова «Женский голос, как ветер несется»;

 А.С.Пушкин «Осень»

 Н.Заболоцкий «Не позволяй душе лениться»;

 А.С.Пушкин Пока не требует поэта к священной...»

 Д.Кедрин «У поэтов есть такой обычай»

 Н.Заболоцкий «Любите живопись, поэты!»

 Р.Рильке «За книгой»

 А.А.Пушкин «Поэт» (Подумаешь, тоже работа!»)

 Ф.Тютчев «Ю.Ажаже» («Так, гармонических орудий»)

 Е.Боратынский «Болящий дух врачует песнопенье»;

 Р.Рильке «Деревья складками коры мне говорят»

 Ф.Тючев «Люблю грозу в начале мая»;

 Б.Пастернак «Быть знаменитым не красиво»

 Б.Окуджава «Молитва Франсуа Вийона»

 Н.Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»

 Б.Пастернак «Во всем мне хочется дойти до самой сути»

 В.Шекспир «Сонет № 25» («Как тот актер, который оробев»)

 Ф.Вийон  «За музыкою только дело»

 А.С.Пушкин «Пора, мой друг, пора!»

                     3.4.  "Р Е Г У Л И Р У Е М А Я   Н Е С Т А Б И Л Ь Н О С Т Ь”   Р О С С И И“:

Сознает он это или нет, в конце ХХ века мир двумя ногами вступил в эпоху "перманентной нестабильности". Ее уровень так велик потому, что каждая страна отслеживает информацию, ведущую к успеху только ее одну. Мало кого заботит глобальная ситуация. Однако, руководствуясь своими локальными критериями "успешности" действий, невозможно обрести общий успех, ибо он лежит на путях освоения как раз не локальных, а  «глобального критерия оптимальности всей системы». Эти " азы" инновационного мышления давно освоены системно мыслящими учеными-экологами. Но "азами политики" они, увы, пока не стали.

Россия помимо воли своих руководителей является исключением из этого правила. Такова, как уже было отмечено, ее историческая судьба и миссия в мире. Схватив внешнюю сторону этой ситуации, иностранцы шутят: "Русские сами изобретают себе трудности, чтобы потом их героически преодолевать". Но эти трудности им "изобретает" Бог, наверно, потому что эта нация так сильна, что может, не сломавшись, в ходе их преодоления просветить себя и духовно очиститься. Да и мир спасти вдобавок.

Есть один очень важный нюанс!  Спасать  кого-нибудь мы  имеем право только с его согласия. И мир также должен дать России санкцию на свое спасение, ибо без нее - это будет не спасение, а насилие. Выживание вне Свободы и общинного принятия Истины в России никогда народом не принималось..

                  А. Российские механизмы регуляции нестабильности:
О маятниковой стабилизации истории России мы уже говорили, обратимся теперь к балансу противоречий в её истории и культуре.

  
                     Б. Сознательное балансирование противоречиями:
Регуляция российской нестабильности путем сознательного балансирования противоречиями - характерная тактика многих из наших правителей. В первую очередь можно было бы назвать великих князей Владимира Святого и Александра Невского, царя Ивана Грозного, императоров Петра 1 и Александра П, императрицу Екатерину П.

Хотя результат деятельности этих российских лидеров был в чем-то сходным, действовали они в весьма различной исторической обстановке и посему должны были использовать совершенно различные средства достижения целей. Общим, однако, был механизм "балансирования противоречиями".

Князь Владимир крестил Киевскую Русь, но это не означало, что она за одну минуту стала православной. Христианство захватило только княжеский двор да дружину. Народу еще надо было выстрадать Православие, поэтому и были посланы Провидением  на Русь татаро-монголы.

Только ко времени Куликовской битвы мусульманской в основе рати ордынцев противостояло мощное духовное единство московитов, оказывавших врагам не только военное, но и духовное противодействие, ибо те уже  были "нехристями". В Батыеву эпоху монголы были язычниками, очень хорошо относившимися к христианству, ибо среди было много несториан.

Изменение духовной ситуации стало возможным только к 1380 году по следующим причинам:

- Московское Царство политически окрепло настолько, чтобы собрать объединенную рать;

- Золотая Орда только к этому времени перестала быть религиозно-терпимой к христианству, а стала по велению хана Узбека мусульманской державой;
- русский народ был готов обрести  духовное единство, понадобилось только выковать его в  православном противостоянии «нехристям – татарам».
 Были кое-какие и мелкие причины для решительного шага Дмитрия Донского: он выступал как верный вассал по отношению к Тохтамышу, права которого были Мамаем узурпированы именно перед Куликовской битвой. Тохтамыш, правда, этого не оценил и нанес через два года удар по Москве, которому Дмитрий Донской уже не сопротивлялся, и Москва была разорена. Всего этого можно было бы избежать, заплати Донской вовремя татарам «выход», как советовал ему Сергий Радонежский, но князь был довольно прижимистым человеком. 

 По существу только через четыре века после Крещения Русь стала полностью христианской. У князя Владимира достаточно было государственной мудрости не вводить христианство "огнем и мечом", а допускать мирное сосуществование со славянским язычеством своего народа.

Многочисленные археологические находки подтверждают существование "двоеверия" русского народа даже после татаро-монгольского нашествия. Но в результате действий князя Владимира все устроилось "во славу Божью". Сделав прозорливый выбор в пользу греческой веры, он спас Россию, ибо ни с каким другим мировоззрением русский менталитет не вошел бы в такое органичное и гармоничное целое.

Нельзя сказать, что он спас этим Православие, ведь в ту пору оно было в полном порядке в Византийской империи. Эта благословенная миссия выпала на долю князя Александра Невского. Именно он в альтернативе: Тевтонский орден (а, следовательно,  и латинская вера) и Золотая Орда ( которая еще не была чисто мусульманской) сделал абсолютно провиденциальный  для Руси выбор в пользу татаро-монгол.

Благодаря этому выбору Московское Царство подобрало православное знамя, выпавшее из обессилевших рук византийских базилевсов, и гордо пронесло его по всему миру в единственной великой православной державе, которой была и навек остаётся Россия. Неслучайно поэтому князь Александр был почти сразу же после смерти канонизирован Русской Православной Церковью как святой.

Князь Александр прекрасно понимал, что если бы он политически объединился с немцами, то пришлось бы подчиниться Римскому папе, а это - конец Православию. Татары были долгое время верными союзниками русских в их борьбе против немецкого ордена. Они помогли Невскому победить в нескольких битвах с "псами-рыцарями", дав для этого свои татарские отряды. Интересно, что даже в "битве народов" при Грюнвальде (1410 год) на стороне объединенного славянского войска были татарские всадники, противостоявшие немецко-французско-английским рыцарям. 

Духовное значение победы в этой битве именно православного войска очень важно для всей последующей истории. Провидению было угодно поставить предел немецкому  и французскому продвижению на славянский Восток. И он был поставлен, в том числе и с помощью азиатов. Россия делала это, по крайней мере, ещё два раза в истории.

Однако, хотя система обезопасила свои внешние границы, опасность раскола целостности, как правило, возникает изнутри. Таким врагом России на определенном этапе ее развития стало боярское местничество, удельный характер развития России. Боярская ориентация в пользу "местного суверенитета" перешла допустимые рамки и стала грозить целостности России.

Ликвидацией этой угрозы и занялся царь Иван Грозный. С этой позиции, как бы мы сейчас не относились к его деятельности в частях, в целом многие его "безумные акции" имеют оправдание с точки зрения борьбы за целостность Российского государства.

Их-то как раз и можно интерпретировать как балансирование между  "удельной ориентацией" бояр и государственной ориентацией Грозного, механизмом спасения которой он выбрал "опричнину". Это не оправдывает совершенных им убийств, но проясняет мотивы поступков царя. Он боролся за Россию, а бояре - за собственные привилегии.

Именно эта ситуация в условиях нашего "парада региональных  суверенитетов" становится удивительно актуальной и помогает кое-что понять в плане возможных исторических  исходов. Региональное руководство страны борется за права "местного самоуправления". Федеральные власти отстаивают свои принципы централизации. Проблема заключена в нахождении правильных оптимумов между соотношением глобального оптимума интересов государства в целом и локальных оптимум интересов регионов. Важно и то и другое, а точнее, как мы установили, - сам механизм «обмена универсальности на локальность». 

 Мы не раз повторяли, что с инновационной точки зрения глобальный критерий имеет приоритет  перед локальными, что абсолютно не означает, что прежний советский порядок не должен быть изменен. Мы живем не в Империи, поэтому прежний "имперский порядок" уже не реален, да и вреден по существу.

Необходимо правильно сочетать технологию государственного решения вопросов на региональных уровнях и учет мнений регионов при принятии решений на федеральном уровне. Должен работать принцип "минимальной необходимости и достаточности". Например, бюджет должен формироваться на региональном уровне, а не сверху, но с учетом вышеозначенного принципа. Только потом он должен переходить на федеральный уровень, чтобы были найдены источники его покрытия, когда региональный уровень их не обеспечивает.

 Продолжая обзор стилей руководства, характерных для разных правителей России, нельзя не упомянуть руководителей Петербургской Империи. И Петр, и Екатерина , и Александр Второй делали в своей политике ставку на различные силы, ибо правили в разных ситуациях:

- Петр - на образованных иностранцев в целях просвещения страны;

- Екатерина - на своих фаворитов, ибо решать военные проблемы женщине было не под силу;

- Александр П - на дворянскую интеллигенцию, способную помочь ему в создании "гражданского общества" в России. Именно   политика Александра Второго  должна быть тщательно изучена, поскольку в каких-то аспектах наши ситуации  сходятся. Но это отдельная проблема.

                                  В. Формы "социо-культурной стабилизации" России:

Среди многочисленных форм "социо-культурной стабилизации" мы хотели бы остановиться на двух:
-"взаимное регулирование" государства и общества ("реформы сверху" и "бунт снизу");

-  «крестьянский мир» - сельская община как способ стабилизации России.
             а) взаимное  регулирование государства и общества:

 . Начнем с истоков. Воздействие княжеской власти на языческое общество было весьма ограниченным. Древняя Русь - довольно демократическое государство с разделением законодательной власти (вече) и исполнительной (князь с дружиной).

Власть князя и голос вече взаимно дополняли и уравновешивали друг друга. Слабостью государственной системы в то время было то обстоятельство, что страной управлял один род. Княжеский род Рюриковичей. Представители правящего рода кочевали из одного региона в другой в соответствии с порядком очередности управления.

 Никто из князей, правящих в данный момент, в том или ином регионе не мог взять до конца на себя ответственность за дела региона, поскольку не чувствовал себя постоянным правителем. Смерть старшего в роде - великого князя Киевского мгновенно меняла весь расклад сил. Князья не привыкали к своим владениям, а просто переезжали из одного города в другой, в соответствии с тем, кто в данный момент занимает Киевский престол.

Поскольку политическая логика власти обрекала страну на раздробленность и дезинтеграцию, ее начала корректировать логика социального и культурного развития, направленная на объединение. Наиболее характерным ее примером является "Слово о полку Игореве" - гимн объединению русских земель. 

Только времени не хватило народу (а, точнее, - умения его концентрировать с помощью слабой пока еще национальной культуры) для того чтобы, объединив русские земли, противостоять натиску татар в ХIII веке. Молодая православная культура была еще слишком слаба. Правда нельзя не учитывать, что эта слабость в конечном итоге повлекла за собой создание потрясающего духовного единства народа, которое в реальности могло возникнуть только под влиянием противостояния такому бедствию, как татаро-монгольское нашествие.

Православных монастырей в ту пору было не более полусотни, крупный по сути - один - Киево-Печорская лавра.  Языческая славянская культура развивалась вне тенденции к национальному объединению, поскольку носила "космически-природный" характер. Кроме поэзии на идею объединения работали только былины и летописи. Последние, кроме монахов и князей, к сожалению, читать никто не мог.

Как отмечал В.О.Ключевский, "пробуждавшееся чувство народного единства цеплялось еще за территориальные пределы земли, а не национальные особенности народа... Поэтому чувство народного единства пока выражалось еще только в идее общего отечества, а не в сознании национального характера и исторического назначения и не в мысли о долге служения народному благу, хотя и пробуждалось уже помышление о нравственной ответственности перед отечеством наравне со святыней" (№ 15,с.80).

Территориальная раздробленность и устаревшая система наследования верховной власти в стране  были подлинным её  бедствием, погубившим её перед лицом напора татаро-монгол. Интеграционный механизм (единый правящий род) был слишком слаб, чтобы обеспечить реальную интеграцию Руси. Поэтому национальное самосознание начиналось с идеи: "Мы - русская земля".

Русский народ как нация сложился только в Московском Царстве.

Будучи православным, он поддерживал прежде всего православные основы государственности( "любая власть - от Бога", "царь - помазанник Божий").Как только в реальном управлении Россией стал доминировать "восточно-деспотический синдром", началась коррекция государственности снизу, выражающаяся в поддержке народом Самозванцев, участии народа в восстании С.Разина, П. Болотникова, Е. Пугачева. Начались  постоянные бунты против местной власти.

Общество и государство на Руси умели  раньше уравновешивать друг друга. Пока княжеская власть была слабой и косилась на вече, общество ей соответствовало, поэтому  слаба была идея национальной ассоциации, отсутствовало и само понятие "русский народ". Шло становление идеи “национальной интеграции”. 

Как только власть в Московском Царстве стала самодержавной, русский народ окончательно оформил свое национальное самосознание, обрел целостность и само понимание: "Мы - русский народ". Он как бы поднялся в своем самосознании до уровня власти, не теряя гармонии. Ей способствовало и "симфония" государственной и духовной властей.

 Петр разрушил эту гармонию. Тогда и возникла социальная оппозиция режиму в лице дворянской интеллигенции. Прежде всего,  это были критически настроенные к правительству писатели: Радищев, Новиков, Пушкин ( на первом этапе творчества), Лермонтов, Некрасов, Достоевский,  Толстой  и другие.

Государство попыталось как-то ограничить российскую свободу, она мгновенно нашла себе лазейку через новое социальное формирование - интеллигенцию. Таким образом,  общество и государство находились в состоянии дополнительности, представляя собой целостную систему. Системной была и оппозиция интеллигенции. Вне государственности многие аспекты ее существования в России просто не понятны.

Наиболее наглядным примером является политическая динамика Александра Пушкина. От юношеского вольнолюбия и отрицания власти, порожденного в том числе и личной неприязнью к Александру Первому, этому "коллежскому асессору по части иностранных дел", как называл его поэт, он перешел к такой интеграции с властью, которая даже удивила его друзей. Он сотрудничает с Николаем Первым, принимает его личное цензорство своих произведений, пытается вразумить царя:

 "Во всем будь пращуру подобен: Как он неутомим и тверд, И памятью, как он, незлобен."

Под "пращуром" имеется в виду Петр Первый. Позднее Пушкин дает такую оценку императору:

 "О нет, хоть юность в нем кипит, Но не жесток в нем дух державный.

   Тому , кого карает явно, Он в тайне милости творит.."

Хотя в дальнейшем отношения между царем и поэтом складывались по-разному, государственной ориентации Александр Сергеевич уже никогда не терял. Недаром друзья отмечали в нем великий "государственный ум". Этим объясняются, в частности, и его расхождения с декабристами, занимавшими по сравнению с ним более левую позицию. Пушкин, как бы мы сказали сейчас, выступал за "стабильность" государственного бытия России, а декабристы оставались политическими романтиками и экстремистами.

Пушкин является для нас эталоном поведения личности в России, поэтому его поддержка "государственности" в России весьма значима. Она знаменует собой определенную уступку личности государству. Сходную позицию демонстрирует поведение Александра Второго. Он  сделал акцент на развитии личности, выбрав ориентацию на дворянскую интеллигенцию. 

Именно он является по сути единственным пока инновационно-мыслящим политиком России. С его правлением связаны следующие мудрые акции:

- использование в качестве государственных экспертов интеллектуалов типа А.К.Толстого, его друга детства;

- решение земельной проблемы (освобождение крестьян от крепостной зависимости );

 - отказ от жесткой централизации в пользу местного самоуправления (земство);

 - отказ от судебного самоуправства властей в пользу суда присяжных;

 - отказ от личной неограниченной власти в пользу конституционной монархии (этому помешала акция народовольцев, убивших его).

Россия в то время находилась на таком этапе своего социального развития, что большего уровня инноваций реализовать было невозможно, неудачная  попытка Александра Второго   многого стоит

. б)“крестьянский мир” - сельская община  как ячейка самоорганизации:                         

         Одной из весьма эффективно созданных в России структур социальной самоорганизации является “крестьянский мир” или сельская община. Создание ее относится еще ко времени Киевской Руси и наследует во многом структуру славянского племенного (родового) поселения. Как и любое  крупное социокультурное явление в России, община играет функциональную роль в жизни народа: это и система экономического жизнеобеспечения, и способ социальной организации сельской жизни, и механизм трансляции идущих сверху указов и распоряжений,  и основание психологической защищенности человека (члена общины) перед лицом находящегося вне ее мира.

      Мир русской сельской общины довольно хорошо изучен историками, но никто не сумел рассмотреть его как социокультурный эксперимент по уникальной самоорганизации жизни. С этой точки зрения наше обобщение носит пионерский характер.

·      В полном соответствии с принятой здесь системной  методологией мы выделяем в жизни общины четыре равноправных и взаимопересекающихся аспекта:

· мифологические основания жизни (в частности, “двоеверие”);

· “нормативный образ жизни” (сочетание  христианского сознания в духе “соборности” с коллективизмом, осознанным подчинением себя общине);
· обеспечение личностного экономического творчества (“кулаки”)  на последних этапах жизни общины перед революцией (“столыпинская реформа”);

· русская сельская община в перспективе ХХ1 века.

     Проблема  “двоеверия” более подробно будет рассмотрена нами в главе “Исторические вызовы и ответы России”, поскольку наряду с онтологической стороной вопроса, которую мы хотели рассмотреть сейчас, она содержит еще и духовно-инновационный план - способность русского сознания интегрировать различные аспекты бытия, “вместить языки как родные”. В последнем случае речь пойдет о механизме совмещения языческого славянского сознания и  официальной православной ориентации России.

     Россия “жила сама и давала жить другим”. Для этого был выработан механизм духовной интеграции через “соборность менталитета”, через экономическое балансирование интересов отдельной личности и интересов общины, через возможность члену общины “уйти на заработки” в тех ситуациях, когда сельская  экономика находилась в кризисе, и т.д.

     Вместе с тем, западные наблюдатели, стоящие на позициях традиционного “европейского  индивидуализма”, рассматривают русскую способность подчиниться коллективу, как “давление” коллектива на личность, как действия в русле  мазохистского подчинения личности социальным структурам. Наверно, так тоже можно квалифицировать русскую специфику, но при этом  выпускается из виду духовно-космическая перспектива: русский  “мазохизм” всегда служит одной цели - обеспечить приоритет духовного над всеми другими социо-культурными аспектами земного  бытия. 

Представляется, что именно такая “мазохистская позиция” наиболее близка жертвенной философии распятого на кресте Христа, которую русский народ впитал не просто вместе с Православием, а даже до него, будучи к ней хорошо подготовленным интуитивным пониманием логики развития земной духовности. Западные наблюдатели оценивают русский менталитет вне “космической перспективы”, к которой русские  имеют   более прямое отношение, чем многие народы на Земле.

        В этом  отношении особенно интересна книга известного американского психоаналитика Д.Ранкур-Лаферрьера “Рабская душа России. Проблемы нравственного мазохизма и культ страдания”.  Процитируем отрывок  из нее  по поводу “крестьянского мира”:

         “Власть общины проявлялась во многих сферах. Не без основания Леруа-Болье говорит о “деспотизме общины”. Община распределяла наделы каждому хозяйству. Она же определяла, сколько подати нужно платить каждому хозяйству ( отдельные крестьяне часто жаловались, что им приходится платить более высокие подати, чем нерадивым крестьянам, например, пьяницам) (Семенова -Тяньшанская О.П. Жизнь “Ивана”.-СПБ,1914,с.95) Она определяла, кто из молодых людей пойдет в армию. В некоторых случаях она могла воспрепятствовать выделению малой семьи в отдельное хозяйство. Разнообразными средствами она могла заставить крестьян участвовать в “помочи” другим ( №22, с.83-91.)

          Она могла также принудить отдельного общинника участвовать в новом сельскохозяйственном мероприятии, например, в осушении болот, или могла запретить отдельному крестьянину вводить аграрные новшества . Она могла публично приструнить или пристыдить любого  члена общины, который нарушил  порядок. Она разрешала крестьянину получить паспорт, необходимый для проживания где-нибудь за пределами общины (внутреннее паспортное регулирование потом превратилось в советскую систему прописки) Община могла также вмешиваться во внутрисемейные отношения. Например, обладающий всей властью глава большой семьи (“большак”) мог быть смещен, если его семья не выполняла  своих обязательств ( если, например, он пропивал общую семейную собственность).
         То, что традиционный крестьянский коллектив мог публично предать позору своего члена, является ярким свидетельство власти коллектива над личностью.” (№22,  с.210-211) Хотя позиция автора этой книги лишена прямого осуждения (“Лично я считаю: пусть русские остаются такими, какие они есть”), но   и в  названии книги и в манере подачи материала есть неадекватная  оценка, ибо не найден истинный масштаб для понимания русского человека. Повторяю, что вне духовно-космической перспективы он не может быть оценен более или менее истинно.

      Чтобы понять русский менталитет, необходимо посмотреть на его  взаимоисключающие друг друга качества (мазохизм - бунтарство) как “комплиментарные”, то есть, дополняющие друг друга. Механизм социального контроля широты русской души, о которой Достоевский писал, что “сузить бы надо”, был найден правильный - сила коллективного мнения, соборная точка зрения всего “мира”. (Отсюда, для русского человека, “на миру и смерть красна”). Вместе с тем, как только общинное сознание стало тормозом в экономическом развитии деревни (эпоха “столыпинской реформы”), его жесткость  понемногу стала ослабляться, что сделало возможным само проведение реформы П.А. Столыпиным.

       Появление “кулаков” в деревне или купцов-староверов в городе как проявление “фактологического сознания” может быть понято только как часть общего духовного развития русского общества. Сила данного русским купцом слова была так  нравственно велика, что не требовала письменного подтверждения. И кулак в деревне не был “мироедом”, а был просто хорошим хозяином, умеющим создать экономическую базу для России. 

Когда к власти в деревне в советские времена пришли “немироеды”, они настолько развалили сельское хозяйство , что к концу ХХ века оно стало  уже “опасным” с точки зрения  состояния государственной безопасности. Сейчас мы около 65 % продуктов импортируем из-за рубежа. Если эти поставки прекратить, Россия окажется на грани вымирания, что, согласитесь,  весьма уязвимо для государства.

Найти истинное решение проблемы взаимоотношений “индивида” внутри “общины” можно лишь при условии правильного понимания динамики психологической оппозиции “Я” - “Мы”. Поскольку русская сельская община стала наследницей славянского племенного поселения, в котором этнографами отмечена неразрывная целостность, нерасчлененность  “Я” и “Мы”, элементы этой целостности полностью не смогли исчезнуть и позднее.

Одним из этапов замены этого целостного сознания (“мифологического”, по нашей терминологии) стало получение детьми Ивана фамилии “Ивановы”, а детьми Петра - “Петровы” и т.д. Фамилия маркирует личность, уже готовую осознать себя как личность, как представителей династии, неважно, что в дворянском звании это осознается более остро, чем в мужицком. Для перехода на “фактологическое” (познавательно-личностное) сознание этого еще мало, но “процесс пошел”.

Элементы нового нормативного сознания в сельской среде складывались из “обрядно-православного сознания” и того самого давления общины на личность, о котором любят писать западные аналитики.  “Я” уже здесь сформировано и противопоставлено “Мы”, хотя и подчинено последнему. Важно понимать, что в России эта подчиненность носит осознанный характер. Прямо по-марксистки: “свобода как осознанная необходимость”.

Если языческое сознание не дает возможности личности выделить себя из племени, ибо последнее воспринимается как часть природы, из которой язычник выделить себя просто не в состоянии, иначе умрет, то нормативное сознание уже более расчленено. Есть уже резкое противопоставление своего “Мы” - чужому. В нем противопоставлено Добро и Зло, Тьма и Свет, “наши” и “не наши”, будь то жители другого села, “городские” или просто какие-либо “чужаки”. Если механизмом  самоорганизации в первом случае выступает “нерасчлененная целостность” сознания, то во втором -   осознанное “подчинение” своего “Я” общему “Мы”. Чтобы личность окончательно освободилась от этого подчинения, она должна получить  большую свободу, например, в экономическом плане.

Это и произошло в ходе проведения реформы Петра Столыпина. Достойно сожаления лишь то обстоятельство, что процесс экономического освобождения русского крестьянина совпал с хождением демократической  интеллигенции в “народ”. Благодаря земским школам, в которых преподавали учителя-атеисты, крестьяне-христиане понемногу стали забывать о своей истинной православной  сущности;  в финале их вообще лишили этого звания (христиан), превратив в “колхозников”.

Нормальное течение духовного развития народа было прервано, ибо готовый воспринять личностное и творческое “фактологическое” сознание русский мужик был опять в 1917 году отброшен на задворки жестких идеологических норм, не признававших никакую свободу, а тем более свободу для “кулака”. Творческая саморегуляция жизни в России нашла выход из этого тупика, но это произошло уже в процессе Перестройки. Однако, причины кризиса сельского хозяйства в России нельзя понять вне этого процесса нарастания бездуховности. Пока  ему не будет положен предел, вряд ли мы получим отечественные продукты в России.

Путь давно уже открыт Христом: воссоединение “Я” и “Мы” через Любовь, через восстановление статуса утерянной любви к земле-матушке, воссоздание равноправной Любви в семье, и открытие равночестных эмоциональных отношений между всеми членами общины, через установление равного диалога Личности с Богом.

 Конечно, при оценке перспективы  сельской общины в  России надо иметь в виду, что вернуться к общинному сознанию прошлых лет не только невозможно, но и вредно, ибо уж фермерские хозяйства  нормативный менталитет способен раздавить очень быстро и давит, кстати сказать, - примеров тому тысячи.

         Речь скорее нужно вести о другом. Некоторые элементы общинной самоорганизации необходимо внести в “тело” государственного менталитета современной России. Только традиционная русская жертвенность ради общего дела, ради “всего мира” способна помочь обуздать разгул преступности в стране, хотя мы отнюдь не склонны видеть всю ситуацию только в черном цвете. Все элементы творчества, присутствующие в мафиозном способе организации русского капитала, не могут быть отброшены под предлогом, что так поступают только мафиози. Просто Большая мафия - государство не хочет поделиться награбленным с региональными мафиями, но за ними практически стоит все периферийное население России. Стоит  еще очень подумать, какими интересами необходимо при этом поступаться: интересами Центра или интересами всего народа.

Центральная проблема, которую предстоит решить на этом пути России, - проблема соединения талантливой личности и “соборности”. Мы знаем много примеров, когда коллектив, если он не “духовная община”, а “толпа”, творческую личность подавляет. Работает механизм “зависти”: “Чем же  он лучше нас?” Отказ от общинной нивелировки представляет самую сложную проблему соединения “Коллективизма” и возможностей для творческого роста Личности в коллективе.
                  3.5.  Баланс в Культуре России (от Язычества до Перестройки)

                                                                                    «Земля у нас богата , порядка только нет!»

                                                                                                          А.К.Толстой
                                     3.5.1.  «Роковые минуты» России 

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

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

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

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

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

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

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

     Все российские волнения  "бунташного века" во многом были инициированы судорожной попыткой боярской верхушки вернуть себе рычаги управления в  централизующейся и самодержавной (при Иване Грозном) России.  Это был авантюризм, ибо логика истории была не на их стороне: стремительно разросшиеся российские пространства для их управления требовали сильной централизации, а, следовательно, и самодержавного правления.

    Инициатором всех революций ХХ века является демократическая интеллигенция, недовольная своим приниженным положением при имперской власти. Ей не хватило христианского смирения и понимания,  что подлинная суть взаимоотношений Власти  и Духа - "симфония",  а не противостояние друг другу. Разума и духовной силы не хватает нашей интеллигенции и сейчас, когда она порой провоцирует  разрушение  основ государственной власти в России. Но это не значит, что любая централизация нам выгодна. Нам выгодно одно – чувство меры.
Стремление к разрушениям  понять легко, едва  зададимся вопросом, кому это выгодно? Народу выгодно слабое государство или окружающим соседям? Как говорится, и" ежу понятно", что не народу. В  стремлении России к изменениям заложено несколько различных аспектов:

    а) функциональная задача страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

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

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

     а)"Восточно-деспотического синдрома" власти;

     б) Анархических ориентаций "просвещенного класса".

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

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

     Свойственная нам  ориентация  на нестабильность (вся «идеология анархизма» также является  плодом  старания  двух  русских:  М.Бакунина  и П.Кропоткина) всегда вызывала недоумение на Западе.  Русскому человеку было скучно в материальном благополучии,  поэтому он не  вписывается в него и традиционно чурается, если может. Протестантизму в России места нет!

     По-другому видятся и истоки церковного Раскола.  Они есть  следствие необходимости поддержания православной традиции на огромных просторах земли Русской,  которая не выдерживает этой встречи.  Раскол начался по инициативе патриарха Никона,  заметившего огромное количество ошибок, допущенных многочисленными (церквей-то много было)  переписчиками в богослужебных книгах. Против «Православной Нормы» стал работать "Закон больших чисел."

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

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

а) провиденциальной ролью Сибири в будущем России;

б) государственным чувством народа,  его "имперской  доминантой", традиционной преданностью власти;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Нам важно понять связанность российских проблем, которые мы окрестили как «матрицу голографического видения России»

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

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

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

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

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

 а) Татаро-монгольское нашествие ХШ-ХУ веков;
 б) "Бунташный ХУП век" ("Смутное время");
 в) Петровские реформы;

 г) Октябрьский переворот и Гражданская война.

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

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

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

Еще одним ответом России на "Раскол" и реформы Петра  был Александр Пушкин и вся великолепная культура "Золотого века". Но Петр углубил начатую "Расколом" духовную пропасть в народе: Церковь стала придатком государственной машины, а это не могло ни породить в России духовное противостояние и резкую оппозицию сначала в народе, а потом и в интеллигенции. Одна называлась «старообрядчеством», вторая - «путем от декабристов - до коммунистов». 

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

 Итогом советского периода явилось "болото бездуховности", в которое мы сейчас погрузились: построенный только на обмане бизнес, коррупция, заказные убийства, разгул преступности, ее колоссальное омоложение, международный терроризм, наркотики, гражданские войны, "вяло текущие" на территории нашей страны и других стран…
 Окончательно рухнувший "железный занавес" подставил бедную Россию всем мировым ветрам, в том числе и весьма "гнилым", какие не преминули к нам сразу же залететь. А уж от них  многие русские   тоже крупно  «залетели». В особенности молодежь.

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

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

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

 Необходимость экономической свободы диктуется не только интересами узкой группы "новых русских", но и  логикой наших социальных перемен. Проиллюстрируем их схемой N 9.











Схема № 9:

	
	 ВЕХИ                      ВЕХИ   КУЛЬТУРНО-ИСТОРИЧЕСКОЙ СПИРАЛИ РОССИИ:

	Периоды развития
 России
	МИФ
	НОРМА             
	  ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ДОСОВЕТСКИЙ 

ПЕРИОД
	Владимир

 Святой
	Иван Грозный
	Петр Первый
	       Александр Второй

	СОВЕТСКИЙ
 ПЕРИОД
	Ленин
	    Сталин
	  Хрущев и Брежнев
	  Горбачев -

 Ельцин – Путин

	ПОСТСОВЕТС-

КИЙ ПЕРИОД
	Основатель

 новой 

идеологии
	Строитель нового 

инновационного порядка
	Творцы “окна”  в единое
    человечество
	 Первый инновационный

        лидер 


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

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

 б) осуществить реформу местного самоуправления (земство),

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

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

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

                                      3.5.3. Культурная эволюция России:
Четыре  крупнейших бифуркации (Татаро-монгольское нашествие, Церковный Раскол, Петровская реформа и Октябрьский Переворот вкупе с Гражданской войной) не могли не породить изменений в ходе культурно-исторического процесса в России.  На первую бифуркацию Россия  под руководством Сергий Радонежского ответила «монастырской колонизацией Руси», когда монахи принесли в страну высокую греческую православную культуру, заставившую народ завести в каждом доме «красный угол» с иконами, которым молились утром и вечером. На Раскол и Петровскую реформу Россия ответила явлением Пушкина и всей культурой «Золотого века культуры».

Десакрализации культуры на Руси в советские времена русская интеллигенция предвидела  задолго до 1917 года, почувствовав необходимость  философско-религиозных перемен, оформившихся, в конце концов, в «Серебряный век русской культуры».

Да и советский период инициировал лучшие психологические черты народа, что ярко видно по той культуре, которую породила Перестройка – криминализацию всего духа русской  религиозной традиции в культуре. На фоне советской культуры она выглядит в большинстве своём пошлостью и хамством.  Культура у нас  такой становится всегда , как только встаёт в стойку: «Чего изволите?»
Если отбросить крайности Язычества и Перестройки, как экстремальные проявления культурного процесса на Руси, то мы видим, что русская культура держится на трех китах:

- религиозной, православной культуре, её нравственной силе и убеждённости;

- культуре «Золотого века», убедительным  выражением которой стал  Александр Пушкин;

- на  духовно-религиозных исканиях «Серебряного века культуры России»,

Принципиальное отличие «Золотого  века» от «Серебряного», на наш взгляд, заключено в космизме последнего.

К. Бальмонт писал:

«Взгляни в ночные небеса, где пала звездная роса и Млечный Путь как полоса пролег

И свет на светы множит. Вглядись покорно в чудеса, и Вечность нежно уничтожит в тебе земные голоса,

Бессонной памяти положит повязку мрака на глаза, застынет,  не упав слеза,

И  миг в Безбрежном изнеможет.
В таком же духе высказался Н.Гумилев в «Заблудившемся трамвае»:

«Понял теперь я: наша свобода – только оттуда льющийся свет.

Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет».

Советская культура продолжала эту традицию, только по-своему - на техническом уровне, послав первого человека в космос, осваивая космическое пространство  не на духовном, а на материальном уровне. Так она продолжила традиции Серебряного века культуры. 
                    3.5. Порядок и Хаос – координаты взаимодействия:

                             3.5.1.  Динамика Добра и  - Зла в  открытых и закрытых  системах:
Пушкин писал: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный».  Бунт у нас – это, по сути,  троекратное увеличение Энтропии, Хаоса и Зла, ибо их единством он и является.  Казалось бы, теоретически это необъяснимо, ведь энтропия возрастает только в закрытых системах, а бунт – типично «открытая система». Да это так, но лишь  по его  прохождению, а  не по генезису. Причиной бунта всегда является невыносимая для народа ситуация, именно по вине  закрытости общества и того, что власть в этом закрытом обществе перегнула палку.

Добро как бы рассеялось в подобной системе, вследствие чего начало аккумулироваться Зло, по инерции пробежав пространство  Меры. Нравственный Порядок  также был утрачен, поэтому Хаос и Энтропия получили возможность для ускоренного роста. 

Добро, как мы отмечали, - это накопление позитивной психической энергии, а Зло – энергии отрицательной.  Механизмом переработки Добра и Зла являются души людей, они аккумулируют и то и другое, а их максимум  при наличии воли выливается в соответствующие позитивные или негативные  действия Социума.

Злобных действий может и не быть, если воля к насилию купируется верой в Бога и нравственными ограничениями, в которые человек свято верит. Добро – аккумуляция нравственной энергии в душе человека, претворяющейся в добрые действия. Зло – его абсолютная антитеза.

 Именно поэтому Зло  неограниченно копится лишь  в тоталитарных системах, закрытых по своим базовым характеристикам.  Открытая демократическая система всегда находит способ справиться со Злом, вывести его за свои пределы или хотя бы минимизировать. 

Рассмотрим динамику Добра и Зла в такой открытой системе как Космос.

 Характеристикой открытости Космоса  служит наличие различных механизмов переработки  Энтропии, Зла и Хаоса в Негаэнтропию (Порядок и Добро):

- звезды, которые Бог создал одними из первых именно как  органы Света, Порядка и Духа (во многих  мифологиях народов мира Боги приходят именно  со звезд, а иногда их воплощением и являются);

-  диалектика Пустоты (вакуума) и заполненности пространства  (торсионные поля);

- планетные системы, на которых может образоваться Жизнь и её высшее проявление – носитель Разума;

-  законы гравитации как механизм удержания планет вокруг звезд, а, следовательно, их концентрации не вокруг Пустоты и Тьмы, а вокруг Добра и Света.  

-  глобальное энергоинформационное поле, связующее всю систему Космоса в одно  целое для поддержания в нем Меры Добра и Зла, Порядка и Хаоса, Энтропии и Негаэнтропии;

- механизм поддержания энергоинформационных связей Космоса, выражающийся в единстве его Дискретности (автономности частей) и Непрерывности (вечности  и бесконечности  самого поля).

Эта динамика Добра и Зла в Космосе показывает, что в его открытой системе у Добра и Порядка шансов много больше, нежели, чем у их полярных противоположностей. Но почему же Зло продолжает доминировать на планете Земля? Наверно потому, что она – закрытая система, а выход в Космос носит у нас еще весьма первоначальный характер. Надо встретиться с инопланетянами, чтобы всё изменилось.  

Научные фильтры играют в этом процессе весьма неблаговидную роль, просто отбрасывая всю непроверяемую с точки зрения науки информацию. Именно поэтому Космос и молчит, ибо  инопланетяне на контакт идут не с дикими хищниками, а только с подобными себе, разумными людьми. 

                   3.5.2.  Россия как  специфический образец динамики Энтропии – Негаэнтропии;

Рост Негаэнтропии в открытых системах и противоположный рост Энтропии в закрытых системах не может ни иметь различий в каждом  конкретном случае. Примером такого «случая» является Россия как социальная система. 

 Меры по повышению Негаэнтропии в системе (укрепление сил Правопорядка,  поддержка  государством семьи, выстраивание властной горизонтали и  т.д.) приводит к понижению Хаоса в системе. В случае наступления  равновесия правящая власть должна понемногу смягчать меры по налаживанию Порядка  и давать возможность самоорганизации  противоположных социальных структур. 

Одной из таких структур является Гражданское общество.  Проводимые сейчас мероприятия (помощь общественным организациям, создание Общественной палаты и т.д.)  свидетельствуют, что Правительство понимает, что происходит, и кое-что делает. Но делается пока очень и  очень мало.  

Однако в реальной ситуации России  инерция  накопления Порядка, нажитая в годы советской власти, еще очень сильна. Положительное мнение населения о возможности милиции защищать общество сейчас весьма  не значительно, скорей напротив. Коррупция   разъела органы Правопорядка, точно так же, как судебную систему. 

Увеличение мер  Порядка может привести в этой ситуации к обратному результату.  Что же можно сделать?  В России уважение к Правительству всегда опиралось на духовные основания, в частности, право на управление русский царь получал от Неба путем миропомазания на Царство. Православная Церковь всячески поддерживала этот Христианский Порядок,  ибо он приносил  стабильные плоды  укрепления единства народа и власти в России.

Народных революций у нас после Крещения Руси не было. Были отдельные крестьянские бунты, когда власть зарывалась и теряла своё христианское лицо. Но и тогда бунтовщики понимали, что они есть Божье Орудие наказания власти, как признавался в собственном «окаянстве» Пугачев. Не случайно же Пушкин изобразил два его лица: «мерзкое» в историческом исследовании Пугачевского бунта и  «доброе»  - в «Капитанской дочке».

Свержение монархии ввергло Россию в столетний Хаос. Почему столетний? Да, потому что он еще до сих пор не окончился и вряд ли кончится ранее столетнего срока.  Жесткость Советской власти была своеобразным откатом от Хаоса Гражданской войны  к «нормальной жизни» общества, «обменом Хаоса на Порядок».  Конечно, это жесткость объяснялась безбожием нового режима. Если бы он веровал в силу христианских основ народа России, он бы такого  террора не допустил. В нем не было никакого резона, ибо народ в России привык подчиняться власти по духовным причинам и по инерции верил бы и новой власти, несмотря на отсутствие таинства «миропомазания». 

Однако, установивший  высочайший уровень «советского порядка»  был на что-то нужен. Нам представляется, что объяснение одно: Высшим силам  было нужно дезавуировать  марксистскую идеологию, столь привлекательную для многих наций в то время. Большевики и явили её ужасное лицо. Единственный народ, который смог бы этот террор  вынести и в итоге  не распасться – это народ России. По божественной логике  революция и произошла там, где  у нее не было никаких шансов на успех, а именно  - в России. «Крайности, как известно, сходятся».

Символом постоянной переработки Энтропии в Негаэнтропию может служить Спираль. Она закручивается в точку, проходя через районы, как Тьмы, так и Света, как Добра, так и Зла.  Если её рассматривать из точки раскрутки, то она может служить и визуальным символом расширяющейся Вселенной. 

Когда  человек рассматривает свою жизнь через призму этого символа, он получает дополнительный допинг своим силам, ибо уверен, что за Злом последует Добро, а перманентная Тьма сменится ярким  Светом. Духовная спираль развития раскручивается от человека, стоящего в точке начала на Земле в Небо и охватывает все новые и новые районы своего обитания.  

Человек в этой ситуации всегда может рассчитывать на новый  поворот обстоятельств, на пришествие социального успеха, нового счастья,  обретение новых знаний.  Человеку остаётся только проявлять постоянную активность в раскрутке своей духовной спирали, отдаться творчеству, пробовать себя в разных сферах бытия, обдумывать  все новые и новые результаты  своих познаний.

    3.5.3.  Обмен Хаоса на Порядок в деструктивных и конструктивных системах;

         Мы уже не раз  отмечали  закономерности социодинамики открытых систем: «В конструктивных ситуациях излишки Порядка начинает активно обмениваться в них на Хаос ради сохранения системы, а в деструктивных ситуациях  напротив избыток  Хаоса обменивается на Порядок, дабы восстановить равновесие». Конечно, правда это происходит только в открытых  и  саморегулируемых системах при умном правительстве. 

