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                           1.ВСТУПЛЕНИЕ:
     1.  Методология анализа проблемы
      2. Определение судьбы по В.Далю
      3. Исторические вызовы и ответы России
      4. Законы стабильного развития социо-культурной системы

                                              1. Методология анализа проблемы:

Проблема судьбы одинаково волнует любую нацию, любой народ, но у всех она складывается по-своему.    Про наш народ издревле принято считать, что это «народ с трудной судьбой». Хотелось бы понять, так ли это, а если так, то почему?
В поисках ответа мы используем специальную системную методологию, помогающую понять проблему, а, если и не осознать её до конца, то приблизиться к искомому решению. Попытаемся сначала ответить на вопрос, ч то такое «народ» как «социо-культурная система».  

Под системой в данном случае мы  будем понимать полную аналогию человека и народа: единство «духа» (судьбы, религиозной миссии, духовной доли),  «души» (душевной части характера и культуры)  и «тела» (этнографической характеристики  и хозяйства). 
На «тело» самое решительное воздействие оказывает вмещающий ландшафт, в котором развивается народ, на его душу – характер, история и культура, их раскрытие во времени, а на дух – высшие силы, планирующие судьбу народа на этой земле.

Подобное определение носит статично-структурный характер и не учитывает динамические изменения всей системы во времени. Если привлечь динамическую координату, то более адекватным определением системы было бы «единство  двух противоположных составляющих, обеспечивающих её развитие и сохранение во времени без изменения основной функции системы».  
Таким образом, функциональная специфика системы чаще всего выстраивается из бинарных составляющих, имеющих в данный момент основное значение для понимания функции системы. Например, «душа и дух», если речь идет о культурной функции народа, или «тело и душа», если мы говорим об экономической функции, и так далее. 

В этом случае главным для исследователя становится поиск противоположных начал, обеспечивающих функциональное единство системы во времени и  анализ их изменений. Мы воспринимаем социо-культурные системы, как «гармонические системы, состоящие из противоположных элементов, но способные хранить свою целостность во времени». Эта целостность полностью определяется ассиметрическим  балансом двух «полярных начал», подчиняющихся принципу «золотого сечения»
Понятие о «негармонических системах» даёт приведенный Л.Н.Гумилевым пример о «химере», когда в одной вмещающей экологической нише  странным образом  сосуществуют две   чуждые друг другу этнографические системы (племена, народы, этносы, национальные общности и т.д.), не совмещающиеся друг с другом.
Представление об основном законе гармонического объединения даёт принцип «золотого сечения», который еще называют «божественной пропорцией». Это такое объединение противоположных начал системы, при котором большее из них так относится к целому, как меньшее относится к большему. Математически  это соотношение большей части, в размере 62%, к меньшей, в размере 38%, или 0, 38 к 0, 62.
Соотношение противоположных элементов в системе по «золотому сечению» обеспечивает высокую гармоничность системы, её привлекательный вид и высочайшую устойчивость. 

Закон «золотого сечения» прослеживается, как при взгляде ученого на природу (соотношение завитков в раковине), так и художника на произведение искусства. 
В  «золотое сечение», как правило, попадает наиболее важный в смысловом отношении акцент произведения искусства: начало золотого купола церкви или наиболее важная по смыслу строчка стихотворения. Если так не случилось, то стих или храм будут   не гармоничны.

При желании противоположные структуры можно найти внутри любой экономической системы (План и Рынок), морали (Добро и Зло), духовности (Свет и Тьма) и т.д.

Если рассматривать как глобальную систему  всю Россию, то, как только она начинала опираться на диктат одной структуры, неважно: духовной, политической, экономической и т.д., её развитие заходило в тупик, например, в СССР. Устойчивая социальная структура не может существовать без своего полярного дополнения: План без Рынка, Свет без Тьмы, Добро без зла, демократическая власть без оппозиции и т.д.
Порой полярная противоположность  в системе (например, Революция супротив Самодержавия) является способом решения застарелых проблем системы, так Октябрьская революция вывела Россию из тупика бездуховности, посеянной еще Петром Первым. Вывела через героическое мученичество жертв этой Революции, но вернула Россию к Христу и направила религиозность нации  по более оптимальному пути развития.
Плен татаро-монгольского ига позволил сложиться у нас надолго   оригинальной политической системе, сочетающей полярные системы государственного   управления: аристократическую (Семибоярщина, Политбюро ЦК КПСС), авторитарную (самодержавие) и демократическую ( вече в Новгороде, годы царствования Николая Второго, современность).

«Божественная пропорция» даёт нам контуры объединения внутри системы «позитива» и «негатива», которые, как выясняется,  почти одинаково  (точней в «золотом сечении») важны для устойчивости системы.
Именно поэтому, мы постараемся в нашем исследовании постоянно отслеживать как «негатив позитива», так и «позитив негатива» судьбы русского народа, весьма переменчивой в ходе истории. Но вместе с изменчивостью в ней проглядывает определенная духовная логика, позволяющая нам сделать кое-какие важные выводы о нашем предназначении на мировой арене.
Вместе с тем, нам очень важно подчеркнуть, что эта методология не исчерпывается бинарным состоянием системы, мы стараемся  достичь понимания её троичной структуры.  Точно так же,  как Россия стоит на Православии, так  и Православие стоит на троичности, «тринитарности бытия». Как это проявляется в теории и на практике, нам предстоит подробно рассмотреть.
2.Определение понятия судьбы:

Вл. Даль в своем многотомном словаре русского языка (19 стр.356) определяет «судьбу» как «участь, жребий, долю, рок, счастье неминучее в пути земном, предопределение пути Провидения,  что суждено, чему суждено сбыться или быть. Согласование судьбы со свободой воли человека человеческому уму недоступно».

В этом определении содержится несколько важных для понимания народной судьбы аспектов:

а)  судьба – неминуемая участь, предопределенная Богом;
б) разуму человека недоступен способ согласования этой неизбежности со свободой воли, данной человеку в Православии;

в) выполнение своей судьбы, реализация своей миссии во всемирной истории приносит народу счастье.

Таким образом, народная судьба – это функциональное предназначение нации как социо-культурной системы в мире, которая реализуется вне её желания. Но любому этносу важно знать свою судьбу и правильно понимать её, чтобы уберечь себя от ненужной боли.
Таким образом, СУДЬБА  – это высокое функциональное предназначение системы, которое реализуется отнюдь не сразу, а только на протяжении длительного времени (1300 лет – у Л.Н.Гумилева)
                            3. Исторические вызовы и ответы России :
  Анализ исторических вызовов и ответов России диктуется тесно связанной с вопросами судьбы и миссии России проблемой. Почему на достаточно разбросанной территории бассейна  Днепра и реки Великой, где в основном были сосредоточены славянские племена, возник такой  мощный импульс к созданию своей  государственности и затем этноса - "русский народ"? 

 С одной стороны важнейшей особенностью было наличие "Пути из варяг в греки". Но южнее  находился не менее знаменитый "шелковый путь", вокруг которого, хотя и создавались, но не  закрепились ни государства, ни этносы. Они не удержались, поскольку были рассыпаны внешними  врагами или распались из-за внутренних причин. 

 Мощность российского импульса к собиранию  была такова, что до сих пор, несмотря на многие беды здесь  проистекающие, статуса "великой державы" она не теряет.  Очевидно, не без Божьей на то воли.
 Специфика этих вызовов и ответов может быть сведена к следующей таблице:                                             

                                                                                                                               Табл. № 1
	ПЕРИОДЫ 

 РАЗВИТИЯ 
РОССИИ
	ВЫЗОВ ЦЕЛОСТНОСТИ
	ОТВЕТ СОЦИУМА КАК СПОСОБ 
ЗАЩИТЫ

	КИЕВСКАЯ 
РУСЬ
	Мелкие славянские
 племена 
на большой территории
	Создание “крестьянского мира”
 - русской деревенской общины
 спаянной мифологической
 духовностью

	МОСКОВСКОЕ
 ЦАРСТВО
	Татаро-монгольское 
нашествие
	Оригинальное соединение 

самодержавной 
государственности и русского
 Православия

	ПЕТЕРБУРГСКАЯ 
ИМПЕРИЯ
	Угроза вестернизации 
после реформ 
Петра Первого
	“Золотой век” русской культуры

	ИННОВАЦИОННАЯ 
РОССИЯ
	Экологический и духовный
 кризисы в комплексе
	Духовный ренессанс России 
в 2001-2025гг. как способ
 развития инновационной
 духовности


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

 Вместе с тем, сущность первого этапа развития России (обозначенного у нас как "Киевская Русь") складывается из двух факторов: формирование оригинальной системы правления - РУСЬ  страна, которой правит одно семейство Рюриковичей; и с другой стороны - создание на основе  локальных племенных общностей (славянского и других племен) оригинальной русской деревенской  общины - "крестьянского мира", ставшего  структурной основой будущей России. 

 Возможность создания общины была заложена в плавном переходе от славянской  мифологии, цементирующей племенную целостность, к "крестьянскому миру" (крестьяне-христиане), существующему на базе христианских, православных основ. Однако русской  спецификой является их оригинальный синтез - "двоеверие", бывшее способом духовного существования  России на определенном этапе ее развития и одновременно методом фиксации традиции -  духовной связи поколений в России. 

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

Наряду с “двоеверием” существовали другие элементы оригинального российского культурного синтеза: “монастырская община” (синтез Нормы, Факта и Инновации), “казачество”(Мифа, Нормы и Факта), “дворянская интеллигенция” (Факта и Инновации). .

Например, на двойной вызов татаро-монгольского нашествия и западных враждебных держав Россия ответила созданием оригинальной  русского типа самодержавной государственности - Московского Царства, в котором был осуществлен чисто русский  синтез религии и  власти, весьма отличный от предшествующей формы этого  синтеза в Византии. У нас не было характерного для Византии “цезаропапизма”.

 Девиз уже следующего типа государственности в  России - "Православие, самодержавие,  народность" - был эффективным и неэффективным одновременно. Эффективным, постольку  акцент на конфессиональность закреплял духовную целостность народа, а «самодержавие»  осуществляло механизм этой целостности. Однако, уже в Петербургской России не «народность» (крестьянская община)  питала духовное единство страны, а дворянская интеллигенция, представлявшая довольно высокий  уровень развития культурного самосознания России. 

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

 Он победил и время,  и  пространство. В дворцовых залах, где они танцевали и сплетничали о поэте, висят его портреты и хранятся его книги, а их бедные тени изгнаны оттуда навсегда. Про их великолепные дворцы и  особняки говорят: "здесь бывал Пушкин" или: "здесь не бывал Пушкин". Все остальное никому не  интересно".   (25, стр. 6-7)

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

 Вместе с тем, это была весьма консервативная система, мало способствующая реализации  личного творческого потенциала каждого отдельного человека. Осуществлять что-либо  принципиально новое в Московском Царстве было безумно трудно. Поэтому был необходим  прорыв в европейскую цивилизацию, осуществленный Петром как революция "сверху". Жаль, что это был прорыв с довольно негативными последствиями.
Но, компенсируя их,  реальным итогом петровских реформ были не сами эти реформы, а оригинальный ответ на них  России - “явление Пушкина” и весь последующий “золотой век” русской культуры. “Серебряный век” был уже подготовкой к минимизации последствий “большевистской колонизации “России.

       
4. Законы стабильного развития социо-культурной системы:

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

       При анализе основ стабильности мы опираемся на три закона стабильного развития:                       

       а) поддержание целостности развития всей системы;                                               

       б) возрастание внутреннего разнообразия элементов в процессе развития;                               

       в) рост внутреннего сходства  элементов в ходе развития;                                              

 и на один методологический принцип: "моделирование процесса развития", который мы рассмотрим в отдельности.                                       


Конечно, полный анализ предложенных закономерностей требует более широкого обоснования и разворачивания аргументации на широком историческом материале. Однако, мы не имеем в данный момент такой возможности и ограничимся здесь сказанным.

                        1. ЗАКОН ПОДДЕРЖАНИЯ ЦЕЛОСТНОСТИ РАЗВИТИЯ:                                               

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


 Этим качеством является наш международный авторитет даже при постоянном сползании России   к положению третьеразрядной державы. Поэтому любой "парад суверенитетов" должен иметь рамки,  выход за которые вреден всей России. "Целое всегда больше суммы частей" - это азы системного  подхода, которые неплохо было бы освоить некоторым "кухаркам", призванным управлять всем государством или каким-либо его регионом.                                                                  

       На каждом этапе развития России механизмом поддержания целостности является доминанта одного из ее элементов, обеспечивающих целостность и преемственность развития на данном этапе.  В данный момент  - это  " православная духовность". Почему?                                                                                      
 Во-первых, такова логика, как мы ее стремились показать, социокультурного развития страны  от Мифа к Инновации. Сейчас всем ходом своего и мирового развития страна вышла к этому последнему  этапу и должна обеспечить его нормальное прохождение, альтернативой которому является только  экологический Апокалипсис;                                                                                 

 Во-вторых, все человечество сейчас объединяет одно состояние (экологический  кризис),  преодоление которого неизбежно, если мы хотим жить дальше. Выходом является жизнь по духовным законам и меркам, ибо технически и промышленным способом этот тип  кризиса не преодолим;
 В  третьих,  многие страны уже ощущают, что за опасностью экологического кризиса   скрывается более страшная опасность кризиса духовного. Точно также раньше в тени опасности   ядерной катастрофы долгое время находился грех "постоянного загрязнения окружающей среды мира". Люди забывают Бога. По разным причинам: в России - по одним, на Западе - по другим. "Но если Бога нет, то все позволено" - волнуется один из героев Достоевского. Другой еще более афористичен: "Если Бога нет, то какой же я - капитан?"                                                      
 В четвертых, механизмом передачи духовности в процессе социального развития России  был эффект "снятого качества" в ходе динамики системы от Мифа к Инновации. Если на первом  этапе духовность исчерпывалась любовью славян к Природе; на втором - любовью к Природе и Творцу, ее создавшему; то на третьем - они дополнены любовью к открытию Истины (неважно - в  научной или художественной форме). А сегодня нам дано понять «духовность» не только как  ощущение близости к Природе и свою неспособность причинить ей какую-либо боль, не только  как признание и любовь к Богу и к Истине, но и как способность любить саму Любовь, ощущать  радость от процесса вмещения в себя и Бога, и Природы, и других творцов, сотворящих друг другу  в создании Инновационного мира. Так, крайней мере, мы воспринимаем Православие.                 

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

        В конце развития происходит своеобразное "выворачивание", отмеченное в любой  эзотерической литературе, когда внутреннее становится внешним. В его процессе рождается уже  новая система, наследница системы  прошлой. Поясним на примере Апокалипсиса. Как бы мы к нему ни  относились, - как к Страшному судилищу или как к грозному предупреждению, в любом случае - это некий рубеж, переход от одного состояния человечества к другому.                                

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

        Современное понимание «греха», близкое к "отсутствию Разума", как и Свободу,  мы осознаем по-философски в качестве "осознанной необходимости". Обижаться и карать людей за  отсутствие этого разумения Бог не может, иначе бы он терял свойство любящего Отца. На наш взгляд, это - коренная особенность христианства вообще в сравнении с иными конфессиями.     И понимание этого есть свидетельство возвышения  планетарного сознания на другой  уровень разумения.         

        Все эти соображения заставляют по-другому посмотреть на картину Страшного Суда:  не как на мщение Бога  за наши грехи, а всего лишь  как на Переход от одного состояния человечества к  другому, когда ему от многих грехов удалось в принципе освободиться. Бог заинтересован в людях как в  своих потенциальных сотрудниках, но засорять Космос грешниками Он все-таки не будет. 
 Поэтому Он нас учит в надежде, что мы сумеем с честью закончить духовную  школу, выйдя на уровень  инновационного  (как нам его нравится называть) сознания.                                               

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

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

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


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

       В  свете  этой  гипотезы  очень  многое  в  мире  становится ясным,  в частности, привязанность  многих  стран  к  "долларовой  пирамиде",  обрекающей  мир  на  медленный,  но верный экологический  кризис.  Поэтому  внешне и  незаметно, что  Апокалипсис давно  идет, раз  нет единого и   постоянного   экологического   мониторинга   за   ходом специфического   загрязнения   планеты по  причине   погони большей части населения  за прибылью.                                                                                          

       Антихрист  в  ходе  нашей  истории  обретал  многие   личины:  Чингизхан,   Наполеон,  Гитлер, Сталин…

 Мы   поставили   в  этот   ряд  и   научную  концепцию   -  "марксизм",   что  же   мешает  объявить Антихристом  Бездуховность?  Противопоставить  им  что-то   еще  может   Россия,  но   только  после осознания, кто же в действительности является нашим врагом.                                         

                   2. ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО РАЗНООБРАЗИЯ ЭЛЕМЕНТОВ:                                  

                                  А. Обогащение ключевого  э л е м е н та:
       Обогащение  ключевого,  как  сейчас  становится  ясным,  элемента  -  духовности  происходит в ходе  развития  человечества  за счет  возрастания внутреннего  разнообразия  элементов.  Это правило можно  назвать  принципом  "возвышения  сознания"  в  ходе  развития  систем,   обладающих  разумом.

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

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

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

                       Динамику этого роста отражает таблица № 2:

	ПЕРИОДЫ
	ПРИРОДА
	КУЛЬТУРА
	СОЦИУМ
	     ДУХОВНОСТЬ

	Киевская Русь
	   Среда обитания и 
   объект поклонения
	Славянско-языческая
	Племенные общины и города
	Мифологическая
 и языческая

	Московское Царство
	  Творение Божие
	Созерцание 
православной Нормы
	Московский социум на фоне сельских общин
	Православно-догматическая

	Петербургская Империя
	   Неисчерпаемый 
   ресурс для хозяйства
	Национально-
творческая и личностная 
	Равновесие городов и сел
	Научно-
творческая

	Инновационная Россия    
	  Окружающая среда, 
   требующая очистки
	Инновационно-творческая
 и духовная
	“Мировая деревня” благодаря новым средствам коммуникаций
	Творческо-преобразующая 
себя и 
окружение


              В. У с л о ж н е н и е  смысловой информации в ходе развития:
      "Смыслами"   вслед   за   М.М.Бахтиным   мы   называем   "ответы  на   вопросы".  Носителями "смыслов"  в  ходе  человеческой  истории  называли  волхвов",  "ведунов", "мыслителей", ученых   и других знающих  людей.  Рост  смысловой  информации   косвенно  можно   проследить  в   диаграмме  роста "носителей смыслов" в процессе истории: 

                                                                                                     Табл. № 3
	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	МОСКОВСКОЕ
 ЦАРСТВО
	ПЕРЕРБУРГСКАЯ 
ИМПЕРИЯ
	ИННОВАЦИОННАЯ
 РУСЬ

	Ведуны, волхвы, 
Старцы
	Ведуны
	Странники
	Праведники

	
	Монахи
	Православные 
творцы, ученые
	Целители

	
	
	Монахи
 и священнослужители
	Инновационные
 творцы

	
	
	
	Просветленные


 Почему же усложняются духовные смыслы в ходе развития?                                     