Карл Маркс когда-то сказал: «Порядок – это понятие чисто полицейское». В конструктивных ситуациях это так и есть. Однако в случае превышения меры социальной дезорганизации в системе, то есть,  неудержимого роста Энтропии,  именно Порядок – вещь  крайне необходимая для выживания  всей системы. Именно  Россия – это такая страна, где в кризисной ситуации рост социальной  Энтропии является вполне типичным явлением. 

Во всех   социально нестабильных системах, находящихся в ситуации Бифуркации, отмечается рост сил насилия и мер по установлению  Правопорядка: увеличение  полиции, армии, органов госбезопасности и т.д. История России и Германии – тому хороший пример.  Напротив, в  ситуации стабильности страна может позволить себе замену избыточного  Порядка на Хаос. Недавно по телевидению был показан сюжет, как в датских тюрьмах были отменены внешние ограничения: охрана, колючая проволока и т.д. Сами тюрьмы стали при этом  больше похожи не на исправительные заведения, а на  санатории или профилактории для поправки здоровья и обучения заключенных там преступников  профессиям, полезным для социума. Это очень точный показатель социальной ситуации в Дании, а, возможно, будущее всего мира. 

Однако Ненасилие может стать эффективной мерой только при условии повышения уровня духовного развития населения, включающего обретение необходимого уровня гуманности и у Правительства.  В противном случае оно приводит не к стабилизации системы, а только  к увеличению в ней Хаоса. 

Как мы знаем, в закрытой системе Энтропия стремится к максимуму. Именно поэтому  демократизация и гласность – необходимые характеристики открытости социальных систем. Вместе с тем, любая национальная общность накладывает на эти процессы свой специфический отпечаток, как мы это показали в предыдущем параграфе.

                              3.5.4.  Ноосфера как активное взаимодействие с сохранением Меры.  

Открытая академиком В.И.Вернадским закономерность перерастания биосферы планеты в ноосферу (См. № 24) может быть рассмотрена и с позиции единства Добра, Порядка, Негаэнтропии и их полярных проявлений  в социальной системе.

Каково принципиальное отличие технологических процессов в доноосферную эпоху от технологий Ноосферы? 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,   (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 для мира, конечно, духовный кризис, отсутствие глобальной гуманистической 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 её преодоления или, на худой конец,  смягчения.

Если с человечеством будет все в порядке, то через четыре века, которые  ещё есть в резерве у России,  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!

Но какова же Ноосфера в условиях единства Добра, Порядка,  и Негаэнтропии?   По определению она является их активным взаимодействием с сохранением Меры. Баланс и Гармония  противоположных частей остаются главнейшими качествами ноосферной системы в принципе.

 Порядок в системе всегда характеризует наличие в ней позитивной психологической энергии  Добра и минимизацию Зла. Жаль, полное уничтожение Зла в системе невозможно, иначе тогда она не будет развиваться.

 Рост Негаэнтропии  в системе мы можем рассматривать как  концентрацию в ней Порядка, увеличение положительных психических энергий и противостояние Злу.  

Исчерпывающую характеристику Ноосферы как социальной системы мы можем дать по описанию её способности аккумулировать Добро, Порядок и Негаэнтропию, противопоставив  их рассеянию в ней негативных проявлений этих качеств.

 Но борьба полярных проявлений имеет смысл лишь только при условии, что она осуществляется в рамках Меры, границы допустимых соотношений, которые задаются рамками Божественной Пропорции. 

Но важнейшей особенностью Ноосферы как социальной системы принципиально нового типа является Человек с духовно-инновационным сознанием. 

Дух Ноосферы прежде всего проявится в том, что у Человека откроются условия для реализации уже заложенных в нем колоссальных психических возможностей: ясновидение, проскопия и телепатия. Возможно, они являются лишь слабой копией того, что принципиально он сможет  в новых условиях сделать.  

Известно древнее выражение, о том, что Человек есть «мера всех вещей». Но редко добавляют конец этой цитаты: « как существующих, так и не существующих»… 

О тех вещах, которые уже существуют, у нас есть какое-то представление, но о «несуществующих» его нет. Но Человек способен на  многое, а большая часть этих способностей остается для нас «неизведанной землей»,  terra incognita,  которая   для нас  ещё не существует в сознании. Вера и Надежда на лучшее будущее  способны реализовать и эти возможности. 

По существу, понять эти способности помогут нам  … только сказки и мифы. Герою сказок доступно многое: проходить сквозь стены, знать Будущее, творить вещи из ничего. А главное,  он способен – Любить, качество, не пользующееся пока  большой популярностью в нашем  мире. 

                  4. Гл.3: « Специфика бифуркационных переходов»:
                            4.1. Ритмы и взаимозависимости мира 
                                                                 О, ВЕЩАЯ ДУША МОЯ! О, СЕРДЦЕ, ПОЛНОЕ ТРЕВОГИ!

                                                                       О.КАК   ТЫ БЬЁШЬСЯ НА ПОРОГЕ КАК БЫ ДВОЙНОГО БЫТИЯ!
                                                                                                                                                              Ф.Тютчев
                      Параграф первый: «Специфика Мирового Времени»:

А. Язычество;

Б.Средневековье;

В.Новое Время;

Г. Новейшее Время;

Д. Постапокалиптические Времена.

                                                                           А.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 не  приложимы.

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».

Следующая 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, Крестовые походы и 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.

                       Параграф второй: «Особенности Мирового Пространства»:

А. Восточный ареал;

Б. Южный ареал;

В. Западный ареал;

Г. Северный ареал;

Д. Центральный ареал.

Вопреки подлинной духовной сущности Единого Пространства-Времени, мы вынуждены рассмотреть их по отдельности, ибо не обладаем способностью синтетического и голографического  представления Целостности, кроме как его описания в форме матрицы. Линия исторического осознания  мирового пространства начинается от точки “Восток”, идет к Югу, затем на Запад,  потом на  Север, а затем поднимается по оси Земля-Небо вверх, к  духовному Центру Мира.

Пространственные ареалы интересуют нас не с географической или этносоциальной (лучше, чем об этом рассказано в книгах Льва Гумилева все равно не скажешь),  а    только с духовной точки зрения.

Поскольку мы говорим о древних цивилизациях, стоит вспомнить мифологические представления о пространстве характерные для некоторых их них.

                                       А.Восточный ареал:

Эта линия «Пространства»  показывает пространственный вектор цивилизационного освоения человеком окружающего  мира.  Первые цивилизации, от которых остались хоть какие-то материальные следы,  возникли на Востоке: Дальнем, Среднем и Ближнем, а  именно в Китае, Индии и Месопотамии. Причем, примерно в одно время. Об их специфике можно поговорить. На общие представления о пространстве мы уже указали, поговорим о частностях.

Китайская мифология о пространстве:

Древнейшей частью этой мифологии является миф о Хаосе. Это представление о древней нерасчлененности пространства и времени, бесформенном куске, вмещающем все на свете.   Потом из этого Хаоса выделилось два божества -  божество Неба и божество Земли. Их разделение происходит по мере роста  антропоморфного божества Паньгу – аналога нарождающейся Природы. Отсюда китайский Космос предполагает единство Микрокосма и Макрокосма, аналогию человеческого тела окружающей Природе, что позднее закрепилось и в медицине и в философии.

  Людей творит получеловек-полудраконша Нюйва совместно с легендарным предком  людей Фуси. В некоторых мифах  они – муж и жена. Раздвигающееся Небо и Землю соединяет мировая гора Куньлунь, по которой можно взобраться на Небо.
                     Ведийская мифология о пространстве:

Ведическое мифологическое пространство очень многообразно и разнородно. В нем большую роль играет принцип неорганизованности, говоря другими словами, Хаоса. Для него характерна неотчетливость границ между слоями пространства, смазанность отличий между богами, наличием разнообразных версий одного и того же мифа и т.д.

Это типично открытое пространство, в отличие от многих подобных ему способов  архаического понимания пространства, например, у догонов, зацикленных на Сириусе.

Ведический Космос очень разнообразен и предполагает многообразие интерпретаций космогонических мифов. Это типичное место с «большим количеством обителей», как сказал про мир своего  Бога-Отца Христос.    

Топологические характеристики в этом Космосе тяготеют к нравственному многообразию, порождая многообразие морально-этических учений, возникших на основе подобного многообразия. 

Космос ведической мифологии опирается на нравственный принцип Порядка («рита»), включающий такие аспекты, как «истина», «долг», «карма» и т.д. Ему противостоит понятие о Хаосе – «анрита»,  - дезорганизация и безнравственное поведение.  Можно сказать, что ведийская мифология пессимистична, ибо именно  анрита доминирует в  этом Космосе.

 Эта мифология содержит понятия о семи духовных уровнях от высшего – Индра и Варуна (цари богов) до самого низшего, включающего человека. 

                      Шумеро-аккадская (как пример месопотамской) мифология о пространстве:

Это мифология народов, населявших  в древности долины рек Тигра и Ефрата, - шумеров и аккадцев, вавилонян и ассирийцев, языком которых был аккадский язык. 

Шумеры проживали в этом регионе с конца 1У тысячелетия до новой эры до середины  второго тысячелетия.  Именно у них появляются впервые антропоморфные Божества, являющиеся олицетворением  производящих и творящих сил природы. Именно тогда у них появляется письменность, зафиксировавшая мифологические представления. 

Важнейшие точки этого шумерского  мифа:  сочетание  отвечающей за плодородие Богини-матери Мами и  вечно уходящего (гибнущего) и возвращающегося Бога – пастуха, главного Бога пастушеских племен.  Поскольку в их союзе скрыта метафора: жизнь – смерть – снова жизнь, они носят одновременно, как пространственное,  так и временное единство. 

Огромное значение у них имела топика Подземного Царства – «Страны без возврата», границей которой служит подземная река, через которую переправляется перевозчик, как у древних греков – Харон.  Мертвецы  проходят через семь испытаний – семь ворот подземного царства.  Участь их там горька, как горек хлеб  и питьё.  Облегчение участи дано  павшим в бою, многодетным и тем, которые были погребены по всем правилам с принесением соответствующих жертв.

Развитой космогонии у них не было, лишь представление о том, что древности  Небеса были не отделены от Земли, но потом боги их разделили.

                                      Б. Южный ареал:

Затем вектор цивилизованности переместился на Юг: в Египет, Палестину и Аравию. Что при этом изменилось?

                                        В. Западный ареал:

После них  освоение человечеством планеты  двинулось в Западном направлении: в Европу, а позднее - в США, чтобы на четвертом этапе переместится в Россию и другие  северные страны.

                                         Г. Северный ареал:

 Распространяемые Россией  на 1У  этапе идеи будут, прежде всего, подхвачены  скандинавскими странами и Канадой.

                                         Д.Центральный ареал:

Пятый  период - “Постапокалиптические времена” заставит нас осваивать уже не глубину и ширь, а высоту духовного  пространства. Человечество  минует точку Перехода из физического мира в духовный - точку Смерти, обретя Бессмертие на своём  пятом этапе существования. Кое-кто из нас будет осваивать духовное пространство вплоть до точки “Омега”.

                       Параграф третий: «Типы энергий мира»: 

А. Древо Жизни;

Б. Огонь фанатизма;

В. Металл Разума;

Г. Вода творчества;

Д. Управляемые Небом  энергии Земли.

                                                        А. Древо Жизни:

Анализируя энергетическую специфику  социодинамики Мира, мы идем по линии китайской традиции понимания мировых энергий: Дерево – Вода – Огонь – Металл и Земля.  Восток активизирует энергию “Дерева” - энергию жизненный взаимосвязей Человека и его нравственности. В особенности она активизируется в нас весной и летом, а к осени и зиме - падает. Именно благодаря подобной энергетической подпитке первые цивилизации возникали в теплых краях.

Об общей  специфике Мирового Дерева Жизни мы уже говорили, остаётся уточнить детали. 

                                                       Б.Огонь фанатизма:

Юг будит в человеке энергию духовного Огня, опирающуюся на наши эмоции, чувственный темперамент и фанатизм. Она достигает максимума летом и осенью, а сходит на нет к зиме и весне, чтобы потом подняться вновь.

                                                         В. Металл Разума: 

Запад активизирует в нас  энергию Металла - энергию Разума.  Ее минимум приходится на летний и весенний месяцы, а максимум - на осень и зиму.  “И с каждой осенью я расцветаю вновь!” - писал Пушкин, а он был очень умный человек, даже “умнейший человек России”, как сказал о нем сам царь - Николай Первый.

                                                          Г. Вода творчества:

Север будет подогревать в нас энергию творчества, максимизируя ее зимой и минимизируя летом. Это яркая перспектива нашего ближайшего Будущего на Земле.

                                                      Д. Управляемые Небом энергии Земли:

Энергии Центра, оси Земля-Небо будят в человеке  ощущение  Меры. Это духовные энергии, всплески которых приходятся на конец каждого сезона. Они активизируются последние 2,5 недели каждого периода - весной, летом, осенью и зимой. Именно эти энергии заставляют Человека периодически отрывать голову от Земли и поглядывать на звездное  Небо,  разбудившее в нас начала Совести, как это было  отмечено ещё Кантом.

Хотя китайцы назвали эту энергию - “энергией Земли”, скорее всего, она  продуцируется всей   «осью Земля-Небо». Материальным хранителем этой оси является сам Человек, ногами стоящий на Земле, а руками (духом) упирающийся в Небо. В Китае этот, известный на Западе с Возрожденья символ, был распространен еще за пять тысяч лет до нашей эры. Нам он хорошо известен, как фигура  распластанного человека, вписанного в Круг Мира,  по рисунку Леонардо да Винчи. 

                              Параграф четвертый:  «Менталитет Мира»:

А.   Языческая  Мифология;

Б.   Религиозные  Нормы и Идеалы;

В.  Факты научного  Познания;

Г.   Творческие Инновации;

Д.  Духозрение. 

                                                А. Языческие мифы

  Мифологический менталитет Востока с его доминирующей энергией “Древа Жизни” легко впитывается следующим по развитию «нормативным менталитетом» Юга, питающегося энергией духовного Огня и фанатизма. Такое было свойственно всем пророкам первоначальных религий, кроме Иисуса.

   Есть два типа культур: культура, построенная на ОТКРОВЕНИИ, и культура, построенная на МИФе. Культура ОТКРОВЕНИЯ – это культура, опирающаяся  на подлинную помощь Богов. Культура МИФа опирается на псевдооткровение, на информацию, оказывающуюся  в итоге  либо  фальшивой, либо неустойчивой и распадающейся  под ударами времени. Таким образом, культура МИФа – это культура, построенная во ВРЕМЕНИ,  культура же  ОТКРОВЕНИЯ  опирается на ВЕЧНОСТЬ.  Ритаул – это способ поддержания культуры МИФа. Способом поддержания культуры ОТКРОВЕНИЯ служит священный обряд и личностная молитва.

Эффективность ритуала зависит от точности его исполнения. Эффективность обряда зависит скорее от божественной силы, дарованной его исполнителям. Даже, если они делают в процессе  отступления от правил, сам обряд может привести к искомому результату, были бы подходящие исполнители.

Естественно, что должны быть соблюдена мера, ибо при каких-то отступлениях пропадает и весь смысл его творения.

В мифологических культурах строгое следование ритуалу – часть культуры, которая не может быть нарушена ни при каких условиях. По мнению древних носителей мифологического сознания   отступления от ритуала должны вызвать гнев и остракизм со стороны богов, который обрушится на головы его плохих исполнителей.

Поэтому «хорошее исполнение ритуалов» стало частью  профессии специализирующихся на них исполнителей, превратившихся в ходе развития культуры  в священнослужителей. 

Многочисленные ритуалы, на которых держалась дописьменная культура  древних, по сути дела, служили сакрализации обычаев, издревле сложившихся у тех или иных народов. Хотя в их основе, конечно, лежали глубокие основания, многие их них давно изжили себя, но выполнялись, ибо соответствовали традиции. А в древности культура держалась именно  на фундаментальных традициях. Их святость соблюдалась и жрецами и самим народом, ибо всем было ясно, что любые отступления от традиций вызывают не только гнев богов, но и возможный распад социума.

Недаром, о древних обществах говорят, как о «традиционных». Традиция поддерживается потому, что является частью МИФа, а с другой стороны реализуется в освященных  ритуалах и обычаях. МИФ, традиция и ритуал – слиты в сознании язычника в некую системную целостность, вне которой он и себя и всю свою жизнь совершенно не представляет.

Ритуалы в древних обществах чаще всего носили групповой характер, но постепенно по  мере их сакрализации и подпитки со стороны высших сил, они все больше и больше приобретали личностный характер, наиболее близкий Богу, всегда обладающему подобной спецификой.

Групповые ритуалы со временем превратились в церковные обряды и получили свою жизнь и свое право на существование. Но надо помнить, что наиболее сильными являются все-таки личностные, а не групповые,  обряды, прежде всего молитвы, пост, телесное воздержание и т.д.

На наш взгляд, к определенной разновидности молитвы принадлежит и собственное духовное творчество.

                                             Б. Религиозные нормы и идеалы:

Христос является типично “центровой фигурой”, равновесной и целостной. Неслучайно и время Его появления - середина между вторым и третьим периодом развития человечества. Он, таким образом, является завершителем “нормативного сознания” и открывателем личностного, познающего - “фактологического сознания”.  

                                             В. Факты научного  Познания:

Обладатель данного типа сознания, возбуждающего его личностной творческий потенциал,  настроен  на обретение фактов науки и  искусства.  Последние возникают как результат авторского открытия мира, благодаря активизации индивидуальных авторских систем  его творческого “видения”. В центре фактологического менталитета стоит Наука, расширяющая наше общечеловеческое познание с помощью специальных экспериментальных методов, специфичных для Науки как особого вида человеческой деятельности.

                                            Г. Творческие инновации:

Но и научное миросозерцание перестает на определенном этапе развития удовлетворять человечество и постепенно меняется на духовно-инновационное  сознание, опирающееся на постоянный диалог Человека с другими,  с самим собой и, в конечном итоге,- с Богом. Антропоморфная гордыня человечества приходит в упадок и оно ищет поддержку в диалоге с Высшими Силами Вселенной. 

Спусковым механизмом взрывного развития этого нового для человечества типа сознания явится планетарная экокатастрофа, необходимая  для приобщения Человека к Божественному сознанию. Космического Разума Человеку пока не хватает, чтобы обойтись без нее. 

Не существующие в принципе  явления вызвать «из ничего» не возможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако инновационная эффективность поэзии и магии 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 на земле.

Логично было бы предположить, что таких «складов» несколько, а их специализация зависит от таланта самого «вызывателя». Талантливый профессионал может добраться до высших источников, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым, что попадает 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.

По мнению многих эзотериков, оболочка планеты окружена энергоинформационным слоем, хранящим информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. Одно из его названий – АКАША.  О существовании подобной оболочки можно было догадаться, во имя поддержания стабильности  Жизни на земле. 

У человечества есть КУЛЬТУРА, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций!

Именно поэтому Бог и планета должны были бы придумать 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.)

Абсолютная уверенность в его существовании опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда она берется, понятно и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. Да разве только поэт? А ученый?

Когда Ахматова говорит, что «мудрости нет, старости нет, а, может, и смерти нет», то имеет смысл такое утверждение только в виду присутствия на планете  этой Акаши. Просто потому что только она способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у творца.

Магическое сознание опирается на уверенность мага в преобразовании реальности, его способности исправно  вызывать силы, меняющие реальность вопреки её колоссальной инерции и устойчивости существования.

 Отсюда возникает еще один вывод о существований  многофункциональной Акаши. Она нужна 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  изменениям.

Любое магическое вмешательство в дела земли  может, как их поддержать, так и помешать им. Поэтому профессия мага так и сложна. Профессия поэта то же, ведь кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами, это наличие поэтического ДАРА. 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.

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 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 качества: рабыни и царицы, работницы и дочери;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

         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 – самоотдача, а не шумиха и успех;

3. Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»;

4. Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность 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, в принципе.

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 трав,

             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, или: ничего вообще не получается.

                                                 Д.  Духозрение:

Пятый тип сознания - “Духозрение” является уже результатом Перехода человечества через Рубикон Страшного Суда и Конца света. Это вступление в постоянное сотворчество с Богом, соработничество Ему. Этот тип менталитета открывает перед Человечеством необозримые перспективы Вселенной, даёт пространство приложения новых и потрясающих сил, доступных ранее только магам и кудесникам Прошлого. 

                              Параграф пятый «Механизмы социального взаимодействия»:

А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                        А. Ритуал:

     Ритуал - синтетический метод познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего некое социальное пространство. 

Ритуал носит не только чисто управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как организационный процесс, но всегда связь с Высшими Силами.  

Ритуал  всегда полифункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. 

                                        Б.Молитва:

Молитва (шире, - вообще обрядность) есть апелляция к Богу верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к духовным классическим текстам, типа Библии, Вед, Авесты, Корана и других, проходящая в храмах и других культовых зданиях. В широком смысле слова молитва – это форма первоначального диалога души  с Богом, включающего, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

Анна Ахматова писала:

«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

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 них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...
          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «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 терпит осужденья,

И дух смирения, терпения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 

Если она даётся на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, по мере совпадения этих требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век..

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

                                         В.Эксперимент:

Эксперимент - научный метод познания реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.

                                  Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:

       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Прежде всего, в том, что он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект.

 Всякий ученый (шире, вообще - познающий человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика, которая нам пока что  не по плечу исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима. 

                                          Г. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог - метод познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к земным условиям.

Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,
                      И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Ну а что посылает нам Бог в этом  духовном диалоге?  - Любовь! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Диалог как гносеологический метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

Мы уже задавались вопросом: «Если Бог столь всемогущ, почему Он не уничтожил Сатану и все бесовские силы, которые ему сопутствуют?» 

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

Кроме того, Бога волнует и устойчивость всего, что Он уже  создал.  Важнейшим условием устойчивости космической системы  является диалог её полярных проявлений - разумных вершин каждой системы. Человек – такое сознание,  несущее внутри себя, как светлое начало, так и темное, поэтому он способен на равноправный диалог, как с силами Тьмы, так и Света. Именно так он и запланирован Богом, а его  проступок в Райском саду – только веха на духовном пути  его  развития. Вполне возможно, что после понимания  бинарной системы устойчивости, мы придем к разумению и тринитарной системы: Бог –  грешный Человек – просветленный Человек. Символом тринитарности является для нас, прежде всего,  божественный образ Троицы. Человек сделан по её «образу и подобию»: тело - душа-дух.

 Если бы  человек  не грешил, не поддавался влиянию бесовских сил, то о какой устойчивости материальной Вселенной можно было бы вести речь? Ведь однополярная система по определению устойчивой быть не может. Именно поэтому очень реально, что если и дальше  на планете Земля продолжится доминирование одной политической системы – США,  планета действительно выйдет на  грань глобального катаклизма.

Но  долго это доминирование не продлится, ибо Бог его не допустит.  Поэтому он не допустит и гибели России, единственной социальной системы, способной выступить как второй полюс доминантности  планетарной  политической системы. Однако, не так, как это было в эпоху «холодной войны». Россия не случайно сдала свои позиции в мире, ибо этого требовало равновесие мировых сил, не  признающее таких методов «гармонии», как «холодная война».

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что случится там и в 2009, и в 2013 годах.

Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                                                  Д.Ясновидение, телепатия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямого познания Истины духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах познания мира – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, которые грозят превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему в ней. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без интериоризации нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, сети человек способен получать Истину,  как тайну, и таинственным путем.

Параграф шестой: «ВИДЫ СОБСТВЕННЫХ ПОЛОЖИТЕЛЬНЫХ ВЛИЯНИЙ»

А. Востока на Юг;

Б. Юга на Центр;

В. Запада на Север;

Г.  Севера на Восток;

Д.  Центра на Запад.

                                              а) Востока на Юг и обратно:

      Что такое для нас Восток? Это возникновение Мифа, это энергия «Дерева», это циклическое время и замкнутое Пространство. Как они взаимодействую? Через различные векторы влияний:

- духовное влияние: 

Мифология влияет на Нормативность путем ее укрепления через отрицание. Большинство мировых религий становилось на ноги в ходе отталкивания от Язычества или  жестокой борьбы с ним;

- энергетическое влияние:

“Дерево” подпитывает “Огонь” на материальном уровне и на духовном, т.к., в огне эмоций формируются  нравственные начала Человека; мораль не может быть бессердечной. Духовный огонь способствует экстазу, ощущению неповторимости Благодати Божьей. Стоит лишь один раз до нее  дотронуться Человеку, он уже это никогда этого касания не забудет;

- обрядовое влияние:

«Языческий Ритуал” влияет на “Молитву”, укрепляя рамки осуществления  общинной Обрядности. Ежегодный богослужебный круг молитв создает прочную базу христианских ритуалов, выстраивающую  Церковь как Невесту Бога. Обряд Причастия служит для верующих символическим способом приобщения к Телу и Крови Христа, а, следовательно, и к христианскому менталитету в Целом. 

 А существует ли обратное влияние Юга на Восток? Проще говоря, амбивалентно ли это влияние, действует ли оно в обоих направлениях?

 Да, оно действительно  действует в обоих направлениях, но отнюдь не амбивалентно. Специфика обратного влияния требует отдельного специального рассмотрение, выпадающего за пределы нашего курса.

Наряду с древнеегипетской,  мы знаем еще несколько древних  южных цивилизаций. Какое наследие оставили они из того, что  вошло в золотой фонд человечества? И как они повлияли на самый близкий к ним по положению Восток?

                1.Древнегреческая цивилизация:

-  развитую  мифологию, ставшую базой для развития все мировой культуры;

- демократическую систему власти;

- оригинальную философию и  литературу;

- культуру спортивных соревнований;

- театр как искусство;

- непревзойденное изобразительное искусство и скульптуру;

- развитую систему медицины;

- историческую науку.

                2.Индийская цивилизация:

- древнейший эпос «Махабхарата»;

-  оригинальную религиозную систему, соединение индуизма и буддизма;

-  развитую систему декоративно-прикладного искусства;

- шедевры архитектуры, включая Тадж-Махал и другие более древние храмы;

- оригинальную философию и литературу.

- культуру половых отношений;      
4.  Китайская цивилизация:

- Изобретение пороха;

- Производство бумаги;

- Производство фарфора;

- Книгопечатание;

- Шелкопрядение. 

5.  Древнеримская цивилизация:

- развитая армейская система;

- дорожная сеть и транспорт;

- единый государственный язык (латынь);

- римское право;

-  оригинальная архитектура и культура строительства;

-  развитая урбанистическая культура;

- римская литература;

- христианство как государственная религия.

6.  Арабская цивилизация:

- Ислам как государственная религия;

- Эстафета античной культуры;

- Арифметика и алгебра;

- Арабская медицина;
Арабская астрономия;

- Прикладное искусство.

7.  Древние южно-американские цивилизации.
- культурное наследие ацтеков;

- наследие майя;

- наследие тольтеков;

- наследие инков;

- наследие ольмеков.

 Прежний культурологический штамп о слабости южно-американских  цивилизаций и их полном устранении с мировой арены после гибели самих   субъектов этих культур оказывается развенчанным после того, как мы узнали, к примеру, О СПЕЦИФИКЕ КАЛЕНДАРЯ МАЙЯ, одного из самых продвинутых примеров подобного расчета мирового времени. Календарь майя заканчивается 2013 годом, имеющим, очевидно, финалисткое значение и для всей мировой культуры. Или, по крайней мере, значение, над которым целесообразно было бы задуматься, ибо оно не может быть случайным.  

                               б) Юга на Центр:

- духовное влияние:  формирование “нормативных ценностей”, уровень осознания человеком религиозных заповедей и нравственных норм является реальным результатом взаимодействия “Юга” и “Центра”… Осознание «Центра» был осуществлено   в Китае  как центральная  духовная ось мира:  “ось Земля-Небо”. Без влияния этой Божественной оси не могли бы появиться  основные религиозные книги человечества: “Библия”, “Веды”, ”Коран”,”Авеста” и другие.

- энергетическое влияние: “Огонь”, сгорая,  образует пепел, золу, т.е., ”Землю”. Огонь эмоций, экстаза и Благодати является обязательным условием прорыва к Небу, первоначальным условием подъема в Небо по “лестнице Иакова”, т.е., вверх по оси Земля-Небо. Чисто рациональное познание Бога, без духовного Огня и эмоций не приближает нас к Нему, ибо более эффективным инструментом Богопознания является не Разум, а Сердце.

- обрядовое влияние -  “Молитва” есть самый эффективный способ прорыва к Богу на начальном этапе духовного развития. Ось Земля-Небо берется  молитвенным тщанием и постоянным молитвенным обращением к высшей точке этой оси - Богу. Без  Молитв  никакое  «Духозрение» в принципе  не возможно.

Мировая  социодинамика, как система,  находится в окружении каких-то внешних обстоятельств, которыми по отношению к ней выступает тот или иной локальный ареал планеты, не имеющий в данный момент  доминирующего положения.

Мы вступаем в этом отношении на зыбкую почву предположений, получивших,  однако, в эзотерической литературе довольно устойчивую традицию. Вместе с тем нас ведет не эзотерика и оккультизм, а наша модель,  имеющая вполне рациональный смысл. 

Специфика культурного влияния различных социокультурных систем друг на друга, прежде всего, в том, что не бывает чисто отрицательного или только положительного влияния, оно всегда системно, голографично, внутри себя содержит и отрицательные и положительные аспекты.

Вместе с тем, сам механизм влияния во многом исчерпывается тем, что доминирующий в данный момент в общей  системе социодинамики мира элемент всегда подчиняет себе остальные элементы и не может не оказывать своего влияния.

                                 в) Запада на Север:

- духовное влияние: личностное “фактологическое” познание влияет на инновационное творчество, ибо реальное духовное развитие в этом мире возможно при условии единства подлинной Науки и  истинной Религии, то есть, целостности Знания и Веры. Переход от познания внешней сущности  земных фактов к глубинному духовно-инновационному творчеству возможен при условии расширения рамок понимания мира как духовно-физического комплекса, как ДФВП, при реальности существования для человека самой «оси Земля-Небо». Единство “звездного неба над нами с нравственным законом в нас” (выражение И.Канта) само по себе возможно лишь при прорыве в земные ощущения человека    чаяний Духовного Космоса; 

- энергетическое влияние:  энергия “Металла” влияет на энергию “Воды”, потому что по воззрениям китайцев вода конденсируется на холодных металлических стенках. Металл как “энергия Разума” порождает “Воду” как “энергию Творчества”, по сути дела - “энергию передачи и переработки информации”, ибо Вода является наилучшим переносчиком информации в природе. Любая духовная истина имеет смысл только при понимании, что Божественный Разум не проявляется никак, кроме как в Божественном Творчестве. ”По плодам их судите о делах их”. А  неразумное творчество - всего лишь  черная магия и бесовщина;

- обрядовое влияние -  “Эксперимент” влияет на “Диалог”, ибо создает его рациональную основу и методическую четкость. Познав с помощью экспериментальной науки секреты мира, Человек легко впадает в гордыню, отвергая план Божественного присутствия в мире. Заявление Лапласа: “Я не нуждаюсь в “гипотезе Бога”, хорошо об этом свидетельствует. Попытался бы объяснить он свое соотношение со звездным миром без этой гипотезы! Только осознав взаимодополнительность Запада и Севера можно понять приоритетность творческого мышления над узко логическим и рациональным. Не культура - часть Науки, а наоборот! Лишь, начиная духовный подъем по «оси Земля-Небо», Человек выходит из узких материальных  рамок понимания Земли, обретая четвертую - духовную координату единого Духовно-физического  Пространства-Времени. Мировидение четырехмерного характера внутренне богаче, сложнее и систематичней, чем узко планетарное видение,  доступное на данный момент   мощи  всей современной науки.

Другое дело, что Богословие очень часто игнорирует данные Науки, теряя при этом свою убедительность для современного человека.

                                      г) Севера   на Восток:

- духовное влияние - “Инновация” имеет сильное влияние на “Миф” хотя бы потому, что на новом уровне спирального развития она представляет  собой обычную  “Неомифологию”. Адекватно понять её без понимания “Мифа” не представляется возможным. Однако и “Миф” в свете своего завершения в “Инновации” расцвечивается новыми красками, а совсем не представляет  собой  чистую архаику, отжившую и никому, кроме специалистов, не интересную.

Совершенно не случайно ХХ век так активизировал интерес современного Человека к древним и современным мифам, создавая  структурную мифологию как новую отрасль науки.

Благодаря познанию инновационной специфики развития сознания и древние мифы начинают постигаться нами как специфическая и неадекватно осознанная форма диалога Человека и Природы, Человека и Бога, Человека и «значимого Другого». При этом становится более ясно, почему именно Человек в те далекие эпохи одухотворяет Природу, ибо он воспринимает ее как собеседника в диалоге, заменяющего ему Бога;

- энергетическое влияние-  “Вода”,  конечно же, положительно влияет на “Дерево”, ибо подпитывает его в ходе развития. Также плодотворно взаимовлияние “Творчества” и “Морали”. Беда любой массовой культуры в том, что в ней взаимно разведены энергия Воды и Дерева, Творчество и Мораль Такое разведение отдает её в руки дьявола.

Любое подлинное творчество (Вода) сильно своей нравственной основой (Дерево), ибо отсутствие нравственных корней убивает культуру и делает ее “калифом на час”, как и торжество  любой  массовой культуры;

- обрядовое влияние -  “Диалог” поддерживает любой Ритуал, мешая ему окаменеть и лишиться живых питательных соков развивающейся культуры, в том числе и религиозной.

Существует опасность для любых Церквей, не включающих в свою духовную практику элементы Инновации, закостенеть в догматике, стать Церковью чисто фарисейской, потеряв живую связь с вечно динамической и развивающейся социальной практикой. Именно Богословие пытается осознать, как она развивается по заложенному в ней Богом плану,  как, например,  божественная эволюция Жизни заложена  в ДНК и РНК, формирующих тело человека;

                                   д) Центр на Запад

- духовное влияние -   если бы Духовный Центр не оказывал на рационализированный и бессердечный Запад постоянного духовного влияния, Запад  давно  уже  бы закостенел в прагматизме, рационализме и  рассудочности. Примат денег и расчета над Бескорыстностью и Сердечностью, характерный  для современного Западного мира, говорит лишь о его непробиваемости, неспособности ощутить духовное влияние в необходимых для спасения всего мира масштабах;

- энергетическое влияние - “Земля” оказывает положительное влияние на “Металл”, потому что руда входит в него составной частью. Духовная уравновешенность «Земли», как энергетической стихии,  положительно влияет на интеллектуализм «Металла», склонного и в своей рассудочности  терять меру. Русский поэт и провидец Велемир Хлебников ожидал, что в будущем «ориентация на Сверхмеру - Бога вытеснится Мерой – Сверхверой», т.е., Бог органично войдет в  плоть и кровь любого аспекта нашего бытия, много больше, чем Он присутствует сейчас. 

Энергия «Земли» играет в мировом балансе энергий такую же роль регулятора отклонений, которую в мировом социуме играет Россия (но об этом позднее);

- обрядовое влияние - “Ясновидение” оказывает на “Эксперимент” большое влияние, дополняя и просветляя его. Ученый, не обладающий хотя бы толикой ясновидения, никогда не станет большим ученым. На этот счет довольно решительно высказался Альберт Эйнштейн: ”Самая прекрасная и самая глубокая эмоция, которую мы можем испытывать, это мистическое чувство - источник всей истинной науки”. Мистические корни своих духовных открытий подчеркивали Ломоносов, Кант, Менделеев и другие.

      Параграф седьмой:  «ТИПОЛОГИЯ ВЗАИМНЫХ НЕГАТИВНЫХ ВЛИЯНИЙ»:

 А. Востока на Центр;

Б. Юга на Запад;

В. Запада на Восток ;

Г. Севера на Юг;

Д. Центра на Север.  

Поскольку каждый из нас в жизни общается с разными системами, среди которых есть и более мощные по своему потенциалу, они могут пытаться нас сбить « с пути истинного», переделать нам под себя.

Есть важное духовное правило для Творца, от которого он не имеет права никогда отступать. Оно изложено в стихотворении Б.Пастернака:

           ТЫ ДОЛЖЕН НИ ЕДИНОЙ  ДОЛЬКОЙ НЕ  ОТСТУПАТЬСЯ  ОТ  ЛИЦА,

           А БЫТЬ ЖИВЫМ - ЖИВЫМ И ТОЛЬКО, ЖИВЫМ И ТОЛЬКО - ДО КОНЦА!

Окружающая нас внешняя среда обладает способностью, как мы показали, не только  положительного влияния, но и отрицательного, точно также.

         а) Востока  на Центр:

- духовный план -   поскольку Мифология является “Знанием в форме Незнания” она, по всей вероятности, вызывает недовольство Духовного Центра своей неадекватностью.

Божественное коммуникация  в рамках Мифологии превращается в общение с тварной Природой, ибо в рамках мифологического сознания  место Бога замещает Природа.

Именно поэтому во всех религиозных книгах, а с особой силой в Библии, факт такой подмены отмечен как акт величайшего Грехопадения человечества. В Библии также особенно подчеркнуто, что Человек изменил Богу, предпочтя Ему не просто Природу (Дерево познания добра и зла), а сатанинскую природу, ибо Дьявол соблазняет Человека плодом, в котором  прячется сам. А Человек, благодаря “вкушению этого плода”, принимает Дьявола  вовнутрь самого себя, создавая ему несокрушимую для Бога оболочку.


- энергетический план -  “Дерево” разрывает корнями “Землю”, фанатическая мораль вредит нравственному равновесию, гармонической духовной мере, которую вносит равновесная энергия “Земли” в нашу жизнь. Шаманская энергетика не способна освоить высшие пласты оси “Земля-Небо”,  приобщает человека только к низшим демоническим слоям этой оси, уходящей в пучины Ада;


- обрядовый план -  влияние “Ритуала” на “Духозрение” может быть только негативным, ибо высокая Духовность “дышит, где хочет” (Библия).Ритуалы  всегда канонизируют и догматизируют  внешнюю форму, хранят внешнее благолепие, не спеша демонстрировать свою духовную суть. “Духозрение” напротив, спешит прорваться к сущностному овладению Благодатью, а формальное (ритуальное) тождество с ней для него - вторично.

Поскольку Церковь всегда стояла на верности Ритуалам и Обрядности,  всю свою историю она стремилась сделать “духовидцев” маргиналами. На Западе  такими были  Сведенборг, Бёме, Эркхарт Майстер и другие, в Православии -  юродивые и сумасшедшие, типа Корейши или Николы Салоса.  В ХХ1 веке ситуация коренным образом изменится.

 В воздействии Востока на Центр  возникает вопрос о языческом влиянии  на божественные представления человечества. По сути дела, нам предстоит  ответить на вопрос, почему «менталитет человека разумного»  не осознал Бога в адекватной форме, а только  сквозь мифологические очки языческого миросозерцания?

Внешне ответ прост: «Как можем, так и мыслим!» Если наши ментальные механизмы познания наполнены только языческими представлениями, ничего другого они производить и не могут. Нить духовной эстафеты начинается не с религиозно-нормативного сознания, а с языческой архаики, поэтому её рудименты не могут не присутствовать во всех наших « последующих ментальных представлениях». «Подобное производит только подобное».

Для русского менталитета этот процесс осознан в форме так называемого «двоеверия», одновременного сосуществования в низовом сознании и низовой народной  культуре  элементов язычества и Православия. 

В еврейском религиозном менталитете занимает большое место комплекс магических (а, следовательно, и  духовно связанных с язычеством) представлений, изложенных в Каббале. 

Но  наиболее  ярко языческие представления воплотились в гении древнегреческого народа, который наиболее близко подошел к монотеизму, но  перейти за его границу так и не смог. (Древнеегипетская цивилизация такую попытку, совершенную  фараоном  Тутанхамоном, все же совершила). Близость к монотеизму в древней Греции  проявлялась в строгой Иерархии эллинских богов,  структура которых была пирамидальной, а на вершине пирамиды всегда находился один главный бог -  Зевс (Юпитер), которому подчинялись все остальные боги. 

                                                  А.  Севера  на Восток;

Перед тем, как первым древним восточным цивилизациям  создать свои города и построить устойчивое хозяйство, им надо было где-то почерпнуть соответствующую информацию о подобных возможностях.  Эстафета  традиционной информации на этот предмет   могла  быть передана, например, из Атлантиды, или северной благодатной земли, именуемой в литературных источниках  «Гиперборея». Должна быть очень мощная цивилизационная подсадка, чтобы  на Востоке возникли семь крупнейших цивилизаций:

1.Шумерская, возникшую около 3000 лет до н.э. ;

2.Финикийская, возникшую около 2500 лет до н.э.;

3.Ассирийская, возникшую около 2000 года до н.э.;

8.  Семитская, возникшую около 1800 г. до н.э.;

9.  Вавилонская, возникшую около 1900 г. до н.э.;

10.  Хеттская, возникшую около 1700 г.до н.э.;

11.  Персидская, возникшую около 1000 г. до н.э.

         Каждая из них просуществовала разное количество столетий, но создала оригинальный цивилизационный синтез, способный поддерживать и транслировать собственный оригинальный  комплекс традиций.  

При передаче традиций  внешних влияний  становится их значение понятным, если осознать, что система – это не только структура соединяющих её воедино конкретных элементов, выполняющих в данный момент какую-то определенную функцию, сколько важнейшее для Бытия самой системы   взаимодействие  с внешней средой.

 Для понимания специфики этого взаимодействия важно осознать сам характер внешнего влияния на систему.  Этому пониманию сопутствуют два условия:

- во-первых, понимание, что если Разумная Жизнь, которую можно рассматривать как культурную адаптацию антропоморфных систем к внешней среде планеты, возникла однажды  на этой планете,  то её нить  никогда не прервется,   иначе это – проигрыш Бога, который Он вряд ли допустит;

- во-вторых, эта  эстафета традиций поддерживается постоянной сменой одной специфически  разумной социокультурной  системы на другую, типа «цепочки локальных  этносоциальных цивилизаций», постоянно передающих культурную эстафету Разума от одной цивилизации к другой.

 Обстоятельства  передачи этой  эстафеты Разума ставят вопрос о специфике каждой такой системы, а она, по нашему глубокому убеждению, возникает из особенностей связи системы и её внешней среды в каждый конкретный момент времени. Условия внешней среды постоянно меняются, хотя бы по той причине, что Солнечная Система пролетает по различным участкам Млечного Пути, меняющим на планете климат, расположение магнитных осей,  количество падающих метеоритов и астероидов и т.д.

Исходя из этих соображений, мы должны признать, что до первых архаических цивилизаций Востока на планете  были и  какие-то другие цивилизации,  пусть нам не ведомые на  чисто материальном уровне, хотя на духовном уровне они  давно уже проявились.

Вероятность бытия  таких сверхдревних  цивилизаций на Севере очень велика по той причине, что мы говорим о Севере как о регионе, существовавшем до эпохи обледенения всей планеты. Именно там, в допотопные времена,   имелись все условия для возникновения и развития  разумных цивилизаций. Именно там царили оптимальные климатические условия, о чем свидетельствует, например, массовые  находки  захоронений мамонтов в сибирской вечной мерзлоте.  Известно, что они могли существовать только в тепле среди огромного количества благоприятной флоры.

                                                       Б) Юга  на Запад и наоборот:

- духовный план -  Наука в своем развитии всегда отталкивалась от Религии, даже пожертвовав своим свободомыслием в пользу атеистического его  ограничения.

Резкое разъединение Науки с Религией началось в эпоху Ренессанса , явившись реакцией на средневековый религиозный зажим научного свободомыслия. Для Исаака Ньютона этот разрыв еще был совершенно не приемлем. Следствием разрыва  в Науке стал доминировать картезианский  рационализм, вытеснивший нравственные религиозные ограничения в деятельности ученых. Это последствие отрицательного влияния Юга на Запад, а точнее бунта западного рационализма  протии южной религиозной морали.  Подобный бунт в результате породил разрыв культурной преемственности, так больно ударившей по человечеству в конце ХХ века, когда оно столкнулось с тотальным “загрязнением окружающей природной среды”.

Если бы ученые не отказались от нравственных (религиозных) ограничений, “экология” играла бы большую роль в исследовательской деятельности, создавая нравственные рамки для научных и технических изысканий;

- энергетический план -  “Огонь” плавит “Металл”, духовный экстаз доминирует над Разумом. Охваченный эмоциональным порывом Человек не способен внять доводам рассудка. Излишняя эмоциональность губительна для Разума, как и Огонь для Металла;

- обрядовый план -   “Молитва” не решает задачи “Эксперимента”, ибо они апеллируют к совершенно разным сторонам Реальности. Экспериментальное сознание из-за этого не способно охватить Реальность во всем ее многообразии, а вынуждено ограничиться чисто материальным, атеистическим кругозором. Ученые избрали в этом отношении другую стратегию: ”На Бога надейся, а сам не плошай!” А в результате довели мир до экологической бифуркации, способствующей разрастанию грядущей планетарной  катастрофы, наподобие Потопа.

Наиболее мощная и наиболее старая  цивилизация Юга – Древний Египет.  Она процветала в долине Нила более трех тысячелетий. Для этой цивилизации характерны  все основные сущностные особенности, развитой и в духовном и в физическом отношении,  цивилизации:

- сложная  система религиозных представлений с Богом Солнца  (Ра, Гор, Атон) во главе и развитой системой  ментальных представлений о Жизни после смерти;

- высокоорганизованная административная система, включающая фараона и   жреческую аристократию;
- оригинальную систему письменности, возникшую еще  35 веков до новой эры;

-  устойчивую сельскохозяйственную культуру, построенную на разливах реки Нил;

- развитую науку (александрийский ученый Эрастофен еще в третьем веке до н.э. доказал, что земля – круглый шар, а, к примеру, египетские  пирамиды были ориентированы  по звездам);

- развитую городскую цивилизацию с оригинальной архитектурой;

- удивительную  строительную технологию, позволявшую строить сооружения, типа пирамид, до сих пор, непонятно каким образом.

Откуда  такие информационные богатства взялись у египтян? Мы склонны поддержать оккультные представления, что Древний Египет был  на заре своего создания колонией Атлантиды, передавшей ему свои продвинутые в техническом отношении  технологии, полученные, скорей всего, от космических прародителей.

Но это чисто исторические представления. Более ярко западное влияние, получившее в литературе название «Вестернизации», прослеживается в современности.                                                      


Есть чисто внешние аспекты такого влияния:

- использование западных промышленных технологий;

- внедрение организационных форм экономического хозяйствования;

-  опора на западные образцы военно-технической культуры.

Более существенным аспектом  является внутреннее влияние, переориентация по западным образцам национального менталитета, прежде всего в сфере политики (внедрение демократических форм управления) либерализация представлений о правах человека, религиозная и политическая свобода, отказ от цензуры в сфере информации и деятельности СМИ и т.д.

Прежде всего,   влияние  Запада на Юг прослеживается в обстоятельства колоссального рывка вперед  в деятельности так называемых «южноазиатских тигров», куда кроме Малазии, Южной Кореи, Индонезии, можно включить и Японию.

Именно японский синтез передовых западных технологий и национальной специфики менталитета японского народа принес ему такой успех в последнее время, показав, что гарантией успеха становится не узко национальная, культурная замкнутость, а именно разомкнутость в глобальный мир и использование его  грандиозных преимуществ для собственного культурного и технического развития. 

Отдельный вопрос – специфика «вестернизации» в современной России. Нам представляется, что она не сможет глубоко затронуть Россию, хотя бы той причине, что внешние влияния всегда слабее внутренних.

Увлечение современной молодежи России западной массовой культурой, носит на наш взгляд, внешний характер,  и объясняется скорей потребностью в дистанцировании молодежи от старшего поколения  в поисках «самого себя», нежели  отказом от национальных предпочтений и  собственной национальной  системы  духовных ценностей. 

                                                       в) Запада на Восток:  

- духовный план- “Запад есть Запад, Восток есть Восток, им никогда не сойтись!” - решил Р.Киплинг, познакомившись с жизнью Индии. В каком-то смысле это верно и неверно. Действительно, западная массовая культура в ходе своей интервенции многое сделала для разрушения восточного менталитета и национальных обычаев Востока. Однако западный рационализм не смог преодолеть подлинных духовных традиций Япония и Китая, да и  в той же Индии в национальной культуре не так много сумел изменить. Скорей можно говорить об обратном влиянии Востока на Запад. 

Япония целое  тысячелетие сопротивлялась негативному западному влиянию, принимая соответствующие декреты и запрещения. Даже  в ХХ веке поверженная Япония смогла найти свой оригинальный синтез, не потеряв национальную самобытность. Однако Западом была почти полностью разрушена оригинальная африканская культура, культура американских индейцев, да и Европа понесла ощутимые потери от американской масскультурной экспансии;

- энергетический план - “Металл” режет “Дерево”, а Рассудок убивает Религиозную мораль,  ибо  последняя - дело сердечное. Перефразируя Тертуллиана, можно было сказать:”Верую в высокую мораль, ибо это абсурдно”. Вера, как и Мораль, не нуждаются в логическом обосновании, хотя современный человек часто приходит к Вере, после рационального ее осмысления;

- обрядовый план -  Экспериментальное сознание ничем не может помочь Ритуалу, лишь только если разрушить его. Основанная на Ритуале  Мифология не выдерживает  ударов научного скептицизма. Наука - известная разрушительница Мифов, хотя порою делает это во вред себе же. Под влиянием научных представлений мы стали вкладывать в понятие Мифа неадекватное представление о чем- то фальшивом и сказочным. Это неверно, ибо касается лишь “мифов” самой науки, которые к подлинной мифологии Востока никакого отношения не имеют. В результате несведущие люди престали доверять восточной мифологии и переоценивать мифологию науки. Человечество от этого только проиграло.

г) Севера на Юг:

- духовный план - Инновация противостоит Нормативности и разрушает ее, так как вектор последней глядит в Прошлое, хранит Традиции, а  инновационный вектор глядит в Будущее,  готовит пророчества  и реализует их. Поэтому инновационный взгляд на Религию способен подрывать догматические и канонические устои, что отрицательно сказывается на  социальной эффективности Религии в данный момент, как говорят “здесь и теперь”, но  оказывает положительное влияние  на  устойчивость  Религии в Вечности.

Инновационная духовность укрепляет экуменическую базу сосуществования Религий, дает основу для их “Диалога”, а не “догматической конфронтации”, не имеющей перспектив в будущем. Альтернативы единому человечеству нет, а  поскольку реальной перспективы у “Единой религии” то же нет, остаётся только  их “Диалог”, сотрудничество всех  конфессий для достижения системных  духовных целей человечества.

Русские показали пример Всеединства и Всемирности, оставаясь при этом верными своей корневой религии - Православию;

- энергетический план -  как “Вода” заливает “Огонь”, так “Творчество” губит Огонь фанатизма, ибо творческие энергии могут существовать только в условиях Свободы. Фанатизм, свойственный энергии Огня, есть яркий пример несвободного сознания, скованного шорами и узами нормативности и догматизма. Конечно, с шорами лошадь бежит быстрее, но туда ли она бежит? Ситуация с мировым терроризмом свидетельствует не в его пользу. 

Огонь фанатизма отрицательно влияет и на творческий дар, способность Человека создавать новое, ибо для фанатика все уже давно открыто в его религиозных догмах. Под этим предлогом в Средневековые времена сжигались тысячи трактатов и книг,  к открытию истин которых человечество должно теперь приходить ценой неимоверных усилий и  страданий;

- обрядовый план - “Диалог” и “Молитва” не могут сосуществовать вместе, ибо “Молитва” монологична, а “Диалог” - полифоничен. В “Молитве” активна одна сторона, а  “Диалоге” – процесс многосторонний, или хотя двухсторонний! Если “Молитва” услышана Небом, мы получаем отклик, но чаще всего не тот, на который надеемся,  в действительности нам  необходимый.  Диалог приводит к одновременному уяснению процесса обеими сторонами.

Бездуховная просьба о помощи у Высших сил может и часто приводит к негативным результатам. В известной притче мать попросила материальной помощи у Неба, в то самое время, когда ее сын пошел в армию. В результате ей прислали большую денежную компенсацию за смерть сына от рук врагов. Нужны ли  ей деньги, полученные такой ценой?

                                                          д) Центра на Север:

- духовный аспект - “Духозрение” делает “Инновацию” бессмысленной, не нужной.  Зачем вести излишние “диалоги” с Богом, если при наличии “Духозрения”  истины   можно сразу  получать непосредственно  из Его рук, минуя другие способы коммуникации?

- энергетический аспект - “Земля” загрязняет “Воду”, а духовная уравновешенность не всегда способствует эффективному творчеству, ибо творчество исходит не из принципа “всем сестрам по серьгам”, или  fifty-fifty,  а -  из “золотого сечения”, т.е., из соотношения 0,62 к 0,38.;

- обрядовый аспект - “Ясновидение” не способствует эффективности “Диалога”, ибо обессмысливает его. По отдельности они являются механизмами разных уровней, разных типов Реальности: культурной и небесно-духовной. Диалог - эффективный инструмент творчества, оно  по сути своей диалогичного, ибо это разговор художника (Творца) со слушателем, выступающим в ипостаси Сотворца. Духозрение или Ясновидение возможно лишь при условии такого уровня подготовленности сотворцов, когда они способны принимать напрямую информацию прямо из рук Бога, минуя художественные и культурные подпорки  коммуникации.

Центристская духовная вертикаль «Земля-Небо» осознана западным менталитетом не в адекватном подлинному христианству состоянии, к которому ближе все-таки Православие, а в форме Католицизма и Протестантства, не адекватных Истине Христа состояниях.

Можно, в итоге, с уверенностью  утверждать, что центральная духовная идея мира - духовная вертикаль «лестницы в Небо» воспринята на Западе  весьма  вестернизированной. При этом можно говорить  не столько о влиянии Центра на Запад, сколько Запада на Центр.

Рассмотрим специфику этого влияния на двух примерах: католический принцип «филиокве» и протестантское  отношение к накоплению богатства.

Почему, казалось бы, чисто догматический богословский вопрос, «исходит ли Святой Дух  только от Бога–отца или одновременно и от Бога-сына», разделили Христианство на два совершенно непримиримых   враждебных лагеря? 

                      В этом есть своя  системная закономерность:  

Системой любую структуру делает не просто взаимосвязь элементов в ней, имеющая какую-либо функциональную специфику, а наличие одного из элементов в доминирующем состоянии. В системе Троицы: «Бог-отец, Бог-сын и Святой Дух» доминантой является Бог-отец, ибо именно из Него по православным представлениям исходит Святой Дух. Если же, по мнению католиков,  Святой Дух  исходит одновременно из двух элементов, целостность Троицы оказывается под большим вопросом, что совершенно не приемлемо по древне-христианским  соображениям.

Тогда непременно должны возникнуть вопросы: «Чьё влияние сильнее и другие им подобные»… Подобное положение поведет только к дезинтеграции системы, что мы нынче и зрим в положении Католической Церкви. Нельзя сказать, что виной этому только «принцип филиокве», но «рыба всегда тухнет с головы».

Это, так сказать, чисто  богословская интерпретация, но есть и историческая. Если внимательно читать Евангелие, можно заметить, что Христос постоянно подчеркивает своё подчиненное положение по отношению к Богу-отцу,  будем  поступать «впрочем, не как я, а как Ты».

 Именно поэтому принцип «филиокве» противоречит взглядам самого Христа. Он-то хорошо понимал подлинную расстановку сил в Троице, никакой Его приниженности в таком понимании  нет и в помине.

Комплекс неполноценности проявляется в этом вопросе не у Христа, а у католических доктринеров, вставивших богопротивный  принцип «филиокве» в западную богословскую мысль. 

Нечто подобное произошло и у протестантов в отношении накопления богатства.  Ранние христиане были принципиальными противниками накопления богатства. Эта особенность христианского менталитета  вошла и в Православие. Совершенно из других позиций исходят протестанты: «Ты ближе к Богу, чем более богат».  Для православных это не приемлемо, ибо смирение и аскетизм – обязательные качества для любого верующего православного человека. 

 Западный менталитет, принципиально отличен в этом отношении от русского. Американец приветствует другого человека  не пожеланием «Будь здоров!», как все русские, а вопросом: «Как идет бизнес?», «Делаешь ли деньги?» Нам бы такое и в голову не пришло.

                    Параграф восьмой: «Мировая социодинамика как Целое»:

             А.  Мифологический аспект:

Языческое мировоззрение, многим казавшееся старым и архаическим, неожиданно становится очень актуальным в свете  понимания целостности картины Мировой социодинамики человечества. 

Есть область, где язычники дают фору современному человечеству: Любовь к Природе и умение сосуществовать с ней, соблюдай завет: «НЕ НАВРЕДИ!»  

 Если мы хотим выжить в предстоящем катаклизме, суметь хотя бы частично ослабить его влияние на нас, необходимо реанимировать многие политеистические представления язычников о Природе, спасая себя и её заодно.

Другой важной особенностью этого типа мировоззрения является его космическая ориентация, космогонические мифы, свойственные мифологии любого народа. Среди них есть очень продвинутые, например, мифология догонов. 

Главное, что сейчас для нас важно в них, - убеждение, что человек имеет космическое происхождение, что Вселенная развивалась, если не из тела Первочеловека (например, Пуруши или Паньгу), то, по крайней мере, параллельно с ним. Антропный Принцип – тому мощное доказательство.

                      Б.  Религиозный аспект:

Религиозный аспект Мировой социодинамики даёт нам в нынешней ситуации механизм выживания в катаклизме. Главной особенностью любой религии являются  четко сформулированные нравственные ограничения в действиях человечества: не убий, не кради, не навреди Природе и т.д. 

Оказывается, что они являются не просто моральными регуляторами человеческого общежития, они связывают нас с духом Природы, который начинает на нас сердиться в регионах, где мы резко нарушаем эти моральные ограничения. Землетрясение в Спитаке – тому характерный пример.

Если человечество резко изменит свою моральную физиономию в положительном направлении,  духи Природы, возможно, смилостивятся над нами и ослабят негативное влияние климата,  плановых землетрясений, ураганов, океанических цунами и т.д.

Моральный климат – важное обстоятельство и на уровне всей Вселенной, ибо поток метеоритов, двигающихся по направлению к земле, может быть усилен или ослаблен, в зависимости от нашего хорошего отношения к Космосу. 

                           В.  Научный аспект:

Теоретическая модель глобальной социодинамики человечества – дело будущего. Сейчас мы можем говорить только о предварительных подходах к ней. Для нас ныне ясно, что чисто научными методами исследования, без участия богословов и специалистов по мифологии, её невозможно построить.

Мы уже развивали идею, что адекватное нынешней предбифуркационной ситуации духовно-инновационное мировоззрение является синтезом мифологического, нормативного (религиозного),  фактологического (научного) и самого инновационного мировоззрения. 

 Предстоящая бифуркация – жесткий ход планеты и всего Космоса по отношению к человечеству, столь загрязнившему окружающую природную среду.  Но рассчитан он не на уничтожение человечества, а на выработку им духовно-инновационного мировоззрения, столь необходимого для построения правильных отношений с Природой  планеты Земля в экстремальной ситуации, которую мы сами же и породили. 

 Это  не только про русских сказано, что «мы блестяще научились плодить  для себя трудные ситуации, чтобы потом их с успехом преодолевать».  Все человечество сейчас оказалось в подобной ситуации, только вот как быть с её преодолением?

                            Г.  Творческий аспект:

Возможно, именно творческий аспект является сейчас наиболее важным среди всех прочих.  Все имеющиеся в нашем запасе тренды негативных ситуаций ведут к катастрофе, но само её реальное протекание будет не совсем таким, как нам сейчас кажется.

  С исламским терроризмом Америка была знакома давно, более того ФБР было предупреждено о готовящемся теракте – нападении самолетов на Нью-Йорк. Но американская бюрократия не смогла творчески отреагировать на предупреждения,  и в результате США получили 11 сентября 2001 года. 

    Мы видим   выход из ситуации   в развитии инновационного мышления, подъеме творческого сознания человечества. Катастрофа будет совсем другой, а не такой, как мы её себе представляем. Нам трудно вообразить соединение в один (и довольно близкий) момент краха Долларовой Пирамиды, исламского похода на Европу и США, падения глобального метеорита, гигантской волны цунами по всему океаническому побережью,  одновременного  разрыва     всех энергетических сетей в городах (водных, газовых, электрических, транспортных и т.д), а ведь именно так все и может совпасть в один трагический момент.

Как ни странно, даже в такой печальной ситуации выход из положения есть. Он комплексный: полюбите нас черненькими, подготовьте себе базу в деревне с ветряком, солнечными батареями и колодцем  с чистой водой, приучите жителей своей деревенской общины  к натуральному обмену товарами и услугами, которые они будут способны производить в любой ситуации, - и вы выживете.

                                                      Д.  Духовный аспект:

             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы сразу же попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с Богом».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному слову этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей»;

            Основные содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Поел. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно, лишь обретя этот запас любви.

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер,   то есть,   являет собой некий вектор, направленный   в Небо, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они захотели с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно не постоянно;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смыл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

  Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

 Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении.

                   4.2. Бифуркационный Переход – Экокатастрофа 
                            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
Мы говорили о нескольких типах экстремальных бифуркационных переходов в ходе мировой истории. Настало время поговорить о предстоящем  цивилизационном Переходе – Глобальной Экокатастрофе. Напомним о прежних: 
· кризис индивидуальной охоты и собирательства - загонная охота с огнем при участии всего племени;

·  оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - неолитическая революция;

· кризис сельской цивилизации - развитие ремесленничества, науки и техники;

·  глобальный экологический кризис - переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 века.

Мы говорили уже, что для нас каждый этап развития любой системы отделен друг от друга так называемыми моментами «Бифуркаций» - кризисными элементами системы, когда она теряет прежнюю энергию и должна выбрать иной, чем прежде путь развития.

С НАШЕЙ ТОЧКИ ЗРЕНИЯ ЭТИ БИФУРКАЦИИ ИГРАЮТ ВАЖНЕЙШУЮ РОЛЬ ОБЕСПЕЧЕНИЯ СИСТЕМНОЙ ЦЕЛОСТНОСТИ СТРУКТУРЫ.

В истории человечества таких бифуркаций насчитывается несколько, важно, как считать? Принципиально есть два различных подхода: общенаучный и магический (оккультный подход) По первому подходу в истории планеты были следующие периоды, разделенными эпохами бифуркаций (периоды оледенений):

1.  Докембрий: от рождения планеты до появления многоклеточных (4,6 млрд. лет  назад - 550 млн. лет назад);

2.  Палеозой: от многоклеточных - до динозавров (550 млн. лет- 245 млн. лет назад);

3.  Мезозой: от появления динозавров до их исчезновения ( 245 млн. лет - 65 млн. лет назад);

4.  Кайнозой: от крупных млеко питающихся до современности.(65 млн. лет назад - современность) .

Другой расчет делают современные оккультисты,  ориентируясь на время оборота Солнечной Системы вокруг ядра нашей Галактики по Млечному Пути - 245 млн. лет.  Мы предлагаем свой вариант:

А. Первая бифуркация -Начало Вселенной в результате  столкновение мембран параллельных миров:

1. Появление  космического эфира; после столкновения мембран образуются галактики и Солнечная Система;

2.  Образование стихии  «Вода» на планете Земля и зарождение на ней многоклеточных;

3.   Полярный период  планеты - доминанта «Огня» появление рептилий и динозавров,  периодические бифуркационные похолодания  и оледенения;

4.   Гиперборейская раса - доминанта стихии  «Земли» - появление млекопитающихся, бифуркации из-за Потопа;

5.   Лемурийская раса, доминанта «Дерева» образование различных биоценозов, бифуркации из-за  сдвига тектонических плат земли и появления новых материков;

6.   Доминанта «Металла» - Атлантическая раса - рассеяние по Атлантиде Человека разумного в современном виде и нарушение им экологического баланса, повлекшее  гибель Атлантиды;

7.   Доминанта Разума - Арийская раса, являющаяся результатом исхода атлантов по Европе до Древней Индии, бифуркация в форме Экокатастрофы;

8.   Человечество после Экокатастрофы - «Ноосферная раса» ;

9.   Духовная раса - человечество, овладевшее «полевой формой существования», переход в Космос.

на путь личного духовного совершенствования.

Б. Вторая Бифуркация:» Кризис индивидуальной охоты, рыболовства  и собирательства - переход к загонной охоте с участием всего племени»  

        Индивидуальная охота и собирательство как способ выживания  в условиях дикой природы вполне мог продолжаться миллионы лет, пока ресурсы природы, определяемые  в данном случае количеством животных или наличием рыб в водоемах, не  стали падать   и не могли обеспечить выживание людей в данном ареале природы. Думается, что в начале своего существования на планете люди питались в основном дарами моря, ибо воды было больше, чем суши.

Поэтому кризис индивидуальной охоты, рыболовства и собирательства не может быть объединен под единым углом зрения. Скорей всего пока не наступила эпоха  оледенений, человечество не занималось охотой, ибо ему хватало полученной с рыболовством и собирательством пищи. Как явствует из Библии, Адам и его потомки жили в среднем по 900 лет, наверное, потому что совсем не употребляли мяса в пищу.

Только после резких похолоданий, когда энергетические потери человека не могли быть восстановлены без мяса,  человечество стало  питаться мясом, включившись сначала в индивидуальную, а когда её ресурсы были исчерпаны, и в коллективную (загонную всем племенем) охоту.

По этой причине произошел и социальный прорыв - бифуркационный сдвиг: человечество перешло от самого древнего социального бытия в рамках одной большой семьи к выживанию родом, возникшим из разросшейся до огромных размеров  семьи. Родовые социальные структуры  существования  имеют  наиболее оптимальные условия  для выживания, пока людей вокруг мало.

Но демография давала свои плоды и в возрастающих по объему родовых племенах  стали накапливаться противоречия с природой, приведшие в конечном итоге к неолитической революции - появлению загонной охоты и дальнейшему укреплению родового образа жизни человечества.

Человек разумный современного типа (неантроп)  по данным палеонтологии, появился в Африке около  200 тысяч лет назад,  заселил Южную Азию, откуда и расселился до Европы и Австралии. Эта картина мира соответствует уже нынешней карте материков. Существование Гипербореи, Лемурии и Атлантиды уходит корнями в более древний мир,  чем та картина материков, какая имеет место  сейчас. Сам дрейф материков палеонтологи не подвергают сомнению, но существование этих працивилизаций отрицают. Причины понятны: нет материальных свидетельств, а общая логика исторического развития пока  нашей  науке не ведома. 

Поэтому, если признать существование цивилизаций в ту пору, а не признать их невозможно, об этом свидетельствует и происхождение рас и языковое единство народов  мира, возникшее из праязыка  всех языков  - санскрита,  что говорит о расселении из одной местности, которой, скорей всего и была Атлантида. Следовательно, данные палеонтологии не полны и не учитывают расовых и филологических исследований, свидетельствующих о более древних демографических процессах в мире, чем это доказано палеонтологией.

Р. Штейнер подробно описал эвакуацию населения из Атлантиды перед её гибелью  по нескольким направлениям, образовавшим  различные языковые ветви : праиндейскую ветвь тольтеков, двинувшихся в сторону Америки и образовавших красную расу, пратуранскую ветвь будущих монголов, двинувшихся по северу Европы и образовавших желтую расу, арийскую ветвь атлантического народонаселения, двинувшуюся по югу Европы и образовавших белую расу. Возможно, она выбрала южный маршрут только по тому, что в ее генах, которые были переданы ей от Гипербореи, сидело уже недоверие к полярному холоду, а у монголоидной расы этого гена  в крови не было.

Тольтеки и монголы занимались в основном скотоводством, а арийцы - землепашеством. Хотя имело место и сочетание этих двух типов хозяйствования. Сам переход от охоты и собирательства к сельскохозяйственным технологиям свидетельствовал  не только об оскудении охотничьих ареалов, но и о социальном кризисе, а точнее о системном факторе любой бифуркации.  Они никогда не случаются по  моно причине, в их основе всегда - системный кризис, как мы это постарались показать в предыдущих главах на примере России.
В. Третья Бифуркация - Неолитическая революция - оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - переход к скотоводству и землепашеству;

Наличие  системной  Бифуркации  предполагает сам факт её появления в результате системных отклонений от  прежнего состояния равновесия:

· изменение материковой картины мира - погружение в результате потопов и оледенений старых материков и явление им на смену новых;

·  оскудение в результате климатических катастроф природных запасов для собирательства и охоты;

·  социальная революция - переход от узко семейного образа жизни к родовому, а от него - к общинному;

·  религиозные изменения - переход от Матриархата к Патриархату;

·  хозяйственные изменения - смена каменных орудий на бронзу (Бронзовый век) и позднее - на железо (Железный век);

·  переход на устойчивую систему хозяйствования, приводящую в конечном итоге к появлению цивилизации. Без устойчивого скотоводства и земледелия никакая цивилизация течении десятков тысяч лет  невозможна.

         Причем надо иметь в виду, что появление самых  религий как идеологических основ любой цивилизации характерно именно для времени  этой бифуркации, свидетельствующей о явлении образа Единого Бога (Мужчины), а, следовательно, о переходе древнего  Матриархата, привязанного к многобожию,  в Патриархат, опирающейся  большей частью именно на монотеизм. По сути дела монотеизм глубоко спрятан в основе каждой мировой религии, кроме язычества.

Как с нашей точки зрения двигалась история, если проигнорировать рационально полученные  сведения об Атлантиде, отражает следующая матрица:
                                                                                                                                                                     Матрица №10.
	МЕТОДИКА

 СИСТЕМЫ
	МИФОЛОГИЧЕСКИЙ 

    ЭТАП
	НОРМАТИВНЫЙ

 ЭТАП
	ФАКТОЛОГИ-

ЧЕСКИЙ  ЭТАП
	ИННОВАЦИОННЫЙ

ЭТАП

	ЗАРОЖДЕНИЕ
	Прививка Божественного разума неандертальцу в лице Адама и Евы
	     “Изумрудные 

   скрижали” 

Гермеса
	 Иисус Христос
	Объединенное 

человечество

 после Экокатастрофы

	РАЗВИТИЕ
	Охота и собирательство
	Законы Ману
	Разделение

 христианских

 Церквей
	Зарождение

 первых экопоселений

	БИФУРКАЦИЯ
	Потопы, оледенения
	Семья Ноя
	Ренессанс
	Космические 

катаклизмы

	1-я постбифур-

кационная

волна
	Начало Цивилизаций

 в древней Малой 

      Азии 

 
	Сказание о 

Гильгамеше, 

Библия
	Европейская

цивилизация
	Новая энергетика

 Человека

	2-я волна
	Начало цивилизации  в древней Индии
	Рама, Кришна, 

Веды, Будда
	Американская

 цивилизация
	Формирование

 нового Социума и

 Ноократии

	3-я волна
	Начало 

Древнеперсидской

 Цивилизации
	Заратустра,

“Авеста”
	Исламская 

цивилизация
	Духовное 

преображение

 Личности

	4-я волна
	Начало Древнекитайской

Цивилизации
	Лао-Цзы,  Конфуций,

«Книга перемен».
	Китай, Япония и “азиатские тигры”
	Контакты с 

инопланетным Разумом

	ПЕРЕХОД
	Начало Египетской

 Цивилизации
	Эхнатон,“Книга 

мертвых”,

Моисей
	Российская 

цивилизация
	Второе Пришествие

 Христа


 Четвертая бифуркация - Кризис сельской цивилизации и развитие ремесленничества, промышленности и науки;

Долгое время человечество держалось на типе цивилизации и  хозяйствования, связанных с процветающим и преуспевающим сельским хозяйством. В каких-то странах доминировало скотоводство, а в каких-то - земледелие. Иногда, как,  например, в России имело место сочетание этих двух видов сельского хозяйствования.

Необходимо отметить, что именно этот тип хозяйствования человеческой цивилизации наиболее адекватен потенциальной гармонии  Природы и Цивилизации. По логике этой гармонии, проводя тренд в будущее, можно предположить, что именно сельская цивилизация выживет на земле, после экокатастрофы, разрушающей  промышленную, городскую цивилизацию. 

Города, конечно, останутся, но скорей всего не как места для  проживания населения, а как музеи и экспозиционные центры, демонстрирующие возможности новой ноосферной, грядущей  на смену не оправдавшей себя промышленной,  цивилизации.

Вместе с тем третья бифуркация, породившая из занятий ремесленничеством, характерным для эпохи сельского хозяйства в мире, развитие промышленности и науки, также была вполне закономерной.  Она была связана с неконтролируемым ростом народонаселения и огромной нагрузкой на природу, вызванной этим обстоятельством.

Человечество искало в промышленном развитии способ компенсировать очень сильную зависимость от климатических условий, которые год на год не сходятся. Промышленность можно было развивать, не оглядываясь на  климатические колебания. 

При этом закономерным продолжением культуры стало развитие науки как рациональной части этой области человеческой деятельности. По нашей методологии   именно в рамках развития науки смогло окончательно сформироваться «фактологическое сознание» человечества, получив соответствующие инструменты анализа - моделирование и эксперимент.

Однако, наука имела одну весьма важную для ее будущего особенность - она  имела инструменты для анализа только Посюстороннего мира, а Потусторонний мир оставался толь неё «терра инкогнита». Именно   поэтому она стала отрицать наличие Бога и  метафизику  мира за пределами видимой реальности. В результате произошло резкое падение нравственности социума, повлекшее за собой ухудшение экологической обстановки в мире.

Человечество в результате неконтролируемого развития промышленности отравило большинство ареалов  своего существования и поставило себя тем самым на грань исчезновения.

Только правильная постановка диагноза болезни способна отыграть ситуацию назад, вернуть из Небытия моральные основы отношения к окружающей среде, исправить её и наладить сносные условия человеческого существования.

Д. Пятая (предполагаемая) Бифуркация - Глобальный экологический кризис - Переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 и последующих веков:

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

Конец Света не наступил  по крайней мере по трем важным причинам: сильна была еще в сердцах людей Вера в Бога Единого, а Природа не исчерпала своих ресурсов, данных человечеству для существования в его  экологической нише, кроме того пока не исчерпан Замысел Бога в отношении человечества. Сейчас дело обстоит в большой степени не так. Огонь Веры  у большинства людей потух, а возможности экологической реадаптации Природы и восстановления  ее исчерпанных ресурсов уменьшились настолько, что, возможно,  находятся на грани исчерпания. В отношении Замысла Бога окончательный вердикт вынести трудно, потому что существуют разные системы религиозного расчета, в конечном итоге их согласовать невозможно, так как вопрос решается «фактором Веры»

Если человек верит в Бога и в милость Господа по отношению к Человеку, который немного немало оказывается руками Бога, используемыми  Господом для  переделки  бесовских привязок  этого мира, то это один расклад, а если в это не верить, то совершенно - другой!

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили. (См. библиография раздела № 10)
Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы   поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

1.  С началом третьего тысячелетия  начинается цикл глобальных экокатастроф планеты, усиленных космическими катаклизмами, типа наводнений, глобальных пожаров, испарения “озонного слоя”, повышения радиационного фона и крупнейшей засухи за всю историю планеты в ходе  глобального «потепления»

2.  Человечество и все правительства в панике, которую ликвидирует один гениальный человек. Он приходит и говорит: ”Я  знаю, как надо!” И в действительности он спасает и человечество и планету. Все попадают под его обаяние. Создается Всемирное правительство, которое он возглавляет.

3.  Царствование этого человека /”Антихрист - не дьявол, а носитель зла, прикрытого добром. «Превосходнейший из людей” - так считает протоиерей Александр Ильин  (см.  библиография этого раздела, № 1, стр.20) продолжается ровно столько, сколько его сумеет выдержать самая духовная часть человечества, не оставившая своих упований на “Новое пришествие” Иисуса Христа и сосредоточенная на территории нынешней России, то есть, три с половиной года.

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

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

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

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

· истончается “озоновый слой”;

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

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

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

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

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

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

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

·   рушится техническая инфраструктура (водопровод, газопровод, канализация, электричество) современных городов, люди бегут из городов в леса и деревни, которые уже не способны справиться с потоком беженцев;

·   исламисты готовят «падение «Долларовой Пирамиды», пока ещё держащей на плаву нестабильную мировую экономику;

2. Но в ходе нарастающего Дисбаланса  в России постепенно консолидируется группа праведников, которые еще задолго до катастрофы подготовились к ней, ибо приобрели опыт: 

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

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

·  овладение методиками анабиоза, ясно слышания, ясновидения, телепатии  и телепортации.

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

1.  Находится «спасительный механизм выживания» - повсюду в сельской местности строятся автономные экодома с хомобитическим оборотом приусадебных земель, позволяющие выжить в экстремальных условиях. (технологическую схему такого дома мы уже показали).

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

3.  В результате все постепенно приходит в норму.

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

Конечно,  реальный Переход развернется по своему  божественному плану, но элементы  и первого и второго сценария в нем безусловно будут присутствовать.
                   4.3. «Высокое косноязычие» поэзии (Творчество и экология души, 3.3.)   

          4.3.1.
Николай Гумилев «Восьмистишие» - «Ни шороха полночных далей»…

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.

Гумилев демонстрирует тут приличный уровень системного подхода: единство  духовной высоты и внешнего «косноязычия» поэзии. Что выступает балансом в этой неожиданной системе? – Душа поэта, способного, вопреки принципу «единства подобий», найти новый духовный уровень «единства полярностей», правильно обозначив в нем балансирующий элемент.

Самые простые вещи: «шорох полночных далей», «песни матери», становятся в этой системе самыми сложными, ибо  пока они работают в контакте  с неспособной к их адекватной оценке  душой, успеха не жди.

 Высокая душа поэта способна найти новые оттенки мира именно в «Высоком косноязычьи», ибо – это наиболее трудно, требует не только гносеологической смелости, но и духовного - «высокого» мужества, которым поэт был наделен в высшей степени. 

«Высокое косноязычье поэзии» оправдано только тогда, когда с его помощью можно более глубоко выразить «подлинную реальность в формах самой реальности». В любом случае для современного сознания  понимание искусства как «Высокого косноязычия» становится доминирующим механизмом контакта  публики с искусством, ибо предполагает участие публики в самом его  понимании. Важно в этой парадигме искусства то, что публика становится неотделимой частью  самого искусства, не менее важной, чем автор.   Диалогическое понимание искусства только подчеркивает эту важность воспринимающего сознания. 

4.3.2. Поль Верлен «Искусство поэзии» - «За музыкою только дело»..

За музыкою только дело! Итак, не размеряй пути,

Почти бесплотность предпочти всему, 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.

Всего вернее полутон, не полный тон, а лишь полтона,

Лишь он венчает по закону мечту с мечтою, альт с басом.

Нет ничего острот коварней и смеха ради шутовства.

Слезами пахнет синева от чесноку такой поварни.

Хребет риторике сверни! Ах, 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?

Так музыки  же вновь и вновь! Пускай в твоём стихе с разгону

Блеснут в дали преображенной другое Небо и Любовь!

Пускай стих выболтает сдуру всё, что впотьмах, чудотворя,

Наворожит ему заря. Всё прочее – литература!

         Это стихотворение как бы дублирует предыдущее. Даже трудно понять: Гумилев смотрится в Верлена или Верлен в Гумилева? Верлен высказывает очень точную и системную мысль: художник обязан «прибавить рифмам совести», иначе «куда зайдут они?»

        При этом Верлен  (устами переводчика Бориса Пастернака) четко излагает принципы «высокого косноязычья»:

-  прежде всего, музыка стиха;

- предпочтенье нужно оказать бесплотности;

- не надо церемониться с языком;

- лучше всех песни, где «точность точно под хмельком»;

- важнее всего полутон;

- надо отказаться от острот и смеха, которые  существуют только ради шутовства;

- долой  привычную риторику;

- но в бунте против правил рифмам нужно прибавить «совести».

Это последнее – самое главное в призыве Верлена. Поэт – баланс совести смысла  и внешней риторики стиха. Он – главный ответственный за этот баланс, ибо без совести «куда зайдут они?» К чему они приведут бедную публику, если в них будет пропагандироваться «бессовестность»?   Не эту ли ситуацию мы наблюдаем в современном массовом искусстве?

4.3.3.
Дмитрий Кедрин «Кофейня» - «У поэтов есть такой обычай»…

Обнаружив принципы «высокого косноязычья» поэзии, поэты стали глубже  глядеть на самих себя, снимая прежние шоры привычной идеализации поэтического мира. Очень характерно в этом отношении стихотворение Кофейня» Д. Кедрина:

У поэтов есть такой обычай: в круг сойдясь, оплевывать друг друга.

Магомет, в Омара пальцем тыча, лили ушатом на беднягу ругань.

Он в сердцах порвал ему сорочку и визжал в лицо, от злобы пьяный:

«Ты украл пятнадцатую строчку, низки вор из моего «Дивана».

За твоими гнусными словами кто пойдет из думающих здраво?»

Старики кивали головами, молодые говорили: «Браво!»

А Омар плевал в него с порога и  шипел: «Презренная бездарность,

Да минет тебя любовь пророка или падишаха благодарность!

Ты – безмолвен, ты молчишь годами. Быть певцом ты не имеешь права!»

Старики кивали головами, молодые говорили:  «Браво!»

Только некто пил свой кофе молча, а потом сказал: «Аллаха ради,

Для чего пролито столько желчи?» -Это был блистательный Саади.

И минуло время. Тех обоих завалил холодный снег забвенья.

Стал Саади золотой трубою, и Саади слушала кофейня.

Как ароматические травы, слово пахло мятой и лугами.

Юноши не говорили – «браво», старцы не кивали головами. –

      Он заворожил их песней птичьей, звоном жаворонков в росах луга…

       У поэтов есть такой обычай: в круг сойдясь, оплевывать друг друга.

        Принцип  творческого самовыражения  частично связан с принципом идеализации поэзии, и в том числе конечно, поэтов. Когда поэзия становится столь смелой, что способна смотреть правде в глаза относительно самой себя, она становится только сильнее. Дмитрий Кедрин своей  «Кофейней»  этот принцип хорошо подтверждает.

4.3.4.
Николай Заболоцкий «Не позволяй душе лениться»…

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

Душа обязана трудиться – и день, и ночь, и день, и ночь!

Гони её от дома к дому, тащи с этапа на этап

По пустырю , по бурелому, через сугроб, через ухаб.

Не разрешай  ей спать в постели при свете утренней звезды,

Держи лентяйку в черном теле и не снимай с нее узды!

Коль  дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от работ,

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,

Она обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.

Творчество – это «не подумаешь – тоже работа», как иронически писала А.А.Ахматова, а подлинно тяжелый труд. Как только душа перестаёт это делать в поту и пылу эмоций ежедневно, она теряет  его потенциал, как пишет Н.Заболоцкий,  с себя «срывает без жалости последнюю рубашку».

Отношения поэта и души точно воссозданы поэтом в этом стихе.  Только творец может оценить этот совет, ибо она сам о нем, если не думал, так догадывался.

4.3.5.
Михаил Лермонтов «Есть речи, значенье темно иль ничтожно…»

Есть речи - значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно.

Как полны их звуки безумством желанья! В них слезы разлуки, в них трепет свиданья.

Не встретит ответа средь шума мирского средь пламя и света рожденное слово.

Но в храме, средь боя, и где я ни буду, услышав его , я узнаю повсюду.

Не кончив молитвы, на звук тот отвечу, и брошусь из битвы ему я навстречу.

Что такое  хранят эти слова, чье значенье «темно иль ничтожно», чтобы так будоражить отдельных людей, не подвластных «мирскому шуму»? Говоря языком науки, так не соответствующим лирическому признанию Лермонтова, - это энергоинформационный потенциал  творчества, способность зажечь душу и броситься, «не кончив битвы,  этим словам навстречу».

 И если твоя душа не вибрирует этим словам в резонанс, если ты настроен на поиск рационального смысла, то слова, значенье которых «темно или ничтожно», не разбудят твоей души, ибо она не будет способна  трепетать от  высокой энергии любви.

4.3.6.
Самуил Маршак «Путник» - «В пути с утра до самых звезд…»

В пути с утра до самых звезд, от бурь не знает он защиты,

Но много дней и много верст 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,

Но  он спокоен: «Не намного опередишь!»