1. Во-первых,  возрастает возможность принимать в себя большую духовную энергию.             

2. Идет увеличение объемов теоретического знания.                                            

3. Человечеству дается больше информации.                                                    

4. Психологическое усложнение жизни вызывает у праведников реакцию отторжения от мира и уход в духовное уединение.                                                                             

                        Г.  0 б  м е н  "э ф ф е к т и в н о с т и" н а  "у н и в е р с а л ь н о с т ь":
      В ходе развития происходит обмен социальной эффективности системы на её духовную универсальность. Нельзя от социокультурной системы требовать одновременно прагматической   эффективности и универсальной восприимчивости к смыслам. Или то или другое. Это требование  фиксируется в правиле обмена эффективности на "универсальность".                              

      Судьба России - прекрасный пример реализации этого принципа. Если под "порядком" (вспомните поэмку А.К.Толстого: «страна у нас богата, порядка только нет!») понимать "прагматическую эффективность" управления или функционирования системы в целом, то такого порядка в России не было и не могло быть, ибо она является страной, ориентированной на "универсальность". Всегда в ней что-то строится и никогда не достраивается, изобретаются   какие-то трудности, которые потом героически преодолеваются.                                    

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

      Именно ориентация на  космическую универсальность России помогает в любых социальных ситуациях оставаться собой и поддерживать "всемирную ориентацию" своей культуры, отмеченную   Ф.Достоевским в гении А.Пушкина. Поэтому абсолютно не понимают Россию те, кто, настаивая на  её локальной эффективности, не учитывают, что узких специалистов в мире "хоть пруд пруди", а  теоретиков  глобальной универсальности  - "раз, два и обчелся".
        Д. У с и л е н и е   о п п о з и ц и о н н ы х    п р о я в л е н и й   в н у т р и   с и с т е м ы:

В ходе развития системы, как свидетельство самого процесса развития нарастают оппозиционные проявления  внутри системы, то есть наряду с усилением позитива, растет и негатив.
Негативные процессы – это вызов существованию системы и она, что обезопасить себя, вынуждена сопротивляться с двойным упорством.

Вся история России полна этими примерами усиления каждый раз её врагов и соответствующим ростом бойцового мастерства Руси, чтобы противостоять врагам.

Оппозиционные проявления системы совсем не обязательно носят по истоку внешний её системе характер. Более страшной является внутренняя оппозиция, например рост бездуховности населения, отмечаемый в современности.

                  3.ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО СООТВЕТСТВИЯ ЭЛЕМЕНТОВ                                                              

                                (Насыщение духовностью всех сфер социальной жизни)                               

    Основной девиз: "Главное условие успешной самоорганизации системы - ее духовность, проявляющаяся в:

             А.Соединение близкодействия элементов с их дальнодействием:


   а) синхронический аспект:                                                                                           

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

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

   Осознание дальнодействия как активной взаимосвязи далеко отстоящих друг от  друга  элементов  является  характерной  особенностью   развитой  духовности.   В  России количество людей, способности которых позволяют им плавно  переходить от  "близкодействия" к "дальнодействию", растет из года в год. Такие способности существуют  и в  младшем поколении - среди детей младше десяти лет, что отмечается сейчас многими педагогами.( Известный пример – «дети Индиго»).                 

   б) диахронический аспект:                                                                                           

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

 Расширение сознания, включающее видение Будущего (ясновидение) помогает нам сформулировать более правильное мнение о Прошлом, чтобы понять Настоящее.                

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

     Такие неожиданные по содержанию книги, как "Роза мира" Д.Андреева (Библиография, № 35) не могли бы появиться у автора с узким земным горизонтом видения реальности. Ничего подобного этой русской книге по уровню универсальности рассмотрения в мире нет, кроме "Божественной комедии" Данте.                                              

                              Б. Выход за пределы  с и с те м ы :                                             

Россия занимает срединное место в пространстве планеты и является сердцем её биосоциального целого. Возможно, сердечность и любовь, еще сохранившиеся в России, держат мир в состоянии стабильности, а отнюдь не "мышцы"  Соединенных Штатов Америки или навязанный ими миру "американский образ жизни". По крайней мере, страны в наименьшей степени изувечившие американизмом  свою культуру, типа Японии, оказались наиболее развитыми и в духовном и в экономическом смысле. Не случайно, именно там наблюдается и самая высокая продолжительность жизни.                      

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

    Чтобы познать предмет, необходимо выйти за его  пределы и  взглянуть на  него со  стороны, как, например, взглянул на Землю Юрий Гагарин из космоса.                                           

       В соответствии с теоремой  Геделя о  неполноте, внутри  системы всегда  остаются аспекты, которые  не могут  быть адекватно  описаны и  поняты на  языке самой  системы. Для  их описания необходимо выйти за границы системы и взглянуть со стороны.  

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

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

       Житель России, обретая духовное самостояние, начинает чувствовать себя не только  патриотом города, где он родился, не только наполняется национальной гордостью великоросса, но и становится в ряды патриотов всей Земли. Постепенно он начинает ощущать себя и патриотом  всей Вселенной, ибо "наверху то же, что и внизу".                                              

       "Рыба тухнет с головы" - гласит народная пословица. Невозможно спасти Россию путем воздействия только на окраины. (К примеру, считать, Россию спасет только деревня). Начинать необходимо с двух сторон: из центра (сверху) и от провинции (снизу), добиваясь, чтобы наступало духовное единство верха и низа. Москва - сердце России, как и Россия - сердце мира. Потом эти процессы сольются.                               

       Москва серьезно больна в духовном смысле: уровень ее аморальности повысился за  последние пару лет прямо на глазах. Количество ночных заведений со стриптизом сравнимо в ней с их общей цифрой по стране, равно как и количество казино и игорных центров. Русская провинция такой безнравственнности себе  не позволяет.        

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

       Но при этом роль Москвы не стоит преувеличивать, возможно, начало спасения придет  именно с окраин, как это уже не раз происходило в русской истории (например, в 1612 году).  Вместе с тем, Москва навсегда останется информационным и образовательным центром страны, поскольку такие ресурсы более всего здесь  и сосредоточены.                                                                               

                             Г . П р и н ц и п "двойного подтверждения":                                          

        Насыщение духовностью всех сфер нашей жизни идет двумя путями:

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

       Интерес к естественным наукам в Петербургской империи сходен с натуроцентризмом Киевской Руси, но уже на другом принципиально уровне, включающем новое качество - науку как раскрытие природной реальности.                                                            
В т о р о й: через простое отрицание. Духовность развивается сейчас и в отталкивании от науки, её вне нравственной (а, следовательно, и безнравственной!) позиции. Можно подобно Лапласу  отрицать роль Бога в развитии науки, но вряд ли кто-нибудь всерьез будет отрицать роль Бога в развитии нравственности.                                                                       

       Творец говорит голосом Бога. Иллюзия что можно творить без помощи Небес. Как только наука забыла о Боге, планета поплатилась жесточайшим экологическим кризисом, причем, так и   неизвестно, сумеем ли мы,  в конце концов,  этот кризис преодолеть.                             

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

                                       4. ПРИНЦИП МОДЕЛИРОВАНИЯ ПРОЦЕССОВ РАЗВИТИЯ:                                          
              Этот принцип покоится на четырех основаниях:                                               

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

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

     - магическую сущность Мифа;                                                                   

     - религиозно-идеологические аспекты Нормы;                                                    

     - гносеологические возможности Факта;                                                          

     - духовную коммуникативность Инновации.                                                      

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

 б) идея “подобия”; 
  она вытекает из гермесовского принципа подобия "того, что наверху, тому, что внизу". Жизнь "Верха" не отражается зеркально внизу, но она подобна, то есть, сущностные и формальные  аспекты внутреннего и внешнего бытия в определенных аспектах идентичны.                                                  

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

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

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

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

     - "Инновационная духовность" - "Фактологическая духовность".                                  

 Первая оппозиция дает возможность выявить сущностные особенности инновационного сознания, его отличие от предыдущих граней духовной системы, новое качество – «диалог», к примеру.                           

 Вторая оппозиция - показывает скорей преемственность развития, ибо уровень прямого диалога с  Богом невозможен для человека, не осознавшего себя как Личность и не выбравшего точку "личностного самостояния". Творческое величие “самостояния" плавно меняется на духовное  смирение вопрошения к Богу. Естественно, только в случае духовного роста, или, как говорят  йоги, открытия "верхних чакр".                                                                    
 г) и д е я "двух   к о м м у н и к а ц и й;
 - внутренней коммуникации между частями системы: Миф - Норма - Факт - Инновация;                   

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

   Соединение   двухуровневой   коммуникации   и   являет   собой   наше    понимание   духовности: духовность  объединяет  все   четыре  слоя   социокультурной  специфики   человеческого  сознания, подготавливая   его  к  внешней  коммуникации  с  Богом.  Духовность  выступает  тем  самым  как  механизм  глобальной интеграции человечества и Вселенной.                                                   

 2. Глава первая «ПРЕДНАЗНАЧЕНИЕ РУССКОГО НАРОДА»:
                                           «Восстань, пророк, и виждь и внемли,

                                            Исполнись волею моей.

                                            И, обходя моря и земли,

                                            Глаголом жги сердца людей».

                                                                      А.Пушкин 

2.1.Суть миссии русского народа

2.2.Негатив российского мессианства

2.3. Программа воскрешения русской духовности
                                   2.1. Суть миссии русского народа:

В отличие от программы  отдельного пророка, как её видел Пушкин, задача русского народа – «жечь сердца всех людей планеты своим жертвенным примером духовного спасения».

Наше фактологическое ( псевдонаучное)  мышление, ноторое в основе своей носит бездуховный характер мешает нам понять одну важную особенности логики исторического процесса в этом мире.

Вот, что об этом пишет православный ученый В.Н.Тростников: «История пишется на небесах». Когда мы окончательно проникнемся этой непреложной истиной,  когда она свнова  станет доминантой нашей историософии, тогда мы с минимальными издержками начнем делать то, чего требует от нас Господь, и наша богохранимая Русь твердо пойдет по начертанному для неё прежде всех веков пути.  Пройдет она этот промыслительный путь в любом случае, ибо Бог поругаем не бывает но, если мы не поймем до конца, что это за путь,  процесс нашего исторического движения будет болезненным и затяжным,  а мы будем много страдать,  ибо Бог силой заставит нас выполнить свою миссию, а все, что делается подневольно, доставляет страдание.» (38, стр. 145)   

Но это не просто образ, это планетарная миссия:

- стать связующим звеном между рассудочным Западом и иррациональным Востоком;

-крепить единство народов планеты, но не на глобализационных началах, а  путем установления «золотой пропорции»  их полярных начал,  динамическое равновесие которых изменчиво, в зависимости от ситуации в мире;

- осуществить спасение мира от глобальной катастрофы, по возможности смягчив её пагубное воздействие на мир и усугубив духовное влияние на развитие планеты;
- осуществить спасение на основе духовного спасения.

В этой работе нам очень важно разобраться, почему России по плечу такая неподъёмная задача, какие ресурсы есть для выполнения этой планетарной миссии?
Прежде всего – это:

а) обладание  большими геополитическими ресурсами (жизненное пространство, минеральные ресурсы, нетронутая в ряде районов природа, духовное единство народа);

б) ресурсы духовно-инновационного сознания (вера в Православие, смирение и отсутствие гордыни, вера в возможность спасения «со всеми и для всех», в отличие от западной духовности, по которой спасаются только «избранные» (очевидно, «золотой миллиард»);

в) подтвержденная многими примерами помощь России от высших сил (Покров Пресвятой Богородицы над Россией, интенсивность появления святых угодников в России, явления и мироистечение от святых икон, исконная соборность и религиозная устремленность национального менталитета);

г) способность народу к терпению и перенесению страданий.
            А какие есть у мира основания поверить России, что она способна реализовать эту задачу?

    -  Культура России – « это постоянное ожидание Рая», как считает  А. Проханов, (1, стр. 77);
    - Способность народа к самоотверженности и духовной самоотдаче при выполнении своей миссии (1, стр. 88-89);
    -  Исторические факты, подтверждающие выполнение  этой  миссии Россией:

                - защита Европы от татаро-монгол;

                - защита мира от микробов французской революции ( разгром Наполеона);

                - уничтожение германского нацизма;

                - разоблачение  идеи тотального экономического детерминизма (марксизма);

                - разоблачение других  устремлений к тотальному единству мира на фальшивых основаниях (следующий кандидат – американский глобализм).

             2.2.  Негатив российского мессианства:

Как было указано в предисловии, любой  положительно-функциональный  аспект системы, в том числе и «российское мессианство»,  обладает и своим  негативом.
Для выполнения указанной миссии российскому  народу нужны мужество, амбиции и самоуверенность, являющиеся оборотной стороной условий выполнения этой миссии – смирения и отказа от гордыни. Если последние качества требуются всегда, то первые – лишь только в критических экстремальных ситуациях, когда на карту поставлена сама жизнь народа, а не только условия выполнения им своей миссии.

 Базовой сущностью нашей гордыни является принятие решений при недостатке информации. Нам кажется, что мы находим самый оптимальный выход  из возможных. Но это далеко не так. Точнее, это всегда не так, ибо недостаток информации – нормальное состояние процесса принятия решений. А в таких условиях принять адекватное решение вряд ли возможно.
Обеспечение  всей исчерпывающей информации экономически не выгодно, хотя гордыня ровно столько же не приемлема, ибо вредна для эффективности  самого процесса. Смирение – более оптимальное состояние субъекта действий, приносящее ему успех и уверенность в поддержке высших сил.
Гордыня совершенно не адекватна сути  мессианской идеи, ибо последняя в России  носит жертвенный характер, которой свойственно, что угодно, но только не гордыня! Гордиться своей жертвенностью – это была бы уже какая-то патология и мазохизм.
Как показывает исторический опыт реализации русским народом своей миссии, сложность её выполнения со временем только растет, как  нарастает  и  сам объём жертвенности:

- победа на Куликовом поле досталась нам ценою гибели 120 тысяч человек (по данным Л.Н.Гумилева);

-   победа над Наполеоном стоила нам уже около одного миллиона погибших;

-   поражение фашистов досталось нам   ценой 28 миллионов человек,

-  преодоление марксизма стоило не менее 60 миллионов (по данным А.И.Солженицына).

Пусть эти цифры не совсем точны, но сами  масштабы протекания процессов они демонстрируют довольно верно.

Гордыня – всегда предтеча кризиса и последующей неспособности справиться с лавинообразным нарастание кризисных явлений. Сколько было гордых слов по поводу Перестройки со стороны команды Горбачева, но распада СССР никто из них не предусмотрел. А виной тому, скорей всего, и была преувеличенная  гордыня этих политических деятелей!
Изжить гордыню можно только делом и в деле. А смирение вообще изживать не нужно, потому что оно методологически более оптимально в сегодняшних условиях перманентных изменений. Гордыня мешает принять правильные решения, даже когда есть достоверная информация о будущих кризисных явлениях. 

Американское правительство многие прогностики предупреждали и о теракте 11 сентября 2001 года и об урагане в Новом Орлеане, способном уничтожить весь город. Но деньги на спасение были уже  потрачены в Ираке, поэтому  сделали вид, что этот прогноз фальшивый. Кстати, в том прогнозе есть и предсказания катастрофического землетрясения в Калифорнии, посмотрим, как это оправдается в будущем.

Великое призвание России прозревали в грядущем  не столько социальные аналитики, сколько её  великие поэты. Вот, к примеру, не самый знаменитый стих на эту тему:

«И вот, сокровищем владея, иду на православный свет

  Ко Царству Божьему, где нет ни эллина, ни иудея,

  К Собору, в коем смерти нет.

  Но, не идя на поводу у розни мировой. Иду, по жертвенной земле. Так есть,

  И крест несу. И буду несть. И к жизни сей не охладею.

  Всечеловечностью горжусь стоявших за Святую Русь.

  Её прекрасная идея – Свет миру и Благая весть!»

                                                                                                (Вадим Спринчан).
Позднее мы еще приведем и другие примеры удачных  поэтических прогнозов. 

  2.3. ПРОГРАММА ВОСКРЕШЕНИЯ РУССКОЙ ДУХОВНОСТИ”

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

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

                                                                                                           
Ф.Тютчев


Реальное построение духовной цивилизации - это результирующий процесс двух тенденций: скрытой (тайной, внутренней, имманентной) и открытой (декларируемой, осознанной, явной). Мы можем говорить только о последней, ибо первая не в нашей власти, а во власти Бога.



Раздел первый: ”ПРОМЫСЛИТЕЛЬНЫЕ ЗАДАЧИ РОССИИ”

Внешняя сторона русского мессианизма - принятие на себя болезней мира, осуществляемое Россией, начиная с Х111 века. Сейчас наиболее острая проблема - глобальный экологический кризис планеты, который следует  изживать и  традиционными средствами по сохранению окружающей среды, используемыми во всем мире, и специфически духовными средствами, характерными только для России.


В этом ряду стоит и задача противостояния Антихристу, а точнее всем антихристам, которые еще нас ждут впереди. По сути дела речь идет о носителях любого загрязнения глобальной Духовной Среды.  Поэтому так настороженно относятся к нам все наши “друзья из-за бугра”, не разделяющие ценностей нашей православной конфессии,  поэтому так осторожно следует принимать их помощь, ибо “бойся данайцев и дары приносящих”...Всегда справедливо одно: «Кто платит деньги, тот заказывает и музыку». Примеры с оранжевыми революциями в странах СНГ достаточно  эффективны.

                          Раздел второй: ”Россия как православный очаг духовности”
Уже указывалось, что народ нашей страны - третий “богоизбранный народ”, вслед за эллинами и иудеями. Но эти народы потеряли санкцию Бога на святость. Однако, России, перенимая от них миссию “спасения мира”, следовало бы у них кое-чему и поучиться, а не гордиться своим “мессианством”. 


Один из мудрейших пастырей прошлого века - владыко  Антоний (Храповицкий) писал: “Так, неужели нам нужно греков, чтобы понять свое Православие? Да, непременно нужно! Православие многие из нас вмещают в своем сердце лучше греков, но вмещают его как молитву, как подвиг смирения и милосердия, как устроение благолепия церковного,  а не   православного сознания, выраженного в ясных определениях в противовес заблуждениям Запада, - православной гражданственности, то есть, форм общественной и школьной жизни, согласованных с неповрежденным пониманием христианства, у нас  н е т  в русском обществе и почти нет в русских академиях.


Мы - хорошие христиане, но мы не философы, а чтобы противопоставить свое чужому, воровски вошедшему в нашу жизнь,  нужно не только тепло чувствовать, но и ясно мыслить и точно выражаться. Греки это умеют делать. Возьмите их даже современные толкования Святого Писания (преподобных Анфима Цацоса и Анфима Иерусалимского): вы здесь видите творчество религиозной мысли, как у древних отцов, а в толкованиях русских - либо средневековую схоластику, либо плагиаты с бездарных и безыдейных немецких диссертаций, где говорится о шрифте и разночтениях, но никогда  о религиозном смысле Божиих речений”   (17, стр. 215)
Это было сказано в 1916 году, но немногое с тех пор изменилось. Но, несмотря на эти соображения, задача продвигать Православие в мир возложена именно на русских. Сегодня большинство духовно развитых людей с надеждою смотрит на Россию, просто потому что никаких других кандидатов, способных обеспечить духовное обновление мира, просто не осталось. Никто пока не подавал заявки на то, чтобы стать «Четвертым Римом».


Москва пока еще стоит, правда,  не с “сорока сороками” церквей, (на 2005 год их было около 200), но возвращаются на старые места храмы, как  храм Казанской Божьей Матери, как храм Христа Спасителя, как вернулось богослужение на Святой Холм Москвы - Кремль. Возвращаются ныне храмы и в старые деревни, ибо знают местные власти, что возрождение России придет из провинции, а  без Веры  православной  не добиться нам нравственного воскрешения нашего народа.

И среди поместных церквей нет другого кандидата на руководство восточным  христианством, кроме Русской Православной Церкви. Как бы не менялось взаимное положение церквей в мире, как бы ни ширились функции Всемирного Совета Церквей, не изменится суть духовного состояния мира:  именно христианство является залогом  духовного спасения человечества, а свято-отческую традицию христианства в мире наследует только Православие, оплот которого  именно РПЦ, пока им не стало духовное совершенство самих верующих.
Как не попустил Господь нашей Церкви погибнуть в годы правления безбожной власти, так не попустит и пропасть в борьбе с  Антихристом. Это не означает, что наша Церковь не будет подвержена каким-то изменениям, что кончится борьба за постоянное утверждение ее права на руководство духовным строительством в мире. Но эта борьба - и есть часть программы духовных преобразований будущей России.


              Раздел третий: ”Инновационное обеспечение духовной цивилизации”:


Культурная доминанта мира в ходе его цивилизационного и культурного развития постоянно перемещается. Если оставить за скобками Китай и Индию (по двум причинам: их слава или уже позади, или только впереди, если они будут идти в одной упряжке с Россией, прямо по песне: ”Русский с китайцем - братья навек”), ход мирового развития выдвигал в число попеременных лидеров следующие страны:

1. ЕГИПЕТ - Третье - первое тысячелетие до Р.Х.;

2. ГРЕЦИЯ-РИМ -  У1 век до Р.Х - 1У после  Р.Х.;

3. ВИЗАНТИЯ -  У- Х века после Р.Х.;

4. АРАБСКИЙ МИР - Х-Х1У века после  Р.Х;

5. ИТАЛИЯ - ХУ век;

6. АНГЛИЯ - ХУ1 век;

7. ФРАНЦИЯ - ХУ11 век;

8. ГЕРМАНИЯ - ХУ111 век;

9. РОССИЯ - Х1Х век.


Спросим себя: являются ли США наиболее развитой страной в ХХ веке? Очевидно, в цивилизационном отношении - да, но в культурном – конечно,  нет!  Культура включает, прежде всего, духовную доминанту, но Святой Дух никогда из США не истекал, ни в идеях, ни в художественных произведениях. Да Он и противен всему настрою американского протестантизма.
     Нам представляется,  что доминанта так и осталась у русских, если только не придерживаться географической точности. Если учесть всю российскую диаспору в ХХ веке,  то с нею  вкупе творческий потенциал России господствовал и в ХХ веке. К примеру, писатель  Владимир  Набоков считался в США одним из самых больших стилистов английского языка, хотя он - русский.

     В доказательство духовных приоритетов русской культуры в нынешний век и век минувший сделаем небольшой культурологический обзор ее  состояния в этот период.

     Начнем  с   п р о з ы.  Все самые крупные прозаики прошлого  века: А.Пушкин, Н.Гоголь,  Л.Толстой и Ф.Достоевский - это не только писатели, но и духовные мыслители. 


Пушкин - историк, блестящий эссеист и теоретик русской культуры; Гоголь - православный духовный писатель, автор гениального духовного исследования "Избранные места из переписки с друзьями", значение которого до сего времени до конца не оценено. 


Толстой - талантливый литератор и большой идеологический путаник, оставивший после себя,  тем не менее, целую духовную школу - так называемое "толстовство", опирающееся на «непротивление злу насилием».

  Достоевский - по общему мнению,  выдающийся  христианский  писатель мира.

     Что касается русской п о э з и и,  то на рубеже этих веков в России жило с полсотни поэтов,  каждый из которых мог бы стать украшением любой национальной поэзии,  живи он в другой стране. Но они почему- то "сгрудились" в нашей стране.  Большинство из них были не только поэтами, но и теоретиками искусства,  мыслителями,  эссеистами. Особо среди них следует выделить (в алфавитном порядке,  а не по значению):  Анну Ахматову, Андрея Белого,  Александра Блока, Валерия Брюсова, Максимилиана Волошина,  Николая Гумилева,  Сергея Есенина, Вячеслава Иванова, Михаила Кузмина, Дмитрия Мережковского, Осипа Мандельштама, Владислава Ходасевича, Марину  Цветаеву,  - всех и не перечислить!  

Важно,  что в каждом из них кроме поэтической билась культурологическая мысль,  вибрировал творческий  накал  рефлексии  по поводу судьбы настоящей и будущей отечественной культуры.

     Возможно, самым большим вкладом на рубеже веков в мировую культуру является вклад русской религиозной ф и л о с о ф и и .  В это самое время в нашей стране работала блестящая плеяда философов, которые, будучи талантливыми в разных областях знаний, сосредоточили свое внимание на  духовном  аспекте взаимоотношений человека и Бога,  человека и космоса, соотношения трансцендентного (иррационального) и  разумного, а также на других чисто духовных проблемах бытия.

     Среди них были христианские философы: В.Соловьев, Н.Федоров, отцы -П.Флоренский и С.Булгаков, князья С. и Е.Трубецкие, Н.Бердяев, Н.Лосский, И.Ильин, священники Г.Флоровский и В.Зеньковский и многие другие; отдельно можно указать на православных культурологов:  С.Франка, А.Лосева, Л.Шестова, М.Бахтина и других;  философами-космистами можно  назвать  К.Циолковского, В.Вернадского, семейство Рерихов, Д.Андреева и других. Кроме того была  и  блестящая  отечественная  школа  лингвистов-философов: Р.Якобсон,   В.Эйхенбаум,  В.Шкловский,  В.Томашевский, А.Виноградов, Г.Винокур и ряд других.

     Общей чертой всех этих мыслителей был универсализм. Они не всегда были чисто православными мыслителями, но никогда не замыкались в узких рамках одной какой-то проблематики или даже одного вида  духовного творчества. Вот, к примеру, список направлений творческой деятельности одного из них - отца Павла Флоренского: богослов, эстетик, религиозный философ, математик,  историк искусства,  музыкант,  лингвист, физик по проблемам диэлектриков, инженер, поэт! Думаю, что и это не исчерпывающий перечень талантов отца Павла.  Он - не исключение, вся духовная элита России того времени была универсальной. Этот век не случайно был назван "Серебряным веком" русской культуры.  Его можно назвать и своеобразным православным Ренессансом русской культуры. Но об этом мы уже говорили.

     О чем же свидетельствует такая концентрация духовной,  эстетической, философской, литературной и художественной мысли?   Во-первых, была благоприятная социальная обстановка,  так как царствование  Николая Второго  было весьма либеральным. Большевики специально драматизировали историю этого периода,  чтобы оправдать свои зверства.   Во-вторых, это была обдуманная программа духовного обеспечения культурного развития  России на дальнюю перспективу...

 Культура ничего не делает напрасно. Она обычно загодя  готовит  почву для реализации каких-то своих далеко идущих планов.  В третьих, у России нашелся соответствующий потенциал, были таланты, способные эти промыслительные планы реализовать.   Не оскудела талантами русская земля и сегодня,  а если создать благоприятную обстановку для развития культуры,  несмотря на весь культурный геноцид советского периода, культура в России может вновь нежданно расцвести. Благоприятная атмосфера для этого сейчас отсутствует, ибо идеологическая цензура  сменилась экономическим гнетом.


Денег на развитие духовности нет, но они легко находятся на эротику, изображение насилия, шоу-бизнес низкого пошиба, игорный бизнес и другие им подобные направления "культурного" развития.   
В четвертых,  именно в период между прошлым и нынешним веком Россия вышла на  арену  мировой культуры.  Прорыв был связан не только с деятельностью русской эмиграции, но еще раньше прогремел своими "русскими сезонами" в Париже Серж Дягилев, были популярны в Европе и США гастроли МХАТ, огромную известность получили романы Толстого и Достоевского, сыграла роль  поддержка  нашими   меценатами  французских художников-импрессионистов и другие проекты подобного же плана.

     Мировая культура  уже не смогла бы дальше существовать вне ауры русской культуры.  В последующие времена эта аура только разрасталась, а с эмиграцией заполнила собой весь мир, а не только Европу. 

          Четвертый раздел: "Практические механизмы становления инновационной духовности":

                                     А. Социальный механизм становления:

                Воплощением в жизнь даже самой  духовной  программы  занимаются политики. Кто  же  мог  бы заняться реализацией изложенных здесь идей? Анализ существующих политических партий приводит к выводу, что ни одна из них  не  взялась бы за подобную политическую деятельность из-за несовпадения программных установок.

     Партии национал-патриотической ориентации отвергнут идею "всемирности" и "соборности" с миром в решении будущих духовных проблем.  Партии коммунистической ориентации, повязанные с лидерством рабочего класса в мире, по определению  не могут взять на себя духовное руководство миром, поскольку рабочий  класс  не  способен  повести за собой весь народ в ситуации тотальной бездуховности.

     Партии демократической  ориентации  по  той  же причине не смогут стать лидерами в выходе из духовного тупика,  ибо "демос", не вооруженный духовностью, - всего лишь слепая толпа, а не носитель политического Разума.

     Центристские и  либеральные партии, как правило, занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.  Партии "новых русских", промышленников и бизнесменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность вообще лежит в другой сфере. 

 Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи подороже собственной шкуры".

      Так кто же способен ныне на духовный подвиг, какая политическая сила? Должна быть создана партия или хотя бы профсоюз духовно продвинутых людей, понимающих, что спасение России и мира на рубеже тысячелетий - не в экономике и чистой политике, а в духовно-культурной политике,  в  духовно-инновационной струе в политике. Только высоко нравственные организации  способны справиться с лавинообразной массой трудностей,  катящей на нас из будущего.



           Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

  а) экологический коллапс природы;

  б) ответное нелинейное поведение планеты: изменения климата, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами и т.д.;

 в) национальные кризисы в бывших империях;

 г) терроризм,  насилие, преступность, рост мафиозности и коррупции в государственных структурах;

 д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

 е) нравственная опустошенность,  неверие в идеалы, отказ от религии, рост разводов, падение нравов, бездуховность;

 ж) оккультизм, занятия магией, сатанизм и открытая бесовщина.

       Традиционные политические  решения  оказались  бессильны  перед всеми этими проблемами.  Необходимо провести переориентацию политической стратегии:  от  традиционных  сильных и жестких методов управления перейти к слабым, но культурно и духовно ориентированным методам.
                   В. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:

        Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и духовной ограниченностью.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

     Самым сильным духовным средством может быть  только Любовь, Сострадание и Взаимопомощь. Зло  порождает только зло,  поэтому борьба со злом "злою силою" неадекватна объявленной цели. Как только мы применяем средства, в которых не заложен сам результат - «Добро людям», наши цели существенно корректируются в сторону зла. Христиане не могут принять формулу: "Если враг не сдается, его уничтожают". Все сказанное не значит, что наложено "табу" на сильные методы.  В частных случаях они вполне  применимы.


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою". (№37)
     Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7) Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением, разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.   
                               Г. Экономические средства духовной борьбы:

  Другое эффективное  средство  - экономическая поддержка или лишение поддержки определенных акций. Например, с  эротикой бороться очень просто: нужно сделать подобную продукцию очень дорогой, чтобы отваживались покупать только те, которые так или иначе ее достанут, запретим или не запретим. При нормальном  половом  воспитании  нездоровый  интерес  к этой сфере отомрет, а на сексуальные меньшинства нельзя ориентироваться. Если это болезнь, то ее нужно лечить, а не бороться запретами.

  В условиях колоссального цейтнота ("покой нам только снится!"), в который в  ближайшее  время  будут поставлены политики на всех уровнях из-за лавинообразного обострения  социально-экономических,  национальных, культурных,  духовных и прочих человеческих проблем,  надо понять главное: ПРЕЖНИЕ СПОСОБЫ ПРИНЯТИЯ  ПОЛИТИЧЕСКИХ РЕШЕНИЙ НЕ РАБОТАЮТ!

    Экономические средства борьбы также относятся к мягким,  культурно-ориентированным средствам,  поскольку  они  не предполагают прямого вмешательства в дела, а только  вмешательство косвенное через  установление налогов, повышение цен на товары и услуги, попадающие, с точки зрения государства, в сферу духовно-сомнительных.

                                Д. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

 Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства страной  будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям (МЧС),  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по чрезвычайным проишествиям (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются!

В этой ситуации необходимо добиваться "сращивания" политических  структур и "мозговых трестов", работающих на предсказание "болевых точек", узких мест, прогнозирование предстоящих конфликтов и напряженностей разного уровня,  в том числе - природных. Однако этот процесс должен быть гласным,  ибо общество должно знать,  что с ним происходит, и помогать врачу в исцелении болезней. Но, прежде всего, "врачу - исцелися сам!" Бездуховные  структуры нас  не спасут!

 Проводимую сейчас  государством политику национального примирения нельзя реализовать вне участия Церкви и духовно-ориентированной интеллигенции, да  еще и на бездуховной основе.  Базой примирения может стать только Дух, совместная вера в духовные Идеалы, объединение на их основе. Не существует других политических программ, имеющих подлинную силу и влияние, как духовные программы.

    Инновационным политикам  нужна великая и творчески-ориентированная Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие.   

При этом, казалось бы, возникает парадоксальная  ситуация:  в мире нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры и «мягкий подход». Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «нормальные подходы» в ненормальной ситуации не работают! Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП. Стоит начать их фиксировать на бумаге, мы в этом быстро убедимся.
                             Е. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":

    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в коммуникации, в связи разных платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  решениях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности что-то еще можно сделать...  Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм – Православие и приобщение к нему российского народа, не в ущерб другим национальным конфессиям, как мусульманство или буддизм.
     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

     Раньше говорили: "Политики приходят и уходят,  а народ  остается". Сейчас эта формула требует уточнения. "Народ" - демагогическая категория. Внутри него есть нравственные и безнравственные элементы.  Реальной политической  силой  любой  системы является не народ  (по крайней мере, пока он не проснулся для политической  активности),  а  духовный авангард. "Авангард"  -  в  переводе с французского "передняя стража", к ней-то всегда  и подтягивается остальной народ.

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым". Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа!

     Народ способен "вынести" трудности, но никогда не способен их "избежать". Для этого нужны "мозги":  интеллектуальная работа  для  их предвидения и духовная - для преодоления. Есть очень изящное определение: "Теория операций" - это искусство принимать плохие решения  в  тех случаях, когда другие методы приводят к еще менее стоящим решениям". Именно в такой политической ситуации мы сейчас и находимся.
     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!»  Верить,  что политики способны не ошибаться,  даже опасно. Но вера, в том числе и в политиков, в русском народе неистребима.

     Элита - элите рознь!  Ангажированные прежней властью ученые (к ним автор причисляет и себя) должны покаяться,  если считают прежние взгляды несостоятельными.  Те,  кто упорствует на своем,  в чем-то заслуживают уважения: "На  том  стою  и  не могу иначе!" Но "многоукладность" современной политической ситуации столь велика,  что конформизм сейчас вреден.  Нельзя  в  ситуации  постоянных политических изменений стоять, как скала,  и думать,  что ты один прав. Твоя позиция, с точки зрения теории вероятности,  может случайно совпасть с истинной, но реальных  шансов  у консерватизма очень мало.

Многообразие политических выражений ситуации и многообразие наших взглядов никогда не совпадают друг с другом.

     Ж. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

  Именно поэтому так одинок в академическом мире был Д.Сахаров.  Мы не разделяем полностью его социальной доктрины,  ибо она  больше,  чем требуется, имеет прозападную ориентацию,  но нравственная сила этого человека несомненна.  Отсюда так велик нравственный пример его  жизни. Научно-техническая элита была глуха в нравственном отношении,  ибо мораль с техникой не корреспондируют.  Нравственная позиция и  не востребовалась со стороны общества. Совесть у таких людей, как Д.Сахаров, стоящих у колыбели водородной бомбы,  заговорила после  выявления всех последствий  совершенного  ими греха перед человечеством.  Но вот тут он уже встал, как скала.