Поезд и путник идут по разным дорогам: один по дороге Духа и Любви, а другой – по железной дороге. Одним движет стихия Огня и Духа, а другим – стихия Металла. Это разные стихии и эффект движения в итоге разный. «Металл» не способен «Дух» «намного опередить», что С.Маршак и демонстрирует в этом стихе.

4.3.7.
Анна Ахматова «Творчество» - «Мне ни к чему одические рати»..

Мне ни к чему одические рати и прелесть элегических затей,

По мне в стихах все быть должно некстати, не так, как у людей.

Когда б вы знали из какого сора растут с тихи, не ведая стыда,

Как желтый одуванчик у забора, как лопухи и лебеда.

Сердитый окрик, дегтя запах свежий, таинственная плесень на стене,

А стих уже звучит, задорен, нежен, на радость вам и мне.

«Сор, из которого растут стихи, не ведая стыда», стал «притчей во языцах» у всех литературоведов. Но у Ахматовой, это скорей игра, ибо стихи растут не столько из «сора реальности», сколько из души самой поэтессы.

 
Вместе с тем трудно не заметить созвучие этого стиха с «Искусством поэзии» Верлена. Ахматова, безусловно, хорошо была знакома с французской поэзией, ибо, по признанию сына, до шести лет говорила только  на  французском, а лишь потом научилась русскому.

4.3.8.
Давид Самойлов «Поэзия должна быть странной»…

Поэзия должна быть странной, шальной , бессмысленной, туманной,

И вместе ясной, как стекло, и всем понятной, как тепло.

Как ключевая влага чистой, и , словно дерево, ветвистой,

На всё похожей, всем сродни, и краткой, словно наши дни.

Чтобы быть «высоким косноязычьем», поэзия должна быть, прежде всего,  разной.  И, как справедливо заметил Д.Самойлов, «краткой, словно наши дни». «Одические рати»  сейчас  не в моде.  Читатель спешит, ему все надо сказать одновременно кратко, ясно, чисто и в духе «высокого косноязычья», чтобы стихи выросли из «сора жизни».

          3.3.9.
Самуил Маршак «Когда вы долго слушаете споры»...

Когда вы долго слушаете споры  о старых рифмах и созвучьях новых,

О вольных и классических размерах,

Приятно вдруг услышать за оконном 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…

Высокое косноязычье в этом стихе балансирует на грани … прозы. Это тоже излишнее. Поэзия должна быть поэзией, то есть баланс между реальностью в ней и поэтической гармонией никогда не должен быть отставлен. Иначе система перестаёт, как мы неоднократно показывали, быть системой, то есть, поэзией.
                   4.4. Бифуркационный взрыв: 
                            «Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».

                                                                                                                                               Аполлон Майков 

                           1. Механизм Эволюции через постоянные кризисы:

Механизм Эволюции – это ответ земных систем на вызовы внешней среды через бифуркационные взрывы, постоянные кризисы и перестройки. Следующая матрица предлагает нам разобраться в механизме эволюционных ответов земных  систем на вызовы внешней среды:

                                                                                                                            МАТРИЦА № 11.
	Тип вызова внешней среды
	Ответ земных систем на вызов
	Механизм адаптации земных систем  к изменениям

	Отделение на планете  воды от
 суши 
	Появление змей, способных существовать и в водной, и в земной обстановке
	Тонкое и длинное тело змеи одинаково приспособлено к плаванию и ползанию.

	Увеличение водной среды
	Появление у живых организмов плавников и жабер
	Появление дельфинов, рыб и других водных обитателей

	Расширение пространства суши
	Превращение плавников в  конечности, способные быстро передвигаться по суше
	Способность к прямохождению как условие  преодоления  больших

 пространств  суши 

	Воздушная среда
	Появление легких перьев и крыльев у сначала у ящеров, а потом  - у птиц.
	Обретение способности летать, чтобы одолевать воздушное пространство.

	Развитие многообразных 
проявлений внешней среды
	Появление «человека разумного»
	Развитие мозга как компенсации многообразия природных явлений

	Расширение количества проблем во внешней среде, требующих  вмешательства Разума
	Освобождение передних рук животных  для трудовой деятельности
	Труд как ответ разума на необходимость изменения внешней среды. 

	Потепление климата и расширение огненных пространств

в окружающем мире
	Способность переносить высокие температуры, теплостойкость
	Хождение по углям, движение энергии по чакрам как компенсация внешнего  тепла



	Вызов Пространства-Времени
	Развитие дремлющих способностей мозга (90% спящих клеток)
	Перенос центра тяжести в механизме адаптации на  энергоинформационное развитие человека

	Вызов Космоса 
	Развитие космической техники и дальнейших способностей человека преодолевать космические бездны
	Переход от технических средств адаптации к Космосу к чисто энергоинформационным методам преодоления космического пространства


                       2.  Эволюция через цепь кризисов и бифуркационных взрывов:

 А) Система всегда больше суммы элементов ее составляющих, так как обладает новым целостным качеством, отсутствующим в сумме  элементов. Сумма её частей, находящихся в неструктурированном состоянии (ХАОСЕ),   не способна ощущать своё  органическое единство с остальными частями, а  одна часть там  не способна сказать другой: «Мы – одной крови: ты и я!» В случае системного единства – возникает это центральное ощущение элементов системы, чувствующих  свою причастность к ней, ощущающих  состояние ПОРЯДКА.

Б) Порядок в системе всегда обладает неким избытком информации в сравнении с Хаосом, т.к. простая сумма частей системы всегда меньше их системного единства. Порядок – высоко информативен, в отличие от Хаоса, не несущего положительной информации.

В) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по линии Миф-Норма-Факт-Инновация, а, с другой стороны, возможность внутри системы выделить все четыре вида её составных частей: объектных, метаобъектных, субъектных и метасубъектных, придав им четкую структуру.  Если этого не происходит, ПОРЯДОК внутри системы уступает место ХАОСУ.

Г) А. Внутреннее  разнообразие системы  и порядок внутри системы обеспечивается  постоянным обогащением  "ключевого  элемента"  системы,  то есть, элемента, получающего импульс активности последним. Эта закономерность уже была нами зафиксирована как "правило возвышения сознания" в ходе развития любой культурной системы или "Закон цефализации, отмеченный В.И.Вернадским. Биологи принимают  его,  как правило роста информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида.

Д) Б. Рост  коммуникативных связей в процессе развития  системы  поддерживает в ней Порядок и противостоит ХАОСУ; он  объясняется нарастанием функциональной активности элементов в ходе развития. В соответствии с формулой последнего этапа, все элементы в нем  находятся в активном состоянии, а последний - в сверхактивном, то есть, "доминантном состоянии". Реализация этой активности проявляется в росте  связей между элементами и  многообразия форм их взаимодействия: гармонии, организованности и системности. Усиление многообразия внутренних  возможностей видно на примере развития кино: немое (картинка) – звуковое (картинка + звук) – телевизионное (картинка  + звук + новый канал распространения) – видео (картинка + звук + новые каналы + неограниченная свобода выбора содержания, свойственная видеоискусству).

   3. Возрастание адаптивности системы к внешней среде путем роста изменчивости самой системы и её способности менять внешнюю среду  с целью возрастания адаптивности:

              А)  Возрастание адаптивности системы происходит за счет постоянной изменчивости системы, обмена её эффективности на универсальность. Это правило на методическом  уровне может  быть перефразировано следующим образом:  любая методическая конструкция может быть или "глобально универсальной", типа "матрицы  культурной  динамики",  либо  "локально эффективной", то есть, способной к  анализу  частных  аспектов  культурных систем. Одновременно удовлетворять  этим двум разноплановым требованиям она не может.  Инновационные методы анализа,  как правило,  универсальны, а эффективной является возможность их дополнения любыми  частными методиками анализа. Это происходит по аналогии с «принципом неопределенности», гласящим, что любая  система может быть или «частицей» или «волной», а одновременно обладать корпускулярными и  полевыми качествами  не способна.

Иллюстрацией этого примера являются способности американского ученого Роберта Монро. Он овладел волновым  состоянием своего тела и в этом состоянии был способен пролетать сквозь стены,  летать по воздуху, попадать в мир Инобытия, встречаться и вступать в коммуникацию там со своими умершими предками. (Подробнее об этом см. №7, стр. 206-249)

                    Б)  Рост адаптивности системы  обеспечивается  усложнением  "смысловой  информации" в ходе развития самой системы. "Смыслом", вслед  за М.М.Бахтиным, мы называем "ответы на вопросы, возникающие внутри системы".  (6,  350) Носителями инновационных смыслов, в прямом  соответствии  с  данной  моделью,  являются  "мудрецы", "старцы", "святые",  "духовные творцы" и другие обладатели инновационной святости.  Им свойственно находить ответы на любые вопросы, возникающие со стороны лиц, не обладающих данным типом сознания. Инновационное сознание - это владение неограниченным количеством "смысловой информации", это наличие канала связи с "банком" подобной информации, находящимся вне данной разумной  системы: планетарным или космическим.

                    В) Адаптивность системы зависит от специфики этапа развития:

          - адаптация как единство восприятия системы;

   Уровень адаптации системы к внешней среде, а, следовательно,  и устойчивости существования системы в среде, зависит от целостности сознания её членов, когда их общим девизом является понимание, что все они – «одной крови». Эта целостность обеспечивается единством мифологического сознания внутри системы.  Так язычники воспринимали Смерть как продолжение Жизни, готовя своих мертвецов к продолжению существования после Смерти. Данные современной науки подтверждают существование души после смерти и  механизм реинкарнации.

            - адаптация как следование Идеалу;

Адаптационные возможности системы зависят также от единого импульса, которому подчиняются устремления всех частей системы. Этим импульсом является нормативное следование Единому Идеалу. Примером такого импульса является Вера в Бога, вера в воскрешение душ в теле в момент Страшного Суда. 

           - адаптация как   возможность экспериментирования частей системы (право на ошибку), когда рост адаптивных возможностей системы  тесно  связан со способность её частей на индивидуальный эксперимент. Мы говорили о нем, как о праве каждой части системы на ошибку. Речь, естественно, идет о праве ошибаться  только субъектам системы. Объекты не ошибаются, ибо не мыслят. Право на ошибку носит одновременно и гносеологический характер, ибо даёт возможность экспериментировать и искать  эффективные варианты  наиболее адаптивного поведения системы  в данной  конкретной ситуации. 

           - адаптация как диалог системы с окружением и одновременно  самих частей системы, когда генеральной способностью системы, повышающей уровень её адаптационных возможностей,  является её способность к диалогу, как внутри частей системы, так и на диалог всей системы со своим окружением, вплоть до ВКР. Более того, когда речь идет об антропоморфных системах, диалог  с ВКР является единственным эффективным и одновременно универсальным средством  существования субъектов. В ситуации высшей духовность речь об их обмене уже не идет, ибо они сливаются воедино.

                 Г) Элементы в системе находятся как в связанном в единое целое состоянии, так и  одновременно в автономном состоянии,  будучи способны на индивидуальное поведение. Единство и автономность поведения  элементов обеспечивают изменчивость  поведения всей системы в среде и одновременно приспособления самой среды к системе.  В особенности эффективным в отношении изменения внешней среды оказалось поведение Человека Разумного.

    4. Единство субъектно-объектных (физических) отношений  с ментальными отношениями  в системе:

А). Все  элементы культурных систем тесно взаимосвязаны друг с другом, а сами культурные системы взаимоувязаны между собой. Квантовая физика  показала  наличие не только "близкодействия" друг на друга рядом стоящих элементов,  но и "дальнодействия"  любых  находящихся  в разных концах  Вселенной  элементов, связанных энергоинформационными колебаниями.  При этом доказана возможность не только влияния Прошлого на Будущее системы,  что  вытекает  из  логики системного развития,  но и влияние Будущего на Прошлое,  что вообще не поддается пока нашему пониманию из-за линейности традиционного сознания. В  наукометрии  этот  последний  принцип переформулируется так: "Чем больше  мы  открываем число  новых знаний о мире,  тем шире становятся границы непознанного". Говоря посконным  русским языком, «чем дальше в лес, тем больше дров», или  «во многих знаниях есть многие печали», прямо по Библии.

Владение ощущением Целого позволяет частям системы знать свою дальнейшую судьбу и следовать ей без принуждения. Отсюда понятно, что  «свобода есть осознанная необходимость».

Б) Механизм роста внутреннего соответствия и стабильности  элементов диктуется необходимостью "выхода за систему" в процессе описания и интерпретации. Все возможности разнообразия элементов системы  не  могут  быть описаны, благодаря наличию "теоремы Геделя о неполноте", только на языке самой системы, необходимо описание с внешней точки зрения. Это правило соотносится с  необходимостью использования дополняющих друг друга методик с целью наиболее полного описания системы. Стабильность системы, таким образом, определяется не столько состоянием самих элементов, сколько правильным их описанием на метауровне. Это требование делает понятным необходимость «диалога» как самого эффективного способа познания системы. Выходя за рамки системы,  в диалоге с другой системой,  система  познает саму себя. 

 В) Росту  внутреннего  соответствия  и стабильности  элементов  способствует постепенное обогащение  видения  объектно-субъектных   взаимоотношений внутри системы  путем развития "метаотношений".  Говоря короче,  "что наверху, то и внизу".  Первые отношения являются частью материальной культуры, вторые -  зависят  от  нашего постижения духовности и тяготеют к Небу.  В процессе развития системы они начинают все  больше  глядеться  друг  в друга и, взаимодействуя, способствуют  развитию системы. Не допустить развала планеты в ходе экокризиса может только повышение духовности населения, являющееся единственным реальным механизмом  стабильности системы в экстремальной ситуации.

  Г) Принцип "двойного подтверждения" на  методическом  уровне реализуется путем  отрицания  каждым  последующим  этапом предыдущего, поскольку в ходе дальнейшего "снятия", "отрицанием отрицания" происходит своеобразное подтверждение двух этапов,  разделенных еще одним. До конца понять систему можно,  только зная последний этап,  одновременно отрицающий три  предыдущих  и подтверждающий их. Как мы показали, специфику кино можно понять только благодаря телевидению, а последнее раскрывается в ходе "видеореволюции". Вместе с тем, закономерность развития процесса аудио-визуальной коммуникации, коей является кинопроцесс в целом, может быть понята только через постижение особенностей видеоэтапа развития  кинематографа. Сегодня уже  компьютерного видеоэтапа, без коего не мыслимы современные блокбастеры, воссоздаваемые больше на компьютере, чем  в ходе реальных   киносъёмок. 

  Одним  из наименее  понятных следствий из этого правила является двойное подтверждение Жизни Смертью. Владеющая Целым, часть системы воспринимает Жизнь и Смерть как  два варианта выбора своего поведения, за кои она и несет ответственность. Выбирая Смерть, она принимает одни правила игры, а выбирая Жизнь – другие. Но это сознательный  выбор. Жизнь подтверждает Смерть, а Смерть – Жизнь. В Целом они едины  и равнозначны. 

Нам трудно до конца осознать значимость этого принципа, но как только мы начинаем исходить из нового понимания объекта анализа – целостности миров Бытия и Инобытия, единство Жизни и Смерти в её рамках вполне очевидно и закономерно.

5. Гл.4: « Баланс универсального развития и локальной эффективности систем»

              5.1. Обмен универсальности на эффективность: 
«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….

Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (22, стр. 51-52).

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

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

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась.

 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Чаще  всего, побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.

    5.2.Локальный индивидуализм и  глобальная целостность
Для того, чтобы глубже разобраться в соотношениях, например,  науки и религии, нам бы хотелось ввести понятие об «эффективности Бытия» в двух оптимумах: локальном и универсальном  (глобальном ).

Универсальный оптимум «эффективности Бытия» представляет собой общую оценку смысла Бытия, имеющего троичный характер: соотношение Человека, Планеты и Космоса (Бога). В основе универсальной оценки эффективности всегда лежат нравственные критерии.

Локальный оптимум «эффективности» - это оценка эффективности теории, опираясь на   принцип, что «критерием Истины является практика». Именно ориентация науки не на универсальные, а  на локальные оптимумы эффективности привела в конечном итоге к тому, что главной в науке стала только  практическая целесообразность, нарушилось равновесие между фундаментальной и практической наукой в пользу последней. К чему это ныне   привело и приводит,  многим ученым  уже хорошо понятно.

Универсальная ориентация науки, включающая и  нравственные требования,  замещается постоянным требованием новых практических технологий и технического обеспечения. Наука попадает в рыночные экономические условия, фундаментальная наука уходит в тень, а начинает доминировать голый практицизм и сиюминутные интересы. Но отнюдь не самой науки!

Эта ситуация обрекает науку на постоянное вытеснение нравственных критериев развития, приводящее в конечном итоге к глобальной катастрофе. Снижение нравственных критериев в теории широко открыло на практике использование практических технологий и инженерных решений,  ПРОВОЦИРУЮЩИХ ДАЛЬНЕЙШЕЕ ЗАГРЯЗНЕНИЕ ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДЫ.

Выбор «локальных критериев» эффективности  повлек за собой глобальные последствия.  Только атеистическому разуму, игнорирующему «универсальные критерии эффективности Бытия», это обстоятельство не кажется достоверным. Хотя, оно может быть, и понято, но разорвать путы своей ориентации только на «локальные критерии» этот тип разума не может,  ему духовного стержня не хватает.

Если анализировать специфику «универсальных критериев эффективности» человеческого бытия, то необходимо задать им пространственные рамки:

- космические (Божественные), исполненные нравственных ограничений и табу, заключенные в религиозных догматах и обрядах;

- солнечные  определяющие специфику существования человечества в Солнечной системе, подчиняющейся ритмам движения Солнца и окружающих его планет  в нашей  Галактике;

- планетарные, подчиненные собственному Бытию планеты, которая в последнее время рассматривается наукой как высокоинтеллектуальная живая система, обладающая  собственным Разумом;

                - социальные рамки, заданные спецификой Бытия человечества как социального целого.

                - человеческие,  представляющие общие интересы отдельных людей.
Попробуем разобраться с ними по отдельности.

«Универсальный оптимум» с необходимостью включает самый высокий уровень универсума -- Божественный аспект, заданный нам существующими на земле религиями. Духовное начало является доминирующим в понимании «универсального оптимума эффективности Бытия», ибо только именно в нем мы видим возможности выживания человечества даже  в экстремальных условиях глобальной экологической катастрофы. С целью  подтверждения этих идей мы попытаемся в дальнейшем кинуть системный взгляд  на сам ход  Сотворения человека и мира, изложенный в Библии.
Для понимания детерминирующих универсальный оптимум Бытия факторов очень важно положение нашей Солнечной Системы в Галактике Один виток вокруг Галактики Солнечная система осуществляет в течение 26 тысяч лет, а полвитка  соответственно - 13 тысяч лет Именно с такой периодичностъю на земле происходят глобальные катастрофы.  К примеру, последняя  из них -   Всемирный Потоп была  по оценкам ученых  около  11 тысяч лет  до нашей эры.

В подобные времена планета замедляет свое движение, меняется наклон её магнитной оси, меняется температура (происходят потепления (потопы) или напротив - оледенения) Поскольку планета питается энергией элементарных частиц, приходящих из космоса, очевидно каждые 13 тысяч лет мы пролетаем такое место в Галактике, которое производит на нас   противоположное по знаку энергетическое  воздействие.

Фундаментальные климатические изменения, проходящие на Земле в последнее время,  показывают, что мы вступили в очередной период своей геофизической нестабильности, делающей глобальную катастрофу неизбежной. Налицо резкий рост экстремальных проявлений природы. 

По данным мирового Центра исследований стихийных бедствий число природных катастроф с каждым десятилетие прошлого века постоянно увеличивалось:

С 1973  по  1982 г. было  1,5 тысяч стихийных бедствий;

С 1983 по 1992 г. -  3 5 тысяч стихийных бедствий;

С 1993г.   по  2002 г.  уже  6 тысяч стихийных бедствий. («Аргументы и факты» , № 3, янв.2005, стр. 9)

Планетарная компонента «универсального оптимума эффективности» является сейчас одной из важнейших. Геофизические исследования, в частности работы профессора И. Н. Яницкого, показывают, что планета работает как сложнейшая энергетическая система, обладающая собственным интеллектом, что  это не просто каменная твердь).

Она имеет своё «газовое дыхание» и свой «энергоинформационныЙ Разум» По её гелиевому дыханию», к примеру, можно судить по процессам, происходящим внутри и снаружи, в  частности, предсказывать разного типа техногенные аварии, которые могут последовать. По мнению И. Н Яницкого, большинство  техногенных катастроф имеет чисто геофизическую причину (См. примечание № 3)

Важной составляющей «универсального оптимума эффективности Бытия» является Социальный Аспект.  Доминанта Социального Аспекта внутри глобальных оптимумов эффективности Бытия позволяет нам думать о судьбе человечества в целом, ставшей в наше время ОДНОИ из наиболее часто обсуждаемых проблем в научном сообществе. 

В этом плане в рамках религиозных институтов планеты расширяется «экуменическая тенденция» движение за объединение всех конфессий, поддерживаемая Всемирным Советом Церквей. Хотя нам представляется эта идея нереальной из-за разности концептуальных доктрин каждой конфессии, но сам диалог, стремление объединить общие усилия по спасению планеты, а не просто осуществить общее управление Церквями, вполне разумны. 

С политической точки зрения одна их актуальнейших проблем современности («проблема глобализма»), имеющая как своих жестких противников, так и сторонников.  Растет значение глобальных социальных  институтов  планеты, типа ООН и ЮНЕСКО,

            Но это очень сложная проблема.  Опасность глобализации заключена, прежде  всего, в унификации национальных культур, которая «сводит на нет» национальные культурные  различия  разных наций  человечества. Но  решение этой проблемы есть, о нем  мы  будем говорить, рассуждая о  дополнительности глобальных и локальных критериев эффективности.

Общечеловеческие рамки «универсального оптимума эффективности» заполняются вопросами «прав и свобод человека», хранения традиционных  гуманистических ценностей, несовместимости с ними любых проявлений  диктатуры и тоталитаризма. Однако, очень часто за этой дымовой завесой скрыто отстаивание  интересов доминирующей в данный момент на планете  американской политической  системы интересов практически одного государства – США.

Но что же представляет из себя «локальный оптимум эффективности»?

На наш взгляд, он также имеет пять важнейших аспектов:

- государственный, представляющий локальные интересы определенного народа или нации;

- региональный , характерный для  эффективности данного региона, города или даже общины;

- институциональный , отстаивающий интересы отдельных организаций;

- групповой – интересы групп или других локальных общностей;

- индивидуальный – интересы отдельных индивидуумов.

 Вся современная политика построена на взаимном увязывании локальных оптимумов эффективности Бытия отдельных государственных объединений в мире, на  способности политических структур найти компромиссное решение по этим вопросам.

На уровне отдельного государства политики только тем и занимаются, что  согласуют локальные оптимумы эффективности в рамках баланса интересов отдельных областей, городов и  регионов.

На городском уровне важнейшим становится баланс интересов, опирающийся на институциональный оптимум эффективности жизни различных организаций. В рамках институциональных структур идет борьба интересов различных групп, утверждающих каждая свой оптимум локальной эффективности.

В группах  идет  борьба за отстаивание своих интересов каждой конкретной личностью.

За каждым локальным оптимумом эффективности стоят материальные и финансовые интересы социальных общностей разного уровня. Этот оптимум построен на поклонении Мамоне. Но, как сказано в Библии,  «не хлебом единым жив человек», у него, слава Богу, есть еще и духовные интересы, и составляющие основу универсального оптимума  человеческой эффективности.

Духовно-инновационное мировоззрение, вызванное к жизни самой опасностью уничтожения человечества в предстоящей глобальной катастрофе, настаивает на балансе этих оптимумов, их сочетании, лучше всего по правилу «золотого сечения». Стратегия сторонников локального оптимума ​«разделяй и властвуй»,  а сторонников глобального оптимума - «объединяй и будь оптимальным»!

   В особенности понятным требование оптимального сочетания обоих принципов при строительстве жизни становится, когда мы рассматриваем общие тенденции современной культурной жизни.

Массовая культура, которая  казалось бы, должная стремиться к универсальности, строя своё существование только на локальных оптимумах эффективности, в конечном итоге «культурой» называться не имеет права, ибо  является современным способом добывания денег и эксплуатации частных, узких, как правило, бездуховных потребностей и интересов граждан.

В результате подлинная Культура гибнет. Можно подтвердить это утверждение судьбой народных ремесел и уникального русского, в частности, прикладного творчества. Народные промыслы вымирают, ибо их ориентация на универсальность видения мира никак не подкреплена «локальной эффективностью», то есть экономической прибылью, которую иногда вообще на этом виде культурного творчества получить невозможно.

И если те или иные местные народные промыслы не попали в русло интересов местных органов власти, не поддержаны ими, то шансов у них выжить нет никаких.

Жизнь на планете земля может сохраниться только в одной случае, если основой практической деятельности на ней станет оптимальное сочетание локальных и универсальных оптимумов эффективности Бытия. Иначе, вместо Бытия останется «пшик».

Другой пример из сферы медицины Локальный оптимум эффективности современной официальной медицины построен на стремлении найти патологический аспект болезни и его уничтожить, не считаясь с возможными негативными последствиями такой вивисекции. При этом игнорируется целостность организма и его способность самому решать адаптационные проблемы. Организм как единое целое не принимается во внимание при лечении локальной патологии,  но излечение –  глобальная функция  организма, ибо он Господом Богом настроен на поддержание здорового образа жизни и постоянной адаптации к окружающей природной среде. 

Универсальный оптимум «медицинского Бытия» рассчитан на активизацию защитных сил организма, создание благоприятных условий для его усиления и развития в ослабленном болезнью организме.  Поскольку без хирургической операции в некоторых обстоятельствах обойтись невозможно,  самым оптимальным выходом в лечении является сочетание локального и универсального оптимумов с доминантой последнего.

     5.3. Баланс в экологии (принципы  «устойчивого развития» в эпоху Перемен (опыт США):

          Один из важнейших аспектов понимания экологического состояния мира – принятый всеми странами на форуме в Рио-да-Жанейро  общий глобальный порядок, так называемое «устойчивое развитие».  Нам кажется, что термин «устойчивое развитие», которому придаёт  столь особое  значение всеми  нынешними руководителями государств, переведен по-русски не совсем корректно. Принятое на Западе толкование термина –“sustainable development” скорее принадлежит смыслам: «продолжающее, самодостаточное развитие». Это не постоянный, устойчивый  прогресс, как мы  его понимаем, толкуя этот термин  по-русски, а «развитие, не противоречащее возможности выживания человечества  в  дальнейшей перспективе».

 Как мы позднее покажем, этот нюанс имеет очень важный характер для определения стратегии дальнейшего развития  человечества в принципе. 

Какие основные положения  «устойчивого развития» вложили в своё его понимание  североамериканцы? - Они  в самой общей форме суть  следующие:

5.3.1.  Повышение экономичности, эффективности инвестирования и продуктивности всех отраслей производства:

Капиталистический способ производства, основанный на рынке и конкуренции различных отраслей производства за выделение денег из федерального бюджета или из карманов бизнесменов,  требует постоянного повышения экономичности трат и повышения  эффективности вложенных  в производство средств. Вместе с тем, этот принцип совершенно   не подходит  таким отраслям общественного  хозяйства, как медицина,  культура и наука.  

Распространенный на них,  он приводит к противоположным результатам: культура становится массовой культурой и постепенно деградирует в художественном отношении, а медицина превращается в платную медицину, где здоров только человек,  обладающий определенной долей финансового достатка. Наука в этой ситуации ограничивается в основном прагматической ориентацией своих исследований, оставляя в стороне фундаментальные и теоретические аспекты, перспективные только в грядущем.

Такая несправедливость  порождает живые  противоречия в обществе, приводящие  к глубоко  скрытым, но потенциально опасным очагам напряженности, чреватым необходимостью глобальных изменений, иногда довольно тяжких для  экономики всей страны. Беда, как правило, не приходит одна, отдельные  бифуркации имеют специфику  стягивать в единый узел все противоречия и бить по стране своей кувалдой наотмашь. 

В США одним из таких противоречий стало финансирование военных операций, в частности операций в Ираке. Конгресс решительно ограничил президента в этой сфере, но Буш-младший не сдаётся.

5.3.2. Расширение областей человеческой деятельности в космической и биологической отраслях, в сфере высоких энергий и высоких технологий,  научное понимание изменения жизни в глобальных масштабах: 
Выделение однообразных научных приоритетов, даже весьма перспективных в дальней или ближней перспективе, не всегда приводит к положительным результатам. Только будущее может с максимальной долей уверенности сказать, о том, что подлинно перспективно, что нет. Хотя, конечно, есть и совершенно ясные приоритеты: в частности те, которые выбраны американским правительством, -  Биология, Космос, Высокие технологии и Глобальные изменения.   

Как показывает опыт, именно в этих сферах  за последние годы и присуждались в основном Нобелевские премии, именно они оказывают доминирующее давление на развитие  инновационной науки и  промышленности в США.

Вместе с тем, любое ограничение Целостности и Полноты взгляда на жизнь, опасно, ибо можно проглядеть нечто, сейчас незаметное, но важное в Грядущем. США так заботятся о глобальных проблемах, потому что волею судеб стали в последние годы  доминировать в мировых общественных и экономических процессах. Но монодоминантные  центры   в любой системе опасны, ибо устойчивость системе придаёт лишь дихотомическая структура системной активности. Устойчивы лишь бинарные   системы: СССР – США в политике, Мужчина – Женщина в семье, Добро и Зло – в нравственности и т.д. Развитие международных отношений после гибели второго полюса силы в мире – Советского Союза, это с наглядностью показывает. Не имея никаких ограничений в своей деятельности, США стали наплевательски относиться даже к решениям Совета Безопасности ООН, почувствовав полную свободу в своем поведении. В частности, нападение на Ирак было совершенно вопреки запрету ООН.  СССР, в случае с Афганистаном, правда, вел себя точно также.  И чем всё это кончилось?

Монологичный диктат  в глобальной системе  противостояния долго продолжаться не может,   последствия не заставят себя ждать. Скорей всего, наряду с США возникнут новые «полюса силы», например,  в Латинской Америке, где «кубинская ориентация» все более набирает  популярность, в частности,  в деятельности президента Уго Чавеса, а также  активизируется Исламский мир, поход которого на Европу предсказан даже в пророческих центуриях средневекового пророка Мишеля Нострадамуса.  НЕ последнее слово ещё может сказать и Объединенная Европа, а также Россия, если она объединится с Китаем и Индией. 

Эпоха моноструктурного мира с США в центре понемногу уходит также,  как ушла эпоха биполярного  противостояния СССР и США. Мир  стал глобальным, а это означает, что возникло несколько «центров силы»:

А. США;

Б. Объединенная Европа;

В. Исламский мир;

Г. Япония и «южноазиатские тигры»;

Д. Складывающееся  единство Китая, России и Индии;

Е. Левый «латиноамериканский полюс силы», инициируемый Уго Чавесом.

    Вся последующая мировая политика будет вершиться именно в условиях равновесия этих «полюсов силы», а преодоление глобальной катастрофы возможно только при условии, что все они найдут общий язык при решении этой задачи. Даже такие, как США и «левые латиноамериканцы».

                           5.3.3. Расширение научно-исследовательской деятельности:

Особенностью сегодняшнего мирового глобального процесса в мире является повышение роли науки в  человеческой деятельности. Это и понятно, ибо в ситуации Перехода, когда нарастает  опасность глобального катаклизма и общепланетарной бифуркации,  роль науки, находящейся в качестве  поисковая группы   в авангарде развития  мира, будет только возрастать. Но выбор  в этом движении  каких-то чисто  локальных  приоритетов, с одной стороны, диктуется  ограниченностью  материальных средств, а с другой стороны  очень опасен, ибо пока никак не подтвержден Будущим.

 Именно поэтому так вырастает в настоящее время роль правильных предсказаний, добытых часто не вполне законными (то есть, оккультными) путями. Набирает мощь и система научных предсказаний, прогнозов, трендов, основанных на повторении процессов, развивающихся по синусойде. Но и эта закономерность не всегда оправдывается, ибо  только часть процессов в мире  полностью детерминирована, а большинство из них носят вероятностный, как говорят ученые, стохастический  характер.

 О некоторых дополнительных возможностях научных предсказаний мы еще поговорим.

5.3.4. Повышение интеллектуального потенциала населения. Подготовка детей к обучению, рост ресурсов для обеспечения  качества подготовки ученых и  на обучение в университетах;

Повышение интеллектуального потенциала населения – важнейшая задача в условиях предбифуркационного времени. Подготовить население к предстоящим переменам, дабы минимизировать их негативные последствия, – главная задача науки на настоящий момент.  Экологическое воспитание и обучение сегодня – один из важнейших залогов нашего спасения в условиях Экокатастрофы.  Возможно, не самый важный, ибо важнейшим, на наш взгляд, является духовная подготовка и воспитание Любви к природе. 

Ныне большинство  мировых  обывателей рассуждает по  прецеденту: надо сделать так, чтобы все жили также хорошо, как в США,  забывая, что уровень американского потребления опасен для мира, ибо  сами  американцы  все  негативные последствия своего потребления давно  разбросали по всему свету  путем создания транснациональных компаний (ТНК), контролирующих большую часть мировой экономики. 

Тем, не менее, именно на долю среднестатистического  жителя США приходится самое большое в мире количество потребляемых материальных ресурсов и предметов роскоши и одежды. 

                 5.3.5. Устранение бродяжничества и наркомании:

В переходных условиях во всем мире наибольшее негативное давление испытывают духовно неустойчивые слои населения, в частности, подростки и молодежь, а также беднейшие слои. 

Именно поэтому в последнее время начинают в этой среде нарастать примеры девиантного (отклоняющегося) поведения, характерные  для всех неустойчивых в психологическом плане  слоёв населения, типа молодежи. 

 Устранение молодежного  бродяжничества и наркомании становится важнейшим направлением деятельности правительства в  столь благополучной стране, как США,  что же говорить о других странах, в частности о России!?

Даже в эпоху Гражданской  и Отечественной войн у нас не было столько  лишенных семей  детей, как в нынешние времена. И дело тут не только в последствиях Перестройки. Надо смотреть глубже – весь мир находится  в условиях Глобального  Перехода, поэтому неустойчивость всех социальных процессов подвергается огромному перенапряжению.   

Дети  и бомжи  проявляют поведенческий   негатив в качестве защитной реакции   в первую очередь, ибо обладают минимальными средствами защиты от этой напасти.  Без помощи государственных и общественных организаций решить эту проблему невозможно. 

Не случайно Американское Правительство выработало специальную федеральную программу на этот предмет. 

 5.3.6. Защита окружающей природной среды: 

Данная работа  посвящена ныне именно  этой проблеме и её нюансам, ибо загрязнение природной среды становится едва ли не решающим условием наступления  Глобального Катаклизма.

Мы еще не раз будем об этом говорить, сейчас мы приводим этот фактор в ряду других, ибо во многом Правительство США наивно думает, что эффективная охрана окружающей среды – есть единственная сущность «устойчивого развития». Это не совсем так, хотя   доля  Истины в этом есть. Главная задача «устойчивого развития»  социальная – осознание  необходимости  каждым  американцем   ограничить  личное  материальное  потребление, хотя русским людям  (но  не голодающим!) важно осознать  то же самое.

Продуктивно решить задачу защиты окружающей среды чисто техническими средствами, не воспитывая экологического сознания, на наш взгляд, просто  невозможно. 

 Вместе с тем американцы многое сделали для очистки собственной окружающей среды и её охраны, в частности, запретили вообще добывать кое-какие свои природные ресурсы, чтобы что-то оставить своим потомкам. В России пока подобной мудрости Правительству не хватило. 

                    5.3.7. Регулирование климата в глобальном масштабе:

Одна из наиболее очевидных сторон приближающейся глобальной катастрофы – негативные  изменения климата, приводящие к обвальному росту количества климатических катастроф в мире. Сегодня почти ни один день не обходится без тревожных сообщений на этот предмет из того или иного уголка мира. 

Вклад в регулирование климата США велик и не подвергается сомнению.  Правительство США понимает, что, как самой богатой стране, ей и надлежит быть в этой проблеме на уровне возникающих вызовов природы. Хотя и здесь не все так чисто. В частности, США до сих пор не подписали Киотский протокол, заставляющий все страны ограничивать негативные выбросы в воздух, в частности выбросы фреонов. Это не выгодно химическим компаниям,  которым удаётся утопить положительное решение этого вопроса в американском сенате. Россия этот протокол давно подписала и даже получает по нему кое-какие преференции.

 Вместе с тем, именно США опережают весь мир по насыщенности мониторинга за изменениями в окружающей среде, причем не только на своей территории, а с помощью космических станций слежения – и во всем мире. 
5.3.8. Усовершенствование инфраструктуры транспортной системы:

Мобильность и эффективность американской экономики во многом связана с тем, что США обладают наиболее развитой транспортной инфраструктурой в мире. Мы в этом отношении, от них далеко отстаём. Пушкин и сейчас прав,  утверждая, что в России две проблемы: «дураки и дороги». С «дураками» мы начинаем понемногу справляться, а вот  в сфере   транспортной инфраструктуры и   до сего времени никакого  принципиального улучшения в России  нет. 

Развитие  инфрастуктуры  всех видов транспорта – автомобильного, речного, железнодорожного и воздушного – наиболее приоритетная задача для нашей экономики, раз уж и американцы считают её ведущим условием «устойчивого развития» в своей стране.   Эффективные транспортные артерии, связавшие Запад и Восток Америки, её Север и Юг – надежная гарантия воспроизводства американской экономики. Благодаря им возможно  быстрое передвижение населения из зон, попавших в сферу действия глобального кататклизма. У нас с этим могут возникнуть серьёзные проблемы.  Возможно, поэтому  и наше  Правительство уже начинает обращать на эту проблему  определенное  внимание. 

              5.3.9.  Улучшение  положения социально-обездоленных слоёв населения:

Двусмысленность этой задачи в рамках «устойчивого развития» заключается в том, что под улучшением  положения социально-обездоленных слоёв понимается, в том числе, и увеличение уровня их материального потребления, против которого «устойчивое развитие» восстает « всеми фибрами своей души».

Именно поэтому любой фактор «устойчивости развития» должен быть понят не абсолютно, а относительно, то есть, в равновесии со  всеми  остальными  его аспектами, с учетом национальной специфики каждой страны, принимающей его в качестве путеводительной перспективы. 

 Скорей всего,  должны быть для каждой страны разработаны специфические для неё нормативы потребления, не дезавуирующие саму идею «устойчивого развития» в мире и в самой этой стране. Без контролирующего надгосударственного органа в  ходе устойчивого развития уже не обойтись.  Скоро время поставит этот вопрос на повестку дня.

                5.3.10. Укрепление национальной безопасности и достижения интересов США за рубежом:

Национальную и экологическую безопасность надо укреплять, только с одним условием, чтобы это укрепление не выходило боком другим странам. Так в нынешней ситуации под предлогом борьбы с мусульманской  террористической опасностью США очень часто скрывают  военную политику, направленную против России. Строительство станций   противоракетной обороны (ПРО) в Польше, Чехии и Прибалтике – этому яркий пример. 

«Устойчивое развитие» всего мира, а только в таком  развитии есть какой-то смысл для спасения от актуальных  вызовов природы,  не может быть «устойчивым развитием» только одной страны. Определенные силы в США это очень хорошо понимают,  но почему-то  не всегда понимает само  правительство, поэтому и терпит такой сокрушительный провал в последнее время на международной арене. 

                  5.3.11. Сохранение национального культурного наследия:

Сохранение национального культурного наследия - для любой страны есть верность своей национальной идентичности. В рамках «Устойчивого развития» этот принцип носит двойственной значение: с одной стороны именно североамериканцы  являются главными агитаторами за глобализацию мира, предполагающую культурную нивелировку  всех стран и народов на основе создания некоей общей для всех «глобальной культуры», а,  с другой стороны,  во внутренних  рамках  США    сохранение своей культуры является весьма приоритетной задачей Правительства.. По крайней мере,  культура  постоянно финансируется  американским бюджетом, причем много лучше, чем в России.  

Вместе с тем в культурной политике США есть самоубийственные моменты. К примеру, поддержка оккультных и мистических направлений в культуре, пропаганда магии и колдовства. Иначе, чем можно было объяснить нарастающую популярность в США, да и всем мире книг, наподобие «Гарри Портера», и мистических и оккультных фильмов?

Наше телевидение, следующее в хвосте американского, также начинает перебарщивать с этой тематикой, не давая ей никакого разумного комментария. 

                                             5.3.12. Резюме:

Если сгруппировать  все поименованные  аспекты «Устойчивого развития», то можно выделить несколько главных  по ходу развития задач:

А. Борьба за экологию (климат и охрана окружающей среды);

Б. Повышение эффективности экономики;

В. Развитие науки и высоких технологий;

Г. Воспитание и обучение подрастающего поколения;

Д. Помощь социально-обездоленным слоям;

Е. Укрепление национальной  и экологической безопасности;

Ж. Охрана культурного наследия.

         Что же сегодня осталось за рамками подлинно актуальных, на наш взгляд, задач в этой сфере?

А.  Подготовка и смягчение неотвратимо  приближающейся глобальной экокатастрофы;

Б.  Развитие духовности и любви к природе – как фактор  эффективной охраны окружающей среды;

В. Ограничение материального потребления как  условие предотвращения глобального кризиса планеты.

Американцам кажется, что только  упор на экологическую охрану природной среды может решить все вопросы. Это не так по простой причине: нельзя организовать эффективный контроль за сохранением природной среды, если ступора нет в самом экологическом сознании человека, не позволяющем ему самому загрязнять природу в любом месте, где за ним никто не наблюдает.  На Западе есть некоторые особенности борьбы за чистоту природы, которые пока еще не стали обычными у нас. К примеру,  там  собаковладелец не выходит гулять на улицу без кулька и совочка в кармане, чтобы прибирать за своей собакой, когда она «сделает своё дело» на природе.  У нас эту традицию еще надо воспитать. Для европейских лесных массивов совершенно невозможны  те горы мусора, которые вы всегда можете встретить в любых  подмосковных лесах.

Правительство США не верит в грядущую Глобальную Катастрофу, как и наше правительство, но  отпускает на  цели её предотвращения много более средств, чем это делается у нас. 