     Появление "диссидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их, до обидного, мало!

     Однако общество могло вчера еще  прятаться  за  их  спину,  чтобы окончательно духовно не окаменеть.     Завтра это уже будет невозможно. Льющиеся, как из рога изобилия, трудности будут требовать от каждого не нравственной индифферентности, а постоянного выбора позиции. Нужна будет "точка самостояния",  иначе болото "безнравственности" поглотит  и нас и все общество целиком.  В трудные моменты русской истории эта ситуация уже имела место.  Но теперь прятаться за  "сверхличностей", или за "общину" будет невозможно. "В огне брода нет!" А ничего, кроме огня, нас впереди  и не ожидает!
             
     З. Развитие экологического сознания:

     Мировое сообщество уже постоянно сталкивается с нелинейностью поведения планеты  -  живого  существа,  потерявшего ориентировку в чаду экологического загрязнения.  С помощью своих адаптационных  механизмов планета уже  не  справляется с последствиями "научно-технического прогресса". Теперь надо честно признать, что в эпоху Возрождения мир не столько возродился, сколько подложил под свое развитие мину замедленного действия в лице технического прогресса,  окончившегося  глобальным загрязнением планеты.

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества также не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших собственный дом и стремящихся перенести свое загрязненное сознание в высшие сферы. Не случайно планы такого бегства вырабатываются в НАСА, в самой безнравственной в данный момент стране мира – США.
     Выработка иного подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  начинать с окружающей среды,  а затем идти вглубь к очищению внутренней духовной среды каждого человека.
     Кто может нас вывести из   экологического  тупика?  Только духовная интеллигенция вкупе с Церковью.  Нам представляется, что духовное возрождение в первую очередь затронет интеллигенцию,  а потом уже  подтянется народ. Свою роль должна сыграть и новая генерация политиков.  Если будущий политический лидер страны открыто обопрется на Русскую  Православную Церковь, получит "санкцию Неба" на свое правление, духовная ситуация в стране благоприятно изменится.

     Но ему   будет нужна поддержка  "пятой власти" – власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не эффективны перед  лицом всех трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви! Для этого в сознании  наших политиков должны произойти огромные изменения, но без них уже положительные процессы по спасению России не возможны. Хорошо, если этому поможет создание Общественной палаты.
                                  3.Глава вторая:
«ПРОСТРАНСТВО-ВРЕМЯ ДЕЙСТВИЯ РУССКОГО НАРОДА»:
                                                     « Удрученный ношей крестной всю тебе, земля родная,
                                                      В рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя».
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3.1. Единство пространства-времени русского народа;

3.2. Связь Востока и Запада через Россию;

3.3. Культурная экспансия России в Европу;

3.4. «Глобализм» как потеря нацией своего лица;

3.5. Пути обретения духовно-инновационного сознания в России;
                  3.1.ЕДИНСТВО ПРОСТРАНСТВА-ВРЕМЕНИ РУССКОГО НАРОДА:
Единство Пространства-времени русского народа осуществлялось в православной преемственности русской культуры, созревающей в разные исторические периоды развития  духовного России:
а) Киевская Русь с духовной составляющей в форме славянских мифов;
б) Московское Царство с духовной составляющей в форме Православных норм и догматов;

в) Петербургская империя с доминантой научных фактов и личностной культуры Х1Х века;

г) Советская и постсоветская Россия с инновационно-духовной доминантой диалогической культуры.
Каждый из этих периодов характеризуется  не только культурным единством, но и своей специфической формой государственности, сформированной в его ходе, а также их синтезом:

-  сочетанием княжеской власти с демократическим вече во время Киевской Руси;

- «симфонией» царской власти с Православной Церковью в эпоху Московского Царства;

- сочетанием имперской власти  с аристократическим ограничением со стороны дворянства  во время Петербургской империи (свидетельство – убийство Павла Первого);
- сочетание авторитаризма  с подобием «демократии» (выборы) в современную эпоху.

Этот синтез политических форм правления с духовной спецификой развития отечественной культуры дают первоначальное впечатление об оригинальном  пространстве-времени для развития русского народа и формирования его глобальной миссии в мире. 

Важно понять, что хотя политические формы правления на каждом этапе вызревали свои, не пресекалась духовная преемственность традиций и самое главное – православной сути, составляющей ядро мировоззрения русского народа. 
Эта линия преемственности не прервалась даже в советские времена (в особенности, начиная со Второй мировой войны, точнее с 1943 г.), хотя могла и приобретать извращенные формы (правление Н.Хрущева) на государственном уровне.

Как вытекает из эпиграфа к этой главе, жизненное пространство России – сакральное пространство, ибо исхожено вдоль и поперек Иисусом Христом. Тем, кому это утверждение представляется только поэтической метафорой, мы готовы представить чисто исторические аргументы:

- Православие принято Русью на самых ранних этапах обретения ею государственности;

- у нас подвизалось самое большое в мире количество праведников и  святых пророков, постоянно помогавших  России осознавать  божественную миссию её  народа:

                   - святые Киево-Печерской обители в эпоху Киевской Руси;

                   - Сергий Радонежский и его ученики в эпоху Московского Царства;

                   - Серафим Саровский и преподобные святители  Х1Х века;
                   - мученики РПЦ в советский период и анонимные святые  в наше время. 

 - концепция «Москва – Третий Рим, а четвертому не бывать» становится ведущей политической концепцией России на все времена, порой  даже не осознанно для самих правителей;
-  в российской культуре всегда доминировала православная доминанта, пусть даже в советское время – только в жизни эмиграции.

Принятие Православия как государственно образующей идеологии России  сыграло огромную роль в её истории, ибо вошло за тысячу лет и в кровь и в душу русского народа, стало основой его менталитета.
Этому способствовали наиболее почитаемые в стране православные  святители и святые старцы, оказывавшие огромное воздействие, как на народ, так и на правящую верхушку. В эпоху Московского Царства это единство  получило даже название «симфонии» власти и церкви.(18, стр.444-479) 

«Симфония» была нарушена Петром Первым, но связь власти и церкви не оборвалась, а просто приняла другие формы, вошла в образ жизни царской администрации России.

Изменившиеся формы этой связи можно продемонстрировать на судьбе пяти последних русских императоров:

- Александр Первый инсценировал свою смерть и ушел странником в Сибирь под видом старца Федора Кузьмича (18, стр.582 ) ;
- Николай Первый, отступавший от принципов «симфонии»,  покончил жизнь самоубийством, не пережив поражение России в Крымской компании;

- Александр Второй, часто отступавший в быту от православных норм жизни,  трагически погиб от рук террористов с оторванными во время взрыва ногами;

-  Александр Третий, вставший на путь мести за отца, в конце концов спился и умер;

- Николай Второй, предупрежденный святыми старцами  о своей печальной участи, преодолел страх и прошел путь мученика до конца вместе со всем семейством, за что был канонизирован как святой в наше время.

Десятки тысяч расстрелянных священнослужителей РПЦ в годы советской власти взяли на себя Голгофу русского народа и вымолили тем самым ему спасение перед лицом Господа. 
Даже Сталин понял в 1943 году важность воздействия РПЦ на победу и позволил открыть двери храмов для прихожан по всей России. В наши дни былое состояние «симфонии» церкви и власти понемногу возвращается, судя  по желанию президента дружить с иерархами РПЦ.

 Конечно, идеологическая установка царской  власти: «Москва – Третий Рим» не выглядит столь однозначной. Оставим в стороне, насколько правильным было само открытие псковского монаха Филофея, посмотрим, оказалось ли оно устойчивым для  России во времени?
Для этого важно разобраться в самой его сути:

- дело не только в том, что Россия – третья православная империя после Рима и Византии, она является объединением православных народов;

- Второй Рим – это Константинополь ( с ХУ века -  Стамбул), а  Третьему Риму не бывать, ибо пока никто еще на образ «православной империи» в мире не посягает;

- не будем же мы считать Четвертым Римом – Вашингтон!

В Х1Х веке  идея о Третьем Риме  еще вполне была жива в России. Вот что пишет о ней советник министра иностранных дел князя Горчакова («железного канцлера»), поэт Федор Тютчев (стихотворение «Пророчество»):

«Не гул молвы пошел в народе, весть родилась не в нашем роде,
То древний глас, то свыше глас: «Четвертый век уж  на исходе; свершится он и грянет час».

И своды древние Софии в возобновленной Византии вновь осенит Христов алтарь.

Пади пред ним, о, царь России, - и встань, как всеславянский царь!»

                         Вот строчки из стихотворения Ф.Тютчева «Славянам»:

Хотя враждебною судьбиной и были мы разлучены ,

Но все же мы – народ единой, единой матери сыны…

Но все же братья мы родные! Вот, вот что ненавидят в нас!

Вам не прощается Россия, России – не прощают вас!»

                  И еще одно стихотворение Федора Тютчева:
«Не верь в Святую Русь, кто хочет, лишь верь она себе самой;
  И Бог победу не отсрочит в угоду трусости людской.

  То, что обещано судьбами уж в колыбели было ей,

  Что ей завещано веками и верой всех её царей, -

  То,  Олеговы дружины ходили добывать мечом,

  То, что орел Екатерины уж прикрывал своим крылом; -

   Венца и скиптра Византии  вам  не удастся нас лишить,

   Всемирную судьбу России, нет, - вам её не запрудить!»

Для подтверждения особой православной миссии русского народа большое значение имеет «культурная память народа», насквозь принизанная православным духом.

Если для подтверждения православной ориентации культуры во времена Киевской Руси и Московского Царства особых аргументов не требуется, культура Петербургской империи временами отпадает от этого стрежня, в особенности в конце Х1Х века. 

Но даже в сознании таких «религиозных дессидентов», как Лев Толстой, утверждение и отрицание Православия шло волнами. В конце жизни он упорно хотел примириться в Православной Церковью и даже поехал  на покаяние в Оптину Пустынь. Только случай помешал ему совершить задуманное. Но до Шамордино (женский монастырь, где жила  монахиней его сестра) он все-таки доехал и помолился там, поговорив с сестрой.
Что касается культуры ХХ века,  то православный настрой в ней был сохранен в эмиграции такими писателями, как Иван Бунин, Борис Зайцев, Иван Шмелев. Да и многие другие писали в таком настрое.

                      3. 2. Связь Востока и Запада через Россию:

А. Синусойда культурных и политических предпочтений России:

а) 1Х – Х111 века (Киевская Русь) – западная ориентация (Византия и Европа);

б) Х1У – ХУ11 века (Московское Царство) – восточная ориентация (Золотая Орда);

в) ХУ111 – ХХ века (Петербургская империя) – западная ориентация (Европа);
г) ХХ -?  века – Советская и постсоветская Русь (восточная ориентация: Арабский 
  мир,  Китай, Индия,  а также  интернациональные ориентации).

 Получается, что политические ориентации страны строились по какому-то внешне навязанному нам закону. Это совершенно не свойственно для России, в которой «свобода» - главный козырь российского менталитета. 
Скорей всего, это просто колебательный процесс, который зависит еще не до конца нами познанных причин.
Другое дело, что этот график демонстрирует глубинную связь Востока и Запада, реализуемую Россией в её внешней политике, демонстрирует дух изменчивости России по отношению к Востоку и Западу. Разочаровавшись в одном, она легко бросается в объятия другого, а потом все меняется. Важно не потерять при этом общую целостность развития.
            Б. Единство западной рассудочности и восточной эмоциональности в России:
Синтез Востока и Запада, который осуществляет Россия, имеет высокий духовный резон: речь идет о соединении западной рассудочности с восточной иррациональностью и эмоциональностью. Именно на таких началах стоит вся русская культура, объединяющая гармонию и баланс этих разноплановых элементов. 
Западная культура имеет своей основой Разум, картезианское начало в философии и культуре там всегда было очень сильно. Восток доминирует в чувственном плане, ему свойственен иррационализм и трансцендентность.  Все восточные религии по-своему весьма мистичны. Элементы магии в них  играют большую роль.

Российская культура приобрела в мире духовный авторитет именно потому, что всегда пыталась объединить эти полярные элементы в единое целое. «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить» именно потому, что наша культура не доступна толкованию   на чисто  рассудочном уровне.

Но верно и обратное: чисто эмоциональное начало не исчерпывает до конца многообразие русской культуры. Синтез «ума» и «сердца» осуществляется, как на уровне отдельных произведений,  так и на уровне целостности  творчества  конкретных мастеров культуры.
Образцом такой дополнительности является творчество Пушкина, где поэзия дополняет прозу, а исторические драмы дополняют  исторические исследования и записки по русской истории. Интеллектуальное чутье исследователя у Пушкина было уникально ( что, к примеру,  стоит одна его догадка по поводу роли татаро-монгольской оккупации России для будущего мира). 

Пушкин не может быть охарактеризован одним набором координат, суть его творческого многообразия  - в дополнительности разнообразных творческих систем координат. 

                 В. Синтез соборности Востока и индивидуализма Запада:

Россия принадлежит скорее Азии, чем Европе. Федор Иванович Тютчев писал:
«День православного Востока, святой, святой, великий день,

 Разлей свой благовест широко и всю Россию им одень.

 Но и Святой Руси пределом его призыва не стесняй:

 Пусть слышен будет в мире целом, пускай он льётся через край…»

Доминанта Востока ярко проявляется в такой характерной для российского менталитета черте, как «соборность». Ментальный строй западного характера исчерпывается индивидуализмом, для западной культуры характерен герой-одиночка. 
В особенности это видно в американской культуре, почти полностью построенной на индивидуальной способности героев всего добиваться только собственными усилиями, но и только лично для себя или своей семьи. 
В доминирующих жанрах американской культуры (вестерн, боевик, детектив, фильм ужасов и т.д.) главный герой демонстрирует поистине невероятные способности по преодолению возникающих на его пути препятствий. Его мужество и способность решать свои проблемы, с точки зрения реализма, мало правдивы, но они ложатся на сердце американского зрителя. 

Именно индивидуализм служит духовной основой американского культа звезд, наиболее ярко процветающего в кино. В отечественной культуре никогда ничего подобного не было,  и только в наши дни  этот западный образец тиражируется и в нашей культуре.

Российская культура носит характер «пограничной культуры», она сочетает в себе и чувства и разум как две различные территории. Ф.Тютчев писал:

 «Счастлив в наш век, кому победа далась не кровью, а умом.
  Счастлив, кто точку Архимеда сумел сыскать в себе самом,

  Кто, полный бодрого терпенья, расчет с отвагой совмещал,

 То сдерживал свои стремленья, то своевременно дерзал».

                 Одновременно Александр Пушкин считает:

«И долго буду тем любезен я народу, что чувства добрые я лирой пробуждал,

  Что в свой жестокий век восславил я свободу и милость к падшим призывал».
Но секрет русской культуры объясняется не только удачным сочетанием (по «золотому сечению») чувства и разума, проблема стоит много глубже. За  их гармоническим синтезом стоят обыкновенно Истина, Душа, Правда и Справедливость. Отрицание синтеза души и ума приводит к Тютчева к такому выводу:

«О, этот век, воспитанный в крамолах, век без души с озлобленным умом,

  На площадях, в палатах, на престолах  - везде он Правды личным стал врагом!»

Конечно, доминанта «индивидуализма» или «соборности» в той или иной культуре всегда ситуационно оправдана. Ясно, что перед лицом глобальной катастрофы больше шансов спастись именно у соборного православного сознания. Это обстоятельство  с яркостью продемонстрировала катастрофа в Новом Орлеане, где  именно американский индивидуализм породил мародерство и насилие, когда  общественный контроль в силу экстремальной ситуации  чуточку ослаб.

Русская пословица гласит: «Один ум – хорошо, а два – лучше», но куда лучше много умов, объединенных стремлением к единой цели.  
                                                3.3. Культурная экспансия России в Европу:

В ХХ веке Россия спасла Европу не только воинской силой, но и культурной экспансией. Речь идет о «трех волнах русской эмиграции» в Европу в советские времена. Вместе с людьми эмигрировала и русская культура и сразу же приобретала на Западе высокий статус: нобелевские лауреаты по литературе – Иван Бунин, Иосиф Бродский, Александр Солженицын –  наглядное тому свидетельство. 
Нельзя не дооценивать влияние на западную интеллигенцию Толстого и Достоевского. Она не понимает Пушкина, но этому есть своё объяснение. Западный менталитет индивидуалистичен, а весь Пушкин – «дитя Гармонии и Света торжество». Причем гармоничность Пушкина проявляется не на уровне слов, то есть, разума, рассудка, рациональности. Она лежит выше Разума – в Сердце!
Она проявляется на системном уровне и требует наличия соответствующих интуитивных механизмов для расшифровки текста, имеющихся только в носителях русской культуры. Мы понимаем Пушкина не умом, а сердцем, точнее их целостностью  гармоничной по его образцу души.
Только отдельные представителя западной культуры (в особенности с русскими корнями, как, например, Морис Дрюон) еще способны что-то понять. Когда его спросили: «Чувствует ли он себя, хоть немного русским?», писатель ответил: «Даже очень много, хотя по-русски не говорю, только несколько слов. Но я люблю музыку русского языка, русские песни, и могу вам спеть свою любимую: «Помню, помню, помню я, как мать меня любила, как не раз и не два сыну говорила…» Из русских писателей мне ближе всего Толстой и Гоголь. Я перенял толстовский метод двух параллельных линий развития сюжета» (АИФ, № 34, 2005, стр. 36).

В Х1Х веке русская культура не оказывала такого сильного влиянии на Запад, как в веке ХХ. Сыграли свою положительную роль именно «три волны российской эмиграции». В Х1Х веке эмиграция также имела место, например, эмиграция старообрядцев, но они селились очень замкнуто, почти не контактируя с окружающим населением, чтобы сохранить свою самобытную культуру. 
Широта души и мужество русских эмигрантов во Франции проявилось в годы Второй мировой войны, когда они, наступив на горло собственной обиде на советскую власть, пошли бороться с фашистами в  ряды Сопротивления. Наиболее известным из них во Франции стоят памятники.
                                      3.4. «Глобализм» как потеря нацией своего лица:
Угроза глобализма – реальная угроза, стоящая сейчас перед любой нацией и любой культурой. Многие из них уже трансформировались под влиянием массовой американской культуры и «потеряли своё лицо». В особенности это характерно для экономических сателлитов США. Поскольку экономика этих стран привязана к Долларовой пирамиде и находится в объятьях транснациональных компаний, масс-культурная экспансия США получает  там дополнительный допинг.