Во многом плохую услугу отечественной  системе мониторинга и  предупреждения климатических катастроф нанесла Перестройка, ибо в ряде  бывших республик СССР  советские станции наблюдения за состоянием климата были уничтожены как «очаги русского влияния», в частности на Кавказе.

 Главная опасность в том, что на Западе слаб призыв   к ограничению личного  потребления, хотя превышение веса у самих  американцев давно стало медицинской проблемой. Соответствующие правительственные и общественные ограничения могли бы сыграть положительную роль и в деле увеличения качества жизни  американцев,  и в понижении опасности предстоящего глобального катаклизма.  Американцы сейчас развернули компанию по снижению детского и подросткового веса тела, превышающего норму, но  общей опасности  предстоящего экокататклизма они до конца не понимают. 
Теперь стоит вернуться к толкованию термина «устойчивое развитие». Запад понимает его более узко, но наш взгляд, более правильно, чем мы. Главное, что в западном толковании есть необходимость ограничения при развитии: это «развитие необходимое и достаточное». Достаточности ограничений нет в нашем толковании, ибо оно настаивает на «устойчивости прогресса», то есть,  на  постоянном и устойчивом расширении экономического и технического  развития. Этот подход не экологичен, ибо не принимает в расчет интересы  природы как ограничителя промышленного  развития. 

Современная наука стала  уже хорошо понимать, что ресурсы природы не безграничны, позволить всему миру, включая   развивающиеся  страны, потребление на уровне развитых стран – это дополнительная удавка на шее всей биосферы планеты.    Но это социальная и политическая  проблема, которая пока еще не дошла до понимания всеми правительствами на планете. Пока она не будет решена, никаких гарантий, что катастрофа в ближайшее время не разразится, у нас нет и быть не может. 

Опасные стороны во взаимоотношениях человека и природы – не единственное кризисное состояние, приближающее нас к  началу  Глобального Катаклизма. Вторая по важности пороховая бочка нынешнего мира – это углубляющееся неравенство между бедными и богатыми слоями, как  в рамках всей планеты: «Отношение: «Север – Юг», так и в рамках отдельных стран. Например, в России богатые слои имеют уровень материального потребления в 25 раз более высокий, чем у бедных. Такое расслоение есть «устойчивый залог напряженности»,  рано или поздно выливающийся  в катастрофу, в итоге которой наши «новые русские», если правительство не придумает способ смягчить эту напряженность, очень пожалеют, что «черт их дернул получить в свое время это богатство».  В 1917 году  наши народы эту ситуацию  уже «проходили».  А История, как известно,  «повторяется дважды».

Как показал  академик Н.Н.Моисеев (Общая Библиография, №8) нынешняя мировая экономическая ситуация – превращение мировой экономики в «глобальную сеть ТНК» создала «материальный насос», которые выкачивает из развивающихся стран капиталы, природные ресурсы, интеллектуальный потенциал и превращает  их в  складское помещение для вредных отбросов производства промышленно развитых стран. Грядущую бифуркацию делает неизбежной тот факт, что в итоге сложившейся промышленной ситуации отсталые страны отстали уже навсегда, ибо традиционное грядущее развитие не даст им шансов на подъём, если только ситуация не разрешится  неизвестным  в данный момент   инновационным  путем.
Какие пути есть для смягчения глобальной  социальной напряженности в отдельно взятой стране, например, в России?

А. Ресурсная рента с производителей сырья в пользу бедных;

Б. Прогрессивный налог на дополнительные прибыли, недвижимость и  роскошь;

В. Расширение рамок благотворительности   самих «новых русских». 

Г. Особые меры  правительства, направленные на выравнивание материального положения бедных и богатых  путем специальных федеральных программ.

Подводя итоги,  мы можем отметить такие основные факторы глобализации современного мира:

 -   полиструктурность «центров силы»;

-    единая мировая экономическая система в лице «сети ТНК»;

-    повсеместное нарастание противоречий общества и природы, чреватое глобальной экокатастрофой;

-  увеличение опасных антидуховных тенденций в мире, вызванное информационными глобальными тенденциями культурного развития.
         Таким образом, «Устойчивое развитие», как оно понимается большинством стран, имеет как позитивные, так и негативные стороны, еще не до конца осознанные в данный момент. Возможно подход к ним  с позиций «духовной экологии», имеет шанс прояснить и изменить ситуацию в лучшую сторону.

                    5.4. Единство Жизни (универсальное) и Смерти (локальное) в развитии
                                                                                              «Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся

                                                                                                 Вдруг, в мгновение ока, при последней трубе».





                                                                                  Ап. Павел  ( 1 Кор.16,51-52)

Единство Жизни и Смерти, Бытия и Небытия, Добра и Зла, Света и Тьмы, Запада и Востока реально может быть осуществлено только в целостной культуре, которая получила в нашей концепции название «духовно-инновационной культуры».
Но у этой культуры, на первый взгляд достаточно новой, не изыскивается истоков. Кажется, что она была всегда. По крайней мере, когда мы начали разыскивать истоки русской национальной культуры, наиболее тянущейся к духовной инновационности, мы не остановились  только на ее славянско-языческих истоках. Оказывается, до Рюрика была удивительная культура, корни которой древнее чисто языческих. Цепочка розысков повела нас через Скифию к древним грекам, а от них - в Египет. От древне-египетской культуры мы сделали рывок в сторону древних ариев, духовно и материально связанных с культурой древней Атлантиды, а та, в свою очередь, - с еще более древними цивилизациями, жившими на Земле миллионы лет назад, к примеру, - с легендарными «гиперборейцами».


Истоки  высокой «Культуры» теряются в космосе, ибо «Культура - это цепь вечной передачи Космического Разума», которая не прерывается никогда. Точно также ей нет предела и в будущем, по крайней мере, переход от «вербального описания мира» к «энергетическому его описанию» после Экокатастрофы даст мощный импульс для развития нового уровня миропонимания и человеческого усовершенствования.


В данном аспекте мы рассматриваем как бы его временную горизонталь, но есть и вертикаль: хранящееся в культуре  «мировое дерево» смыслов; или утверждения типа: «что наверху, то и внизу» и т.д. Бытие - это взаимодействие человека и природы, субъекта и объекта. Но не они были в начале. «В начале было Слово» (Иоанн,1,1), то есть, это был, говоря современным научным языком, «метаобъект», а  «метасубъект» -«Дух Гоподень носился над водою» (Бытие,1,2).


Если связь субъекта (S) и объекта (О) пронизывает наше «бытие» (S-O), то связь метасубъекта (Sm) и метаобъекта (Ом) пронизывает наше Небытие (Sm-Om) (или Бытие Бога). Единство «Бытия» и «Небытия» и составляет «Культуру», по крайней мере, так, как мы ее понимаем.(O-S-Om-Sm). Тогда «Миф» - это доминанта «объекта» в данной структуре, то есть. (O-Om-S-Sm), а «Норма» - доминанта «метаобъекта» (O-Om-S-Sm); «Факт» - доминанта «субъекта» (O-Om-S-Sm); «Инновация» - доминанта «метасубъекта», то есть (O-Om-S-Sm).Такое понимание Культуры способно решить главнейшую теоретическую проблему нашего времени: соединение Науки и Веры.


Бытие в соответствии с этой концепцией производится Небытием, ибо первично последнее. В соответствии с Библией Природа (объект) и Человек (субъект) творятся Богом последними. По Библии Человек приходит в этот мир из Рая, где он владел потерянной после Грехопадения возможностью постоянного контакта с Богом-Отцом, то есть, практически он приходит в этот мир из Небытия. Тогда ход развития Человека, а по сути это и есть движение Культуры таково:

1. Небытие. 2. Бытие. 3. Познание (после Христа) и 4. Преображение (после Апокалипсиса) - которое тесно связано с уходом в Небытие.( по крайней мере для смертного человека).


До Грехопадения Первочеловек (Адам-Кадмон), в ребре которого еще находилась Ева, обладает определенным типом целостного сознания, включающего возможность постоянной инстинктивной связи с Богом-Отцом. Он не ощущает себя чем-то от Него отдельным, а честно выполняет Его поручения (например, придумывание имен животным и растениям) Грехопадение был не только актом отпадения от Бога-родителя (Отца-Матери), но и первым шагом Адама по пути обретения самостоятельности в свободе воли, которой он был лишен до этого, полностью находясь в «родительской воле».


Однако по великой милости Бога-Творца после потери абсолютной связи с Ним Человек обретает инстинктивную связь с Природой, вставшей после изгнания из Рая на место Родителя. Смысл «греха» как раз в том, что на место Бога-родителя человек поставил тварную Природу. Но принципиально сознание его не изменилось из-за этого, он как было, так и осталось «мифологическим», по нашей терминологии.


Родитель любит Человека даже в отпавшем состоянии, поэтому для облегчения его жизни на каком-то этапе Бытия ему  дается Книга  - «богооткровенное Слово», неважно: в форме «Вед». «Авесты», «Трипитаки», «Библии» или «Корана». Благодаря  этим книгам Человек снова обретает Бога в душе, ощутив ее (душу) «подобием Бога», каким на деле она и является.


Настоящее бытие Человека в мире начинается лишь после того, когда он благодаря боговдохновенным книгам обретает «Смысл жизни», от примитивного политеизма переходит к «монотеизму». Во всей этой духовной и культурной эволюции Человека есть еще один не всегда улавливаемый людьми аспект: до «Грехопадения» Адам и Ева не могли стать «прародителями», ибо в Раю они не могли иметь детей, а были бессмертными, но не как Боги, а по-своему. По своей абсолютной Полноте и Целостности Бог  является двуполым существом, так Ева в Раю была лишь частью Адама, поэтому она по Библии и создается из его ребра.


Таким образом, подлинная история человечества началась лишь после изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом-Отцом. За всякое познание приходится платить. Человек заплатил за это Познание самую высокую цену - он обрек себя на познание  Смерти как частный, отдельный человек, но тем самым двинулся к  Бессмертию всего Человеческого рода в будущем. Поэтому Бог-Отец и велел поставить стражу у древа Жизни.


Такова сущность человека: находить в поражении  - победу. Потеряв личное бессмертие, Адам и Ева обрели бессмертие всего Рода. Но родовое сознание (мифологическое, по нашему определению) у них было уже в Раю, поэтому такая трансформация Человека и стала возможной. Вместе с тем потеря Полноты общения с Родителем породил еще одно величайшее страдание человека - стремление к обретению Полноты осознания и ощущения Высшего Единого. Подлинный монотеизм будет осознан нами только после вступления в духовно-инновационное сознание.


На каждом этапе своего существования у Человека есть выбор из трех дорог, ведущих в будущее. Например, у «райского Человека» то же был выбор:

а) пребывание в полноте общения с Родителями;

б) реализация своей свободы воли путем познания яблока с древа Добра и Зла;

в) потеря личного бессмертия, но обретение бессмертия человеческого Рода.


Очевидно, две последние альтернативы перевесили чашу весов при колебании Адама: «есть или не есть яблоко».  Мы всегда так осуществляем выбор - путем отбора  количества наиболее привлекательных альтернатив из имеющихся, пусть за счет их качества. Поиск этого потерянного качества часто становится для человека постоянным смыслом его дальнейшей деятельности. (Это его плата за выбор!)


Воспоминания о «райской жизни» помогают человечеству создавать культуру, духовные планы которой частично компенсируют человеку его отпадение от Бога:

а) в «Мифе» - через связь с Природой;

б) в «Норме» - через обретение своей Церкви (религии);

в) в «Факте» - через получение личностного знания о мире и развитие личностных способностей;

г) в «Инновации» - через обретение прочной связи, постоянного диалога с Богом.


Круг духовного развития Человека, таким образом, замыкается, ибо Человек получает в «Инновации» то, что потерял на «мифологическом этапе» своего существования,  - связь с Богом, правда, уже не в инстинктивном, а в духовно-инновационном плане. Эта связь будет заработана «потом и кровью», поэтому будет  высоко им цениться. Кроме того, ее реализация лежит в самом замысле Бога по поводу Человека - создании партнера для сотворчества Мира. Очевидно, ангелы  для этой цели Богу не подходили...


Отсюда важнейшей теоретической и практической проблемой культуры является обретение ею Целостности с Богом  и Полноты,  осознание самой сути духовной полноты и целостности. Поэтому понимание связи Жизни и Смерти выводит нас на важнейший аспект этой целостности, становится, по сути дела, культурной проблемой. Или «духовно-инновационной», как нам удобнее ее называть.


Дополнительность Бытия и Небытия как культурная проблема возникает, когда мы осознаем «механизм компенсации» с помощью Культуры общечеловеческих потерь, неминуемых в ходе любого социального развития:

а) целостность Человека с Природой компенсирует потерю его целостности с Богом ( тварная природа занимает при этом в сознании Человека неподобающее ей место Бога);

б) правильное «нормативное» выполнение обрядов, канонов и догматов Церкви замещает Человеку прямой контакт с Богом ( в католицизме один человек (Папа) является викарием Христа в мире);

в) иллюзия «фактологического познания» мира дополняет человеку его собственное слабое духовное самопознание - главный инструмент изменения мира (наука как бы  становится на место Бога, а в результате у Человека возникает иллюзия, что «он может один без Бога изменить и себя и  этот мир»);

г) духовное познание (диалог с Богом) компенсирует у Человека сложность его дальнейшего углубления в многообразие Вселенной, открытие новой космической реальности («чем глубже в себя, тем дальше - в Космос, ибо, «что наверху, то и внизу»).


Мы не можем забыть, что Бог любит Человека и никогда не оставит его в опасности. Все духовное развитие Человека свидетельствует об этом. Стоило Человеку потерять инстинктивное Богообщение, ему дается «мифологическое сознание», где место Бога занимает Природа. Язычник перестал, как Адам, слышать голос Бога в своей душе, обрел единство с Природой, с ее низшими духами через волхвов и шаманов, способных воспринимать эти голоса. Пантеистически Бог оставался в душе язычника, пусть своей низшей частью (духами Природы), но этого Бога  можно было задобрить жертвами и получить Его благословение.


Правда, язычники при этом не подозревали, чем кровавее жертва, тем меньшая милость Бога в результате может быть получена. Но постепенно низшие духи были вытеснены из сознания человека монотеистическими религиями, а голос Бога зазвучал в его душе всё более полно. Однако у этого типа Богообщения (через Книгу) был один очень важный недостаток - оно было построено только на «Страхе Божьем». Бог как бы грозил Человеку пальцем: не делай Зла, а соблюдай 10 заповедей!


Принцип «свободы воли» не дает возможности  человеку жить, только подчиняясь чувству страха перед Господом. Поэтому по милости Божьей ему даётся иной тип контакта, который был построен на Любви, ставший возможным в результате подвига Иисуса Христа. Своим примером Он стимулировал именно личностное развитие Человека.


Второй толчок после эллинизма (эпоха Христа с последним тесно связана) Человек получил в эпоху Возрождения прежних эллинистических идей.. Это был Ренессанс именно личностного типа познания, открытия личностных смыслов жизни с помощью науки. Но,  не учтя божественный план духовного развития, наука создала иллюзию решения человеком всех его проблем. «Бог умер», ибо вроде бы стал не нужен Человеку. Наступило прельщение человечества  бесовской силой атеизма.


Как сильно Человек  ошибался, он понял только в конце ХХ века, когда открылась ситуация с загрязнением природной и духовной среды обитания. Выход для него один - полюбить Природу и через это вновь обрести Бога в душе. Духовное саморазвитие личности в Любви  явится одновременно механизмом решения экологических проблем человечества.


До конца практически понять сам процесс этой трансформации можно только  осознав роль Женщины в процессе духовного развития и  культурного становления человечества.


Мы рассмотрим ее на четырех примерах:

а) история Евы;

б) история свободной  Сары и рабыни Агари;

в) история Девы Марии;

г) история современных женщин-политиков, женщин-творцов, женщин-ученых.


Ева сыграла ключевую роль в духовном движении человечества, ибо была по природе своей более любопытна и податлива к новому. Адам оказался более консервативен, поэтому Сатане удалось сдвинуть с позиции Несвободы прежде всего Еву. «Свобода воли», которой Бог наделили человека, была в Раю реализована чисто «де-юре», а не «де-факто».


Когда читаешь в Библии историю Адама и Евы в Раю, не покидает ощущение, что перед тобой разыгрывается великий спектакль, в котором и Ева и Адам, и Сатана и сам Бог играют кем-то написанные роли. Возникает ощущение, что над Богом-Отцом есть еще Всевышний, в замысле которого было само Грехопадение. Но в таком случае перед Ним у наших прародителей, да и нас самих, нет никакого греха! Это явно противоречит всем духовным Истинам!


Перед Богом-Отцом Адам и Ева, конечно, согрешили, но сделали это, по сути дела, для осознания своей собственной человеческой сущности, что, скорей всего, и  было в замысле Всевышнего.

Изгнание из Рая - с одной стороны греховное поражение человека, а с другой стороны, - его новый шаг к победе по обретению  самого себя!


В результате этого грехопадения появился сам Человеческий род, а Человек вступил на Путь духовной трансформации, путь освоения своей человеческой сущности. Хотя человек включился в «Колеса Сансары» (по выражению индусов), но это не бессмысленный бег по кругу, а дальнейшее духовное движение, правостороннее развитие человека, новое освоение духовности. Конечно, порою он сбивается на левосторонний путь и устремляется к Сатане, но потом все же одумывается и возвращается «на круги своя».


Как уже отмечалось,  после Грехопадения «невыделенность себя из Бога» у человека  сменяется  на «невыделенность себя из Природы», что позволяет ему существовать дальше, не ощущая до поры до времени своей богооставленности. Просто через Природу человек своеобразно («мифологически») был связан с Богом. Связь с Богом, благодаря этому не рвалась, хотя была далека от первоначальной Полноты.


Ева оказалась в этой ситуации менее консервативной, чем Адам, быстрее его поняла опасность  долго находиться в «воле Бога-Отца». Таким образом,  женское сознание оказалось более пластичным в этой ситуации, говоря современным языком более «инновационным». Поэтому и в инновационную эпоху женщине предстоит сыграть уникальную роль. Однако, на грани бесовщины, потому женщинам надо быть особенно духовно острожным.


Значение женщины в ветхозаветные времена можно оценить по библейской истории Сарры и Агари. Духовный смысл этой истории раскрывается в Послании апостола Павла «К галатам»:

«Ибо написано: Авраам имел двух сынов: одного - от рабы, а другого - от свободной. (Быт. 16,15;21,2-3)Но который - от рабы, тот рожден - по плоти, а который от свободной - тот - по обетованию. В этом есть иносказание. В этом два завета: один от горы Синайской, рождающей в рабстве, который есть Агарь, ибо Агарь означает гору Синай в Аравии и соответствует нынешнему Иерусалиму; потому что он с детьми своим в рабстве. А вышний Иерусалим - свободен; он - матерь всем нам... Что же говорит Писание?»Изгони рабу и сына ее: ибо сын рабы не будет наследником вместе с сыном свободной» (Быт.21,10) Итак, братие, мы - дети не рабы, а свободной» (Гал.4,23-31)

Не раба Агарь, ставшая матерью мусульман, а свободная Сарра породила  современное инновационное сознание, ибо роль свободы в ходе духовной трансформации человека безмерна высока. Именно поэтому Ислам пока остается в объятиях фундаментализма, преодолеть которые ему будет весьма непросто. Но для спасения человечества просто необходима свобода! Таким образом, без изменения роли женщины в мусульманских странах человечество просто не сумеет двинуться вперед.

Спасение человечества в будущем во многом видится, благодаря   роли,  которую начинает играть в его судьбе  Дева Мария (Богородица, Мадонна), родившая в непорочном зачатии нам Христа. Любовь Бога к человеку столь велика, что Он посылает на подвиг по спасению человечества своего Сына, который и делает из нас людей, ибо открывает для каждого из нас дорогу к тому, чтобы стать Личностью.

Отличие нашего христианского Бога от индуистского, буддистского и даосско-конфуцианского в том, что боги тех религий безличностные боги, а наш - Личность! Однако человек не может обрести новое духовное качество вне личностного озарения, вне возможности найти собственную индивидуальную трактовку «нормам» морали, библейским заповедям и любому социальному Закону. Он не может стать человеком, если только боится их нарушить, живет « в страхе Божьем», а не сделал их своими «по Благодати».


Благодать дает возможность вздохнуть ему «воздух свободы». Он обретает его , когда становится Личностью. У человека не открылась бы эта возможность, если бы Дева Мария не родила Христа, подготовив этот факт своей праведной жизнью.

Став Личностями, современные женщины, вроде Каррасон Акино или Индиры Ганди, идут в политику, развивают важнейшие экологические идеи современности (как теорию «устойчивого развития» человечества, продвинутую также женщиной - Ф.Х.Брутланд), шире и шире занимают свои позиции в искусстве или в науке. Если раньше их там были единицы, то теперь они вполне сравнялись с мужчинами в творческой деятельности.

Все это говорит о том, что женщина будет играть огромную роль в будущем. Возможно и Россия выйдет из своего тупика, лишь после того как к власти в ней придет женщина, пусть даже царица.

             6. Гл.5: «Роль Иерархии в развитии  духовных систем»:

       Сознание – такая же система, как и все другие, а, следовательно, Иерархия – один из важных его признаков. Рассмотрим матрицу специфики художественного сознания, в котором отчетливо видна его иерархичность:             

                                                                                                                                                  МАТРИЦА № 12. 
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                                            6.1. Роль Иерархий в политике
Любая политическая система последовательно иерархична. Этот принцип соблюдается во всех случаях, ибо без руководства, даже коллективного, политическая система существовать не может. Обычно она находится в промежуточном состоянии между Тоталитарностью и Демократией. Перекос в сторону тоталитарности означает ослабление духовности и свободы, а, следовательно, и творчества в системе, а перекос в сторону демократии – плохую управляемость системы.
Политическая система всегда ищет приемлемый для неё в данный момент баланс между Тоталитарностью и Демократией. Все  разговоры об укреплении централизации власти – это всегда попытка части властных структур восстановить утерянную ранее Тоталитарность, а стремление Гражданского общества (если оно есть) получить свою долю власти -  означает укрепление Демократии.

Тоталитарность получает дополнительные очки, если система находится в конфронтации с другой системой, когда речь идет об опасности самого её существования.  Так всегда бывает в случае войны двух национальных систем.
Проблемы с Демократией актуализируются в ситуации мирного течения событий. Но это всё в теории. В нашей стране всё идет немного по-другому, по одной простой причине: «дураки и дороги» - причем не в прямом, а в переносном смысле. Федеральная власть вынуждена опираться на региональные власти , которых слишком много, что создать фильтры для проникновения во властные структуры дураков. А «плохие дороги»   - это  всегда неудовлетворительный уровень коммуникации в системе, который не позволяет такой огромной стране, как Россия, наладить приемлемый уровень управляемости  в плане «дорог» и коммуникационных линий.

              Несовершенство системы управления выгодно региональным властям, ибо позволяет им поддерживать необходимый и достаточный для их процветания уровень коррупции.
            Совершенствование управляемости в системе тесно связано с пониманием Человека, как необходимой  и развитой части системы управления, в частности на новом – энергоинформационном уровне,  сущность которого мы уже излагали.
                       6.2. Мистическая энергетика человека:
                                             Мне нужен образ, а не книга.  Люди, что мудрствуют в писаниях своих

                                             Душевно черствы и слепы. Я жду таинственного пришлеца, который

                                             По берегу песчаному пройдет, я – вылитый, точнее, мой двойник,

                                             И сбудется невиданное чудо. Остановитесь подле сих письмен:

                                             Мой антипод раскроет мне всё то, чего искал я, правда, шепотком,

                                             Словно боясь, чтоб птицы, в предрассветной мгле кричавшие вдали,

                                              Безбожникам тех слов не передали…»

                                                                                                                               Уильям Йейтс

           6.2.1. Понятие об энергоинформационных уровнях духовного  человека:

        Энергоинформационный костяк человека – это его «биологическая энергетика»,  характеризующая специфику его энергетического обмена с окружающей внешней средой. Уровни энергоинформационного развития по-разному даны людям. В целом можно выделить три таких уровня:

А. Высший уровень – святые, пророки и гении;

Б. Средний уровень – обычные люди;

В. Низший уровень – «отрицательные люди».

Отмечено, что и первый и третий уровень обладают наиболее высоким уровнем «жизненного риска», они ненадолго задерживаются на этой планете, обычно не более сорока лет. Христос прожил – 33 года, Пушкин – 37 лет  Лермонтов – и того меньше.  Третий уровень – это  люди, съедаемые постоянной злобой, негативным отношением ко всем окружающим, но собственная злоба их  и уничтожает, ибо с комплексом личной неполноценности долго на свете не живут, ибо приходят в непримиримые противоречия с существующими в Социуме нормами, законами и правилами. 

В русском языке к таким людям пристают клички, типа «бедолага» и «бедоносец». Вл. Даль в своём словаре даёт следующие синонимы этим понятиям: бедоноша, бедокур, горемыка, горегляд, горевик и т.д.

  Отмечена четкая  корреляция между высоким энергоинформационным и нравственным уровнем человека. Высокий уровень нравственности и энергоинформационной напряженности даны святым людям не случайно, ибо именно они служат людям  образцами нравственного поведения, например,  наши святые Сергий Радонежский и Серафим Саровский.

«Отрицательные люди», потому и отрицательные, что для них характерен «нравственный негатив» и в отношении к другим людям, и в выборе собственных моделей морального   поведения.

                     6.2.2.Энергоинофрмационные уровни человека и лептонно-вихревой континуум:

     Человек как Целое (лептонно-вихревой континуум) обладает двумя уровнями Бытия:

- внешний уровень – атомно-молекулярная структура;

- внутренний уровень – энергоинформационная сущность.

По аналогии с описанными нами  уровнями сознания, можно выделить четыре  ментальных слоя в энергоинформационной духовности человека:

- внутренний, самый низший уровень – мифологическое сознание;

- средний – нормативный уровень;

- высокий – фактологический уровень;

- высочайший – духовно-инновационный уровень.

Подлинная структура сознания много сложнее, для неё свойственно взаимное проникновение уровней, постоянная их проницаемость между собой. Но об этом мы поговорим позднее. 

                                        6.2.3. Энергоинформационная специфика чакр человека:

           Чакры – это энергетические узлы в энергоинформационной  структуре  тела, своеобразные пункты приёма поступающей извне энергии  и преобразования её   на свойственный человеку -  биологический уровень. В отличие от их индусских обозначений, мы воспользуемся названиями, принятыми в русской древности:

-  КОРЕНЬ – низшая чакра, находящаяся в промежности;

    - волновое соответствие – красный цвет;

    - функция – устойчивость и выживание;

    - звуковое соответствие – нота «до»;

   -  энергия «Огня»;

- ЗАРОД – следующая за Корнем чакра, находящаяся на уровне половых органов человека;

           -  волновое соответствие – оранжевый цвет;

           - функция – сохранение  и передача жизненной энергии, отвечает за деторождение;

           -  звуковое соответствие – нота «ре»;

           - энергия «Земли». 

       - ЖИВОТ – следующая по очередности чакра, находящаяся на уровне  солнечного сплетения;

          - волновое соответствие -   желтый цвет;

          - функция – сохранение жизненного разнообразия;

          - звуковое соответствие – нота  «ми»;

          - энергия «Металла», 

                  - СЕРЕДКА – чакра,   находящаяся на уровне сердца;

                      - функция – поддержание равновесия и баланса всех энергий в орагизме;

                      - волновое соответствие – зеленый цвет;

                      - звук – нота «фа»;

                      - энергия «Дерева».

                   - ГОРЛО – чакра, на уровне горла;

                      - функция – сила воли и способность к общению;

                      - волновое соответствие – цвет голубой ;

                      - звук – нота «соль»;

                      - энергия «Воды»,

                  - ЧЕЛО – чакра, находящаяся на уровне лба («Третий глаз»).

                      - функция – поддержание интеллекта, духовное воплощение;

                      - волновое соответствие – синий цвет;

                      - звук – нота «ля»;

                      - энергия – «Эфира».

                  - ИСТОЧНИК – высшая чакра человека, находящаяся на темени;

                       -  функция - связь с высшими силами Вселенной;

                       -  волновое соответствие – фиолетовый цвет;

                       -  звук – нота «си»;

                       - энергия -  « Высшие Духи»

  Как свидетельствуют современные пророки и духовидцы, именно эта чакра будет играть в последующие годы огромную роль в адаптации современного человека к происходящим на планете изменениям. Именно  с её помощью Космос оказывает на наше поведение мягкое влияние.

 Как явствует из этой схемы, для энергетики  человека важнейшими являются четыре её  характеристики:

       -  устойчивые взаимосвязи с окружающей средой и сохранение внутреннего баланса как ответ на  изменение внешней среды;

      -   восприятие внешнего облика окружающей среды с помощью цветовой гармонии её волнового соответствия с нашими визуальными анализаторами (глазами);

      -      звуковая гармония слухового восприятия мира (прежде всего, слушание  музыки Небес);

      -     энергоинформационный баланс внешних  энергий и внутренней биоэнергии человека .

                              6.2.4. Особенности энергоинформационного  развития человека: 


Сам характер энергоинформационного развития человека имеет несколько характеристик:

 - гармоническое энергоинформационное развитие;

- негармоническое  развитие;

- смешанное развитие, сочетающее временами то, временами – другое.

                 Внешних параметров специфики такого развития мы не наблюдаем. Определить их мы можем только по мотивам и характеру человеческого поведения. Для гармонического духовного развития свойственно:

-   тяготение человека к творческим профессиям и творческим видам деятельности;

-  непосредственное участие в творчестве (написание стихов, сочинение музыки, живопись и т.д.);

-  высоконравственное отношение к своему окружению.

       Как правило, для человека с потенциально высоким энергоинформационным уровнем свойственно тяготение к определенным моделям и программам поведения, которые мы могли бы назвать «небесными»:

- доброжелательство и постоянная помощь людям;

- радость;

- милосердие и любовь к окружению;

- дружба и благожелательный настрой;

- бескорыстие.

         Недостаточный энергоинформационный уровень развития проявляется в моделях поведения, которые можно назвать «земными»: 

- стремление к материальному обогащению;

- жажда личной власти;

- страсть к плотским  удовольствиям;

- зависть и подозрительность к людям;

- злоба и ненависть;

- вампиризм.

                                  6.2.5. Срединный Путь энергоинформационного развития:

                Сознание человека загипнотизировано постоянным выбором между духовными альтернативами, представляемыми жизнью:

 - между Добром и Злом;

- между Жизнью и Смертью;

- между разными мужчинами и женщинами;

- между Правдой и Ложью и т.д.

              Но как показывает наш опыт, этот выбор – иллюзия и нравственный обман, ибо на деле  жизнь строится на другой основе. Жизнь работает на основе такого нравственного выбора: прохождение через системы, представляющие собой асимметрическое единство полярных альтернатив, но с общей функциональностью, подчиненной доминирующей ситуации.


Таким образом, искомый Срединный Путь – это не выбор одной из крайностей, а Путь их  устойчивого сохранения при выборе оптимальной функции их сочетания в данных конкретных условиях.

              На словах мы все за высокую нравственность, но в реальности наш выбор всегда ситуационно и функционально детерминирован.

                В конечном итоге, это всегда выбор Троичности: не только Бог-Отец и Бог-Сын, но и Бог-Дух Святой. 

Математика в этом выборе оказывается не адекватной, ибо три там равно единице, а нуль, деленный на нуль, даёт не единицу, как во всех остальных случаях деления числа на самого себя, а чистый нуль. 

                  Роль механизма, постоянно  выводящего нас на Срединный Путь, возвращающего нас к равновесию в системе, играет наша Совесть. Высокий уровень  наличия в нас Совести обеспечивает гармоническое развитие Личности, а отсутствие её гарантирует человеку синусоидальный цикл  постоянных подъёмов и падений.

   6.3. Культурные иерархии (Народная культура – Массовая культура – Высокое искусство)

Культура как система построена  иерархично, как прочие  духовные системы.  Следующая матрица даёт общее 

Общее впечатление об этой иерархии: 

                                                                                                                                                  Матрица № 13. 

	Этапы развития 
	Народная культура 
	Массовая

 культура 
	Высокое   искусство

	МИФ
	Древние мифы и предания 
	Народный фольклор,
пословицы, поговорки, включая мат
	Духовная мифология 

	НОРМА
	Религиозные народные обычаи и праздники
	Превращение религиозных обрядов в массовые зрелища
	Религиозная поэзия и музыка

	ФАКТ
	Социальные
 И культурные праздники
	Массовые действа в кино (блокбастеры) на телевидении  и радио
	 Авторское искусство

	ИННОВАЦИЯ
	Духовные поиски 
в народном творчестве
	Не совместимы 
	Духовно-инновационное творчество


Комментарий к этой матрице даёт основания для понимания идеи, которая уже не раз высказывалась на 

страницах этого исследования: культура носит целостный голографический характер. Все аспекты культуры присутствуют в каждый данный момент, только в разных объёмах. На мифологическом этапе есть и массовое и высокое искусство, но в несравнимых друг с другом объёмах. 
Конечно, каждый раз они имеют своё индивидуальное лицо, но они присутствуют уже в период возникновения культуры, иначе потом им неоткуда было бы развиваться.  Гений – это носитель высокой культуры в её  нормативный и фактологический этапы.
              7. Гл. 6: «Иерархия сознания»:
                                    «Писатель, если он – волна, а океан – Россия,
                                   Не может быть ни возмущён,  когда возмущена стихия.   

                                                            Писатель, если только он есть нерв великого народа,

                                                            Не может быть ни  поражён, когда поражена свобода».

                                                                                                                     М.Цветаева
      7.1. Специфика  русского мифологического сознания:

 7.1.1. Любовь к Природе как  средство  адаптация населения к новой территории:
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся в северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.


Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

  
       К примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является  Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  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.

                     7.1.2.  Тема «Мать-сыра-земля» в отечественной культуре:

Связывающее человека с природой «Мифологическое сознание» широко представлено в культуре с древних времен в отношении  русских людей к земле. Тогда говорили «Мать-сыра-земля».

  В частности эта тема представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что понятие  «земля» в Мифе в древности  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 Общей библиографии № 11.)

             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: я жил тогда в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

   Коррекционно действует на нас услада 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, ей  помогают 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-сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах.


В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную (место всеобщего поселения).


Если заняться многозначностью  понятия «Мать-сыра-земля»,  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 Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю (в особенности съедобную глину) ели, как лекарство.

 Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то славянское язычество из-за его преклонения перед «Матерью-сырой землей» пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания (Матриархат и Патриархат),  свойственный  нашему времени.  

                               7.1.3. Создание родовых общин:

Родовая община  в России 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  системная  связь с окружающей природой в  доминанте  мифологического сознания.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».








(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй – духовной близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её специфических особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

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 на древне-египетском языке. (См. библ., № 34).

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, 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 любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В. Махнача и С. Марочкина ( Общ. Библ., №12, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                      7.1.4. Идеология славянского политеизма (боги славян):

В мифологическом сознании славян огромное место занимают боги, ибо оно политеистично. Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

· высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

· низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.
По некоторым, не подтвержденным до конца  данным,  структура славянских  политеистических богов, их взаимосвязи   между собой и с современностью, отражена нами   в следующей матрице:

                                                                                                                        Матрица № 14:

	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 – и у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Ни подтвердить, ни опровергнуть это явление, мы не можем, поэтому остается принимать или не принимать его на веру. 

Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

· вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

· русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные дети, живущие в воде;

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

· домовые - духи дома, живущие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

· водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

· лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

· демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять безбожных людей своей воле.

Эти представления,  по сути, лишь  отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. Магические действия находятся в России  под запретом, потому что  в массовом своём порядке они связывают мага  именно с низшими богами земли, которые никогда не помогают человеку. Они всегда ориентированы  на зло и нанесение  вреда человеку. 



7.1.5. Формирование языка как способа межродовой коммуникации:

Язык нации в истории славянской культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

· фольклор и национальное языческое сознание;

· инокультурные влияния;

· религиозное воздействие Православия.
Это правило подтверждается историей формирования русского национального языка, в основу которого лег, созданный монахами из Моравии - братьями Кириллом и Мефодием,  церковно-славянский язык. Они сложили его по сути их трех источников:

· славянский языческий  фольклор;

· использование греческого языка для отражения религиозных понятий, не существующих в славянском языке;
· прямой перевод на славянский язык православных терминов, не имеющих аналогий у славян.
Символически можно утверждать, что «телом» русского языка является славянский языческий фольклор, «душой» - иноземные греческие термины, несущие идейную структуру христианства (в частности понятие «спасения», отсутствующее у славян), а «духом» - скалькированные на славянском языке православные термины, полученные из греческого языка.

В соответствии с законом «двойного подтверждения» устный бытовой славянский язык получил «двойное подтверждение» в церковно-славянском языке, созданном Кириллом и Мефодием, что и сделало возможным создание на этом языке великой письменности и литературы. Поэтому подвиг этих моравских братьев имеет такое огромное значение в истории русской культуры.

Все  ранние шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями. Русский язык сформировался в лоне Киевской Руси. Но, как ни странно, там не сформировался украинский, появившийся  много позже. По крайней мере, важнейший шедевр того времени – «Слово  о полку Игореве» написан отнюдь не на украинском языке.  Поэтому нам странно слышать утверждения некоторых украинских националистов, что Россия началась с Украины, под которой они имеют в виду Киевскую Русь.  Им трудно осознать, что даже происхождение самого слова «Украина» связано с её положением как русской окраины. 

              
      7.1.6. Развитие архаического искусства древней Руси – ипостаси Мифа:

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, её только и видит вокруг, даже себя из неё не выделяет. 

Мы пока еще не научились перекодировать  должным образом смысловое богатство,  заключенное  в подобных текстах, ибо наше  познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный  (мифологический) тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, именно как способ познания,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития. Будут реанимированы не только магические представления о Здоровом образе Жизни древних, но и предания о зарождении Жизни в Космосе и о разнообразных связях  Земли с Космосом, о которых наши ученые пока и не догадываются. 

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,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

 3) Карнавальная культура:

Карнавальная культура  русского народа, как и последующая религиозная культура,  носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно 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 допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам и не выжить. 

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

        4)      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 остались  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. Грядут, однако,  времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся. Народная музыка глубже и пространнее ворвалась в сущность нашего собственного менталитета, чем все научные описания. А в кризисных ситуациях, нам это может весьма пригодиться.

              7.1.7. Формирование зачатков древней политической системы управления на Руси:

Как показал в своей книге Иван Солоневич (См. Общ.  Библ., № 10) 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 государственного регулирования  современной России.

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.

«История пишется победителями», поэтому Рюриковичи внесли необходимые коррективы в летописи, чтобы изобразить дело так, что их «на Русь призвали».

             7.1.8. Мифологический  менталитет человека, умеющего общаться с природой  и  понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность»  (часть Мифа),  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? Мы вполне можем говорить о мифологическом сознании, как об опыте  древнего человека наладить с природой диалог, пусть не равноправный, ибо язычник не ощущал свою соизмеримость с природой, но хотя бы  робкий и первоначальный.

Позднее,  сходу отвергая   этот темный   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 до этого диалога подняться. Важнее было православное учение, что природа греховна изначально, ибо она есть пристанище темных сил. Так оно на самом деле и было, но ими мир природы не исчерпывался. Идея природы как «Божьего творения» носит более светлый характер.

 Русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой – осознанная  необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, так же,  как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек», к примеру,  в Московском Царстве  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 другой идеологии, нежели Христианство. Ночью в лес не ходили, ибо Тьма – царство беса. Болот боялись и т.д.

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!  Долгожители также имели возможность делать свою жизнь только в гармонии с природой. Именно об этом говорит важный нюанс мифологического сознания, понимаемого, как энергетическая  коммуникация человека с природой 

В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского энергетического  жития,  удивительно актуальные  в наши годы:

·  надо жить по законам природы, а не цивилизации (например, нельзя плевать на землю);

·  верность  идеям «народной монархии» (например, статус В.В. Путина в наши дни) в плане политической организации общества;

·  полезно активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

·  важно знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

· имеет место преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря, преемственность праздников святых и т.д.);

·  важно создание сельских родовых экообщин, состоящих из экологически чистых домов, для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

·  следует ждать возрождения пиетета по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения. В особенности это ощущение важно сохранить, ибо в кризисном будущем, когда обвалится вся промышленная инфраструктура, а спасет надежда  только на «Мать-сырую землю». 


Мы склонны дать мифологическому  типу  сознания  определение «гармонического», 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  подлинно гармоническое сознание  - духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек». (См. Общ. Библиография № 13).  

                    7.2. Ментальное торможение на этапе МИФа:

                                          «Объединять людей могут только коллективные фантомы и иллюзии,

                                            а реальные интересы чаще всего только разъединяют».

                                                                                                                                                       А.Мелихов

                    7.2.1. Адаптация к грешной жизни на земле после Грехопадения:

Космическая универсальность мифологического  сознания Адама и Евы в Раю после их извержения на Землю должна была резко измениться. Конечно, сущность этих изменений мы сейчас до конца понять не можем, но кое-что можно предположить:

· основная ориентация не на Бога,  а на природную эффективность существования в новых  земных (и далеко не райских)  условиях;

· доминанта интересов - безопасность выживания в  дикой природе;
· вместо «райской целостности» доминантой сознания становится  экономическая  целесообразность  домашнего бытия,  мало интересовавшая человека  в Раю;
· Райский сад человеку заменяют лес в северном полушарии или джунгли южного полушария. Преемственность полученного в Раю сознания соблюдается и на земле, что очень важно для выживания «человека разумного» как вида. В знаменитой книге «Хроника Хеллстрома» показано, как человек может погибнуть только потому, что насекомые продемонстрируют во время глобального Кризиса   более высокий уровень адаптивности к экстремальным ситуациям, ожидающим нас при катастрофе.
Изменение сознания  райского человека (допущение им  первородного греха)  стало   спусковым крючком глобальных изменений всех обстоятельств жизни людей. Духовные прежде существа - люди  были вынуждены  приспосабливаться к изменившейся природе. Если в раю животные жили с людьми в полной гармонии и согласии, то теперь они были равнодушны к людям, а чаще даже агрессивны, если человек нападал первым. Для того, чтобы человек не погиб в новых условиях существования, Бог должен был осуществить космическую подсадку духа тем существам, которые  уже жили на земле  и частично адаптировались к ней. Это могли быть обезьяны, но могли быть и любые другие животные (например, на Севере – медведи). Наука пока еще не разобралась в этом вопросе, так что гадать бесполезно. 

              Что же потеряли  люди после  Грехопадения, попав на Землю?

· духовно-космическую универсальность восприятия жизни;

· способность напрямую общаться с Богом;

· способность решать все  проблемы универсальным духовным путем.

Теперь надо было адаптироваться к новым условиям Бытия ценой следующих уступок:

· природа заменила человеку Бога,  и он был вынужден обожествить  Природу;

· языческая гармония стала бледной тенью «райской гармонии»;

· глубокая сопричастность с Природой, была   не только следствием необходимости выживания, но и   воспоминанием о потерянном Рае;


Правильно осознав все достоинства и убытки «мифологического сознания», человек на этапе «первоначальной Инновации» пытается вернуть потерянную «космическую универсальность сознания», имевшую место  в Раю. По сути, это попытка вернуться к  пониманию духовного единства человеческого  Бытия и  космического Инобытия.  В древности между ними не было такой разницы, как теперь. Любое шаманское камлание по сути дела – это процесс связи Инобытия с Бытиём.

Исходя из нашей познавательной системной модели бытия, о которой мы еще не раз будем говорить, представляется, что у Человека не было другой альтернативы, кроме совершения греха, ибо условия для дальнейшей «грешной жизни» были  уже заранее подготовлены.   Бог с помощью механизма «свободы воли»  встроил ситуацию Грехопадения в будущее человечества, так как знал о ней. Грех прошелся по Человеку как  безальтернативный  фатум. Змей виноват в нем только потому, что Бог сотворил природу и человека как единство «Света» и «тьмы», сотворил еще задолго до Грехопадения человека. Гармоническое единство полярностей уже было заложено в сознание человека, ибо оно должно было пригодиться в будущем. 

Если бы не было Грехопадения, то не было бы и последующего человечества, ибо  только в результате Грехопадения  Адам и Ева осознали разницу  своих полов и «устыдились», а, следовательно,  стали способными к деторождению. Если бы не это, Богу приходилось бы непрерывно творить новых людей, а известно, что он к Дню Восьмому успокоился и «сложил» с себя творческие обязанности, предоставив  «поля  Вселенной» для творческих  игр Человека. 

Океанический (мифологический) тип сознания и реализует  попытку выжить первым людям  в земных экстремальных  (в сравнении с Раем) условиях.  Наши предки не были так примитивны, как рисует «варваров» современная наука. Об Инобытии они знали заведомо больше нас. Те же египетские пирамиды  хранят такие секреты, о которых и не подозревают люди, считающие их  «усыпальницами фараонов».  Теперь доказано, что  они служили для связи с Космосом, связи на таком уровне, какой нам и не снился.  


Научное познание  должно происходить  не ценой отказа от гармонических отношений с Природой, а путем обретения истинного знания о возможностях «космически целостного  Бытия» во Времени и Пространстве. При этом Время обращается в Вечность (уверенность в бессмертии своей души), а Пространство - в бесконечный, но единый с Богом, Космос. Не как мертвое пространство, а живой собрат, с которым можно общаться, обладая способностью к движению со сверхсветовыми скоростями, а иногда и без них. 

Получив  способность владения  «волновым состоянием», человек до конца познает специфику космических «Света и «Тьмы». Обретя инновационное сознание,  человек получит  способность жить в Космосе в качестве волновой структуры, он освоит пространство Иномира, так, как он теперь осваивает нашу планету. Возможность вернуться в потерянный Рай у человека присутствует всегда, ведь  после смерти душа попадает в Иномир. Другое дело, что «обителей там много», и далеко не всё их, а только некоторые,   наша душа  получает по заслугам земного Бытия.

                                       7.2.2. Единобожие и политеизм:

Из-за потери после Грехопадения подлинных знаний о Небесной Иерархии, акцент  в сознании  язычников был перенесен с Единобожия (монотеизма) на Многобожие (политеизм). Человек, потеряв единство  Иномира после грехопадения, потерял ощущение структуры этого мира, обладающего вертикалью духовной власти. Монотеизм – это и есть правильно построенная  духовная  вертикаль с Всевышним на самом верху Иерархии. 

 Другие   (нехристианские) религии, как правило, рисуют эту Вертикаль извращенным способом.  

 Политеистический бог язычников  оказался рассредоточен во всей Природе, духовно «расквартирован»  по всем её элементам: «каждой твари - по паре». Логика в этом была, ибо за этим пряталось определенное  единство объектов и метаобъектов (то есть, их духовных аналогов), обнаруженное много позднее. Однако в сознании язычника за каждым элементом природы стоит не Бог, а лишь  его мифологическое проявление – дух.  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. Правда,  сам процесс их «принятия троичности божественных структур » в язычестве  был  весьма растянут во времени.

Поэтому наши северные народы так легко поддались христианизации,  в сравнении с народами  южными. Северяне потому так легко принимали Православие, что сознание Троичности Бога ими еще до конца не было утеряно, оно хранилось  у них в подсознании.

Правда, еще больше примеров живучести  язычества в наших головах. Языческая идея круговорота Природы, её постоянного «оживления-умирания», становящаяся сейчас весьма актуальной,  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  постоянно происходит этот процесс умирания каких-то частей и возрождения новых: смерть старых и постоянное  порождение новых  клеток организма. О его механизме мы еще будем иметь возможность поговорить.

 В Библии первые люди жили в пределах тысячи лет. Возможно, наш генотип был так и запрограммирован Богом. Другое дело, что его трансформация в фенотип резко снизила количество проживаемых нами лет.  Свой вклад в снижение сроков проживания на земле внесла и постоянно  ухудшаемая человеком внешняя среда его собственного проживания. А  есть единственный верный залог  Бессмертия Человека – его неразрывное  Единство с внешней средой.

Что должно сейчас быть реанимировано нами для  правильных отношений с Природой, чтобы увеличить срок жизни на Земле?

· Любовь к Природе! Выраженное С.Есениным  любовное отношение к Природе: «Так и хочется к сердцу прижать обнаженные груди берез»;

· осознание смертности некоторых аспектов природы, которые мы  должны особенно беречь, охранять  в принципе, чтобы не потерять Природу. Любовь должна стать залогом экологического воспитания. Другое дело, что все аспекты природы мы любить не можем, как Пушкин, писавший:

         «О лето красное! Любил бы я тебя, когда б не пыль, да зной, да комары, да мухи!»

· но саму Любовь потерять человек не вправе,  как  не терявший это ощущение  поэт:

      «Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса!»

-  важна не только любовь к природе, но и любовь к самому себе, ибо мазохизм становится сейчас не исключением, а  психологическим правилом, что губительно для человека.

            В. Негативная специфика троичности  языческого сознания:

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  мифологических взаимоотношений можно свести к такой матрице:

                                                                                                                            Матрица № 15:
	СТРУКТУРА

	Бог-Отец

	Бог-Сын

	Бог-Дух 


	ПРОСТРАНСТВО

	Небеса

	Земля

	Подземный мир


	ДУХОВНОСТЬ

	Святые духи

	Люди

	Падшие духи


	ВРЕМЯ

	Начало

	Развитие

	Завершение



	



Анализ  матрицы № 15, отражающей структуру языческого сознания, приводит к  выводам,  по  которым с воззрениями язычества  вряд ли  можно согласиться:

· 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, да и с нашей точки зрения,  все совсем не так, но это уже азы совсем другого (отнюдь  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 в языческой логике развития  мы должны переходить от «святости» к «падшести», а   таковое изменение  в духовном плане нас   вряд ли устроит. Оно полностью противоречит всей последующей представленной  нами  динамике духовного сознания человечества.  

Языческое сознание, в сравнении с Православием, является типичным примером торможения духовного развития, ибо как мы видели, сознание человечества у язычников, по сути, деградирует  от «святости» к «миру падших духов».

Статичность языческого  сознания вообще плохо воспринимает напряженную  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 верно. Культура все-таки развивается, хотя отнюдь не линейно, как мы себе это долгое время  представляли. 

                  7.2. 3.  Характер целостности Мифа (всеобщность, целостность, гармоничность):                 

    Специфика океанического типа сознания, которое нам более привычно называть «мифологическим сознанием», определяется, прежде всего, его системностью, всеобщностью и целостностью. Вода является хорошим примером механизма  обретения подобной целостности, благодаря своим способности хранить и переносить любые информационные потоки.  В особенности это характерно для кристаллического состояния воды,


Истоки подобной целостности хранятся в образе жизни племени. Оно не терпит выродков и изгоев, обладающих более продвинутым сознанием,  ибо они ставят под удар само существование племени, устойчивость которого в данных обстоятельствах никогда не бывает очень высокой. Этой неустойчивости внешней среды племя вынуждено противопоставить устойчивость своего политеистического (мифологического) сознания, чтобы  элементарно выжить в столь  динамических условиях изменения внешней среды (например, в природных бифуркациях).


Океаническое сознание, построенное на информационных возможностях воды как носителя информации, очень хороший образ подобного типа сознания. Однако, что на деле играет в жизни  язычников  роль своеобразного  механизма  его целостности?


Тут следует вспомнить возможности магии. Пока человек не овладел наукой, как способом познания и преображения реальности, он был вынужден использовать  для этой цели магию. Магией является обращение к низшим силам Вселенной, подземным духам. Вспомним трехчастную структуру мира: Небесный мир – Мир людей – Подземный мир (мир низших духов).  Обращаясь к низшим духам за помощью, человек лишает себя возможной помощи от Мира Небесной Иерархии, обрекая  себя тем самым на предательство своей духовной сути.

Вспомним, какую роль в магии играет вода, используемая для приготовления различных  типов зелья, магических растворов, заговорных настоев и т.д. В  религиозном обрядоверии имеет значение только «Святая вода», ею и  кропят храмы и людей. В обряде Эвхаристии важную   роль играет именно  «вино», то же своего рода «вода».   

Основной метод магического преображения связан с изменением характера используемой воды, когда маг накладывает на неё свое негативное заклятие, чем и отрицательно  влияет на людей. В каком-то смысле, «кровь» – то же вода, хотя вода, существующая в организме,  менее специфична, чем кровь. Но она играет в нем основную информационную роль. Как известно,  больше половины человека   состоит из воды. 

Влияние на эту воду, через заговоры и изменение присущей её структуры, делает магию успешной, через  «океанический образ сознания» у людей. Для знахарей и экстрасенсов важным являются собственные методы получения  «живой и мертвой воды»,  используемой  при лечении. Среди многочисленных инвариантов этого природного зелья есть и действительно весьма эффективные. Но главным является не сама живая или мертвая  вода, а точное знание способов и условий её эффективности в разных обстоятельствах бытия. 

                        7.2.4.  Вектор целостности   и устойчивости мифологического сознания:

Наряду с материальным воплощением Мифа  (в образе «воды») в жизни язычников, имеет огромное значение духовный план – сами Мифы, легенды, предания и родовая память племен, позволяющая им существовать такое долгое время в весьма обособленных ситуациях. Так до сего дня в Африке существуют дикие племена, живущие в мифологическом сознании, благодаря своей  отгороженности от   окружающего мира цивилизации.

Причем, дело даже не в том, что до них нельзя добраться из-за непроходимости участка джунглей, отделяющего их от мира. Более важным обстоятельством является отгороженность от цивилизации  их сознания. Мифология племени построена на том, что она предупреждает его членов  об опасности, исходящей от мира белых, опасности мировой цивилизации. Памятуя об экологической катастрофе, грозящей миру, с этим мифологическим представлением можно было бы  вполне  и согласиться. Но нам это мнение пока  трудно принять за факт. 

Самым важным обстоятельством является даже не просто целостность и непротиворечивость мифологического сознания, а его способность приспосабливаться к  меняющимся обстоятельствам, создавая потрясающую устойчивость существования.

Главный вектор мифологического океанического сознания получается даже не просто целостность, а его устойчивость во времени. Это сознание как  бы отрицает время,  присущее только миру Бытия. В Инобытии времени нет, как его нет у  вершины Мировой Иерархии Инобытия – Бога.

          7.2. 5.  Структура духовной целостности  (всеобщность - индивидуальность);

Вместе с тем, обратившись к нашему пониманию системы как функционального единства  полярных элементов, мы должны обнаружить и в структуре Мифа нечто подобное. Оно находится легко – это единство в духе «целостности» и «индивидуальности»  любых мифов. Важным является также единство целостного мироощущения и автономности собственного поведения человека в системе Мифа.

Наряду с всеобщностью Мифа для всех членов языческого  племени, важнейшим обстоятельством является его специфическое лицо – индивидуальный характер и почерк.  Именно это качество «высочайшей  индивидуальности» делает мифологию столь любимой для детского сознания, ибо любой миф (сказка) находит к великому многообразию детских головок свой индивидуальный  ключик.

Как это ему удаётся?

На наш взгляд, секрет прост: работает описанный нами механизм обмена «эффективности на универсальность». Локальная эффективность воздействия Мифа на ребенка не существует сама по себе, как нечто законченное и целое, она легко заменяется своим  универсальным (космическим)  образом, как, например, животное из сказки, легко становится звездным образованием в Космосе. Универсальность мифа в том, что он включает механизм Веры у любого ребенка, обеспечивающий такую популярность сказок у детей. Вера – это, прежде всего,  доверие! 

Люди, дававшие названия звездным скоплениям на Небе, очевидно, обладали мифологическим сознанием, сделавшим возможным обмен этой универсальности  звездного Неба на природную локальность зверей из окружающего их леса. Вместе с тем, нельзя считать эти названия случайными, за ними стоит знание более сложной и пока  не понятной нам закономерности, которую мы еще со временем оценим. 

Ребенок находится в  настолько более высокой, чем взрослый,  стадии  исходного понимания мира, близкого Богам, что он легко включает себя, как в локальный образ своего природного окружения, так и в универсальный образ Космического Целого. Не случайно, так любил детей Христос и просил их приводит к себе, считая, что «их Царствие Небесное». Они платили Ему тем же. 

                        7.2.6.  Духовность как подсознание мифа:

Целостность океанического (мифологического)  сознания высока еще и потому, что легко  хранит в себе  память о своем предыдущем этапе Бытия – существовании  в Раю, рядом с Богом. Мифологическое сознание существует еще в одной  неразделимой целостности: единстве Сознания и Подсознания.

Именно память о пребывании в Раю хранится в  подсознании человека. Механизм его функционирование мы уже описывали: это овладение душой сверхсветовыми  скоростями после попадания в мир Инобытия. Этот механизм носит универсальный характер: святые и праведники могут овладеть им еще при жизни, умирать, чтобы попасть в мир Инобытия, совсем не обязательно. Но большинство знает только одну  дорогу туда: через телесную смерть.

Вместе с тем, наше подсознание хранит память о тех временах, когда мы были там до своего рождения. Эту память и называют «подсознанием». Механизм её постоянной связи с миром Инобытия известен: он подпитывается каждым нашим сном, когда мы попадаем  с помощью  полевых структур  нашего  мозга в мир Инобытия и «ничего потом о нём не помним».

Отсутствие памяти о прошлых воплощениях  (люди, способные на диалог с Иномиром кое-что все-таки  помнят!) есть специфическая защита нашего сознания, традиционно локального, от   многозначности  универсального мира Инобытия. Даже в этом механизме забывания снов работает правило «обмена локальности на  универсальность».

Однако есть вещие сны, которые не забываются. Тогда  работают законы более высокого уровня, чем те, о коих мы  пока столь поверхностно  повествуем  в своём тексте.

В связи с этим обстоятельством следует вспомнить такую специфическую область человеческой деятельности  как «духовность». Точнее, стоит поговорить о роли Подсознания  в ней.

Духовность как область человеческой деятельности  представляет собой  сферу понимания, единую с существованием Инобытия, с  осознанием  подлинной структуры мира и роли в ней Высших Иерархий Инобытия.

Локальный механизм функционирования  духовности как-то связан с нашей необходимостью в ежедневном сне. Высший уровень духовности  в подобном состоянии – это сны вещие, посылаемые определенным людям как знак их принадлежности Высшим  мирам.  К обычным людям подобные сны не приходят.

Универсальные механизмы овладения духовностью даны только святым и праведникам, обладающим способностью общаться с миром Инобытия в состоянии сознания. Святой человек как бы  «восхищается» к этим мирам, встречая там ангелов, Богородицу или самого Иисуса Христа. Описаний подобных случаев  в биографиях святых очень много. При этом  термин «восхищение» носит двойственный характер:

а) эмоциональный:  «восхищение» как чувство;

б) действенный:  «восхищение»  как полет на небеса.

                 Реальность духовности как бы разложена по полочкам между двумя описанными  её состояниями: высшим (универсальным, то есть,  состоянием «святости») и  низшим (локальным, чувственным, состоянием духовного экстаза).

Попытаемся оценить, в каком «участке  духовности» находится творчество, в частности «поэтическое творчество»?  Есть многочисленные примеры, когда поэтические строчки приходят к поэту во время сна. Если, проснувшись, он  вспоминает их, ему удаётся их записать, если нет, они гибнут, что значит: они не достойны фиксации.

Но, к примеру, А.А. Ахматова говорила, что ей строчки «диктует» кто-то с Небес. Если «диктует», то стихотворение получается, если не «диктует», то и результата - нет.

Подлинное поэтическое творчество, таким образом, приближается не к сну, а к Небу, что делает его способным к проявлению высших уровней духовности.

 Есть и  сугубо индивидуальные инварианты духовности, как,  например, духовность Бабы Ванги или  японской провидицы Тоё Каваморите (подробнее об этом  см. Общ. Библ., № 9, стр. 154).
7.3 «Нормативно-общинное (религиозное) сознание»:

                                                                     «О, память сердца! Ты сильней рассудка памяти печальной».

                                                                                                                К.Бальмонт

              7.3.1.  Специфика нормативно-общинного сознания (НОС) в России:  

                 7.1.1. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. 

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, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем они прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  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 обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью начало  освобождения от татар в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего новый тип православной  духовности на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой иконе  «Троица» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что «Троица» вообще  является важнейшим духовным архетипом русского народа.

Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но прозреваю  Логос-Слово.



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



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



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



Как «горний мир» воспринимаю, как с дольним  принимаю бой...



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



Пусть не доволен я собою, но душу  вновь  теснит  от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в свою душу сельское население. Селяне  приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  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 командиру;

· «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;

·  любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

           В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту уже упоминавшаяся  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,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

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

· братское сотрудничество в любом деле. (См.  в общей библ.,  № 34)

               7.1.2. Православие как  религиозная  практика  и  суть культурной жизнедеятельности народа:

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения  (к примеру, судьба князя Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно показать, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало 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. Деградация российского общества после Перестройки прежде всего в том, что школьное образование деградировало в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений.

В России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного 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 № 16:

	ЭЛЕМЕНТЫ:
	МИФ
	НОРМА
	  ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ЧЕЛОВЕК
	Раб Природы
	Господин 

Природы
	Исследователь

Природы
	Сотрудник

Природы

	ХОЗЯЙСТВО
	Собирательство

 и охота 
	Земледелие и

Скотоводство
	Промышленность

и сельское 

хозяйство
	Энергоинформационное
 хозяйство

	ЦЕЛЬ ЖИЗНИ
	Выживание в

 экстремальных 

условиях
	Производство

сельхозпродуктов и

подержание церковных обрядов
	Получение прибыли

и познание жизни как факта Бытия
	Охрана окружающей

среды и постоянный диалог с Господом Богом


При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» ( Общ. Библ.,  № 14. стр. 191 – 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 трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей».

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку возможность   самоутверждаться  как  хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом в Общ. Библ., № 26,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  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.




7.1.3. Единство  двух типов  русских поселений:  посад и деревня:
Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.
Киев, к примеру,  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, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением, исправно посещавшим монастырские храмы и исповедывавшимся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. 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.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  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. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  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.

Духовная целостность русского поселения с природой  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, -  много экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города  по цвету и  запаху. 

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 враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.




7.1.4. Образование единого письменного языка:

Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

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

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого 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 знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России.

Чем это объясняется?  Прежде всего,  тем,  что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек, чутких к ней.

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. Странно, однако, что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

   3.1.5. Символика православного искусства - фиксация и продвижение национального идеала в России:

Духовные 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  у нас 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 этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный, а не мирской  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 понимания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались(равно и наоборот, пример – композитор Скрябин);
· 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  приход, хотя   художественный  тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное, «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;
·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;
· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ; в этом плане реалистическое искусство сужает наше видение мира, ибо подаёт его с одной стороны – стороны Очевидности;

· в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19).      «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии культуры всего мира, благодаря многим своим энергетическим импульсам, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  органы  СМИ.

                             7.1.6. Новая политическая организация жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (Общ. Библ., № 10, 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, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена
 в самом признании единства «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».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания.  внимание к жесткой властной вертикали во главе с Богом наверху традиционно для России. Вертикаль  традиционна, как в сфере духа, так и в материальной сфере. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.

                        7.1.7. «Симфония» Государства и Церкви в православной  России:

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархическому способу управления.

Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице органов   партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

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 состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства 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. В советские времена управляло Россией не государство, а именно Партия (Церковь). 

Правда, в результате такого уникального  положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь самостоятельности от государства и  института патриархов, заменив его Синодом.


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».  (Общ. Библ., № 15, стр.181)

Конечно,  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. 

Вместе с тем такое  единство государства и Церкви (Партии), как в советское время,  ни к чему хорошему Россию то же не привело. Правда, по некоторым  проблемам  ( права человека) Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже Путин  - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага Церкви. До единства «Тела» «Души» и «Духа России  пока еще очень далеко…

Раньше  полная «симфония» была возможна,  только потому,  что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 

                          7.1.8. Формирование аскетического, православного  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,  стремившегося 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 святого праведного Иосифа  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.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого 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   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и 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 церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.  


                       7.1.9. Церковное богослужение - синтез искусств:
Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);
· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);
· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.

Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.

                         7.2. Ментальное торможение на этапе НОРМЫ»:

                                          «У каждой цивилизации есть свои варвары» (К.Кушнир)

                                         «В каждом веке есть своё Средневековье» (Ежи Лец)

       
7.2.1. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:

  После эпохи Возрождения в мире имела место большая переоценка значения  науки в мире, а в Средневековье  наука явно пребывала в недооценке. 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  мира физического и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не могло в подобной ситуации  быть. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие окружающего 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 лучше  других  понимают. Церковь извлекла необходимые уроки из понимания этой слабости обучения в прошлые времена. Современная система образования в богословских академиях и семинариях даст сто очков вперед нашим гуманитарным институтам.

     Эти выпускники  больше разбираются в специфике российской культуры, чем современные студенты, ибо исходят из глубочайшего понимания религиозной основы русского искусства,  игнорируемой  большинством современных гуманитариев с учеными степенями и званиями. 

           7.2.2. Переоценка властями  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, как, например, при Советах,  переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с противоположными аспектами  жизни. Именно поэтому  в понимании системы как «функционального  единства  крайних полярностей» есть и духовное начало, столь же важное, как и материальное. По крайней мере, Его утрата духовности  опасна,  прежде всего, именно для материальной жизни.

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 в России, например, при оценке положения женщины в семье.

Верховенство Бога-отца в мире обеспечивало   ярко выраженный патриархат в семье,  доминанту в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало единственного  гуманистического качества - Любви к близким, то это приводило к огромным психологическим деформациям, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,  для семьи  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 передавалось оно женщине  или нет, зависело только от него.  Женщина имела право  только подстраиваться к  мужской доминанте, других способов адаптации к ситуации у неё не было.

Женщина, 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, о чем свидетельствует, например, образ Кабанихи в драме Островского «Гроза» или история дворянки Салтычихи, лютовавшей в своём поместье хуже зверя.  Системная логика  полярных дополнений работает и в этом случае, ибо она инициирует устойчивость социальной системы. Посмотрим, как эти полярности могут гармонировать в принципе?
                   7.2.3.  Способ примирения  полярностей НОРМЫ:

Нормативность в этом типе сознания проявляется, прежде всего, в жестком разграничении его полярностей. Зло для НОРМЫ всегда Зло, а Добро может быть только Добром. Неадекватность такого восприятия мира хорошо показана в американском многосерийном фильме «Зачарованные», когда некие представители Высшего Духовного  Мира (Аватары)  пытаются исправить земной образ жизни людей, построенный на разделении и Добра и Зла,  как ничего  хорошего из этого не получается.

Выясняется, что лишенные зла люди становятся моральными калеками и не способны сопереживать  проявлениям зла  в жизни других людей. «Все хорошо прекрасная маркиза, все хорошо, все хорошо!» - этот рефрен мог бы быть для них девизом жизни. Даже смерть другого воспринимается под углом зрения, что «там ему будет лучше»,

Нравственные мотивации поведения по отдельности не работают, а хороши только в системе, то есть, Добра без Зла не существует, точнее, зло не выполняет своих системных функций по продвижению и укреплению Добра.

Системный способ укрепления полярностей человеческого бытия заключен в переносе акцентов с их  абсолютности на относительность. Важнейшим правилом выживания людей в подобном мире является дополнительность системных человеческих проявлений, а моральная  их оценка становится лишь одним из факторов,  весьма вредным, стоит только его  бесконечно   абсолютизировать. 

Внимательный читатель вправе спросить: «А как же Бог? У Него же не существует относительности Добра и Зла?» И будет прав. Бог – идеальная категория именно нормативного сознания, Он существует в  идеальном мире. Да и там Он вынужден мириться с параллельным существованием Люцифера, Дьявола, Сатаны и других бесовских сил. Он же достаточно силен, чтобы уничтожить их, но этого не делает. Значит, для выживания человеческого мира эта относительность моральных категорий,  само по себе является уже фактором следующего типа – фактологического сознания,  и для Него очень важна. Тем более её стоит адекватно оценить и нам.

Человек – любимое создание Бога, но выживает он только при дополнительности, творческом характере всех типов проанализированных нами сознаний, следовательно, Бог вынужден считаться с известной  относительностью каждого из них в отдельности. Но Целое живет только тогда, когда его  локальные части  (частное сознание) способны обмениваться на универсальное Единое видение. Поскольку  многообразие способов реагирования на экстремумы заложено и в творческом уровне сознания – трансперсональном, оно  и спасает  нас в экстраординарный момент.

Принцип «обмена универсальности на эффективность»  работает, потому что  системные (универсальные) требования доминируют в сравнении с локальной  эффективностью  высокой нравственности.

Но как сочетается эта этическая относительность с необходимостью нравственных доминант для выживания человечества в предстоящей глобальной катастрофе? Интересный вопрос! Попробуем поразмышлять…

Чем вызвана предстоящая катастрофа, как не локальной доминантностью  фактологического сознания в нашем типе промышленной цивилизации? Возврат к нравственной чистоте совсем не предполагает перехода  на  одни этические позиции Нормативного сознания, он предполагает переход на позиции более продвинутого духовно-инновационного, трансперсонального сознания! Подлинная любовь к Природе, да и людям,  и Богу, может быть реализована только на основе этого самого продвинутого типа сознания.

Для духовной инновации и трансперсональности любой вопрос находит разрешение в диалоге, в частности, в диалоге с самим  Богом. Бог, как мы уже отмечали, признает относительность нравственности, в плане относительности Добра и зла.  Но при этом признаётся  и  сама необходимость морали   для выживания общества,  в условиях, когда  приоритет нравственности  упал,  чуть ли не на самое дно Социума. 

Поскольку абсолютная универсальность нравственных категорий входит в противоречие с их локальной эффективностью, приходится выбирать системную их дополнительность,  в конечном итоге,  сводимую к маневрированию между ними обоими, то есть,  к «обмену универсальности на эффективность» в зависимости от  поворота социальной  ситуации. В духовном плане они, конечно, не равновправны, но в прагматическом -   равны друг другу

Когда в условиях глобальной катастрофы необходимость  нравственности неизмеримо возрастает, баланс перемещается в универсальную  сторону. Затем, по закону синусойды,  влияющему на    всю  человеческую жизнь, система откатывается к полярной категории, то есть,  следует путем локальной эффективности.

Необходимая для устойчивого социального существования в мире дополнительность полярных сторон Бытия должна быть понята нами, прежде всего, именно в духовном плане. Иначе, она теряет свой системный смысл и скатывается только на позиции локальной эффективности, важные  лишь  в определенных и достаточно редких случаях. 

       7.2.4. Механизм формирования  стереотипов, норм, законов и ценностей:

 Отказ от   системного единства полярностей в духовной сфере приводит к расцвету в ней нормативного сознания. Механизмом образования  стереотипов, норм законов и ценностей выступает при этом идеализация отдельных, частных сторон Бытия, хотя  бы даже и очень важных с нравственной точки зрения.

Для бытия любого «Идеала» необходима его абсолютная идентификация с самим собой и нежелание видеть положительные стороны в своих противниках.  То обстоятельство, что христианство заняло такие  важные позиции в нашем мире и опирается на его открытость и  способность преодолевать свой ригоризм, признание важности компромисса. В особенности  это характерно для Православия. По крайней мере, в отличие от Католицизма и Протестантства  у нас не было гонений на еретиков в таких масштабах и  с таким количеством  казней, как на Западе.  

Идеализация требования нормативной чистоты для любой религии влечет за собой, в конечном итоге,  противоположный результат: возникновение «ересей» и отход от данной конфессии    многочисленных  прежде  сторонников.

Отказ от канонической чистоты приводит в свою очередь к падению престижа церквей в современном мире. Наука,  а  еще более остро – информационные технологии,  инициируют  усредненное мировоззрение - глобалистскую парадигму, существующую одновременно  с  реакцией на неё  в форме  открытого  сопротивления, где   высок фанатизм   нормативных  позиций любой национальной  религии. В особенности эта реакция характерна для Ислама и Иудаизма. Поэтому представители этих религий и столкнулись в такой жестокой схватке в наши дни. 

 Под нормативный ригоризм  маскируются и  все современные фундаменталисты, развязавшие террористическую борьбу против своих религиозных противников. Сила международного терроризма в его системности, - это не столько религиозное, сколько политическое и экономическое  движение. Если бы США во время советской войны в Афганистане  не подлили «политическое масло» в огонь религиозного сопротивления ваххабитов, международного терроризма в нынешних размерах  бы не было. «Единство противоположностей» сыграло свою роль и в этом вопросе. 

         7.2.5 Движение  больших социальных общностей (культуры и цивилизации);

Нормативное сознание по своей сути – общинное сознание,  для любой церкви важна поддержка прихода – постоянно ходящих в данный храм верующих.  Община, как мы показали, создавалась из племенного поселения сельского типа. Это было в древнейшие времена, когда политеистическая  культура породила ряд  языческих, быстро сменяющих друг друга, цивилизаций. 

Цивилизация возникает только после осознания данным племенем, народностью, этносом своей конфессиональной причастности. Именно религия, породив, как показал О. Шпенглер, сначала  культуру, порождает  впоследствии при определенных благоприятных условиях и цивилизацию. Но культура всегда первична. В каком-то смысле можно утверждать, что цивилизация – есть, как это ни печально,  «способ вырождения культуры».  

Отношение цивилизации и культуры, примерно такое же, как города и деревни.  Цивилизация возникает из двух аспектов: развитой городской жизни и наличия религиозной культуры.  Это два столпа, на коих она везде держится. Правда, в истории имели место и чисто аграрные цивилизации, в них необходимость   города обуславливалось только местом  для пребывания центральной власти. 

Любой правитель не может существовать, если у него нет Небесного покровителя, характерного для данного вида правящей в стране религии, или у него нет столицы, именуемой метрополией. Смена небесного покровителя чревата смертью самого правителя, как это произошло с  египетским фараоном Эхнатоном, желавшим  заменить  старых  египетских богов на культ нового бога - Солнца.

Почему эта попытка провалилась?  Она ставила под удар  существование  всей египетской цивилизации, что быстро поняли жрецы, и чего не понимал сам Эхнатон, хотя его религиозный импульс был абсолютно инновационным,  сильно  обогнавшим своё время. 

Почему погибла цивилизация американских  индейцев  майя? Не потому, что её завоевали испанцы. Иностранные завоеватели могут вполне благосклонно относиться к завоеванной цивилизации, если не трогают её религии. Так было с татаро-монгольским завоеванием Руси. Но испанцы несли на американский континент католичество и боролись с религией майя,  в результате, к несчастью самих испанцев, эта цивилизация  вообще  погибла.

В гибели той или иной цивилизации есть и чисто ментальные  аспекты. Для  возникновения цивилизации необходимо нормативное сознание, но для её устойчивого существования одного этого  типа сознания мало. Необходим общий ментальный комплекс Мифа, Нормы и  Факта. Более того, для  устойчивости цивилизации  во времени требуются  зачатки в данной культуре духовно-инновационного и трансперсонального  сознания.

Это обстоятельство становится особенно очевидным, если мы проанализируем причины гибели в России советской цивилизации.  Она объясняется не только политической волей трех тогдашних руководителей России, Украины и Белоруссии. Первоначальная причина – в  слабости советской культуры, детерминированная  слабостью марксисткой идеологии. Но есть и ментальный аспект.  Первые три типа сознания были в СССР,  безусловно,  развиты, причем нормативное сознание носило двойственный характер: православный и чисто марксистский,  бывший в СССР инвариантом религии.

Но вот трансперсональное сознание в СССР вообще  непоощрялось по  простой причине:  духовно-инновационные  истоки Православия были задавлены, а у марксизма они просто не могли  иметь места.  Представить себе Маркса, ненавидевшего Россию, в  виде Бога для поклонения,  совершенно  не укладывалось в головах у русских. Прав был Сергей Есенин, признававшийся, что   марксистских  книг   «при никакой погоде и никогда, он в жизни  не читал». 

                      7.2.6. Законопослушность Нормативного сознания:

Нормативное сознание сильно  законопослушностью, поскольку правовой аспект играет в нем доминирующую роль.  Зачем нужна правовая норма, если она  носит фальшивый характер и не имеет механизма отслеживания своего соблюдения? Именно поэтому Россия никогда не была в числе стран с развитым правосознанием, поскольку в ней «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно».

Россия скроена так, что способна быть верной только одной норме – Божественному Слову. Все остальные нормы носят для нее искусственный и фальшивый характер, а, следовательно, и не реализуются в социальной практике. Религиозное российское правосознание началось  разрушаться ещё при  Петре Первом. Все последующие правители  искусственно   старались его поддерживать, более всего это  удалось Александру Первому и Александру Второму, но никакого религиозного правосознания им  восстановить так и не удалось. 

Более того, при Александре Первом  возникли  декабристы, а при  Александре Втором – народовольцы и нигилисты. Крайности сходились.  Почему? 

Менталитет нации таков: закон у нас  должен быть в душе, а не существовать лишь с помощью    внешнего принуждения. Только тогда по принципу «выворачивания», когда «внутренне становится внешним», он может  достойно войти и в социальную жизнь общества. Этого, однако, никогда не понимали  наши  правители. Развитое правосознание в России возможно только на базе развитой духовности. Иные попытки тщетны, что не раз демонстрировала история России. В особенности история современной Перестройки. 

Россия не может держаться на страхе перед Законом, ибо она страна людей мужественных и бесстрашных. В огромном количестве войн (справедливых или несправедливых) (вспомните фильм «9-я рота»),  россияне  это успешно доказали.

России нужны Божественные  Законы, других она просто никогда не признает, сколь справедливыми они бы не казались своим авторам. Поэтому атеистически настроенная Законодательная власть в России никогда  не приведет к желаемым результатам – к благополучию нашего православного изнутри общества.  Она не понимает самой сущности страны, которой правит.

 РОССИЙСКАЯ ПОЛИТИКА  НИКОГДА НЕ НОСИЛА СИСТЕМНОГО ХАРАКТЕРА, ПРЕДПОЛАГАЮЩЕГО УЧЕТ  МЕНТАЛЬНЫХ И ДУХОВНЫХ  ОСОБЕННОСТЕЙ НАРОДА, КОТОРЫМ  ПОЛИТИКИ ПРАВЯТ.

На  интересы народа в России правителям было всегда наплевать: все равно  материальными они были или   духовными. Тогда нечего было  жаловаться, что у них чего-то не получилась,  та или иная политическая акция почему-то   не удалась. Перестройте политику с учетом этих особенностей, все будет удаваться.

7.3. «Фактологическое (личностное и познающее) сознание»

                                                      «Но символ гордого величья как некий благостный завет

                                                        «Высокое косноязычье» тебе даруется, поэт».

                                                                                                                                                     Н.Гумилев

             7.3.1. Общая характеристика  фактологического сознания

                      «Копия, которая только верна, клевещет на свой образец; в этом-то и состоит  большая

                       ошибка реализма, который претендует на правду, потому что он говорит всё».

                                                                                                              Г.  Кювилье-Флери

      В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития  в русском национальном сознании, благодаря их соборности,   на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  безбожной  естественной  науки. В искусстве фактологическое сознание реализуется в реализме, способном, якобы, изобразить жизнь, «как она есть». То, что это очередная  иллюзия, мы уже показали. 

                       
7.3.1.1. Доминанта атеистической науки:
Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным мировоззрением. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среды и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство целостного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных  (почему-то считавшихся «научными») способов, механизмов и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает.  Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от Зла, Природа от Человека,  Свет от Тьмы.

В результате развитие пошло по пути, чреватому глобальным Экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась человеком, лишенным в результате подобного нравственного  разрыва своих  моральных корней.

Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу?  Наша религия  считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента».  (Общ. Библ., №, 14,  стр. 206).

Думается, что такой подход – то же  иллюзия... Планета, как уже говорилось,  занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Но на это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по типу своего трансперсонального сознания,  человек.

Патология наблюдается сегодня во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития.

Опора на науку, безусловно, всегда была необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с великой амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное поглотить и науку и самого человека. В Бога надо верить, а не искать  для  Его существования  научные доказательства! (Надо признать, что мы то же грешим в этом плане)

Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, включая проблемы религии,  привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования  там человека.

К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры (ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желанием получить счастье «здесь и  сейчас», и    желательно в неограниченных количествах.

Но этот опасный  настрой хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение  материальных сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству очень дорого.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, цунами, ураганы и бури. Неслучаен рост терроризма и социальной напряженности в ряде стран, не случаен финансовый кризис.  Очевидно, сам механизм планетной  бифуркации (сдвиг магнитных полюсов планеты)  уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы  что-то сделать или  Бог нас собирается  опять жестоко покарать, как в прошлый   раз во время Всемирного Потопа. Надо понять, что нужно сделать,  чтобы вымолить смягчение кары Господней. 

Демографическое вырождение в ряде стран  уже  не удастся остановить. Наряду с государственным управлением в любом социуме есть еще две  социальные системы его стабилизации - гражданское общество и семья.

Но эти социальные  структуры  не в  состоянии в России остановить  нравственное  разложение Социума. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления. «Закон об общественных организациях» - хороший пример для иллюстрации  этого утверждения. Закон есть, а общественные организации, где?

Но до наших властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что, прежде всего, надо помогать промышленности, а не семье или гражданскому  социуму. Осознание смены социальных полюсов на планете нам будет очень дорого стоить. 

              

7.3.1.2. Создание героического типа личности:

Героический тип характера начал уже формироваться на нормативном этапе развития, наиболее ярко проявившись во время Куликовской битвы. Однако из её героев мы не случайно знаем, кроме Дмитрия Донского, 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 французами 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 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 любыми командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенно не возможна в западном мире, где  личный героизм физически никогда   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, да и вряд ли существовать сможет.

7.3.1.3.  «Высокое искусство» и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:

Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным ВЕЛИКОЕ РУССКОЕ ИСКУССТВО «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не приличные для  менталитета России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом». ( № 18, стр. 679-680).

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 на дуэли с Дантесом антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерен был немедленно выслан из России.

Кроме того, Пушкин  по христиански  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. Это говорит о том, что перед нами великий праведник Земли Русской.

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 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. Бесовские игры, в отличие от Пушкина, не прошли Лермонтову даром. 

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  совершает  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 который, кроме него,  входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей. Царь даже обещал поэту прижать их, уговорив его забрать назад дуэльный вызов, но ничего этого  не сделал. Поэту ничего не оставалось, как только аппелировать через два месяца к русскому общественному мнению.

Большинство из его врагов  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 стала позорно проигранная Крымская война, стоившая, кстати, жизни самому Николаю Романову. 

  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, сумевшему, много лет спустя,   через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку. Горчаков, известный позднее как «железный канцлер» её, кстати, и занял.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России,  не без влияния  самого Федора Ивановича Тютчева. Но реформаторам в России никогда не везло. Трудно в ней начинать реформы, но еще труднее доводить их до логического конца. 

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, считавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти. 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».

        7.3.1.4.  Промышленно-техническое хозяйство и  городская по преимуществу 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  все равно жить приходится в городах,  где экологию уже не исправишь из-за внутренне присущего городской жизни нравственного  неблагополучия. В городе невозможно личное знание всех жителей, как в деревне.

Поэтому уровень нравственности в городе никогда не может быть выше определенного порога, недостаточного для нормальной социальной жизни. Преступность, насилие, международный терроризм,  правительственные скандалы и финансовые крахи охватили всю страну, уже не способную нравственно исправиться и преодолеть свой  потребленческий (по отношению к людям) настрой.

Богатым американцам кажется, что они  давно нашли выход из экологического  тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это 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.

Сам принцип «природного местообитания» сохранился 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 было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  оно не догадывалось, что этим спасает страну от экологического кризиса. 


А вот решение Сталина в  30-х годах  о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию российских  городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания нашего 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.

Если только большинство  населения во всех странах  не переберется в деревни, возростет опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит в России  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 жители ещё вернутся, вот вернутся ли они  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!

                                       7.3.1.5.  Демократия и власть:

 Очередное изменение российской традиции 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 милитаризованным 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 экономический потенциал, как у Финляндии, части царской России, сохранившей её традиции.

Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, ибо корень её в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  большевизма за пределы России.

 Но Бог «попустил» советский  период, ибо «фашистский клин  был вышиблен советским  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  и измену православию 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  в России должный импульс, если только сама  Церковь  ему не помешает, когда  правящие  архиреи  не удосуживаются подавать   прихожанам  личного  аскетического примера.