В странах со слабой духовной основой культуры тяга к общечеловеческому усреднению  растет ещё и по причине воздействия мировых средств связи, типа Интернета и мирового телевидения.
В бедных странах государство не может выделить денег на сохранение  в своей стране традиционной культуры, поэтому процесс потери  культурного лица там стал  необратимым, в точности по пословице: «Места , не занятые нами тот час же занимает враг!»
Сегодня борьба между локальными культурными  традициями и масс-культурной универсальностью проявляется во всех сферах Бытия: политике, искусстве, науке, бытовых отношениях, укреплении  или развале социума. И хотя есть много аргументов в пользу универсальных ориентаций при развитии систем, в данном случае мы против культурной универсальности.
Механизм поддержания этой борьбы оформился уже давно и носит сам по себе универсальный характер: город накапливает инновации, а деревня консервирует традицию. Наша собственная перспектива выжить в подобной ситуации связана только с поддержанием баланса, гармонии между локальным традиционализмом  (русской общиной) и глобальной  универсальностью (влиянием  центров глобализации). 
Это иллюзия, что нас спасут  инновационные технологии. Они в наше время почти полностью лишены духовного содержания, а потому бесперспективны. Мы уповаем в этой ситуации только на формирование духовно- инновационного сознания российского населения и его трансформацию во всем мире.
Инновационные изменения в мире далеко не всегда носят положительный характер. Например, современная семья на Западе гибнет под воздействием  инновационных технологий сексуального воспитания.
В особенности опасно, что оно уже нашло дорогу даже в младшие классы современной школы.
Принцип «золотого сечения» мог бы сыграть свою положительную роль и в  сфере глобализационных процессов, если бы проводился в жизнь с умом. Глобализм имеет в мире объективную основу: стремление наций к объединению, например, как  Объединенная Европа. Но это не даёт ему права нарушения национальной культуры,  ментальных особенностей различных наций, традиционных локальных предпочтений разных народов.
Этносы не имеют права терять своё национальное лицо. Более того, в каждой стране должны возникнуть Национальные Центры Силы (НЦС), гарантирующие выживание народа в любой экстремальной ситуации, конечно, в связи с мировыми центрами подобного типа, но без вертикального подчинения. Вертикаль власти должнаприменяться с учетом принципа «Божественной гармонии».
 Опасность погодных чрезвычайных ситуаций  о носит сегодня  планетарный характер и на этом уровне должна и отслеживаться. Американцы, как самая богатая нация уже создали подобные центры планетарного мониторинга, вынеся  станции наблюдения  на спутники в Космос.

Но ограничиться только этим нельзя. Когда мы говорим о НЦС, мы имеем в виду не только объединение силовых ведомств и МЧС, но и создание в их структуре духовно-инновационных комплексов, учитывающих духовные традиции национальных менталитетов разных стран. Только подобные составляющие способны обеспечить НЦС устойчивость и дать им мощные импульсы в будущее.
НЦС, таким образом, с одной стороны структура «силовая», а с другой – «духовная», а их равновесие строится по принципу «золотого сечения». Реальную альтернативу любой ЧС может дать только Духовность, опирающая на Милосердие и Любовь.
Стремление к равновесию локальных и универсальных установок не снимает с повестки дня и важность универсальных  действий человечества. Например, сотрудничества в Космосе. Противостояние метеоритной опасности и другим космическим угрозам требует объединения действий всех стран, занимающихся Космосом.
Что эта опасность стала вполне реальной,  говорит, к примеру,  история, как  Тунгусского метеорита  в начале ХХ века, так  и Витимского метеорита, упавшего почти на том же месте в конце ХХ века. Катастрофы эти по размерам негативного воздействия на природу были весьма идентичны и одинаково разрушительны. Только чудо спасло людей, избегнувших их разрушительного воздействия.
Пока что метеориты «выбирали « места падения в малонаселенных районах, но вероятность падения в густо населенных районах также очень высока. Если не принимать во внимание «разумность» поведения этих космических тел, то от них можно ожидать, чего угодно. «Но тот, кто предупрежден, тот вооружен!»

Почему мы уповаем на Духовность как на единственный ресурс выживания в экстремальной ситуации? Прежде всего,
-  она носит профетический характер и способна смягчать в будущем последствия решений, принятых ранее бездуховными людьми;

- духовный человек не способен нанести вред природе сейчас и не  допустит его  в будущем;

- духовным людям проще договориться о совместных действиях по милосердию и спасению, нежели, чем бездуховным, ведь они уже связаны верой в Бога;

- вера в Бога обеспечивает им и уверенность в завтрашнем дне, они знают, что ни делается в мире, всё - к лучшему, а зло порою способно провоцировать Добро сильнее  чистого добра;

- духовные люди легко способны на самопожертвование, ради своих близких, ибо для них спасение возможно» лишь со всеми и для всех, а не по одиночке».

Мы говорим сейчас о спасении на физическом уровне, духовное спасение имеет свою специфику, о которой следует говорить отдельно. Именно там  зло может оказать для спасения более перспективным, чем добро, ибо сам Господь охотно использовал зло  ради спасения людей, не разделяя их непроходимой стеной. Таким злом была, к примеру, сама Голгофа. 

 Нам представляется, что в развитии страны или народа наиболее оптимальным является чередование глобальной и локальной ориентаций развития, в зависимости от диктата внешней ситуации.
Так Алексей Игнатов считает (1, стр. 89), что «у России есть три варианта дальнейшего развития: Если попытаться в очередной раз идти вне глобализационных процессов мирового развития, то в ближайшие 25 лет наша страна перестанет существовать как государство, народ, культурная общность. Вместе с Россией прекратит существование и её элита. 

Второе – если Россия будет просто следовать глобализационным процессам, то существует высокий риск оказаться в качестве сырьевого элемента «нового мирового порядка».

Третья возможность заключается в том, чтобы Россия стала одним из лидеров «нового мирового порядка», обеспечив своему народу и своей элите достойное место в дальнейшей истории человечества. Как говорится, «если нельзя бороться с движением, следует его возглавить». Россия может и должна стать первым государством, где  будет реализована политика интеграции мировых религий».
Мы согласны с автором, что третий выход – самый оптимальный, только  ему следовать надо очень осторожно, слишком много в этом «новом мировом порядке» негативных тенденций. Россия должна избрать «глабализационную стратегию с духовной доминантой». Что это такое, уже, в общем, понятно.

Еще на одну специфику новой русской стратегии указал Александр Дугин (1, стр.72): «Нет на планете такого народа, такой культуры или такой территории, чья судьба и чей путь были бы безразличны русскому сознанию. Это проявляется в непоколебимой вере русских в финальное торжество Правды, Духа и Справедливости, причем не только в рамках русского государства, но и повсюду. Лишить русских этой эсхатологической веры равнозначно их духовному оскоплению. Русским есть дело до всего и до всех, поэтому  в последнем счете интересы русского народа не ограничиваются ни русским этносом, ни русской Империей, ни даже всей Евразией. Этот «трансцендентный аспект» русской нации необходимо учитывать при разработке будущей геополитической стратегии».
                                   3.5. Пути обретения духовно-инновационного сознания:
                                  3.5.1.Системный смысл инновационной духовности:

             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 Пушкиным уже  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» (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. Причем речь идет не о влюбленности, как очарования противоположным полом, а о духовной любви, особой «намагниченности» души, пронизанной космическими эманациями.
             «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. ТО есть, мы к этому готовы…
             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, как мы уже заметили,  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.

      Человек, которого мы могли считать «духовным» остро переживает чувство своей неполноценности, называемое в любой религии «грехом». Переживание «греховности» системно, в нем присутствует два начала:

-   Стыд и боль за свою неполноценность;

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

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

            Например, Серафим Саровский три года стол на коленях на камне и постоянно молился, чтобы изжить свою греховную природу. Другие святые и праведники, борясь с грехом, брали на себя не менее сложные обязательства.

            Как и любая духовная система, состояние «греховности» внутренне противоречиво. На это обратил внимание русский религиозный философ Николай Бердяев: «Если сознание греховности есть неизбежный момент духовного пути, который мне очень свойственен, то исключительная отдача себя этому сознанию и бесконечное углубление в него приводит к подавленности и к ослаблению жизненной силы. Переживание греховности может предшествовать просветлению и возрождению, а может превратиться в бесконечное сгущение тьмы». (3, 194)

             Если переживание греховности, по мнению Бердяева, понимается, как единственное всеобъемлющее начало духовной жизни, оно может и не стать основой творческого подъёма, необходимого для совершенствования духовности, ибо ослабляется творческий экстаз, целостное переживание, ощущение творчества как «обоюдного диалога с Богом». В тоске о собственном грехе они вряд ли должным образом проявятся. Хотя у каждого это может быть по-своему.

             Оценивая составные элементы духовности, мы и в дальнейшем будем исходить из системного подхода и «Правила Гармонии», ибо, на наш взгляд, никакой элемент духовности не носит самодовлеющего начала, а имеет рамки, за которыми превращается в свою противоположность.

            Духовность-это «свет», но чрезмерное сгущение, зацикливание на    собственной   греховности может привести ко «тьме». И так происходит, как мы в дальнейшем покажем, почти с каждой специфической характеристикой   духовности. Такова её внутренняя амбивалентность с вытекающей из этого обстоятельства трудностью духовного анализа вообще. Его  невозможно осуществить иначе, только как системным путем.

                                         3.5.2.Редукция к детскому сознанию:

«Будьте, как дети, ибо их есть Царствие Небесное!» - сказано в Евангелии. Христос не случайно просил, чтобы к Нему почаще приводили детей, ибо только с ними  он чувствовал себя, как среди своих. Редукция своего сознания к детскому сознанию  – странное требование для взрослых людей. Как поёт иеромонах Роман:
«Нас куда-то несет в непроглядную темь, и погибельным вехам не видно конца,
         Ложь и смута окрест. Обратитесь в детей, обратитесь в детей и услышите голос Отца».

Как бы ни звучало странно это требование, оно вполне закономерно... Восприятие детей всегда носит творческий характер. Только про настоящего творца можно было бы сказать так, как выразилась А.А.Ахматова о Борисе Пастернаке:

                    Он заражен каким-то вечным детством!

Ребенок не так, как мы, воспринимает окружающий мир, его сознание лишено взрослых стереотипов, навязанных нам частичным опытом. Восприятие ребенка универсально.  Его сознание мифологично: он верит в сказку, в единство реального и ирреального. Посмертный мир для него также реален, как и этот.
РЕБЕНОК ВЕРИТ! – в этом самое главное. Вера преображает мир,  помогает нам совершать чудеса. Именно веры не хватало всем взрослым, приходящим к Христу. В особенности на кризис Веры повлиял век Просвещения и науки. Но наука на деле не противоречит Вере, они носят дополняющий друг друга  характер, ибо функционируют в противоположно направленных векторах человеческого познания.
О причастности детей к некой великой тайне, которую не знают взрослые, говорит А.Блок:
«И только высоко у царских врат причастный к тайне плакал ребенок,

О том, что никто не придет назад».

                                             3.5.3. Обретение святости:
 Есть традиционный путь обретения святости: уйти в монастырь, отгородиться от мира и в молитве и аскезе замаливать свои грехи и грехи мира. Мы говорили уже о Серафиме Саровском и его трехлетнем стоянии на камне… И  лишь потом он стал служить людям, только после нескольких лет уединения. 
Георгий Федотов приводит многочисленные примеры обретения русскими людьми святости в своей книге «Святые древней Руси»( Библиография, №30):
1.Одни обретали святость ценой высочайшего мученичества, как святые князья Борис и Глеб.

2.Другие, как монахи Киево-Печерской лавры, спрятавшись от мира в пещерах и проводя день и ночь в молитве и посте.

3. Третьи, как преподобный Сергий Радонежский, уходили в леса, строили землянки и часовни  и делили свой скудный запас с окружающими зверьми ( о. Сергий с медведем).

4. Святые Северной Фиваиды, уйдя на север в вологодские и архангельские леса, строили там скиты и деревянные храмы, окормляли местных язычников, став для них образцами духовного поведения.
5. Были и такие, как Нил Сорский и Иосиф Волоцкий, которые ни на минуту не забывали о своих обязанностях в миру, хотя выполняли их прямо противоположным образом (иосифляне и нестяжатели).

6. Еще одной дорогой в святость был путь русских юродивых, например Василия Блаженного, именем которого назван  Храм Покрова на Красной площади. Путь юродства – это путь крайней аскезы, отказа от всех мыслимых для человека удобств – еды, одежды, крыши над головой, адекватного поведения. Но одновременно  с этим - полное осознание своего общественного долга. Так, например, псковский юродивый Никола Салос для защиты  своего города от расправы Ивана Грозного преподнес царю кусок кровавого мяса. Царь устыдился, и город был спасен от расправы.

                           3.5.4. Духовно-творческий диалог с Богом:

Еще один путь к праведности – это постоянный духовно-творческий диалог с Богом. Примерами такой праведности являются биографии наших православных писателей, типа Николая Гоголя и Федора Достоевского, ставивших в своем творчестве острые духовные проблемы и искавших на них ответы, прислушиваясь не к самим к себе, а к голосу Бога в себе.
Приведем обширные примеры проявления  подобной духовности в русской поэзии:

   - творческий дар как начало диалога с Богом;

   -  способность к просветлению и предсказаниям;

   - «голографическое видение» мира;

   - невозможность оправдания собственного безнравственного поведения;

   - культурное начало и соборность духовности;

   - духовная свобода как сочетание «универсального и локального оптимумов исторической эффективности»;

   -  любовь к Природе;

   - уникальность духовной миссии, неразрывная связь сущности духовных Истин с их носителями;

   - трансцендентная ориентация творческой духовности ;

   - творческая активность;

   - смирение, отсутствие гордыни;

                    а) творческий дар как начало диалога с Богом:

            Уже упоминалось, что наряду с ощущением собственной греховности, творческое начало является важнейшей особенностью духовной составляющей личности. Для духовного человека лучшим способом  реализовывать свой творческий потенциал является творчество, научное, художественное, впрочем, -  любое.

        Но оно имеет важную особенность – эта способность воспринимается духовным человеком не как свое личное качество, а как передача ему некоторых возможностей Бога. Он как бы не сам творит, а слышит то, что ему диктует Бог, и это воспроизводит в собственном творчестве. В этом плане творец выступает как «руки Бога». Любящему Богу необходим «объект» для излияния своей любви. Таким «объектом», естественно, может быть только духовный человек. Духовность, таким образом, выступает инструментом «спасения на Небесах». Никакой Апокалипсис духовности не страшен. Пока человек творит, созидание мира не завершено (в том числе, и  исправление уже испорченного человеком) мира не завершено. Поскольку человек  понимается нами как «руки Бога»,  на наш взгляд, не завершился еще и «Восьмой день Творения». Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по совершенствованию мира, его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку «творческому и духовному». 

  В ситуации «безверия»,  человек по сути дела, присягает Сатане и работает не на исправление  мира, а лишь  на его конечное разрушение. В духовном процессе не может быть нейтральности, в этом  смысле верна советская присказка; «Сердца не занятые нами, сейчас же занимает враг».
             Процесс пробуждения в человеке поэтического дара хорошо описан у Пушкина в отрывке «Осень»:
  «И забываю мир - и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем,

  И просыпается поэзия во мне: душа стесняется лирическим волненьем,

  Трепещет и звучит и ищет, как во сне, излиться, наконец, свободным проявленьем, 

  И тут ко мне идет незримый рой гостей, знакомцы давние, плоды мечты моей.

  И мысли в голове волнуются в отваге, и рифмы легкие навстречу им бегут,

  И пальцы просятся к перу, перо к бумаге, минута - и стихи свободно потекут.

 Так дремлет, недвижим, корабль в недвижной влаге,

 Но, Чу!- матросы вдруг кидаются, ползут вверх, вниз,- и паруса надулись, ветра полны,

 Громада двинулась и рассекает волны. Плывет. Куда ж нам плыть?»
              Поэт на наш взгляд уловил в финале стиха важнейшую особенность духовности - наличие  сомнений «Куда ж нам плыть?» - важнейший вопрос, который задает себе каждый творец в любой  момент творчества. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно «рассекает волны». Такое же значение творческому дару, которое поэт называет «шестым чувством»  придает Николай Гумилев в одноименном стихотворении:

 Так некогда в разросшихся хвощах хрипела от сознания бессилья

 Тварь скользкая, почуяв на плечах еще не развернувшиеся крылья...

 Так век за веком. Скоро ли, Господь? Под скальпелем природы и искусства

 Хрипит наш дух, изнемогает плоть, рождая орган для «шестого чувства».

              Поэт сравнивает обретение этого дара с принципиальным переходом в животном ^мире от ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия с подобным подходом аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика духа! Высокая духовность ориентирует творца на «служение». Но реалии жизни толкают его  не в объятия Бога, в руки Сатаны, к Мамоне или под крылышко другого временного правителя. «Служить бы рад, прислуживаться тошно!» - восклицает Чацкий в комедии «Горе от ума». Божественное начало требует от человека «службы», а не «прислужничества». Любых мелких идолов устроит и последнее. В особенности в сфере «массовой культуры».

                 б) способность к просветлению и предсказаниям:

            Высшая планка духовности - это просветление и обретение пророческого дара. Именно этими качествами обладали все русские святые и преподобные. Последнее слово образовано от «подобности Богу»; "«преподобный», просветлясь,  становится пророком и провидцем, способным уже тогда действенно помогать людям.

      Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

            «Меня, во мраке и в пыли досель влачившего оковы,

            Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова.

            И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,

            И слышит ухо с этих пор, что для других неуловимо».

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказаний многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков». Как в магии, светлым магам запрещено использовать магию для своей пользы, так и в сфере духовности   святым в голову не придет «работать только на себя».
            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья - своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой:
             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

             Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

             И всюду звук, и всюду свет, и всем мирам одно начало,

             И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало».