Без  необходимого  оцерковления  России не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, церковном запрете абортов, неприятия «прелюбодеяния», даже в мыслях, ибо относились все они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяний по телевидению и в массовой коммуникации? Допуская подобную  манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления институтов  семьи и брака.

В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка, по воззрениям её идеологов,  есть лишь следствие собственной неумелости.

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

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 - губернский совет, что создано далеко не во всех областях России.
   7.3.1.6. Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря  коммерциализации СМК:

Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути, начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной  православного 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 её многообразии;

· активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

· формирование у общества некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                                              Негативные стороны СМК:

· доминанта монолога 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».  Коммерческий характер современных СМИ несет с собой самое разрушительное для них начало. 

Это меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая зрителя крайне уязвимым перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием,  острая проблема «обеспечения его духовной безопасности».

Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего сознания 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. Но 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.



7.3.1.7. «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но всё хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа глобального самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы, ибо человек полон только вдвоём: в мужском и женском варианте, да плюс в диалоге с Богом. 

 Один человек, по определению,  не полон, только пара особей: мужчина и женщина создают инвариант божественной души.  Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  ценность коей завершает рожденный ими ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  индивидуальное самоутверждение.

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,  созданных именно во имя  « социальной 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 (см. в Общей  Библиографии № 1.) нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее грозных в Православии, чем грехи физические.

                    7.3.1.8. Творческие аспекты фактологического сознания:

Как понять помещенную в эпиграф строчку их стихотворения Н.Гумилева о «высоком косноязычии» поэта? Вне специфики «фактологического сознания» это не представляется возможным. Этот тип сознания по существу дал творческому человеку право на ошибку, ибо Знание из универсального нормативного элемента Социума превратилось в чисто индивидуальный результат познания  «фактов и фактиков».

Получив право на ошибку, творец обрел новый тип сознания, названное у нас «фактологическим» Для него характерны следующие аспекты:

- внешнее правдоподобие изображения реальной жизни;

- «право творца  на ошибку»;

- индивидуальность своего видения как основа творческого познания;

- работа в  реалистическом стиле;

- изображение в творчестве  жизни «как она есть», то есть,  чисто внешними средствами.

    Но при внешнем правдоподобии ни о каком изображении жизни, «как она есть», и речи быть не могло, ибо  духовная сущность жизни остаётся вне её чисто внешнего отображения. А фактологическое искусство  его-то, прежде всего, и требует. 

В этой ситуации поэту и даруется «высокое косноязычье». Лишь бы оно удовлетворяло правилу внешнего правдоподобия. В «высоком косноязычии» есть право на ошибку, зафиксированное нами как особенность именно фактологического сознания. 

                                            7.3.2. Ментальное торможение   сознания на этапе ФАКТа.

                                                   «Искусству, чтобы стать реалистическим, пришлось деформировать человека».

                                                                                                                                                              Ежи Лец



      7.3..2.1. 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 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 получилось в результате такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением 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»).

Оккультные  (от слова «occult» -  темный) методы интуитивно хранили в себе понимание мира более верно, чем экспериментальная наука, ибо, как сейчас выяснилось мир на 95% состоит из «темной материи», недоступной для понимания традиционным экспериментальным методом «светлой науки».

Мир в глазах ученых всё более  дробился на 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 для  человека она  – 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 обладает  еще одним крупным 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 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.


7.3.2.2. Сверхнормативное усиление значения отдельной личности:

Это сверхнормативное усиление значения отдельной личности в ущерб соборности и коллективизму имело печальные последствия, прежде всего, для самого человека,  плодившие повсеместный  рост  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». Перестроечные истории с  «новыми русскими» это хорошо подтверждают.

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. 

               

   7.3.2.3.  Потеря ощущения единства и целостности человека и   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 Библейским  Заповедям.

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  только приход в мир  Антихриста.

      7.3.3.  Защита членов семьи ( роль собственности):

Возвращаясь  к идее тождества фактологического сознания и сознания семейно-родового, то в защиту этой идеи отметим  раннюю  актуализация  проблемы собственности.  При  мифологическом и родовом (нормативном) сознаниях  она возникнуть, как таковая, просто не могла. Там царил коммунизм, и было всё общим.

Главы семьи,   впервые получив в свое распоряжение собственные жилища, стали относиться к имуществу семьи как  к частной собственности. Уникальность собственности, её индивидуализация как семейного и частного имущества, могла возникнуть только после отчуждения семьи от рода и её индивидуализации. Индивидуализировалось, прежде всего, сознания самих глав семьи, а потом эту индивидуализацию они переносили на собственное имущество, которым вначале были и дети и жены.

Переход семейного имущества в статус «частной собственности» потребовал от мужчин защиты этой собственности, ибо на родовые стоянки нередко нападали чужие племена. Война за собственность  и породила войны вообще. Раньше первые люди сражались только с дикими животными. Драк между племенами не было, ибо не было за что драться. Все было у людей  общим, а  передача другому племени какой-то собственности (включая женщин) легко решалась на совете племени, ибо семейной привязанности в мужском   сознании вождей  тогда еще не доминировали.

Потом, когда женщины стали  играть заметную роль  в жизни племен (в эпоху матриархата), этот вопрос вообще не возникал, ибо каждое племя было заинтересовано в росте числа своих соплеменников. Без женщин, это пока не возможно. Именно потому, что постепенно это все же становится возможным, так интенсифицировалась борьба женщин за равные права с мужчинами. Нет ничего случайного в этом мире! Равенство полов также бессмысленно, как рождение детей с помощью клонирования. Биологически  мужчина и женщина совершенно не равны, они просто дополняют друг друга. Равны семьи – третья ипостась  единства двух противоположных начал Социума. 

                       7.3.4.  Познавательные способности человека:

В те времена, когда семьи еще не выделились из рода и не стали жить отдельно, познавательные способности человека как члена рода также не развивались, а, следовательно, не было условий для развития фактологического сознания.

У любого племени всегда были свои специализировавшиеся на познании окружающей реальности представители, прежде всего, знахари, волхвы, шаманы, колдуны и т.д. Необходимость в развитии этих специфических качеств у каждого члена рода отпадала. Однако природная ситуация была изменчива, возникали такие сюжеты, когда отдельные члены племени попадали в  изолированную обстановку,  и были вынуждены адаптироваться к ней, срочно развивая свои собственные познавательные способности.

Не только выделение семьи  из рода повлияло на эти обстоятельства, но и изменчивость окружающей среды,  потребовавшей  развития индивидуальных адаптационных способностей  у   каждого члена рода. 

Конечно, фактологическое сознание, в котором главную роль играет наука как способ познания реальности, «как она есть»,  был  не характерен для древнего мира. Там развивалось, по сути дела,  не фактологическое, а «инструментальное сознание», возникающее в результате приспособления все более широкого количества природных материалов  к использованию их в качестве  человеческих инструментов воздействия на окружающую среду.

Сначала палка, потом камень, позднее огонь, далее черепа диких животных как посуда, а их кости как ложки и вилки и т.д. Инструментальное сознание развивалось и усложнялось по мере того, как в этот круг орудийной деятельности вовлекалось все более широкий диапазон  предметов природы, например, колесо…

Но принципиальный перелом, приподнявший этот тип сознания на новый уровень, произошел лишь после того, как человек перестал использовать естественные  (природные) предметы как инструменты, а перешел на изготовление искусственных инструментов, в частности железных и бронзовых орудий. Фактологическое (познающее) сознание получило допинг для своего развития, ибо без наблюдения природы и умножения познавательных способностей, человеку развивать новые  инструментальные  качества было бы невозможно.

                     7.3..5. Отсутствие универсальности у «фактологического сознания»:  

Сам путь развития сознания, дорога к  расширению познавательных способностей Человека проходили через:

а)  познание Целого («океанический миф»);

б) познание Нравственных Законов социального бытия («нормативное сознание»); 

в) познание Жизни таковой, «как она есть» («Фактологическое сознание»).

 На этом последнем этапе у Человека возникла необходимость не просто включения в Целое Природы и не просто познания её главнейших законов, а в научном (средства научного познания со временем менялись)  постижении фактов действительности без прикрас, без мифов и религиозной идеализации.

Позднее в трансперсонологическом  сознании,  Человек  и чисто  научное  познание подвергнет сомнению, осознав необходимость выйти на равноправный диалог с Высшим Разумом, доверяя  познавательным результатам только такого диалога. Наука сама по себе осознает свою локальность, а не всеобщность. Для этого просто должен расшириться объект её познания и выйти за рамки познания реальности, «как она есть», то есть чисто внешние формы истинности…

Столкнувшись с великим разнообразием окружающей жизни, человек понял, что этому разнообразию нужно противопоставить свои собственные ментальные  средства познания, которыми выступили  МИФ, ИНСТРУМЕНТ, ЭКСПЕРИМЕНТ и ДИАЛОГ.

Наука с помощью эксперимента  дала огромную силу научно-техническому прогрессу, но в конечном итоге нисколько не освободила, а напротив закабалила современного человека, подчинив его машине и машинным технологиям. Он стал уязвимым  без них, представьте жизнь в городе, где в результате катастрофы не работают канализация, водопровод, газовые и электрические сети! Человеку останется только бежать из такого города на природу!

Новую опасность в плане подчинения духовности  человека себе несут компьютерные технологии. Человек должен быть с ними предельно острожен,  он  не может допустить, чтобы компьютеры закабалили его, забыв про  своё чисто «сервисное место». Компьютерное сумасшествие подростков говорит, к сожалению, что эта опасность совершенно реальна. 

Опора только  на науку вредна для человека тем, что он с нею вместе возлагает слишком большие надежды на «локальное знание о мире», не заботясь о Знании  Универсальном. Наука стала развиваться так, что универсальное знание, в силу необходимости носившее религиозный характер, было сразу отвергнуто. Как сказал Лаплас Наполеону: «Я не нуждаюсь в концепции Бога!» Подобное утверждение со временем оказалось чреватым тяжкой экологической катастрофой, какую преодолеть  можно,  только соблюдая принцип ЕДИНСТВА ПУТЕМ ОБМЕНА универсального (духовно-инновационного)  и локального (фактологического) знания.

           7.4.«Трансперсональное (творческое) сознание»:

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

                                      Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

                                       Не станет он искать побед. Он ждет, чтобы высшее начало

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

                                                                                                                                                          Э.М. Рильке

7.4.1. Общая характеристика трансперсонального (духовно-инновационного) сознания (ТС):


                             
«Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».
                                                                                                                                                  Ап. Майков 


                        7.4.1.1. Системная специфика Т-сознания:

Главная особенность ТС заключается в том, что Истину открывает носителю этого типа сознания не Природа, Церковь или  Социум и  не Самосознание человека, а результаты его диалога с духовно  значащим для него «Другим». 

Диапазон «Другого» очень широк: от членов семьи и близких друзей до Высшего Разума Космоса, если человек научился вести с Ним разговор. Чаще всего в качестве другого выступает «Учитель», то есть, личность, способная нас чему-нибудь научить. Но в данном случае инструментом воздействия  этой личности служит не её монолог, а равноправный диалог обоих участников творческой коммуникации.

              О с о б е н н о с т и  Т-Сознания:

- творческий характер общения;

- высокий уровень  энергетических результатов  общения;

- многовариантность общения и их  перманентное своеобразие;

- обмен универсального подхода (ориентация на Вечность) на его прагматическую эффективность;

- яркий эмоциональный фон, отчетливо видный при восприятии искусства, ( диалог с автором);

- адекватное восприятие системного и иерархического построения среды общения;

- доминанта духовности и нравственного начала в ходе общения;

-  целостность коммуникации, универсальное видение мира;

- гармоничность общения,  подчинение её правилу «Золотого Сечения»;

- поиски смысла жизни в ходе общения;

-  высокое целеполагание.

                    Рассмотрим их более подробно.
А) Творческий характер общения: 

Духовно-инновационное и трансперсональное общение являются наиболее точными характеристиками творческого сознания, ориентированного на инновационное открытие мира и творческий обмен результатами такого открытия с собеседником.

Вся сфера художественного, творческого общения   - искусство носит характер глобальной коммуникации между двумя  субъектами  коммуникации –  творческим авторским сознанием и  зрительским, воспринимающим сознанием.

Участие в этой коммуникации воспринимающего сознания привело некогда известного теоретика искусства   М.М.Бахтина к открытию возможности зрителя  интерпретировать художественное произведение глубже, чем это было задумано и  осознано автором. То есть, вклад зрителя в восприятие произведения может быть не только равен авторскому,  но и перевешивать его.
Способность зрителя воспринять произведение глубже замысла автора предполагает наличие двух условий:

- соответствующую открытую структуру произведения, позволяющую воспринимающему сознанию заполнять «лакуны произведения»;

- духовную продвинутость воспринимающего сознания, способного на  духовное сотворчество с автором.

Б) Высокий уровень энергетики ТС:

Диалог творческих сознаний, характерный для ТС, тем и отличается от нетворческого обмена мнениями, что он носит более высокий энергетический характер. Об этом свидетельствует, например, высокая эмоциональная реакция зрителей на произведение искусства. 

Такие энергетические характеристики свойственны и религиозному экстазу, возникающему в ходе диалога  духовно просветленного человека с Богом. 

Характерное отличие христианства от буддизма или индуизма в том, что христианский  Бог носит  личностной характер, заведомо отличный от духовной абстракции внеличностного Бога в этих религиях.  

 Межличностная любовь, свойственная ТС, предполагает более высокий уровень энергетики, чем любовь к духовным абстракциям. Абстракции то же можно любить (при наличии высокой энергии души это вполне реально), но, тем не менее, это не сравнимо с опытом  межличностных  проявлений любви.

В) Многовариантность творческого общения, широта их  индивидуального своеобразия:

Индивидуальные различия участников творческой коммуникации   в её ходе только возрастают, ибо в процессе общения широкий спектр особенностей одного накладывается на не менее широкий спектр возможностей другого, создавая многовариантность общения, большую, нежели у представителей  других типов сознания, некоммуникативных по своей сути.

Мы можем говорить о информационно весьма продвинутой матрице таких взаимоотношений, дающих в каждой клеточке пересечения индивидуальных, заложенных в произведениях,  возможностей авторов с широким спектром   вариантов  их восприятия зрителем.

Зритель меняется, восприятие одного и того же произведения   на разных этапах творческого развития сознания также различно.

 Г) Обмен универсального подхода на его прагматическую эффективность:

Универсальный подход ТС во время общения в ходе коммуникации обменивается на его прагматическую эффективность. Эффективно влиять на зрителя произведение может  прямо в ходе его восприятия, а универсальный аспект  может быть связан с тематикой произведения, посвященного вечным и космическим проблемам.

Единство трансперсонального восприятия  в ходе постоянного обмена универсального подхода и прагматической эффективности характерно для коммуникации высоко духовных личностей, способных не просто рассуждать о Боге, но и оказывать друг на друга глубоко духовное влияние,  предполагающее их взаимное просветление. 

Участие в коммуникации с Высшими Силами Разума, в частности с Богом, предполагает в земном участнике подобной коммуникации не только наличие  определенного духовного уровня развития, но и «измененный характер сознания», делающий возможным общение с полевыми структурами Космоса.

Д) Яркий эмоциональный фон  творческой коммуникации, характерный для ТС:

Высокий энергетический и эмоциональный  уровень творческой коммуникации в особенности очевиден  в двух случаях:

- во время создания и восприятия эмоционального произведения искусства;

- в ходе духовного просветления, характерного для «диалога с Богом».

 Можно проанализировать несколько стихотворений, в которых творческий процесс и его восприятие сопровождается творческим экстазом огромной силы. Наиболее характерный  пример – «Пророк» А.С.Пушкина. Для  специфики творчества  автор находит такие эмоциональные действия как:

- открытие «Неба содроганья, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход»;

- вырывание ангелом  старого, грешного языка автора и обретение «жала мудрыя змеи»;

- лежание «как труп в пустыне»;

- призыв Бога: «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею Моей»…

Сакральные видения высокой эмоциональной силы описаны в книгах многих святых и пророков-ясновидцев, прошедших через контакт с  Господом Богом, Богородицей или  святыми ангелами и архангелами. Во время подобных контактов человека обычно «трясет» от нервного возбуждения и  духовного экстаза.

Как писал Пушкин: «И лишь божественный глагол до слуха чуткого коснется,
                                Душа поэта встрепенется, как пробудившийся орел».

                   Е) Адекватное восприятие  и понимание структуры и  иерархии окружающей духовной среды:

Залогом эффективности духовных контактов  на уровне ТС является не только взаимное или близкое к этому духовное соответствие  самих участников коммуникации, но и адекватное осознание соответствующей их общению окружающей  духовной среды.    

 Если человек не верит в Инобытие души и наличие в нем Бога-творца,  сакральный контакт не возможен. Бог «беседует» только «со своими людьми». 

Сама суть ТС предполагает в человеке  наличие высокого духовного уровня, ясное осознание и понимание суть самой структуры мира и Божественной Иерархии  в нём.  

Безверие создает непроходимую стену между Божественным и человеческим сознанием. Возникает «змея, кусающая свой хвост»:  нельзя  встретиться с Богом в духовном диалоге,  если не веришь в Бессмертие души и наличие Бога-творца в Этом и Том мирах..

                                     Ж) Доминанта духовности и нравственного начала в ходе общения:

 Специфика ТС – впитывание всех положительных аспектов предыдущих стадий развития творческого  сознания. Но об одном мы можем  всегда судить  определенно: о доминанте нравственного начала в процессе духовно-инновационной коммуникации, связанной с трансперсональной духовностью.

Конечно, существует и темная духовность, как есть светлая и темная магия. Магические пассы -  только средство, важно на какие цели они направлены:  нравственные или безнравственные… 

Зло является обязательным моментом любого духовного развития, ибо оно необходимо в процессе  единства противоположностей. Борьба Добра и Зла – атрибут ТС, но только как временный этап, как обреченное на пораженье временное состояние духовного общения.

З) Целостность коммуникации, универсальное видение мира: 

Специфика ТС – иерархическое видение мира, где структура выстраивается наподобие пирамиды с Богом на вершине. Понимание иерархичности построения мира – обязательный атрибут ТС.

Такое построение необходимо назвать универсальным, ибо оно венчается Абсолютом, Универсальным Творцом мира, предполагающим по своей сущности Его общение с каждым живым существом по Вселенной.

 Постоянное видение Мировой Иерархии  создаёт условия для целостного, универсального восприятия мира всеми участниками трансперсонального общения.
                    К) Гармоничность общения, подчинение его правилам «Золотого Сечения»:

Ментальные структуры духовно-инновационного этапа развития ТС строятся на основе правила «Золотого Сечения», то есть, в них доминирует такой тип универсальной структуры, в которой позитив и негатив соединены в пропорции 62% позитива и 38% негатива.

 Именно такого типа структуры дают представление о Гармонии, идеальном Балансе всех составных частей участников ТС-коммуникаиции. 

Покоящаяся на основах этого типа сознания  она носит  творческий и гармоничный характер, поэтому она не может доминировать в наше время, а для её  распространения необходим общий переход на творческий характер жизни и мышления.

Такой переход возможен лишь благодаря двум факторам: длительному времени или социальному и экологическому взрыву, то есть, глобальной катастрофе. 

                       Л) Поиски смысла жизни в ходе общения:

Спецификой ТС-сознания  является экстремальное мышление, связанное с постоянным поиском субъектом коммуникации  «смысла жизни».

Этот поиск очень динамичен, ибо субъект может его найти, а затем перестать ему доверять, и пуститься на новые поиски. 

ТС-сознание толкает обладателя им на неуспокоенность, на действенный стиль жизни, включающий активное  духовное целеполагание. 

Механизмом такой активности является постоянный «Диалог с Богом», толкающий субъекта этого сознание на постоянное духовное  саморазвитие, самопознание и поиск духовного спасения. 

                                     7.4.2.  Диалектика духовной инновации:



  7.4.2 1. Развитие экологического инновационного  сознания как синтез науки и религии:

Важным качеством трансперсонального сознания является экологический его аспект, 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, своеобразный  четырехзначный фрактал.

В чем же он 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. Но это не главное.  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. Поэтому оно его и не имеет. 

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

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

5. Допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика опасность  пострадать самому магу.
         

               7.4.2 2. 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,  творение жизни, опираясь на правило «Золотого сечения», её «Божественной пропорции».

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

                                     
  7.4.2.3. 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 их ли видел в своих картинах будущего современный американский провидец Скаллион (подробнее см. в Интернете)

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.



                              7.4.2.4. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

Спецификой эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических способов. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим сразу открывается...

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего.

Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

· диалог с Природой, развитие диалогического экологического сознания как ведущего способа отношения к Природе;

· диалог с Богом, включение в процесс постоянного духовного усовершенствования, умение задавать Богу вопросы и получать на них ответы;

· диалог с другими людьми, уважение к точке зрения и мнению других, вне зависимости от их места в социальной иерархии;

· развитие личного диалогического сознания - умения беседовать с самим собой и получать нетрадиционные для себя ответы.

· диалог человека и ЭВМ. Машина в этом диалоге по сути дела играет роль посредника между человеком и другим пользователем, но иногда она может выступать и автономно. Тогда человек вступает в диалог с соответствующей программой, который может быть для него, как полезным, так и одинаково  вредным;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма недоверчивым. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечеству надо будет помогать в ситуации глобальной катастрофы;

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много).

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного инновационного  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а,   а это не одно и тоже. 

Например, в язычестве - это общение с духами шамана, в религиозной культуре - общение святых людей с Богом, в фактологической культуре так общаются со своими читателями духовно продвинутые писатели и поэты, только внутри инновационной культуры этот тип  отношений становится  подавляющим все другие.



   7.4.2.5. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см.  Общ. Библ., № 13, стр. 16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё;

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

К особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

              7.4.2.6. «Ноосфера» как духовно-творческий тип будущей инновационной 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  возникающих экологических проблем. (См. об этом в Общей библ. , № 11).

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  и католический священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (Общ. Библ., № 15) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне.   (См. например, Общ. Библ., 17, стр. 416).

                 7.4.2.7. «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.

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, несомненно,  занимает и там  своё важное 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 духовное  качество».

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. Общ. Библ.,№ 30). Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  

                             7.4.2..8.  Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:
На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса, говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным миром. 

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.



  7.4.2. 9. Осознание особой миссии России в мире:

Результатом наших размышлений о логике культурной динамики в мире является также идея об особой миссии России и всей славянской нации, единственно оставшихся верными идеям Православия, ну еще плюс Греция.

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Всеобщего Воскресения», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному. Некоторые попытки нетрадиционной трактовки мы уже сделали. 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование Ада как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Да и  трудно  соединить эти «последние дни» ( пусть не для всех, а лишь для попадающих в Ад) с идей бессмертия души!

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, хотя  у коммунистов и  не было Бога. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. 

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.

                             7.4.2.10.  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. Коллективная выборность руководящих органов, даже при всех извращениях,  ей свойственных ей  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 та 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 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!

7.4.2.11. Механизмы целостности «творческо-религиозного (инновационного) сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                                        
Матрица № 17:
	Элементы

Синтеза
	На этапе 

МИФа
	На этапе 

НОРМЫ
	На этапе 

Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Духовное

 усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». (Общ. Библ.,  № 15, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.
Гоголь - человек сугубо православный. Даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «Инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

                                7.4.2.12.  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 очарованьи русского пейзажа»
· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»

 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.

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.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.



7.4.2.13.  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»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального культуропонимания, 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  и магической целостности;
· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит 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 Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как миф всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность Мифа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время Мифа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


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, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                 
7.4.2.14.  Постинновационный период: 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  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  перед Вторым Пришествием Христа такой   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, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  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 постепенно человек поймет, что  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  познавших Инобытиё  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, превращающей  только в  «тело Христово»;

· 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  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. 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.

                                     7.4.3. Ментальное торможение на этапе ДУХОВНОЙ  ИННОВАЦИИ:

                                                          «Культура народа – способ его выживания.

                                                           Массовая культура –  его способ прожигания жизни».

                                                                                                                          А.Круглов

Современная культура во многом работает на создание  специфической квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества ментальных форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение в мире;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерциализация культуры;

· сексуальная революция в мире;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их  немного подробнее.

               7.4.3.1. «Оккультное возрождение» в мире:

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны. (См об этом в Общей библиографии, №16.) Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, приторможенное сейчас  теософами  и оккультистами всех мастей и марок.

Они не понимают, что в качестве тормоза  являются своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в нечто  новое, более современное.

У нас  оккультная точка зрения никогда не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.

Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.

Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» ( что в особенности  заметно по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной болезни  сознания еще не говорит. Мы находимся в  Переходе  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития. В них  необходимо войти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.

Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже ( Общ. Библ., №19) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религии Антихриста».


              7.4.3.2. Наркотизация и алкоголизация молодежи:

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то, что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) во Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином так же необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало свою неадекватность режиму, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Сталинский указ во время войны о «боевых ста граммах» то же внес свою долю вреда в этот негативный процесс.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности алкогольных  тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому возраст жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими ныне   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где  эта тема представлена с  такой же высокой плотностью. Гонясь за модой, герои современных фильмов и телесериалов пью, курят, употребляют наркотики, занимаются почти в открытую на экране сексом,  и молодежь начинает думать, что им  именно это и нужно делать в жизни.

В итоге здоровье, рождаемость, способность к воспроизводству населения, благополучие семей летит в тартарары, что только развязывает  настроение молодых: «А пропади все пропадом!»

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить их можно будет только  одним способом - дать их сознанию  новую заманчивую перспективу.

                          7.4..3.3.  Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «опасной рубежности времен», в коих  мы с вами  ныне  живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников. 

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся. Реклама ориентирована на слои населения, которые покупают рекламируемые вещи. Старшее поколение в это число, очевидно, не входит.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно, но многие.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей. А, следовательно, по цепочке – и читателей.

Издатель  ссылается на заказ читателей, но формирование этого заказа -  дело их совести, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Судилище Господнем.  

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Мамоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовно-материальных аспектов в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию. Перестройка изменила экономику России, но изменила ли она сознание? Судя по популярности личности Сталина, очень сомнительно. 

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы,  демонстрирующиеся на  современном телевидении, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то   роста преступности никогда  не остановить!

             7.4.3.4. Коммерциализация культуры:

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? – Конечно же, нет! Культурное падение всего социума  свидетельствует лишь  о приближении его конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерциализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, чтобы ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином» «система есть единство полярных противоположностей». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству!

В коммерциализации есть одна положительная сторона: по крайней мере, эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не наблюдается.


Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не освобождает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный самому  смертельному греху, соблазн.

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, может быть уже поздно! Однако, и их то же  надо воспитывать. Но как?



7.4..3.5. Сексуальная революция в мире:

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях этого факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции. 

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей.  В Англии уже разрешены законом однополые браки. Каков же доминирующий функционал этого «инновационного образования»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.

Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как главное последствие сексуальной революции?

Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации  вообще вряд ли возможно. Уроки полового воспитания в школах дали только отрицательный результат, потому что их целью было не укрепление семьи и деторождаемости, а реклама сексуальных шопингов.


                       7.4.3.6. Социальная нестабильность в мире:
Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. Не случайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».

Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах  такой механизм отсутствует. Точнее, он есть, но не работает, потому что голосование идет не демократическим образом, а по приказу религиозной верхушки общества. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с легализацией  там демократических выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они, как правило, связаны со следующими событиями:

· климатическая нестабильность мира;

· космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из – за спорных  территорий;

· внутренние возмущения обиженных слоев и кланов в обществе (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает, не берусь даже перечислять, так их много.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и его решения не для всех обязательны, например,  с указом  американского президента о вводе войск в Ирак  он справиться так и не смог. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо планете, как  и Богу, одинаково  важны  стабильность, равновесие и  социальный баланс. Иллюзия, что  революции несут  положительный поворот в истории  человечества,  уже давно кончилась. Мы в полной мере осознали горечь признания Пушкина о «русском бунте, бессмысленном и беспощадном».


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», полезную для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом. У нас пока это получается хуже, чем на Западе.

                                                    7.4.3.7.  Рост фанатизма и терроризма:


Фанатизм - опасный для будущего мира пережиток старины. Он есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают, их реакция носит не ментальный, а чисто эмоциональный характер. 


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть, при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы (например, решение Всемирной Исламской конференции о незаконности терроризма), однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели Ислама  и до современных решений всегда  открещивались от   фанатиков-изуверов и вахабитов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Ясно, что, прежде всего, политическое, а потом уже национальное, религиозное и экономическое.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Имеет,  пока таковые имеет   фанатизм  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей, будет в мире   всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, разворачивающий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.

         
7.4.3.8.  Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:


Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней».


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции. Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. Окружающий мир  на нас всех давит сегодня  с одинаково мощной силой.   А  внутренние ориентации у всех разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать,  какие реальные  средства могут   противостоять росту заболеваемости в мире?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществу на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




7.4.3. 9. Загрязнение окружающей природной среды:


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  подобным мониторингом  совершенно не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов,  и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность  переложили на олигархов. Но тех интересует, прежде всего,  финансовая выгода, и в последнюю очередь - вопросы выживания. Их дети-то живут в экологически чистых районах.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  некоторую  видимость равновесия природы и промышленной экономики. Прежде всего,  хорошей работой органов МЧС.


Как только все эти факторы минимизируются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно « печальный характер»?

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

· наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.Их накопление  не может в конечном итоге не вызвать ответную реакцию населения. Но может быть уже поздно;

 -   увеличение количества международных экологических катастроф в мире, типа той, что случилась на реке Сунгари, затронув и Китай и Россию. У природы не только нет «плохой погоды», но нет и пространственных ограничений для неё.

                             7.4.3.10. Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной унификации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; 

· унификация под влиянием негативных механизмов 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), нарушающие сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми сейчас до конца и вряд ли положительными последствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает, прежде всего, из-за недоучета 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 актуальных мировых проблем по-своему то же опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» - забывать об этом мы не имеем права.

 7.4.4. Информационно-диалогическая сущность инновационного  сознания ТС:

Как уже неоднократно упоминалось, системная сущность сознания состоит в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Но что является механизмом этого единства?  Понимание    приходит, едва мы вспоминаем о важнейшей особенности сознания – его голографическом характере.

Голографичность  сознания  возникает не как линейный признак, когда Миф плавно сменяется в  развивающемся сознании Нормой, а та в дальнейшем Фактом и Инновацией. Голографичность  возникает, как такое единство всех видов сознания, когда каждое присутствует на любом этапе развития, но с разной степенью  выраженности. Название каждого этапа системного  развития говорит только о том, что данный тип сознания доминирует на этом этапе, но отнюдь  не свидетельствует  о  его уникальности на этом этапе.

Другая особенность голографичности - каждый тип сознания вступает в диалог друг с другом, причем многозначность и разнонаправленность этих диалогов составляет информационно-диалогическую сущность сознания.

Этот диалог сознаний мы показали в матрице № 2.  «Мифо-миф» отражает диалог одного типа мифологического сознания с другим;  «Мифо-норма» говорит о диалоге нормативного сознания с  сознанием мифологическим и т.д.  Их представление в форме матрицы  является лишь  способом их визуального описания и смутным  образом взаимовлияний, происходящих  внутри  всего этого   глобального сознания. 

При этом важна не только их открытость друг другу, как в диалоге Мифа и Инновации, но и противостояние, как в случае взаимоотношений Мифа и Факта.  Характер их взаимоотношений также подчиняется закону синусойды, меняющему одну полярную ориентацию  на  противоположную в ходе развития системы.

           7.4..5.  Инновационные качества духовности:

Развитая духовность является важнейшей составляющей духовно-инновационного сознания. Она, безусловно, имеет отношение к каждому этапу развития, но, как мы говорили « в размытых контурах», со «смутным образом взаимовлияний». Новое, жестко определенное  качество духовность приобретает на последнем инновационном этапе, ибо именно на нем для человека открывается диалог с ВКР,  закрытый  для большинства людей (кроме святых)  на предыдущих этапах развития.

Уровень углубления человека в духовно-инновационное сознание во многом зависит от ориентации человека на этот  диалог с ВКР. Результаты и глубина  подобного диалога сами по себе  служат критерием развития индивидуального ( не личностного, а общего) сознания.

Эффективность  диалога с ВКР  во многом зависит от степени нашей подготовленности к нему и наличия в нашем сознании структур, способных вместить Божественное знание. Бог не даёт нам его раньше времени не потому, что мы не готовы, а просто потому, что не освободили  в своем  «духовно-информационном континууме» соответствующие  свободные структуры для восприятия Божественного знания. Такое «освобождение» на богословском языке называется «просветлением». По сути дела,  мы освобождаем наши ментальные структуры от тьмы, заполняющей нас  из-за специфики нашей  земной жизни, то есть, мы  эти структуры  «просветляем». Возможно, не мы сами, а Бог.

Механизмом развития этого типа сознания, кроме самого диалога с ВКР, является наша способность получать информацию в молчании, готовность уйти от мира, чтобы погрузиться в него и «освободить» соответствующие структуры в мозгу для восприятия нового. Для этого необходимо убрать излишнюю информацию,  канализируемую нам   миром земной жизни.

На физическом уровне этому способствует аскетизм во всех земных аспектах жизни праведника, длительные посты и молчание, а также обращение к Богу  с помощью молитв или медитаций (в их восточном варианте).

Большинство праведников и святых, достигших больших результатов в диалоге с ВКР, закрывались от  общения с людьми в монастырских кельях или уходили в глушь лесов и  в пещеры, где их молчанию и аскетической жизни никто не смог бы помешать.

            Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы  попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком энергоинформационный потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с ВКР».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному утверждению этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей».

Кстати «Пророк» не воспринимается не только типичным для современности  атеистическим сознанием, он не был воспринят и в годы своей первой публикации. Друзья  поэта недоумевали, что бы  это значило? 

            Главные  содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Посл. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно,  лишь обретя этот запас любви. Но окружающий мир сеет только ненависть и насилие. Что же делать бедному населению?

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер, то есть,  являет собой некий  направленный   в Небо вектор, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они  будут согласны с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от ряда факторов:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно  постоянно меняется;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния окружающей  внешней среды в момент коммуникации.

          Системный смысл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении. Они еще могут жить в этом состоянии бездуховности и  чистейшего  потребительства. Но придет беда, и жить по-старому станет больше не возможно.

           7.4..6. Творческий характер духовно-инновационного сознания (ДИС):        

На традиционном языке науки под  инновационностью, как правило, понимается просто открытость новому, способность творческого сознания не просто  вместить новое знание, а порождать его.  Поэтому творческий аспект имеет в инновационности огромное значение.

Какие качества человеческого сознания влияют на его творческое начало? Как его  развить в себе?

Однажды нам  попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 20)  В ней  содержались  конкретные рекомендации по выработке у себя  творческого инновационного  сознания.

                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

          Прежде всего, невозможно приступить к самому процессу творчества, если  у тебя нет какой-либо начальной уверенности, что у тебя это дело  получится.

Подобная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё  дано», например, от Бога.

               Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

Главной особенностью ДИС считается   взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни делать всё, что нам хочется, мы не всегда вольны. Но истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

      Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса.

         
              В)  Учись, словно начинающий
  Получив высшее профессиональное творческое образование, становится ли художник готовым к творческому процессу? Ремесленник - да! Но подлинный художник должен следовать вышеизложенному принципу: «Учись, словно начинающий»...

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя ДИС. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

          Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех...

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...
       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще , быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

          Я вас любил так искренно и  нежно, как дай вам Бог любимой быть другим!

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

                   И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало..

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя ДИС.

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.
 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


В применении к творческому процессу сей лозунг стоит объяснять как основу важнейшего для творца требования творческой бескорыстности  и отказа от сребролюбия.

Как только художник сосредоточится   на проблеме, а «сколько это ему будет стоить», он понемногу начинает терять свой творческий потенциал, ибо духовность и деньги  - несовместимые понятия.

Пушкин, как известно, - «это наше всё!»  И у него так сформулирован этот принцип в творчестве:

  «Торгуя совестью пред бедной нищетою не сыпь даров своих расчетливой рукою.

  Щедрота полная угодна небесам. В день грозного суда, подобно ниве тучной,

  О, сеятель благополучный, сторицею воздаст она твоим трудам!»

           Принцип «отдавай, как будто у тебя есть всё, что тебе нужно», и есть эта «щедрота полная, угодная Небесам».

                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»
         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового, это неожиданная  реакция на мир, повернутый к тебе  самой  банальной   стороной.


Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то «выгодных минут» в нашей жизни наберется не более пяти из 24 часов суточного круга времени. Если завязать возможность творчества с результатами его оплаты, то творить будет просто некогда.

                                                 Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.
На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тисках  тревожного  напряжения.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал  эту  уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение во многом надежная гарантия, что мы справимся с теми проблемами, которые тогда перед нами встанут.

Именно творчество приносит художнику, в том числе и минуты полного расслабленья, несмотря на то, что он, художник, не имеет права позволять душе длительно  расслабляться в Пути.

 З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

Нам стоило бы переформулировать этот принцип следующим образом: «Разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит!» Христианская традиция на протяжении двух тысячелетий постоянно подтверждает это: «Молитесь, и дано вам будет, просите - и будете услышаны!» Об этом  она постоянно твердила верующим,  а потом демонстрировала тысячи примеров того, как просьбы выполнялись, ибо Бог их услышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику   с  открытым сознанием на земле. Более того, по христианским  канонам, человек – это «руки Бога», не всякий человек, а лишь  творческий и духовный, естественно. 

Художник - это пророк, которого Бог благословил «глаголом жечь сердца людей», поэтому оставить своего «благословленного на творчество» соратника Бог не способен.

«Стучащимся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти Истины давно оформились в сознании людей. Сейчас они становятся принципами развития личного творческого потенциала  сознания.

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.

           И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах ДИС.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, где  материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя работают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

                    7.4.7. Практика обретения ДИС:

Путь обретения ДИС не может быть простым, ибо доминирующие в обществе нормативное и фактологическое сознания  относятся крайне негативно к  носителям ДИС.

Хорошим примером такого отношения является стихотворение М.Лермонтова «Пророк»:

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.

Посыпал пеплом я главу, из городов сбежал я нищий,

И вот в пустые я живу, как птицы даром божьей пищи;

Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:

«Смотрите: вот пример для вас!- Он горд был, не ужился с нами:

Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

Смотрите ж, дети, на него: как он угрюм и худ и бледен!

Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

Самолюбивая улыбка собственной гордыни – вот характерный признак остановки в развитии, непонимания его подлинной траектории. Россия много раз подтверждала верность пословице: «Нет пророка в своём отечестве!» Но вместе с тем, надо отдать дань пророкам – они появляются, вопреки негативному к себе отношении. Социума.

Другим примером подобного же отношения к носителям ДИС является несовместимость «детей Индиго» с психологией современных средних школьников, да и учителей в придачу. Им некомфортно в современной школе, ибо наша система образования устарела и не соответствует требованиям, предъявляемым ДИС  самому процессу обучения.

Нормативное и фактологическое сознания тормозят в наши дни развитие духовного и творческого потенциала нации. Это проявляется в церковном бытии в торжестве Обрядоверия  и в отсутствии поощрения постоянному духовному самосовершенствованию паствы; в научной сфере – в отрицании веры в Бога и в недоверии большинства современных ученых «Голографической концепции мира», предлагаемой квантовой физикой; в системе образования – в торжестве сложившихся веками монологических методов образования, где учитель всегда уверен, что он знает больше своих учеников.

Когнитивная самоуверенность Личности  стоит ступором в развитии трансперсонального подтверждения твоих истин со стороны «значащих других».

Подлинная духовность носит коммуникативный характер, вне общения  со святыми, а в потенциале - с самим Господом Богом, она не представляется возможной.  

Инновационное образование не состоит из одних монологических лекций учителя. Подлинно духовные учителя предлагают другую схему обучения, включающую начальное сообщение для затравки  слушателей, а затем выступления самих слушателей по этой проблеме. Учитель знает, что они уже давно готовы, нужно только направить их интеллектуальную активность в эту сторону.

           Вместе с тем, обретение ДИС – не самоцель, ибо подлинная цель сформулирована святым  Серафимом Саровским: «Спасись один, за тобой спасутся – тысячи!»

          Духовное просветление – это только начало прикосновения к трансперсональной духовности, затем необходимо понести полученный Свет – другим!

           Известный американский философ и психолог Абрахам Мэслоу так сформулировал модель приобщения к трансперсональной духовности (См. Общ. Библ. № 53, стр. 167):

       А) выход за границы общепринятого;

       Б) видение перспектив развития (но не их итогов);

       В) знание механизмов реализации отрывшегося потенциала;

       Г) опыт озарения, трансформация способностей – в реальность;

       Д) превращение отдельных вспышек в устойчивое свечение. 

8. Гл. 7: «Динамика закономерного и случайного в истории »

     8.1. Оседлое население и странствующая династия: 
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. Старший  по возрасту   княжествовал в Киеве, а остальные дети  князя расползались по городам Киевской Руси.

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.

    8.2. Оседлая династия и странствующее население:

Совсем другая картина на Руси сложилась после татаро-монгольского нашествия . Они прошли огнем и мечом в основном по южным областям Руси.  Население в панике бросилось бежать вном на Север, где было много земли и жили немногочисленные финно-югорские племена.
Но по обычаям татар  ярлык на управление давался только одному князю, сначала Владимирскому, а затем и Московскому.  В Киеве князь уже  не сидел, потому что город был полностью разорен татарами. Династия стала оседлой, что создало предпосылки укрепления Московского Царства и долгого его правления на Руси.

Население же осваивало северные земли, где удобных мест для пахоты было мало, в сравнении с Киевской Русью.

Народу, чтобы выжить надо было палить леса и на пожарищах строить свою сельскохозяйственную культуру. Происхождение слова «поле» от того же глагола «палить».

Поэтому население стало путешествовать по северным землям в поисках удобных для земледелия территорий.