             В высшей степени это относится именно к духовным процессам. Помочь людям духовный  человек может только, опираясь на свою ничем неограниченную любовь к ним. Он действует в струе, уже  заданной нам  Иисусом Христом.

                                      в) голографическое видение мира:

             Определяющим  качеством современной духовности является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.

             Голографическое видение всегда носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами в Солнечной Системе и с  ходом её движения вокруг центрального ядра нашей Галактики, увидеть все  основные связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  Интуицию, а, зачастую,  только на Предвидение.

             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным». Поэтому для анализа бесконечного объекта, как Бог, необходим бесконечный инструмент, который может быть только субъективным. Об этом мы еще будем говорить подробнее.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, материализующийся под диктовку Бога. Но работают они  только на фоне «веры», безверие  приводит к противоположным духовным результатам!

         Характерен в этом отношении отрывок из раннего стихотворения Пушкина с одноименным названием – Безверие»:

Лишенный всех опор, отпадший веры сын уж видит с ужасом, что в свете он один,

И мощная рука к нему с дарами мира не простирается из-за пределов мира...

Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».
            Ум по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной».  Позднее мы процитируем это стихотворение полностью.
 Одной из характерных черт голографического видения является  тринитарное представление о мире. Традиционно, рассматривая тот или иной фрагмент действительности, мы делим его на два противоположных начала, пытаясь понять внутренние движущие силы его развития, имеющие обычно полярный характер.
Тринитарность предполагает рассмотрение мира в трех позициях: две противоположные  сущности системы и их устойчивый  синтез по законам «Божественной пропорции». В богословской традиции  это единство  Бога–отца, Бога-сына и Святого Духа, в котором последний  выступает как некое единство двух первых.. Именно поэтому  «хула на Духа Святого не допустима» в Православии.

Но как, к примеру, понять духовный  синтез Добра и зла в системе? Как такое её состояние, в котором зло имеет равные с Добром права, дающие возможность  Добру двинуться в сторону ещё более мощного развития.
Синтез универсального состояния системы, равноправного её двум полярным проявлениям, и рассматривается как базовая основа «голографического видения системы».

                    г) возможность оправдания собственного безнравственного поведения:

            Подобная возможность - постоянный спутник современного человека. Любое свое падение  - мелкое или крупное мы сначала стремимся оправдать в своих ли глазах или в глазах других людей.  Такое желание как первобытный инстинкт,   совершенно не свойственно   духовному человеку, ощущающему себя, прежде всего, «великим грешником».          

            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая.

            Речь идет не о самом факте падения, для многих он может быть вообще не характерен,   речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей. Именно про их  отсутствие в случае духовности ведется речь.                                 

            К сожалению, грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые  выходят из такой ситуации, мы уже говорили. Но одно дело грех, а совсем другое – это отношение к собственному греху! Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для современного человека – это вполне  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет. И это главное бытовое отличие духовного человека от бездуховного. Конечно, это очень жесткое правило, но есть какие-то высшие проявления, где нарушать его совершенно недопустимо.
                             д) культурное начало и «соборность» духовности:

   С чем чаще всего путают наивные люди духовность, так именно с «культурностью».  Конечно, это пересекающиеся понятия, но культурный уровень - отнюдь не гарантия духовности,  иначе, зачем было Христу призывать нас «быть, как дети!» Они же «образцом высокой культуры бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в избытке. Культурное начало в человеке очень часто не достигает сердца, а остаётся на  уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и собственных табу культуры.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных внутренних данных и воли на то Небес. 

Образцом такой духовности является Христос. Об его  рациональном  обучения мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков об его пребывании в  школах Индии и Египта. Канонические евангелисты старательно обходят эту  информацию, по причине её неадекватности и несоответствия  христианской доктрине. Последнее вероятнее.  

Как ни странно, но верны два абсолютно противоположных утверждения: Культура – только часть ДУХОВНОСТИ. Духовность – лишь  часть КУЛЬТУРЫ. Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Культура и Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого  сечения» регулируемому функциональной необходимостью.    Если речь идет о спокойном течении истории, то  культурная доминанта преобладает, в бифуркационные периоды «одеяло перетягивает на себя Духовность». В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. На примере предстоящей глобальной экокатастрофы мы постараемся в дальнейшем  более подробно объяснить этот феномен.                                    

              Важным аспектом духовности является также «соборность». Она всегда была объектом  критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо иметь в виду, что в Православии «соборность» органично включает и автономность духовной личности, и её право на свободу и духовное творчество. Причем не только право, но и обязанность. К этому мы  то же ещё вернемся.

             В России широкими воротами в духовность  всегда было постоянное посещение населением православных храмов, так называемое, «оцерковление». Оно включает крещение, приобщение к церковной обрядности, исполнение всех заповедей Церкви, постоянные исповеди и причащения, соборование после смерти и следование другим' необходимым обрядам. Это первый этап постижения духовности, получивший название «обрядоверия».
             Приобщение к духовности, минуя Церковь, в России совершенно невозможно. Православие  в России - приходское, «соборное явление». Однако Церковь всегда намекала о существовании, наряду с широким, «узкого пути» в Богу. Этим узким путем является индивидуальное самосовершенствование, постоянное стремление к внутреннему диалогу с Богом, диалогу, по определению не способному стать  чисто соборным. Именно этот, казалось бы «узкий путь» монахов, святых и праведников, имеет все шансы стать в будущем «широким путем» в православную духовность. Это предполагается при  широком развитии духовно-инновационного сознания.
            Таким образом, духовность - бинарная система, где «широкий  путь обрядоверия» с необходимостью сочетается с «узким путем» - собственным совершенствованием на пути к Богу. Выбор их сочетаемости функционально определен, но должен строиться по правилу золотого сечения, где на раннем пути приобщения к духовности доминирует «широкий путь», а на поздних этапах духовного становления - «путь узкий», но в любом случае речь идет об их целостности  и  единстве.

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай - духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (13, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

                          е) духовная свобода: универсальный и локальный оптимумы человеческой эффективности:

Важнейшей составной частью индивидуальной духовности является для человека чувство  свободы. Но какое? Какая свобода может быть у иноков в монастыре? - Весьма ограниченная, но вряд  ли кто-то будет возражать, что духовных людей среди них немало.

             На наш взгляд, составной частью духовности является свобода как «духовно осознанная  необходимость». Поступая в соответствии со своими убеждениями, я действую для себя наиболее  свободно. Духовную свободу надо понимать как правильное сочетание «универсального и локального  оптимумов человеческой эффективности».

Важнейшей творческой способностью духовного человека является полученная от Господа «свобода воли», поэтому «универсальный оптимум эффективности» - это развитие в соответствии с божественными  законами Бытия, это способность находиться в диалоге с Богом и прислушиваться к его ограничениям и  запретам. «Локальный оптимум – это эффективное развитие в соответствии с внешней необходимостью и  ситуационно возможными для тебя в данный момент ресурсами для развития».

Ясно, что верующий человек стремится развиваться, ориентируясь на универсальный  оптимум эффективности, а реальная социальная система, в том числе и любая корпоративная  духовность, - в соответствии со вторым.

Однако системный подход учит нас, что никакая система не может быть устойчивой, если  она оптимизируется по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых для данной ситуации.

Точно также дело обстоит и со свободой. Идеальная абсолютная свобода (анархия)  функционально неустойчива, и не имеет шансов на длительное существование во времени. «Подлинная  свобода», которая и является, по сути, краеугольным камнем духовности, может выжить лишь в условиях  сочетания обоих оптимумов человеческой эффективности.

Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

« Иная, лучшая потребна мне свобода: зависеть от царя, зависеть от народа -

Не все ли нам равно? Бог с ними. Никому отчета не давать, себе лишь самому

Служить и угождать; для власти, для ливреи не гнуть ни совести, ни помыслов, ни шеи:

По прихоти своей скитаться здесь и там, дивясь божественной природы красотам,

И пред созданьями искусств и вдохновенья трепеща радостно в восторгах умиленья.

Вот счастье! Вот права...

Единство локального критерия («зависеть от царя») с универсальным («зависеть от народа») не устраивают поэта, принимающего для себя лишь третий вариант их единства («зависеть от самого себя»). И тут нет противоречия, ибо реальная жизнь ставила поэта перед необходимостью в каких-то вопросах зависеть от царя, в каких - то от народа, но доминантой служили его личные интересы, когда их можно было допустить, не противореча первым двум критериям. В жизни так всегда и бывает. 

                             ж) любовь к природе как часть духовности:
 Часто именно природа является условием открытия в душе Бога, именно её гармония и совершенство.  Прекрасно эту мысль выразил Михаил Лермонтов:

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

      И прячется в саду малиновая слива под тенью сладостной зеленого листка;                                                         

      Когда росой обрызганный душистой, румяным вечером иль в утра час златой,  

      Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой;

      Когда студеный ключ играет по оврагу и, погружая мысль в какой-то смутный сон,               

      Лепечет мне таинственную сагу про мирный край, откуда мчится он, -

      Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе,

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

             Российская пейзажная поэзия на две трети является иллюстрацией этого тезиса. Тварная гармония  и совершенство природы говорят поэтам о гармонии и совершенстве её Творца , убеждают в Его  наличии и красоте. Удивительное совершенство природы, её баланс и равновесие вступают в пандан с  гармонией и совершенством духовности человека, основанной на вере в Бога. Напротив загрязнение  природы опирается на безверие, на неспособности любить и защищать природу от нас же самих.

             Природа - сфинкс. И тем она верней своим искусом губит человека,

             Что, может статься, никакой от века загадки нет и не было у ней.

             Эти философские строчки Ф. Тютчева, сейчас в преддверии глобальной экокатастрофы,  получают новую, вряд ли предусмотренную поэтом интерпретацию: природа ныне тем верней губит нас,  чем слабее мы осознали её доминирующую сущность: Божественное присутствие в ней, (что для  Тютчева никакой загадкой никогда и не являлось).

             Духовность необходима нам сейчас не для выживания природы: она-то выживет, даже  стряхнув нас со своего тела, как надоевшую вошь; духовность необходима нам самим, чтобы понять  сущность происходящих в последнее время на этой планете процессов.

             Пока мы этого не поймем и не сумеем разгадать загадку «сфинкса природы» - механизм  гармонической взаимосвязи всех процессов на планете, шансов на наше выживание в предстоящей  катастрофе у нас просто нет!                                                            

             О взаимосвязи экологии и духовности точно высказалась богослов и философ Т.М.Горичева: «Экологическая проблема - это общая проблема духовности, иерархии ценностей, которую  мы забыли. Проблема экологии вписывается в круг проблемы духовной иерархии и проблемы личности.  Православие, православная догматика и православный духовный опыт полностью решают  «экологическую проблему» (11, 16-168)

              Это не значит, что Православие способно остановить загрязнение окружающей среды, но  это значит, что человек, обладающий православным сознанием, способен противопоставить этому  загрязнению собственную любовь к природе и органическую неспособность нанести ей какой-то вред.

 з) уникальность духовной миссии, неразрывная связь духовных Истин с их носителями;

    В свете предыдущей истины встаёт еще одна важнейшая особенность духовности -уникальность духовной миссии каждого носителя духовности, тесная связь изрекаемых им истин с личностью самого носителя.

            Судьба пророка в России всегда - страдание, немногим святым повезло с прижизненным признанием их особой духовной миссии на земле, чаще было так, как писал об этом Михаил Лермонтов:

             « 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 бросали бешено каменья.

             Посыпал пеплом я главу, из городов бежал я нищий,

             И вот в пустыне 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!»

             Поэт написал это стихотворение «Пророк» на основе своего личного опыта, но какое огромное количество великих художников слова, кисти или музыки прошло через прижизненное непризнание их заслуг и последующее безмерное восхваление творческих достоинств после смерти!

             В этом процессе есть своя тайна. Зачастую духовный творец, для которого характерно смирение и отсутствие гордыни, и сам не стремится к славе. Далеко не все способны «Истину царям с улыбкой говорить», чаще за такую правду лишают головы. О смирении мы еще поговорим.

             Непонимание и издёвка толпы - это еще не самое страшное, страшнее, когда ты, будучи великим писателем или поэтом, гибнешь на костре, как Аввакум, или в застенке, как Мандельштам, или,  когда твоё  до конца тайное  убийство власти  выдают за самоубийство, как в случае с Сергеем Есениным.

                «Беда стране, где раб и льстец одни приближены к престолу,

             А небом избранный певец молчит, потупя очи долу», - писал мудрец Пушкин.

             В любом случае, духовная миссия великого творца сопряжена с одиночеством, уже  намеченном Лермонтовым в своем «Пророке». Эту же мысль выразил и Борис Пастернак в  стихотворении «Гамлет»:

             «Гул затих. Я вышел на подмостки, прислонясь к дверному косяку,

             Я ловлю в далеком отголоске, что случится на моем веку?

             На меня наставлен сумрак ночи тысячью биноклей на оси...

             Если только можно, авва отче, чашу эту мимо пронеси!

             Я люблю твой замысел упрямый, и играть согласен эту роль,

             А сейчас идет другая драма, и на этот раз, - меня уволь!

             Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути.

             Я один, все тонет в фарисействе... Жизнь прожить - не поле перейти».

             Даже понимая, что духовный образ поведения ведет его владельца на эшафот, он не  может предать свою духовность, не способен прекратить действовать в подобном духе. «Я не  отрекаюсь ни от живых, ни от мертвых!» - сказал Мандельштам в ситуации, когда за такие слова сажали  за решетку. И он это прекрасно знал.

                                  и) трансцендентная ориентация творческой духовности:

 В полном соответствии со своей сущностью духовность направлена одним  основополагающим вектором в Космос, на связь и диалог с Богом, другим - на помощь окружающим людям. В её основе всегда находится некая тайна, творчество - это всегда «чудотворство». Сущность этой тайны - помощь духовным творцам со стороны Высших сил. Интуитивно эту помощь каждый творец прекрасно ощущает, пусть она не выражается в материальных благах и в счастье внешней жизни.

             «О, вещая душа моя, о, сердце, полное тревоги,

             О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

             Так, ты_- жилица двух миров, ивой день - болезненный и страстный.

             Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

             Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

    « И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

     Всё, всё услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды и камня мертвый крик.

     И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,

     И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес».»

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

    «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

     Не место бессмертным иллюзиям духа, что жизнь продолжается только мгновенье!

     Вот так я тебе и поверил! Покуда не вытряхнут душу из этого тела,

     Едва ли иного достоин я чуда, чем то, от которого сердце запело».

                             (Из стихотворения «Читайте, деревья, стихи Гесиода»)

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

 «О, я недаром в этом мире жил! И сладко мне стремиться из потемок,

 Чтоб, взяв меня в ладонь, ты, дальний мой потомок, доделал то, что я не довершил»...

                                              (Из стихотворения « Завещание»)

                   Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

         «Когда вдали угаснет свет дневной, и в черной мгле, склоняющейся к хатам,

          Все небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом, -

          В который раз томит меня мечта, что где-то там, в другом углу Вселенной,

          Такой же сад, и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной.

          И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,

          Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земной»)

             Трансцендентная ориентация духовности - то самое, в чем наиболее трудно разобраться современному  рационалистическому  сознанию,  зачастую  лишенному  системного  подхода, гармонизирующего противоположности в единой системе, зависящей от функции самой системы. Но для русского творческого сознания она наиболее привычна. 
                         В ориентации духовности на трансцендентность, которую в определенном смысле можно свести к традиционной религиозности есть своё противоречие, в особенности характерное для российского народа.

             Об этом пишет Н.О.Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской религиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на земле, без Бога, на основе научного знания»(9, 17-18)

            Её же анализировал С.Н.Булгаков, показавший, что страстная жажда осуществления Царства Божия на земле без Бога и, следовательно, без абсолютного добра ведет к замене идеи Богочеловека (Христа) человекобожием, а вслед за этим и к бестиализации человека, или, точнее, мы сказали бы, к осатанению человека, встречающемуся в СССР. (10, 18)

            Русские были очарованы  марксизмом именно по той причине, что построение коммунизма казалось им созданием Царства Божия на земле, к которому они по причине своей исконной религиозности всегда стремились. Но Булгаков прав, строительство Царства Божия без Бога всегда оборачивается созданием того или иного вида тоталитарного режима, ведущего к осатанению народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России?

             Но это, так сказать, социальный план русской религиозности, ориентированной на трансцендентность, у нее есть и свой асоциальный - мистический план, о котором также стоит поговорить.

            Наиболее ясно о нем выразился профессор МДА А.И.Осипов, рассуждая, правда, о соотношении мистицизма и науки, но «мистицизм и духовность» соотносятся в том же ряду: «Не менее опасно обращение науки к мистицизму, поскольку это не только не расширит границ её познания, но и неминуемо приведет к тяжелейшим последствиям для человечества. Мистика, увлекая человека на путь незаконного (Ин. 10,1) проникновения в мир духовный и утверждая так называемую «свободу» (фактически произвол) в духовной жизни, тем самым разрушает самые основы человеческой жизни. Этим она принципиально отлична от положительной религии, от Православия с его строгими законами аскетики.

            Мистик познает не Бога, потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом» (15, 198).

                                     к) творческая активность духовности:
            Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:
«Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

 В работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

 До сущности протекших дней, до их причины, 

 До оснований, до корней, до сердцевины.

 Всё время, схватывая нить судеб, событий,

 Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.

             Поэт прекрасно формулирует суть творческой активности: «Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья». Ему вторит и Николай Заболоцкий:

                          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 спускай с неё узды!

                     Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

                     Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

                     А ты хватай её за плечи, учи и мучай дотемна,

                     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!

            Активность - суть нашего творческого потенциала, что стоит он без постоянных накоплений, без переживания боли мира и осмысления путей её ослабления? Творческая активность - характеристика духовного человека, помноженная на постоянное стремление к собственному духовному самосовершенствованию.

            Однако и в активности есть своя хитрость. «Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет истина?» - гласит пословица. Если мы непрерывно работаем, когда мы размышляем? Духовность - это не только «выдача на гора» результатов творческого труда, это «выдача качественных результатов», кои без отдыха и долгих размышлений физически невозможны.

                                                         л) смирение, отсутствие гордыни:

             Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности - смирении и отсутствии у духовного человека гордыни.

             Смирение - характерная черта всех русских святых и праведников. Особенно оно было присуще двум самым знаменитым русским святым - Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.

             Духовность - диалектический процесс: смирение вполне сочетается с «сопротивлением  злу силою». Смирение, как и все на свете, должно быть ситуационно уместно, а твое духовное начало  подскажет тебе границы его употребления. Главное, - не употреблять его во зло.

             Гордыня - камень преткновения современных деятелей культуры. Весь «институт звезд» - это ужасное и бездуховное нарушение православного  требования  отказа от гордыни.

             Современная массовая культура, антидуховная по самой своей сути, что  в особенности   проявляется в повсеместном   игнорировании деятелями массовой культуры такого качества, как  «смирение». Примеров смиренных деятелей массовой культуры, может быть, не существует вообще.  Однако основная «печаль массовой культуры» не столько в её гордыне, сколько в безнравственности и  полном игнорировании духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствий для  самой культуры и человечества в целом, ибо весь ход нашего витка культуры постоянно приближает  нас к полному нравственному распаду и глобальной катастрофе планеты.

  Спасти массовую культуру может какое-то грандиозное потрясение, ибо «клин выбивается  только клином».

                      3.5.5. Торможение инновационной духовности на современном этапе:
                                 а) Современная демонизация мира:

Положение с духовностью в современной России становится особенно актуальным, если мы взглянем на причины, способствующие кризису духовности, которые мы условно назвали «современной демонизацией мира».

Тревогу бьёт,  прежде всего, педагогическая общественность. Вот что думает по этому поводу известный православный теоретик педагогики, ведущий научный сотрудник Психологического института РАО Вера Владимировна Абраменкова: «Становится все более очевидным, что полным ходом идет демонизация детского сознания через все сенсорные каналы, через органы чувств, это – важнейший фактор духовного и душевного нездоровья современных детей и молодежи. Судите сами: звуковая какофония современного города, агрессивная рок-музыка с ужасающими текстами типа: «я должен жить для сатаны, я иду в ад, не удерживай меня, мама», обилие бранной лексики в общении. Одежда детей изобилует сюжетами и символикой смерти, фантастическими монстрами, даже детские лакомства облекаются в специфические обертки, например, детский обед в Макдональдсе упакован в картонный «сундучок» с изображением привидений, домовых и прочей нечистой силы.

Современные игры и игрушки ориентируют детей не на позитивные ценности культуры и духовные образцы, а насаждают стремление ко всему греховному: к насилию и ненависти, блуду и распущенности, стяжательству и скверноприбытчеству, готовности подчиниться бесам». (11, 401-402)

Еще более ужасающий мир  демонов обрушивается на детей с экранов телевизоров и с видеомагнитофонов, заполненных  современными дискетами американских фильмов ужасов. Мир ужасов – мир страшных  тайн психологически очень привлекает детей, но они совершенно беззащитны перед ним, поскольку воспринимают его всерьез, а не с той долей иронии, как взрослые.

Но, как показывают научные исследования, от гнета современной демонизации сознания не защищены и взрослые. На них  применяются более отточенные и эффективные средства воздействия. Вот свидетельство академика РАЕН, заведующего лабораторией экологического мониторинга, профессора  Н.Н.Крупенио: «Для управления массами людей используются самые современные методы:

1.Метод лингвистического программирования -  воздействие на подсознание человека, через которое поступает 95% получаемой человеком информации;

2. Радиоакустический эффект сверхвысоких частот (СВЧ) – воздействие направленным лучом СВЧ, действующем и на большом расстоянии, как будто голоса звучат прямо в мозгу;

3. Альянс телевидения и психотроники – использование 25 кадра, воздействующего на подсознание;

4. Использование обратного звучания, когда сообщения записываются в обратной последовательности и таким образом внедряются в подсознание;

5. Психоделическая революция, формула которой «наркотики плюс рок»;

6. Воздействие на генетический аппарат человека, то есть на такие участки хромосом, которые отвечают за наследственные признаки и обмен веществ в организме (мутагенный эффект);

7. Воздействие на кроветворную систему;

8. Использование торсионных полей для психофизического внедрения   информации в человека, перед которым сознание беззащитно».

Современные демонические методы воздействия на человека в особенности применяются в рекламе в странах, где это не оговорено законом. Запаздывает с этим и  наше законодательство, в котором еще столько дыр, что до работы с подсознанием наши законодатели дойдут еще не скоро.

Воздействие на подсознание особенно эффективно, ибо не проходит контроля сознания, человек оказывается беззащитным перед ним. 
Нельзя сказать, что демонические методы воздействия – открытие современного мира, они использовались всегда с тех пор, как человек поддался влиянию лукавого беса, соблазнившего его.

В «Евангелии от Матфея» так изъясняется притча Христа о сеятеле: «Поле есть мир, добрые семена – сыны Царствия Небесного, а плевелы – сыны лукавого» (Матф. 13, 38)

Подытоживая следы воздействия дьявола на человека, Библия отмечает следующие факторы:

- человек по причине падения стал слепым во тьме;

- со злым и испорченным сердцем;

- с развращенной волей и душевными страстями;

- полюбил зло и стал ненавидеть добро;

- стал рабом греха и своих похотей. 

   Возможно в ранние христианские времена это было еще не так заметно, ибо человек все же еще во многом продолжал хранить верность нравственному закону, воспитанному в нем всей системой тогдашней жизни, но сегодня ситуация кардинально изменилась и в пользу открытой сатанизации мира.

Демонической работе с подсознанием современного человека помогает его увлечение оккультизмом и магией. Рост мистических преступлений тесно связан с объемом выпуска оккультной литературы, повествующей о тайнах мистического мира в формах, приятных развлекательному сознанию современного человека, но не касающихся подлинной и страшной сути оккультизма и магии.

Защитой от этого разрушительного влияния может быть только вера в Иисуса Христа, оцерковление и личное духовное усовершенствование под руководством опытного духовного наставника.

б) Торможение инновационной духовности:


Современная западная культура во многом работает на создание  квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной духовной  бифуркации мира, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерционализация культуры;

· сексуальная молодежная революция;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их поподробней.

              А. Оккультное возрождение в мире 

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны.  Этот аспект является важнейшим показателем кризиса и  преобразования мира, поскольку  был  в той или иной степени характерен для всех рубежных моментов в 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, его тормозят теософы и оккультисты всех мастей и марок.


Но в качестве тормоза оккультисты  явились своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения,  способствуя его перерастанию  в нечто  новое, более современное.

Вместе с тем оккультная точка зрения на мир никогда полностью  не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы сознания, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.


Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.


Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» (в особенности заметный по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной бифуркации сознания еще не говорит. Мы находимся в период Перехода  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития, которые необходимо пройти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№ 23) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религия Антихриста».

              Б. Наркотизация  и алкоголизация молодежи

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но,  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) в Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином также необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало неадекватность режима, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности этих тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к  инновациям этап жизни. Ощущение «предчувствия конца» молодыми   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где   там эта тема представлена с  такой же высокой плотностью.

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить молодых людей можно будет только  одним способом - дать им  новую заманчивую духовную перспективу.
                       


В. Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой и палочкой в руках.
Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко,  - ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «рубежности времен», в которых мы живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников и монахов. К примеру, на такое святое место, как Сергиево-Троицкая Лавра, если  найдется в пределах десятка старцев, то и хорошо. 

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей.

Они будут ссылаться на заказ читателей, но формирование этого заказа - их дело, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Суде 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.

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы, которые нам показывает современное телевидение, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, мистикой авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще откровенный 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 вообще  никогда не остановить!

  

             Г. 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 с Небом. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? - Конечно, нет! Следовательно, речь идет о другом: о культурном падении, свидетельствующем о приближении всеобщего конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать новая 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, что ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенствованию.

В коммерциализация 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 бездуховных  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 духовной ответственности совсем не спасает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, предупреждая, что горе тому, через кого приходит  сей, подобный смертельному греху, соблазн.
Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, для их душ может быть уже поздно! Однако и их надо воспитывать.



Д. Сексуальная революция в мире:
 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях его факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции.

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей. Каков же доминирующий функционал этого нового социального 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 явное следствие сексуальной революции?


Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву  в предстоящей глобальной бифуркации вряд ли возможно.



      Е. Социальная нестабильность в мире:
Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. 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  этот ход США  стал 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 такой механизм отсутствует. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с введением там выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. Население элементарно может на выборы и не пойти. 

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 , болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из -за территории;

· внутренние возмущения (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и она не  срабатывает, например, с решением американского президента о вводе войск в Ирак  она справиться так и не смогла. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо миру важна именно стабильность, равновесие, социальный баланс. Иллюзия, что это был положительный поворот в истории у человечества,  уже давно кончилась.


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», которая полезна для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом.




Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире:

Фанатизм является опасным для будущего мира пережитком 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.


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы, однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели ислама всячески открещиваются от фанатиков-изуверов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Прежде всего, политическое, а потом уже национальное и религиозное.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Пока еще имеет,  поскольку таковые имеет   фанатизм, прежде всего  в мусульманских странах. Там некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей будет всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, направляющий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.



З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:

Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней»,  в которых мы пребываем.


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции.


Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. А он  давит на всех  с одинаково мощной силой.   Но   внутренние ориентации у всех  у нас разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия мира,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как  те же террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило на Западе  огромные слои населения. Все более модным становится не злоупотребление химическими лекарствами, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а использование 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 средства росту болезней можно  противопоставить?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществ на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




 И. Загрязнение окружающей природной среды:

Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  сбором данных  просто-напросто не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов, и губят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность за неё переложат на частников.


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  скрытых факторов, обеспечивающих  загнивание окружающей среды.

Как только все эти факторы выйдут наружу,  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 «аховый характер»:

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

·  наши субъективные  ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, а шире – всей окружающей природной среды.
        4. ЦЕЛОСТНОСТЬ РОССИЙСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ:

За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали

Даруешь мне вечернюю зарю, простор полей и кротость синей дали.

Я одинок и ныне - как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,

И тает в нем Вечерняя Звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

И счастлив я печальною судьбой, и есть отрада сладкая в сознанье,

Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд и говорю - с Тобой.

                                                    (И.Бунин "За все Тебя...")

Целостность российской цивилизации выражается в нескольких факторах, каждый из которых мы рассмотрим отдельно:

А) Балансе между технологической мощью и духовной культурой;

Б) Балансе локальных и универсальных ценностей;

В) Негативных аспектах целостности;

Г) Специфике российского мессионизма.
                4.1. Баланс между технологической мощью и духовной культурой внутри  российской цивилизации:


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

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.
Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг по причинам Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов, типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.
В наши дни интеллектуальная мощь Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантах-программистах. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 
Внутри самой России этот баланс реализуется в дополнительности  стабилизирующей духовной культуры деревни  безграничному интеллектуальному развитию  города, легко отвергающего традиционные нравственные начала народа.
Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры , в которых скрыт синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия.

Но их инновационное ядро, лишенное подобных последствий, помогает двигаться российской цивилизации вперед при  условии её коррекции со стороны духовной культуры. У разных стран это движение имеет разную скорость, пример Японии в этой ситуации весьма нагляден.

Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».
Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего.
Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Мне бы хотелось привести личный пример. Как ветерану войны моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

Но это оказалось нам совершенно не под силу, ибо каждая служба по отдельности готова была сделать свой фрагмент дела, а за конечный результат совершенно не отвечала.

В конце концов, промучавшись несколько недель, я заплатил одному из газовых мастеров приличную сумму, чтобы он лично выполнил все действия и за себя и  за ЖКО, включив злочастную колонку.

                   4.2. Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев:
«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….
Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (1, 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.  НО чаще побеждающая сторона была все-таки более духовной, как например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.
Попытаемся  схематически показать эту закономерность  с гибнущими системами  на совершенно  различных примерах.

                                                                                Таблица № 5
	Гибнущая система
	Локальные критерии
	Универсальные критерии

	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

	Монастырская община

 Сергиево-Троицкой Лавры во 

время осады ее поляками

 в 1612 г.

	- мастерство войнов-защитников;
- запасы продовольствия;

-наличие источника воды внутри;
	Духовная мощь монахов,

 молящихся за победу и

 помогающих во всем 

ратникам-защитникам

	Пьющая Личность 
	- тяга к удовольствию от 

спиртного;
- безответственность 

перед близкими;


	Излечение с помощью веры в

 Бога, когда она побеждает


                 4.3. Негативные стороны целостности российской цивилизации:
       Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии.Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста Пугачева слова, близкие к реально им сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».
Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие , напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют в сущности ради самого бунта». (1, стр.70)
Мы так и понимаем целостность как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи, которая в данный момент реализуется системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единство «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня его нет.
И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  и нашу оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принес миру в целом.
Это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам около 90 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).
Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма М.Бакунин и князь П.Кропоткин. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен (1, стр.17-18) из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. По сути дела он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».
 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив государственных законов в России можно было только ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно только смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». 
Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя».
К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства терпели в те годы ужасающие провалы по вине отказа их финансирования государством, а эстрада вполне держалась.

 Два Михаила (Жванецкий и Задорнов) сыграли в судьбе нации не только развлекательную роль, в частности,  возможно, и их заслугами она выжила, не потеряв способности посмеяться над собой и своими бедами.
                     4.4. Специфика российского мессионизма:

           4.4.1. Специфические черты исторической миссии России:

 Специфическая миссия России составляет сущность её исторического бытия. НО эта сущность совсем не бросается в глаза, ибо скрыта под различными личинами:
- утопизма;

- амбициозности;

- нигилизма (о котором уже говорилось).

Утопизм – неотъемлемое качество любого мессионизма, ибо пока миссия не реализовалось все вправе говорить о ней как об очередной утопии. Эта утопическая черта россиян ярко проявилась в русских сказках и таких легендах как «Сказание о граде Китеже», притча о Беловодье, миф о построении коммунистического общества. 
Это мифология построена на зыбком основании:  желании построить Царство Божие на грешной земле, что заведомо невозможно. Однако подобные идеи получили у нас мощный допинг именно благодаря утопической ориентации русского менталитета. 
Однако и отрицать их полностью нельзя, ибо пока лучшее будущее не реализовалось, элементы утопизма в нем должны быть, что, однако, не означает, что этого будущего вообще не будет.

В чем, однако, можно быть всегда уверенным, так  в наличии фанатов «русского мессионизма» в любые моменты нашей истории. В Средневековьи это была идея «Москва – третий Рим», в петровские времена спасительная формула: «Самодержавие, Православие, Народность», в советскую эпоху  – идея строительства коммунизма.

Надо отметить, что мессионизм – не только российское качество. Он был свойственен и взглядам еврейского народа об особой миссии евреев в мире. Тихой сапой, без особого шума они смогли реализовать эту идею, подчинив себе всю финансовую систему мирового хозяйства. Именно евреи преобладают среди  финансовых заправил любых стран, не исключая Россию.
Это реальность, но такова ли их подлинная цель? Наверно, все-таки они стремятся к управлению всем миром, но такого никогда не будет, ибо  подобная цель локальной национальной общности не вписывается в универсальные планы Бога. Все-таки в  них преобладают скорей всего,  более общие идеи. Зато в них вписывается  Россия, ибо её универсальные ориентации очевидны.

                                        4.4.2. Теория «евразийства»:

Наряду с философией нигилизма «теория евразийства» стала открытием русской религиозной философии.  Россия рассматривалась в этой теории как уникальное место встречи Востока и Запада, несущее избавление от односторонности, как Западу, так и Востоку.
«Заметным течение в эмиграции, - пишет философ Н.В.Солнцев, - было так называемое евразийство. В 1921 году в Софии вышел в свет сборник «Взгляд на Восток». Его авторы призывали к развитию в русской культуре азиатских элементов. Евразийцы считали, что революция привела к выпадению России из европейской жизни, произошло великое «опрощение жизни». И это хорошо, ибо за этим последует  органический поворот к Азии». Новый всплеск русской предприимчивости и русской силы произойдет на новой европейско-азиатской основе. Евразийцы доказывали, что Россия – не Европа и не Азия, а какое-то особое сочетание европейских и азиатских черт (при преобладании азиатских)». ( 31, 269).
Конечно, историческая судьба движения российского евразийства, возникшего в русской эмиграции, а потом сломленного внутренним подрывом со стороны НКВД, отнюдь не украшает его сторонников, не разобравшихся до конца в том, что они открыли. Они легко купились в результате на чекистские обещания, вернулись в СССР и сгинули в концлагерях.
Возможность такого исхода коренилась в самой сущности их понимания евразийства,  которое слишком  сильно уповало на превышение роли государства в судьбе России. Хорошо проанализированы эти аспекты  в  книге протоиерея Георгия Митрофанова «Россия ХХ века – Восток Ксеркса или Восток Христа?» ( 18, 255-287).

Но эта  российская теория является полной антитезой устоям английского традиционализма, выраженного Р.Киплингом:

 Запад есть Запад, Восток есть Восток, - Им не сойтись никогда!

Конечно Киплинг – умнейшая голова (одна его «Заповедь сыну» чего стоит!), но тут он ошибся вместе со всей английской философией. Вопрос лишь в том, где они будут сходиться. Ни на территории Запада, ни на территории Востока им действительно не сойтись никогда, а вот на пограничных землях России подобное вполне возможно.
Но об этом мы уже довольно широко высказались в главе «Пространство и время действия русского народа». Повторим еще раз, что именно Россия даёт Западу и Востоку возможность очиститься от своей односторонности, даёт место сокровенной встречи, способствующей совершенствованию как одного, так  второго. Речь идет именно об общечеловеческой миссии России, ибо она своим синтезом способна спасти и Запад и Восток.
Александр Мунтян пишет: «Судьбы мира (судьбы цивилизаций и культур) обусловлены взаимодействием трех типов цивилизаций: Востока, Запада и России. Культуры Востока и Запада более векторизованы и структурированы.  Россия должна заниматься синтезом этих культур, но главное – это хранение вертикали. При уходе в горизонталь России будет трудно удержать свою целостность». (1,стр. 68)

 Это означает, что миссия России – хранить духовное начало общепланетарного синтеза – духовную вертикаль мира, вне которой целостность мировой цивилизации окажется под большим вопросом.
                                   4.4.3. Вклад религии и семейственности:

Религия обеспечивает связь судьбы российской цивилизации с бесконечностью Духа, а семья и продолжение рода - с бесконечностью существования нации во времени, а тем самым его преодоление. 
И вот когда сейчас рождаемость у коренной нации в России упала много ниже уровня её смертности, когда не обеспечивается воспроизводство коренного населения страны, мы стоим не просто перед демографической катастрофой, мы стоим перед вероятным обрывом временной целостности существования российской цивилизации. Если государство не предпримет экстренных мер  по спасению семьи и продолжения рода, существование самого государства будет весьма проблематичным.