Постепенно северные земли были заселены, татары ушли и из Киевской Руси, но структура управления  стала уже новой: правящий Русью князь сидел сначала во Владимире а потом и в Москве, ставшей с того времени »стольным градом» на Руси
Случайный фактор -   ярлык на правление  от татар решил судьбу российского государства на долгие годы.
Расширение территории  Руси в эпоху Московского Царства также можно считать случайным фактором, потому что ватага Семена Дежнева, открыв Сибирь, просто подарила Москве эти территории, потому что сама не могла с ними справиться.
Странствующее население Руси – казаки не только были форпостом Москвы на границах Царства, они из-за собственной удали присоединяли к ней земли, а государство росло и богатело.

   9. Гл.8: «Обмен центростремительности на центробежность»

       9.1. Овнутрение внешнего и овнешнение внутреннего
«Обмен центростремительности элементов системы на центробежность» означает, что в одном случае  внешние элементы системы, получив толчок активности от окружающей систему среды, начинают стремиться к центру (центробежность), а в другом случае из-за переполняющей систему активности внутри её, она выливается за внешние контуры системы.

Примером  «центробежности» может служить вулканическая активность на планете,  а примером «центростремительности» - стремление завоеванных казаками территорий стать «под руку Москвы, а не биться за своё освобождение.

Этот закон в самой общей форме может быть сформулирован как «овнутрение внешнего» и дополняющее его «овнешнение внутреннего».

Конечно, наиболее удачно иллюстрирует его поведение личности. Набравшись внутренней «культурной квалификации», личность резко меняет  своё внешнее поведение: не станет чавкать за столом или плеваться на глазах людей, а сделает  это в платок. 
Точно также и в случае «овнешнения внутреннего»: человек закаляет свою волю не в благоприятных внешних ситуациях, а в случае появления бед, которые валятся на его голову. Преодоление внешних бед переходит  в укрепление внутреннего фактора – силы воли. 

Таких примеров можно привести тысячи.

       9.2. Баланс, гармония полярных начал в системе:

         9.2.1.   Системность, матричность, голографический характер систем:
О каких качествах   «живых систем» в плане информационной сущности уже можно говорить, опираясь на Библию? 

Во-первых,  системв всегда состояит из двух начал: «Свет» и «тьма». Мы покажем в дальнейшем, насколько  это  важное системное основание для понимания  всей энергоинформационной динамики самой глобальной системы -  Вселенной.

Во-вторых, важно, что  их системное единство     носит устойчивый,  «голографический характер», то есть, в любом взятом отдельно взятом  жизненном  фрагменте  хранится в сжатом виде  Целое.

В третьих,  единственным материальным воплощением подобной голографичности на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность  её визуального  представления   в форме  исходной матрицы. Мы уже сделали попытку описать эту матрицу в максимально-обобщенном виде,  но  ещё не раз к ней вернемся.

Наряду с требованием единства полярных элементов, голографичность является надежным способом обеспечения системной устойчивости, а, следовательно, их длительного и безопасного существования,  обозначенного как  «Вечность».

 Но обеспечить многообразие порождаемых и уже рожденных систем можно было только при наличии еще одного фактора – Бесконечности  физического и ментального Пространств Вселенной. Существование в Жизни  Вечности и Бесконечности - главных атрибутов Бога обеспечивает её стабильность и многообразие  во времени.

      9.2.2. Баланс (гармония) полярных начал в системе:

Как отмечалось, гармонический баланс, а соответственно и устойчивость любой сложной  системы обеспечивается  функциональным сочетанием её противоположных элементов на основе «Божественной гармонии» или «золотого сечения». Этот термин ввел в художественную практику  гений Возрождения  Леонардо да Винчи.  

        Именно поэтому  реализация  «золотого сечения» легко просматривается,   прежде всего, в произведениях искусства:

1. Архитектура (например, храм Покрова на Нерли)  - в «золотое сечение» попадает соотношение высоты основной части храма и его купола вместе с крестом по закону 0,68 к  0,32.

2. Кинематограф:  для фильма, имеющего продолжительность в 10 частей, основное напряжение интриги будет возрастать именно к 7-й части,  попадающей в «золотое сечение фильма.

3. Поэзия: для стиха, состоящего из 12 строчек,  наиболее смыслообразующую строчку надо  будет искать  8-й по порядку, ибо именно она попадает в «золотое сечение» этого стиха. Иначе само стихотворение не будет выглядеть гармонично. В дальнейшем, по мере роста количества строк в стихотворении, «золотую середину» можно найти по числам Фаббиначчи, ориентируясь на исходное общее количество строк.

4. Живопись:  в любой картине самый важный смысловой акцент произведения следует искать в точке «золотого сечения, определяемой координатами 0,38 к 0,62 по длине и высоте картины.

Чем это объясняется? На наш взгляд, «золотое сечение» отвечает психологическим ожиданиям зрителя, читателя, слушателя,  жаждущего восприятия главного смыслового акцента системы именно в зоне «золотого сечения».

Очевидно, принцип «золотого сечения» заложен в глубинные основы психологии  человеческого  восприятия мира, где гармоническое восприятие  мозгом какого-либо объекта или вещи детерминировано именно указанным принципом соотношения в нем полярных частей. 

Основные  сущности Жизни заложены к её способности к вращению и движению. Соединение вращение и импульса движения даёт спираль, по законам которой жизнь чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

9.2.3. Механизм поддержания жизни (диалог разумных систем): ВКР – Законы распространения информации – Структура восприятия – Диалог разумных систем:

 Для иллюстрации нашего способа описания систем, необходимо разобраться в основном механизме Жизнетворения,  существующем  в мире, ибо это важнейший и наиболее  общий системный процесс. Если мы опишем его, нам будет проще разобраться и в других менее  глобальных процессах, касающихся  великого разнообразия систем в мире.

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных частей строительства Жизни:

- Высший Космический Разум (ВКР) как источник жизнепорождающей информации;

- Принципы и законы её распространения; 

- Структура восприятия  процесса Жизни субъектами её жизнестроительства;

- Диалог разумных частей системы как механизм восстановления  стабильности всей системы.

     А. ВКР как источник жизнепорождающей информации:

Все научные доказательства самозарождения жизни на земле рухнули в один момент, когда стало ясно, что для создания   сложной системы жизнетворения Разума,  как ДНК,  методом случайного  перебора элементов, её составляющих,  необходимо время большее, чем вся история  видимой Вселенной. На деле структура ДНК еще в несколько раз сложнее, чем то  известно современным генетикам, что делает процесс «самозарождения жизни» совершенно не реальным. 

Альтернативой остаётся Божественное творчество Жизни и её распространение по  Вселенной, например, с помощью механизма «трансспермии». Какую-то тайную роль в этом процессе играет и энергоинформационный костяк Вселенной, пока для нас не совсем ясную, но явно связанную с поддержкой Вечности и Бесконечности существования Жизни. Точно так же, как бессмертие организму обеспечивается не им самим, а его сцепкой с благоприятными для Бессмертия качествами внешней среды, так и Бессмертие жизни во Вселенной обеспечивается не ею самой, а её поддержкой энергоинформационной структурой Вселенной, направляемой   Богом. 

Кометы и метеориты, как наиболее вероятные  субъекты  процесса космического  переноса, имеют большой перепад температур, делающий существование воды на них в традиционной форме не возможной. Но в кристаллической форме при космическом холоде вода вполне может существовать.  Форма кристаллов сохраняет все многообразие заложенной в ней Богом  информации. Многообразие типов кристаллических решеток воды – тому пример.  Не вполне ясную  для нас роль при этом играет вакуум Вселенной,  также способствующий многообразию Жизни в ней.

 Вообще вода обладает много более сложной структурой, нежели чем традиционное сочетание двух молекул водорода и одной кислорода. В последнее время ученые стали исследовать сложную  структуру кристаллических  снежинок,  вполне  приспособленных для путешествия по космосу.

Доказано, что структура кристалла  каждой снежинки уникальна, как уникальна каждая личность, а, следовательно, она  весьма удобна  для переноса  как   индивидуальной, так и общей,  информации.

Самое интересное, что ВКР – так же не объект, а личность, что следует  из самой  христианской доктрины.  «Бог как Личность» есть  один из главных постулатов христианского понимания  Его сущности. «Подобное порождает подобное», механизм  распространения  Жизни по Космосу заложен в самих средствах её доставки, так как «цель заложена в средствах».

  Б. Принципы и законы её распространения:

«Цель заложена в средствах», «подобное порождает подобное», - эти тезисы немного приоткрывают завесу тайны над механизмом распространения Жизни по Вселенной.

Сама комета или метеорит еще не являются гарантом распространения жизни, они, как носители,  только создают возможность. Для проявления Жизни нужна благоприятная среда, в частности именно  «водная». Поэтому Жизнь воспроизводится только на планетах, где существует вода, в форме океана или моря. Мы знаем, что во Вселенной звездных систем огромное количество, но полагаем, что планет, годных для воспроизводства Жизни, много меньше. 

Океаническая стихия на планете  - главное условие порождения Жизни, ибо кометы и метеориты существуют всегда, а вот океан имеет место быть далеко не на всех планетах. К примеру, на Марсе его нет, хотя не исключено, что когда-то был. Иначе,  откуда там взялись  «каналы»?

Возьмем, к примеру, историю Земли. Именно в земном  океане возникли первые простейшие одноклеточные организмы (около 3,8 млрд. лет назад),  а на полмиллиарда лет позднее – первые сине-зеленые водоросли, способные уже  усваивать солнечную энергию. Это были первые  устойчивые формы  бытия Жизни на планете после её зарождения указанным способом. По крайней мере, одним из ясных для нас, возможно, их много больше.


Около 550 млн. лет назад (эпоха Кембрия) в океане появляются первые морские  панцирные животные (предки черепах), позднее -  первые кораллы и рыбы (первые позвоночные животные на земле).


Через сто миллионов лет примерно жизнь выходит из океана на образовавшуюся к тому времени сушу, и там  появляются первые наземные растения (эпоха Силура). Жизнь уже начинает завоевывать сушу, где она развернется позднее во всей своей красе.


В следующей по порядку эпохе Девона появляются первые насекомые и амфибии,  затем в эпохе Карбона – рептилии. В эпоху Мезозоя, длившуюся с 245 до 65 млн. лет назад возникают, а затем в конце Мезозоя внезапно исчезают динозавры в результате какого-то массового, скорее всего космического, катаклизма. Наиболее вероятной может быть такая картина их гибели: они паслись в долинах рек, где есть вода и обширная растительность. Метеорит с большой массой упал в океан, занимающий более двух третей пространства Земли, и вытеснил огромное количество воды, которое ринулось по долинам рек, сбивая все на своем пути. После этого катаклизма в долины рек были нанесены  илистые отложения, поднятые со дна океана, в которых  динозавры  и захлебнулись. Археологические находки такую концепцию не отрицают. 

В прессе прошли недостоверные с научной точки зрения публикации, что рядом с динозаврами существовали люди-великаны, ибо  рядом их кладбищами часто встречаются  следы гигантских ног, принадлежащих человеку. Позднее ученые смогли дезавуировать эти находки, ведь они ставили под сомнение всю теорию Дарвина и сложившуюся в науке хронологию появления человека на этой земле.

Эволюционной теории Дарвина такие находки без сомнения противоречат, но они не противоречат креационизму – парадигме  возникновения Жизни с помощью Божьего творения. Проблема выбора окончательной точки зрения остаётся за человеком. Нам в этом выборе должна помочь Вера и внутренняя, глубинная духовная интуиция. В справедливости библейского описания  Жизнетворения нас  убеждает сама возможность непротиворечивого  системного происхождения Жизни, как с богословской, так и с  научной точек зрения, то есть, конечный   вывод, к какому мы в итоге приходим. Теория «Большого Взрыва» такой непротиворечивостью, на наш взгляд,  не обладает, ибо совершенно обходит вопрос о том, что же было до Большого Взрыва, а также, что явилось причиной  самого его возникновения.

                   В. Структура восприятия процесса Жизни её субъектами:

            Мы уже указывали, что поддержание Жизни на планете связано с её  строительством на базе «Божественной пропорции»,  то есть,  со структурой её гармонического  порождения и восприятия Жизни  по принципу «Золотого сечения».


Если соотношение полярных сторон в гармонической системе отвечает пропорции: 68 частей к 32, то  и психология восприятия диктует эту же закономерность, чтобы мы любое целое  при восприятии  делили в такой же пропорции. Тогда целое воспринимается как система, находящаяся в балансе, гармонии, равновесии и соразмерности. При этом формируется наше понятие о Красоте, как «бытии гармонических систем в мире». Сама  Жизнь  всем этим принципам идеально соответствует. Прав был Ф.Достоевский, считавший, что «Красота спасет мир». Именно она заложена в основу его устойчивого и безопасного существования.  Предательство законов Красоты чревато катастрофой, как в мировом масштабе, так и в частных случаях общественного бытия.


 Несоблюдение гармонических  законов приводит  к негармоническому восприятию, а точнее, к восприятию целого, как  системы, находящейся в негармонических отношениях, что, в конечном итоге, приводит к её распаду.

Понятие о «негармонических системах» даёт приведенный Л.Н.Гумилевым пример о «химере», когда в одной вмещающей экологической нише  странным образом  совмещаются две   чуждые друг другу этнографические системы (племена, народы, этносы, национальные общности и т.д.), не гармонирующие друг с другом, то есть, не способные по определению друг с другом  ужиться. Тем не менее, на какое-то время уживаются. Правда, химеры долго не существуют.

Сущность экологического загрязнения планеты может быть понята как глобальное нарушение правила «Золотого сечения». Бог создал природу на планете  в соответствии с законами природной гармонии, в том числе по закону «Золотого сечения». В ней растительность гармонически соотносится с почвой, а также и с проживающим на ней  животным миром. В особенности хорошо адаптированы к растительному миру  насекомые  и бактерии. Их ансамбль создаёт  так называемые «экониши». Но они собирают вместе только гармонические  системы, способные ужиться друг с другом. Единственным исключением является человек, уживающийся где угодно: от заполярных просторов до крайнего Юга. Поэтому он сам  несет в себе дисгармоничность уже в одном этом качестве. Высокая адаптивность человека сама по себе опасна, ибо он способен приживаться в местах, чреватых кризисом и планетарным коллапсом, а, следовательно, и   порождать их из-за низкого уровня сознания. 

В старину места  гармонические проживания для людей выбирали шаманы или это делалось по народным приметам. Сейчас человечество опирается на науку, которая так и  не смогла до конца разобраться в невидимых аспектах Бытия,  порой и с видимыми  аспектами остаётся  не в особой дружбе.

Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и подвело  природу  к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего  ВКР, естественно, не допустит.

Единственный выход из него – вернуться к гармоническим отношениям с природой, возможным не просто как восстановление прежних взаимоотношений, что практически не реально, а как  восстановление восприятия природы по закону Любви, то есть «гармоническим образом». Таким образом, чтобы спасти природу, прежде надо спасти сознание самого человека. Это один из важнейших выводов, к которому мы пришли. 

 Г.Диалог носителей  разума в  системах как механизм восстановления стабильности:

Способом уничтожения дисгармонических взаимоотношений внутри целого на планете может служить  усиление диалогических начал между  системами, контролирующими Разум планеты.

На данный момент такими системами, в частности,  являются государства и международные  политические сообщества, типа ООН, Объединенная Европа и другие.

Очень часто они не могут понять друг друга и договориться на разумных началах. Так в последнее время Россию не могут понять страны Прибалтики, а США не может понять Ирак, Иран и некоторые другие страны, политические режимы в которых отличны от США.

Режим «диалога» - единственный  реальный механизм усиления стабильности нашей планеты  и выхода  взаимоотношений многих стран  из сферы «негармонических».

В международных отношениях   такой  тип взаимоотношений давно уже стал не исключением,  а правилом. Но он еще далек от использования в других сферах планетарной жизни, например в сфере природы, экономики и человеческих взаимоотношений. Характерным примером его нарушения является «международный терроризм». В социальной сфере примером дисбаланса является «коррупция». Очевидно, вся эта дисгармония, как закон порождения Хаоса в системах, будет разрушена каким-то сходным для всех систем образом. Для этого нужна ментальная революция, которую может обеспечить нашим мозгам только тяжкое бедствие. «Пока гром не грянет, мужик не перекрестится».

           На индивидуальном уровне каждый из нас ведет (или потенциально способен вести) свой собственный диалог с Богом как с Высшим Космическим Разумом. Для этого  всем нам даны:

а)  вещие сны, которые, как правило, мы забываем, если не записали сразу после пробуждения;

б)  поэтическое творчество, когда нам строчки диктует Бог (в принципе любое творчество, если в нем есть духовное начало);

в)  кратковременное восхищение святых душ на Небеса, где их встречают Божья Матерь или сам Христос;

г)  способность воспринять внутренний голос, как Баба Ванга в Болгарии и другие оракулы Земли;

д)  ченнелинг,  то есть, способности общаться с Космосом  в измененном состоянии сознания. 

е) «выход души из тела» не только в итоге смерти, но и как «контролируемое изменение» ещё при жизни.

          Позднее мы вернемся к их разбору, а сейчас отметим, что  диалог с ВКР  во главе с Богом – неотъемлемая часть нашей общей включенности в  духовные, энергоинформационные  поля Вселенной, имеющие форму, как доказали физики лептонных (нейтринных, торсионных и т.д.)  потоков, способных со сверхсветовой скоростью пересекать бескрайние просторы Космоса. Практически  мгновенно ВКР получает информацию обо всех событиях, имеющих место в необъятной Вселенной. О сущности полевых структур этих потоков мы еще не имеем достаточно убедительной информации, равно как и нет единства в их названии. Иногда их называют «торсионными полями», иногда  «потоком нейтрино», иногда «лептонными потоками».  Ясно одно, что последнее слово в Богословии сегодня  может  сказать  и  квантовая физика.  Физики  в существовании Творца Вселенной уже не сомневаются, судя по заявлению президента РАН Ю.Осипова.   Другое дело, что Богом они считают энергоинформационную сеть Вселенной, а  богословы с этим не согласны, ибо не желают терять личностное начало Господа Бога. 

           9.3. Выворачивание элементов системы 
Сложившаяся среди разумного человечества система общения – вербальная коммуникация на основе какого-либо языка имеет несколько функций, но важнейшая из них - обеспечение «системной целостности» структуры, в которой данный тип общения происходит. По сути дела,  с помощью общения мы избираем коммуникативный метод адаптации к ситуации  с помощью переговоров с действующими в этой ситуации  активными субъектами.

Общение происходит на основе языка, ядром которого является «тезаурус - системная основа любого языка - его словарь, список составных частей языка». Мы рассмотрим четыре варианта тезаурусов, не являющихся исчерпывающими, но достаточно точно характеризующих способ общения во всех четырех типах человеческого сознания:  в МИФе,  НОРМе,  ФАКТе  и  ИННОВАЦИИ:

   9.3.1. Тезаурус  Мифа - пословицы и поговорки, традиция, сохраненная в народе: 

Возьмем несколько тематических блоков МИФА и посмотрим, какие перлы народной мудрости сохранены за ними: судьба - надежда;  счастье - удача;  богатство - бедность;  терпение - надежда;  хорошее - плохое;  добро-зло;  радость - горе;  правда-кривда;  кара - милость;  строгость - кротость;  мир - ссора;  отвага-трусость;  путь-дорога;  жизнь-смерть;   человек - вселенная;   былое-грядущее;  вера -  доверие -  недоверие.

Тезаурус (словарную основу) общения в МИФе прежде всего надо искать и  в самих  словах, а затем в длительных  наблюдениях за собственными привычками и обычаями,  запечатленными в древних пословицах и поговорках. 

Вот важное поэтическое наблюдение на этот счет Самуила Маршака:

Усердней с каждым днем гляжу в словарь - в его словах мерцают  искры чувства,

В подвалы слов не раз сойдет искусство, держа в руке свой потайной фонарь.

Есть на словах  события печать - они дались недаром человеку, -

Читаю: век от века, вековать, век доживать, Бог сыну не дал веку,

Век заедать, век запивать чужой... В словах звучит любовь и боль, и горесть.

Нет, не словарь лежит передо мной, а древняя рассыпанная повесть.

Посмотрим,  какие пословицы приводит Владимир Даль, группируя их по разным темам («Пословицы русского народа. Сборник В. Даля в 2 т.»  - Москва, Художественная литература, 1984.)

СУДЬБА - НАДЕЖДА:
не узнав горя, не узнаешь радости;

что ни делается, все к лучшему;

век живи, век - надейся;

на государевой земле свет клином не сошелся;

талан - не туман, не мимо едет;

будет и на нашей улице праздник;

счастлив игрой, да несчастлив женой;

дал Бог роточек, будет и кусочек;

доброго помалу, хорошего понемножку;

покорись беде - и беда покорится;

СЧАСТЬЕ - УДАЧА:

что с возу упало, то пропало;

наше счастье - дождь да ненастье;

за все берется, да не все удается;

где тонко, там и рвется;

попал пальцем в небо, да в саму середку;

нашему болвану ни в чем нет талану;

ваши играют, а наши - рыдают;

вот тебе, бабушка, и Юрьев день;

кабы знать да ведать, где придется обедать;

искал дед маму, да попал в яму;

так пошло на лад, что и сам не рад;

и молебен спет, только пользы нет;

счастьем дураку везет, а умному - Бог дал;

счастье придет и на печи найдет;

БОГАТСТВО - БЕДНОСТЬ:

тот  мудрен, у кого карман ядрен;

были бы бумажки, будут и милашки;

кто живет в добре, тот ходит в серебре;

после Бога - деньги первые;

умом туп,  да кошель - тут;

лишние деньги - лишняя забота;

богатство родителей - кара детям;

нищета - прочней богатства;

копил, копил, да черта и купил;

пусти душу в ад, будешь богат;

подать не мудрено, мудрей того, где взять;

чаще счет, крепче дружба;

ТЕРПЕНИЕ - НАДЕЖДА:

свет стоит до тьмы, а тьма - до свету;

дай справиться и нам будут кланяться;

будет и на нашей улице праздник;

ждем - пождем, а что-нибудь да будет;

без терпенья - нет спасенья;

авось и рыбака толкает под бока;

последняя удача лучше первой;

колотись, бейся, а на все надейся;

ждать беду тяжелее кнута;

на Бога надейся, а сам не плошай;

ХОРОШЕЕ - ПЛОХОЕ:

вам не хорошо, так нам годится;

никакое худо  до добра не доведет;

промеж худых и хорошему плохо;

добрые умирают, а дела их живут;

все любят добро, да не всех любит оно;

злому человеку не продлит Бог веку;

чужой бедой сыт не будешь;

злой с лукавым водились, да оба в яму свалились;

добра, что клада, ищут, а худое - всегда под рукой;

учись доброму, худое на ум  не пойдет;

доброе дело говори смело;

ДОБРО - ЗЛО:

виноватого Бог простит, а правого - царь пожалует;

не дразни собаку, так и не укусит;

бодливой корове Бог рогов не даёт;

злому кланяться, он больше чванится;

у кого желчь во рту, тому все горько;

коль душа черна, так и мылом не смоешь;

РАДОСТЬ - ГОРЕ:

ДЕНЬ МЕРКНЕТ НОЧЬЮ, А ЧЕЛОВЕК - ПЕЧАЛЬЮ;

беда - не дуда, поиграв, не кинешь;

у горькой беды нету сладкой еды;

плакать не плачу, а слеза бежит;

горе в лохмотьях, беда - нагишом;

придет напасть, будет кому пропасть;

ноготок увяз - всей птичке пропасть;

пришло в тупик, что некуда вступить;

горе - не сапог, с ноги не скинешь;

переложи печаль на радость;

на погосте живучи, всех не оплакать;

ему плюй в глаза - всё Божья роса;

беды человека учат мудрости;

во всяком хлебе - не без мякины;

чужую беду  - на бобах разведу;

отвяжись худая жизнь, привяжись хорошая;

СОБЛАЗН - ИСКУШЕНИЕ:

плохо не клади, вора в грех не вводи;

были бы крошки, а мышки будут;

радостен бес, что отпущен инок в лес;

Бог дал путь, а черт - крюк;

каков поп, таков и приход;


и около святых черти водятся;

игумен - за чарку, чернецы - за ковши;

не умом грешат, а волею;

с кем поведешься, от того и наберешься;

и сам в петлю лезет  и другого тянет;

было бы болото, а черти - будут.

ПРАВДА - КРИВДА:

Бог любит праведника, а черт - ябедника;

делай не ложью, выйдет - по Божью;

не в силе Бог, а в правде;

нажитый грехом, не устоит и  дом;

лишнего не бери, души не губи;

не ищи правды в других, коль в себе нет;

заварил кашу, сам - и расхлебывай;

грешит душа - в ответе тело;

не мудрено голову срубить, мудрено приставить;

за правое дело - стой смело;

не всякому - по Якову, а кому, как Бог даст;

всякую ложь да к себе и приложь;

чужую бороду драть - своей не жалеть;

любишь пар, люби и угар;

деньги могут много, а правда -  все; 
      

люди без правды не живут, а маются;

лжи - много, а правда - одна;

Бог один видел, а люди - знают;

правда глаза колет;

с кривдой жить больно, а с правдой - тошно.

КАРА - МИЛОСТЬ:

кнут в оглобли не впряжешь;

где грозно, там и розно;

ласковое слово порой  пуще дубины;

не бей мужика дубиной, попробуй - полтиной;

лозою в могилу не вгонишь, а калачом - не выманишь;

кого журят, того  и любят;

он бить не бьёт, а острастку даёт;

кабы на хмель не мороз, он бы и тын перерос;

дай воли на палец, всю руку откусят;

кого сова не берут, с того шкуру дерут;

кто слезам потакает, сам и плачет;

МИР - ССОРА;

худой  мир лучше доброй ссоры;

на войне не силой берут, а уменьем;

Бог дал родню, а черт - вражду;

вечный мир - до первой драки;

собака лает - ветер носит;

Брань на вороту не виснет; 

дают - бери, бранят - беги;

лады, что у собаки с кошкой;

у Фили пили, да Филю и побили;

ссора до добра не доводит;

спорить - спорь, а браниться - грех;

полно браниться, не пора ль помириться?

где лад, там и клад;

всякая ссора красна мировою;

ласковое теляти двух маток сосет;

ОТВАГА - ТРУСОСТЬ:

смелость города берет;

двух смертей не видать, а одной не миновать;

семь бед - один ответ;

у страха глаза велики;

погибать, так с музыкой;

не проиграв,  не выиграешь;

попытка не пытка, а спрос не беда;

ЖИЗНЬ - СМЕРТЬ:

умереть сегодня - страшно, а когда-нибудь - ничего;

жить грустно, а умирать тошно;

тяжел крест, да надо несть;

жить горько, а еще бы  столько;

в рай просятся, а сами в ад лезут;

жить надейся, а умирать - готовься!

кто родится - кричит, кто умирает - молчит;

от смерти не посторонишься;

смерти бояться - на свете не жить;

дома - нет, а домовище - будет;

жил помаленьку, а помер - вдруг;

жизнь прожить - не поле перейти;

век живи, век учись, а дураком помрешь;

проси творца, чтоб не лишил доброго конца;

ЧЕЛОВЕК - ВСЕЛЕННАЯ:

небо - нетленная риза Господня;

солнце - князь земли, луна - княжна;

кометы небо подметают перед Божьими стопами;

из светлого рая да на трудную землю;

на суету и смерти нет;

велик свет, а людям - тесен;

мы на сем свете - в гостях;

человек - земля и в землю отойдет;

по будням затаскан, да  по праздникам - светел;

и большой реке слава - только до моря;

в мире, что в омуте - ни дна, ни покрышки;

все мы до пояса люди, а ниже - скоты;

чистота духовная паче телесной;

что телу любо, то душе - грубо;

душа - душу знает, а сердце - сердцу весть подаёт;

грешное тело и душу съело;

в ком есть Бог, в том есть и стыд;

лучше на гривну убытку, чем на алтын - стыда;

БЫЛОЕ - ГРЯДУЩЕЕ:          

•
почем знать, чего не знаешь;

•
бабушка надвое сказала;

•
знал  бы, где  придется пасть, так не лез  бы волку в пасть;

•
роса глаза выест, покуда солнышко взойдет;

•
после дождичка в четверг;

•
«так» не будет, а уж  « как»  да выйдет;

•
завтраками свет стоит да завтраками кормится;

•
весна да лето, пройдет и не это;

•
встарь люди были умнее, а ныне стали веселее;

•
добро всяко помни, а зло - забывай;

•
пора, что проточная вода;

•
много нового, да мало хорошего;

•
вчера не догонишь, а от завтра - не уйдешь;

•
были раньше веселы, ныне - голову повесили;

ВЕРА - ДОВЕРИЕ - НЕДОВЕРИЕ:

· все под Богом ходим;

· вера и гору с места сдвинет;

· не та вера правее, которая мучит, в та, которую мучат;

·  жили не для хлеба куса, а ради самого Иисуса;

· какова вера, таков у ней и Бог;

· менять веру - менять совесть;

· на Бога надейся, а сам не плошай!

· верный слуга царю других дороже;

                    9.3.2.  Тезаурус в Норме - заповеди Божьи:

Нормативный тезаурус - это не только Божьи заповеди, но прежде всего любые традиции, нормы, духовные стандарты и принципы Бытия, отраженные в народной традиции. Мы обратим внимание прежде всего на нормативные нравственные законы, зафиксированные в Библии.
Самые первые заповеди Божьи были даны святому пророку Моисею на горе Синай (Исх.20,2-17):

1.  Я - Господь твой , да не будет у тебя других богов перед лицом моим;

2.  Не делай себе кумира и никакого изображения того, что на небе вверху и на земле внизу, и что в воде ниже земли, не поклоняйся им и не служи им;

3.  Не произноси имени Господа Бога Твоего всуе;

4.  Помни день субботний, чтобы святить его; шесть дней работай  и делай в них всякие дела твои,  а день седьмой - суббота - Господу Богу твоему;

5.   Почитай отца твоего и мать твою, чтобы было тебе хорошо и чтобы продлились дни твои на земле;

6.  Не убий;

7.  Не прелюбодействуй;

8.  Не кради;

9.  Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего;

10.  Не желай дома ближнего твоего; не желай жены ближнего твоего; ни поля его, ни раба его, ни рабыни его, ни воля его, ни осла его, ни всякого скота его, ничего, что у ближнего твоего.

        Иисус Христос дал в Новом Завете такую заповедь всем верующим:

«Возлюби Господа Бога Твоего всем сердцем твоим и всей душой твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя» (Мф.22, 37-39)

Кроме того,  Иисус Христос обнародовал  ещё  9 заповедей  блаженства, данных Им в Нагорной проповеди:

1.  Блаженны нищие духом, ибо их Царствие Небесное;

2.  Блаженны плачущие, ибо они утешатся;

3.  Блаженны кроткие, ибо они наследую землю;

4.  Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся;

5.  Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут;

6.  Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

7.  Блаженны миротворцы, ибо будут наречены сынами Божьими;

8.  Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царствие Небесное;

9.  Блаженны вы, когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить на Меня, Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах.

    В.   Наш Комментарий к Заповедям Блаженства:

1. Блаженны нищие духом  –  люди, лишенные тщеславия и гордыни, смиренные духом, аскетичные по образу жизни и мысли;

2. Блаженны плачущие – страдающие люди, ибо только через сострадание возможно понимание, как других, так и себя;

3. Блаженны кроткие, ибо в насилии правды нет («не убий, не укради, не лжесвидетельствуй» - и т.д.);

4. Блаженны  алчущие правды - искатели Истины, ибо они найдут Истину в Христе;

5. Блаженны милостивые, ибо живут в любви и не судят других;

6. Блаженны  чистые сердцем – «нищие духом и равные детям по наивности своей»;

7. Блаженны  миротворцы, ибо насилие под запретом, а мир  в душе – Богом  приветствуется;

8. Блаженны изгнанные  за Правду, искатели Истины, увидевшие её в Христе, не уподобляясь Пилату;

9. Блаженны верные христианской Истине, их награда – на Небесах. 

 9.2.3. Тезаурус в Факте - методы научного познания в сфере культуры :

Тезаурусов общения на уровне «фактологического сознания», строго говоря, бесконечное множество, ибо каждая личность порождает свой собственный тезаурус, а, выйдя на определенный уровень творчества,  способна  заразить им  и все человечество. Так поступают все великие гении творчества: и научного и художественного.

Мы возьмем для рассмотрения только «методы научного культурологического познания», служащие тезаурусом общения в фактологическом  научном сознании для культурологии. Их  можно классифицировать на три группы:

Теоретические методы;

Эмпирические методы;
Практические методы.
Попытаемся кратко описать их, насколько это возможно, чтобы не потерять   общее понимание их нюансов.
а) ТЕОРЕТИЧЕСКИЕ МЕТОДЫ ПОЗНАНИЯ:

1.  Моделирование динамики культурных систем;

2. Культурологические методы анализа:
· «Полевые методы»;

· социологические методы анализа;

· психологические тесты;

· социометрические методы;

· методы «эксперимента».

· «Текстовые методы»:

· Анализ личных и общественных документов творца;

· «Медленное чтение» 

· Контент-анализ текстов;

· Структурно-семиотические методы.

                              Системно-творческие методы  анализа:

· Эвристические методы:

· организационно-эвристические методы;

· методы опроса экспертов;

· «деловые игры»;

· методы развития личного творческого потенциала.

                         Матричные методы анализа:

· «матрица культурной динамики»;

· «мировое дерево»;

· «объемная сеть»;

· «развитие культурной среды региона».

б) ЭМПИРИЧЕСКИЕ МЕТОДЫ ПОЗНАНИЯ:

1.  Беседа;

2.  Консилиум ученых;
3.  Изучение и обобщение имеющегося опыта;
4.  Научная экспедиция.
                     в) Практические методы познания:

Практические методы - это использование указанных методик в практическом исследовании, скорректированным  каждым конкретным исследователем в соответствии с личными вкусами, привязанностями и привычками самого исследователя.

    10. Гл.9: «Обмен Инстинкта на Норму, а Интуиции на Благодать»:

Языческое сознание действует, опираясь в основном на инстинкты, унаследованные от животных. И у тех (животных) и у других (язычников)  на это единство работает общность внешней среды – природа, в которой они находятся. 
Но по мере социализации человеческой общности, Инстинкты плавно  заменяются социальными и религиозными нормами, управляющими поведением уже верующего человека. 

Человек живет в обществе и не может быть свободным от общества, поэтому социальные нормы  становятся его руководящими принципами.

Поднимаясь до уровня Фактологического сознания, он начинает больше доверять себе, нежели обществу, которое его не раз подводило в ходе жизни, поэтому на первый план выдвигается его личная Интуиция.

В ходе обретения Веры и приобщения к своей религии, он все чаще убеждается, что Интуиция – также не совсем адекватный метод оценки и предсказания жизненных ситуаций. Бывает, что и она его подводит, в особенности  человека  с невысоким уровнем развития духовности.

 Развитие Духовности способствует тому, что Интуиция все чаще заменяется Благодатью Божьей, действия на основании которой никогда не подводят человека при жизни, а тем более – после Смерти.

Рассмотрим основные качества Благодати Божьей как Божественной энергии, дарованной духовно продвинутому человеку:

а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)
Бога никто никогда не видел, но явление Благодати Божьей ощущают все верующие в Него. Она никогда не подводит человека, если он верит, поэтому он   всё чаще не довольствуется в своём поведении опорой на Интуицию, а приходит к верховенству Благодати. Опора на Благодать становится доминантой его поведения и принятия решений. 
б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14)
Для нас носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос. Именно поэтому наша любовь к Богу не носит абстрактного характера «веры вообще», а имеет личностной ,индивидуализированный характер. Мы верим в страдающего и умирающего за нас человека – Иисуса Христа, мученический подвиг которого становится для нас образцом подлинно христианского поведения. Обращение к Христу, диалог с Ним всегда дарует гам по Благодати те дары, которые мы просим, если, конечно, мы их заслужили.

 в) Эта энергия «преизбыточна» ((2 Кор., 9,14) и «предостаточна» (2 Кор., 12, 9);
Энергия Благодати носит избыточный и достаточный в любой трудной ситуации характер. Сколько раз мы замечали, что в экстремальной ситуации кто-то легко преодолевает трудности, а кто-то пасует перед ними и гибнет. Сила Благодати всегда зависит от силы нашей собственной веры в Христа, ибо в Библии не раз подчеркивалось, что в трудный момент надо веровать и молиться и тогда Бог не оставит нас.

г) «Она изобилует там, где умножается грех» (Рим, 5, 10);
Бог милостив, Он готов помочь всякому, кто первым протянет Ему руку, именно поэтому Благодать «изобилует там, где умножается грех». Как только человек начинает оценивать своё поведение как греховное, он делает первый шаг навстречу Богу и  получает Благодать в виде поддержки. 
д)   Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);
Энергия Благодати имеет характер взаимной коммуникации. Она проникает в человека в той степени, в какой он готов её принять в себя, точно так же,  как коммуникация возможна только при условии слаженной работы Источника и Приёмника коммуникации. Если Приёмник не готов осознать Божественный сигнал как  духовное сообщение, коммуникации  не будет. Благодати он не получит.

е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);
Обретение Благодати носит не только информационный, но и энергетический характер.  Эта энергия  укрепляет

«Веру и Твердость верующих».  По мере готовности человека воспринять дар Бога, он обретает свойство увеличения. Эта   энергия как бы возрастает при условии готовности Приёмника к её обретению. Бог обладает неограниченными  энергетическими ресурсами, поэтому Он всегда готов давать милость тем, кто её достоин и способен воспринять её в своей душе.  
ж) Благодать даруется особенно смиренным и ходящим в незлобии. (1 Петр., 5,5)  и (Пс., 83,14)

Как заслужить эту Благодать? – «Будь смирным и ходи в незлобии!» Обычному человеку очень трудно не сдержаться в ответ на проявленную к нему несправедливость. Но  Иисус Христос  показал нам пример духовного подвига, когда он принимает смерть по приказу Бога-Отца. («Впрочем, не как я, а как Ты») 
Таких людей в обществе считают блаженными, ибо для Социума куда понятней, что в ответ на причиненное тебе зло, ты не подставляешь другую щеку, а даёшь отпор, куда более сильный, чем следует. Незлобие вообще запрещает давать отпор, если обида нанесена тебе самому. «Евангелие» в отличие от Ветхого Завета рекомендует прощать обиды, а не биться «око за око, зуб за зуб».
Конечно, бывают ситуации, когда «противление злу силою»   является   адекватным поведением,  например, когда надо защищать другого человека  (в особенности – ребенка) или родину. Но тогда понятие «Зла» кардинально меняет свой вектор:  злом становится отказ от противодействия ему.
11. Гл.10: «Что наверху, то и внизу» (Абсолют 4,3)
                      Одна из мудростей Гермеса Трисмегиста, запечатленная в его «Изумрудной скрижали», гласит: «Что наверху, 
то и внизу». К доказательству правомерности этой истины мы подошли с помощью семеричной модели энергоинформационного
 устройства мира, описывающей  и «жизнь наверху», и «жизнь внизу».

                        Эти закономерности запечатлены  в следующей матрице:                                               
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Правило Трисмегиста, согласно этой матрице, соблюдается, когда между  соответствующими строчками по горизонтали 
и  вертикали соблюдается точное соответствие. В данном случае такой изоморфизм имеет место.
12. Заключение: 
          Подводя итоги, выясняется  что системные особенности развивающихся систем, открытых в будущее носят такие характеристики:

1.  «Они устремлены к восстановлению равновесия и  балансируют в случае его потери»; 
 2. Механизмом баланса в самом человеке является  развитие им  ЛТП  (личного творческого потенциала) как способа решения личных проблем;
  3.  Культ баланса и равновесия характерен для всех открытых (живых) систем, вне зависимости от их специфики; 

  4.. Равновесие художественных систем также относится к этой закономерности;
  5. Касаясь мировой системы равновесия, мы установили, что гироскопом  мировой истории является Россия; 

   6.. «Русская идея»  служит как бы механизмом  восстановления духа в мире, поэтому спасает его от краха. 

Мы проанализировали  «повторяющийся порядок, цикличность, ритмы эволюции» культуры и истории, выявив в них:                    1. Маятниковое развитие систем  

                 2. Цикличность  развития в природе  

                 3. Ритмы поэзии 

                 4. Регулируемая нестабильность  России 

                 5. Баланс в Культуре (От Язычества до Перестройки)

                 6. Порядок и Хаос – координаты взаимодействия    

 Кроме того нами были исследована  «специфика бифуркационных переходов», заключающаяся в :
                     1. Ритмах  и взаимозависимостях  мира;
                     2.  Особенностях глобального  Перехода – Экокатастрофы; 

                     3. «Высоком косноязычие» поэзии;  

                     4.  Особенностях бифуркационного взрыва в разных системах. 

Мы попытались определить  «баланс универсального развития и локальной эффективности открытых систем», проявляющийся:
                  1. в обмене универсальности системы  на её  эффективность;
                  2. в локальном индивидуализме и  глобальной целостности систем;
                  3. в экологическом балансе природы и общества; 

                  4. в единстве Жизни (универсальное) и Смерти (локальное) в системном  развитии.
  Нами показана  «роль Иерархии в развитии систем»:

             1. Роль Иерархий в политике;

             2. Мистическая энергетика иерархий  мира; 

              3. Культурные иерархии (Народная культура–Массовая культура–Высокое искусство).
                    Подробно проанализированы нами «Иерархии сознания»:

                               7.1. Мифологическое сознание;

                              7.2. Нормативное сознание;

                              7.3. Фактологическое сознание;

                               7.4. Духовно-инновационное сознание.     
Последнее является высшей точкой развития сознания, хотя исторически она формируется с самых начал развития живой системы.
  Мы рассмотрели историческую динамику «закономерного и случайного» в России:
                      8.1. Оседлое население и странствующая династия Киевской Руси;
                      8.2. Оседлая династия и странствующее население Московского Царства.
Нами выявлена роль  «обмена центростремительности элементов системы  на центробежность», проявляющаяся:
                     1. В овнутрении внешнего и овнешнении внутреннего соответствия элементов системы;                                                         

                     2. В балансе, гармонии полярных начал в системе;
                     3. В выворачивании элементов системы. 
Кроме того, показаны «Обмен Инстинкта на Норму, а Интуиции на Благодать» в  социальных системах, а также изоморфизм  того, «что наверху, тому, что внизу». 
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