  Стабильность российской цивилизации обеспечивается устойчивостью её территориального пространства    и непрерывностью существования её культуры, важнейшими особенностями которой являются религия и семейные устои нации.                     

Пока жив народ и есть вмещающее пространство для его жизнедеятельности, цивилизация может жить, если имеет достаточный уровень пассионарности для отражения внешней угрозы. Пассионарности мы не потеряли. По расчетам Л.Н.Гумилева, у нас есть еще не менее трехсот лет для продления своего этнографического бытия в мире. 
Наше «вмещающее пространство» хоть и сократилось, но осталось достаточным, а в ближайшие годы будет даже произрастать за счет Сибири, которая по причинам глобального потепления все более будет становиться благоприятной для проживания народа.

Что касается демографии, то проблема не столько этнографическая, сколько геополитическая. Русская «титульная нация» резко сокращает свою численность, а через пятьдесят лет, если ничего не изменить, исчезнет совсем. На спасение титульной нации просто нет решительной воли самой державы.
Но, потеряв русское лицо, Россия не просто теряет свою национальную и культурную самобытность, она растворяется в общей глобализационной волне, накрывшей весь мир и стремящейся превратить нас в сырьевой придаток развитых стран, в необязательное дополнение к «золотому миллиарду».
Есть ли сегодня у России возможность противостоять этой волне?

1. Можно пробиваться в лидеры, вступив в тяжелую борьбу с США за мировое первенство.

2. Можно укрепить свою экономику, используя наши колоссальные территориальные преимущества перед другими странами.

3. Можно найти свой оригинальный путь российской цивилизации, синтезирующей преимущества Запада и Востока, показав миру альтернативу как глобализму, так  и изоляционизму;
4. Обрести новые инновационные ресурсы для спасения мира в экологической катастрофе. Материальные ресурсы мы не обретем, а вот духовные ресурсы у нас для этого есть.

Так и каков  главный из этих ресурсов?

                      А. Служение России миру:
-   она спасла Европу от татаро-монгольского нашествия в Х111 веке;

-  обезвредила микроб французской революции , разбивши Наполеона в 1812 году;

-  уничтожила гидру германского фашизма в 1945 году;

- дезавуировала перед миром теорию экономического детерминизма (марксизм) и возможность построения Царства Божия (коммунизм) на этой грешной земле;

- имеет реальные шансы помочь миру преодолеть предстоящую экокатастрофу;
                  Б.Специфика защиты  территориальной целостности самой России:
Высочайший пассионарный потенциал российской цивилизации обнаруживается, как только на неё нападают враги, и дело идет о её жизни и смерти:

-  во время татаро-монгольского ига;

- в 1612 году при отражении польско-литовской интервенции;

- в 1812 году –  разгром французского нашествия;

- в 1917 году –незавершенная победа в Первой мировой войне;

- в 1945 году – победа во Второй мировой войне.

В то же время, когда России ничего не угрожало, были  проиграны войны:

-   крымская компания в  середине Х1Х века;
-   война с японцами в начале ХХ века;

-   финская и афганская компании в ХХ веке;

-  чеченская война в наши дни.

Выводы из этих фактов, которые есть «упрямая вещь», надо делать правительству. Но ясно, что  все свои несправедливые войны Россия проигрывает, а только  справедливые - выигрывает.

                                  В. Личное духовное служение россиянина:
Мессианские задачи России перед самой собой и миром не должны оставлять в стороне  личное духовное служение каждого верующего россиянина. Эти процессы взаимосвязаны, ибо духовность носит голографический характер, хотя и имеет разные уровни проявления. Но вне личностной духовной реализации не может быть влияния России на саму себя и мир в целом.
Именно личностная духовная реализация создаёт ресурс,  как для планетарного, так и национального спасения России. На чем же она основана? В своё время мне попала в руки брошюра протоиерея Александра Ильина «Ответы духовным детям», где на эти вопросы даны исчерпывающие ответы:

1. Три ступени земного служения Господу:

- служение ближним (труд, милостыня, помощь);

 - духовное служение ближним (молитва за них, слово Божие);

-  терпение в скорбях, в искушениях и болезнях.

2.   Глубокая вера в Бога как внутреннее зрение человека;

3. Постоянная молитва (утреннее и вечернее правило, иисусова молитва, молитвы в церкви);

4. Соблюдение постов;

5. Глубочайшее смирение перед миром и Господом;

6. Любовь как праведный Путь в жизни;
7. Преодоление в себе гордости и лжи;

8. Одоление страсти гнева;

9. Прощение всем ближним своих обид;

10. Постоянный труд на месте, данном тебе от Бога;

11. Чтение слова Божьего;

12. Постоянная борьба с искушениями ( в том числе и помыслами);

13. Постоянная борьба с грехами;

14. Предпочтение во всем пути добра;

15. Двойная осторожность в последние времена.

                          Г.  Целостность  российской духовности:
Голографическое восприятие  сферы духовности, хотя и предполагает возможность выделения в ней четырех этапов развития: МИФ, НОРМА, ФАКТ  и ИННОВАЦИЯ, но отнюдь не означает никакой последовательности в обретении  системой этих черт в некоем установленном  порядке.
Скорей всего мы имеем дело с ситуацией, когда система уже при рождении обладает всеми основными характеристиками сразу, хотя их преобладание в системе имеет  определенную закономерность, то есть, последовательность  проявления доминант носит именно этот, указанный нами  характер.

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

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

 В Московском Царстве дело обстояло несколько иначе. Православная нормативность вышла на первый план, влиянию Церкви подчинена вся жизнь и народа и царского окружения. Языческие элементы загнаны в подсознание народа  и проявляются только в деревенской глуши, где церковный контроль  не так силен, как в городах.
Вместе с тем фактологическое сознание уже начинает ярко проявлять себя, хотя пока отнюдь не доминирует. Это видно, в частности, в деятельности таких представителей раскола, как боярыня Морозова, неистовый протопоп Аввакум, других  раскольников, настаивающих на своем праве личностного понимания основ христианской идеологии.
Инновационное сознание несут, казалось бы, совершенно не интеллектуальные силы, - жившие при церквах юродивые, а также  старцы, ушедшие в дальние северные края, чтобы основать индивидуальные скиты и беседовать с Богом наедине и без свидетелей.

Ситуация меняется и в эпоху Петербургской империи. Фактологическое сознание выходит на первый план, благодаря усилиям правящей верхушки, начиная с Петра Первого, построить жизнь империи, опираясь на науку и яркие творческие индивидуальности, типа Меншикова, отнюдь не боярского происхождения. Последнее уже не играет никакой роли в обретении карьеры при дворе, важны личностные данные, основой которых и служит именно фактологическое сознание. 
Вместе с тем нормативные импульсы, исходящие из Православной Церкви также имеют значение, хотя их роль сильно принижена. Славянские языческие обряды также не изжиты, хотя с ними начинается уже  более открытая, чем раньше, борьба, ибо эти два типа сознания: МИФ  и  ФАКТ не совместимы друг с другом. 

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

Советский период открыл новую стезю в развитии  духовных процессов  в стране. Запрет на Православие пошел ему только на пользу, ибо после перестройки народ потянулся в церкви, стремясь приобщиться к православному мировоззрению, хотя бы на уровне православной НОРМЫ.
Научное фактологическое сознание, пронизавшее все аспекты жизни социума, вдруг начало трещать, ибо передовые его представители увидели экологическую опасность, которую оно влечет за собой в жизни общества.  Доминант фактологического сознания породила непрекращающееся загрязнение окружающей природной среды. Но появляется все больше носителей духовно-инновационного сознания не только среди православного старчества, не только в среде высокодуховных деятелей культуры, но и в массовой среде, в частности у активистов Зеленого движения.

Экология перестала быть чисто технической наукой, а все шире  сейчас употребляется в контексте «Экологии человека» и Экологии сознания». Экологическая духовность становится, если не доминирующей сферой в жизни общества, то явно  движется в этом направлении.

Религиозный философ Ф.Степун писал: «Их  (людей с экологическим сознанием) надо искать в защите природы, языческого  в прошлом капища, которое сейчас выдвигается на первый план. Спасем природу – и себя спасем, но душу при этом терять мы не должны».  (1, стр.53)
5. РУССКАЯ РЕЛИГИОЗНАЯ ПОЭЗИЯ И ФИЛОСОФИЯ КАК МЕХАНИЗМЫ ОСОЗНАНИЯ НАЦИОНАЛЬНОЙ СУДЬБЫ И МИССИИ                            «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».

                                                                            Борис Пастернак
5.1 Специфика судьбы русского религиозного художественного творчества (РРХТ):

Мы рассмотрим несколько аспектов этой достаточно сложной и противоречивой проблемы:

А.   Православный характер РРХТ;

Б.   Трансцендентный и космический характер РРХТ;

В.   Профетический (пророчествующий) характер РРХТ;

Г. Противоречивость и единство национального характера РРХТ и его планетарных ориентаций.

                                     5.1.1. Православный характер РРХТ:

Православие настолько мощно легло в основу всей нашей национальной культуры, что  сделало всякое художественное творчество в России насквозь религиозным, если только оно претендует на национальный характер.
Это проявляется даже в отрицании Православия, как, например, в творчестве Льва Толстого, или «демократов», типа Чернышевского, Белинского и Писарева. Если творец выражал в своих созданиях душу народа, то он никак не мог пройти мимо религиозности как важнейшей характеристики нашего национального менталитета. Даже советская идеология носила религиозный характер, хотя, естественно была псевдорелигией. 

Конечно, религиозность художественного творчества  специфична, она не дублирует религиозность Православной церкви, а носит более синтетический, чем догматический характер.  Характерным примером в этом отношении является роман «Мастер и Маргарита» Михаила Булгакова, далекий по своей сути от православной религиозности, хотя повествующий об истории Иисуса Христа.
Синтетический характер художественного творчества в России проявлялся на всех этапах развития национальной культуры:

А) «Слово о полку Игореве» - синтез язычества и Православия (Киевская Русь);

Б) «Житие протопопа Аввакума» - синтез православия и фактологического раскольнического сознания (Московское Царство);

В) Творчество Л.Толстого (синтез Православия и толстовской ереси «непротивления злу насилием»), творчество М.Лермонтова ( качание между религиозностью и демонизмом);

Г) «Мастер и Маргарита» М.Булгакова, «Роза мира» Д.Андреева (синтез религии и оккультизма).
Сходную с нами мысль о синтетическом характере национальной культуры высказал Владимир Бондаренко (1, стр. 81-84), нашедший в ней три лика: «красный», «белый» и доминирующий сейчас – «синтетический лик».

Но какое это все имеет отношение к судьбе русского народа? Начнем с того, что эта судьба отнюдь не замкнута в жестких рамках односторонней фрагментации нашего суетного сознания. Не может «народ-богоносец» служить Маммоне, хотя какие-то его части уже основательно продались «золотому тельцу».
Преодоление этой пагубы в будущем надо искать не только в ограде Русской Православной Церкви, которая сама основательно погрязла в своих собственных грехах. Вот, например, святитель Феофан Полтавский пишет: «В России будет восстановлена монархия, самодержавная власть. Господь предизберет будущего царя. Это будет человек пламенной веры, гениального ума и железной воли.

 Он, прежде всего, наведет порядок в Церкви Православной,  удалив всех неистинных, еретичествующих и теплохладных архиреев. И многие, очень многие, за малым исключением, почти все будут устранены, а новые истинные, непоколебимые архиреи встанут на их место. Произойдет то, чего никто не ожидает. Россия воскреснет из мертвых, и весь мир удивится».(1,стр. 50-51)

        5.1.2. РРХТ – всегда трансцедентально и мистично:
Наше художественное сознание всегда имело космические и трансцедентальные зацепки. В нем была скрыта тайна, приводящая нас к Небу. Космический характер, прежде всего, носили сказки русского народа. Автор-сказитель, сидя на земном берегу, забрасывал бредень  в звездное небо, чтобы выловить там необычные ситуации и своих героев. Земными мерками их нельзя было измерить.

Сказочная космическая ориентация была всегда сильна в творчестве наших писателей, прежде всего, у  Пушкина, но и у Гоголя, Салтыкова- Щедрина, Некрасова, Бажова и многих других.

Примером современной литературной сказки является повесть-сказка  «До третьих петухов» В.М. Шукшина. Вот что пишет о ней Г.Бондарев в книге «Ожидающая культура»: «Беспомощность русского сознания перед натиском ариманической (то бишь, «сатанинской» - Ю.Г.) цивилизации приводит его к измене самому себе, и тем русская суть обрекается на мучительный опыт самопознания  (то есть, движется в сторону ИННОВАЦИИ, - Ю.Г.), получаемый путем страданий в мире некоей «опрокинутой социальности», в которую попадает Иван после избушки Бабы Яги.  

Меняется весь путь, которым издревле Иван русских сказок шел к посвящению. Прежде он, полный сил, переживал в своей имагинации встречу со своим эго (Баба-Яга или серый волк)  и обращал его на служение высшим целям.  Через стоящие над физическим миром, но низшие сферы духа, он приходил  к встрече с высшей духовностью.  В сказке Шукшина мир человеческого эго погружается в подфизическую сферу по причине слишком далеко зашедшего альянса  человеческой самости с ариманическим драконом».(3, стр. 479)

Если отбросить антропософскую риторику, представителем которой является автор этой цитаты, суть её достаточно глубока: в наше рубежное время обостряется не только духовно-инновационное, божественное начало, но и сатанинское (рост оппозиционного настроя, о котором мы упоминали), ибо реализация духовного света ИННОВАЦИИ происходит только в их непрестанной стычке. Эту особенность подметил своим произведением В.М.Шукшин.
Инновационное начало было свойственно творчеству Александра Пушкина. Речь идет не только об его сказках, но и других жанрах его творчества. Например, глубочайший метафорический образ предстоящей глобальной катастрофы дан в его маленькой трагедии «Пир  во время чумы».
Наиболее отчетливо эти мотивы прозвучали в поэзии «Серебряного века» Приведем некоторые отрывки из стихотворений подобного плана:

«Будем, как солнце! Забудем о том, кто нас ведет по пути золотому.
Будем лишь помнить, что вечно к иному  - к новому, к сильному, доброму, злому 
Ярко стремимся мы во сне золотом. Будем молиться всегда неземному

В нашем хотеньи земном!»                     (Константин Бальмонт)

«Мой прах истлеет понемногу, истлеет он в  сырой земле,

А я  меж  звезд найду дорогу к иной стране, моей Ойле.

Я всё земное позабуду, и там я буду не чужой, -

Доверюсь   я иному чуду, как обычайности земной».

                                   ( Федор Сологуб)
«Вся мысль моя – тоска по тайне звездной…
Вся мысль моя – стояние над бездной…

Одна загадка – гром и тишина, и сонная беспечность и тревога,

И малый злак, и в синих высях Бога ночных светил живые письмена».

                                   (Юргис Балтрушайтис)

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

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

                                       (Николай Гумилев)

«Но для бездн, где летят метеоры, ни большого, ни малого нет,
И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы,

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы».

                                           (Николай Заболоцкий)
В полном соответствии со своей сущностью российская духовность направлена одним  основополагающим вектором в Космос, на связь и диалог с Богом, другим - на помощь окружающим людям. В её основе всегда находится некая тайна, творчество - это всегда «чудотворство». Сущность этой тайны - помощь духовным творцам со стороны Высших сил. Интуитивно эту помощь каждый творец прекрасно ощущает, пусть она не выражается в материальных благах и в счастье внешней жизни.

             «О, вещая душа моя, о, сердце, полное тревоги,

             О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

             Так, ты - жилица двух миров, ивой день - болезненный и страстный.

             Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

             Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

     Всё, всё услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды и камня мертвый крик.

     И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,

    « И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

     И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес».»

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

    «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

     Не место бессмертным иллюзиям духа, что жизнь продолжается только мгновенье!

     Вот так я тебе и поверил! Покуда не вытряхнут душу из этого тела,

     Едва ли иного достоин я чуда, чем то, от которого сердце запело».

                             (Из стихотворения «Читайте, деревья, стихи Гесиода»)

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

 «О, я недаром в этом мире жил! И сладко мне стремиться из потемок,

 Чтоб, взяв меня в ладонь, ты, дальний мой потомок, доделал то, что я не довершил»...                                              (Из стихотворения « Завещание»)

           Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

         «Когда вдали угаснет свет дневной, и в черной мгле, склоняющейся к хатам,

          Все небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом, -

          В который раз томит меня мечта, что где-то там, в другом углу Вселенной,

          Такой же сад, и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной.

          И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,

          Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земно»)

     Трансцендентная ориентация духовности - то самое, в чем наиболее трудно разобраться современному  рационалистическому  сознанию,  зачастую  лишенному  системного  подхода, гармонизирующего противоположности в единой системе, зависящей от функции самой системы. Но для русского творческого сознания она наиболее привычна. 

    В ориентации духовности на трансцендентность, которую в определенном смысле можно свести к традиционной религиозности есть своё противоречие, в особенности характерное для российского народа.

Об этом пишет Н.О.Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской религиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания»(10, 17-18)

            Её же анализировал С.Н.Булгаков, показавший, что страстная жажда осуществления Царства Божия на земле без Бога и, следовательно, без абсолютного добра ведет к замене идеи Богочеловека (Христа) человекобожием, а вслед за этим и к бестиализации человека, или, точнее, я сказал бы, к осатанению человека, встречающемуся в СССР. (9, 18)

            Русские были очарованы  марксизмом именно по той причине, что построение коммунизма казалось им созданием Царства Божия на земле, к которому они по причине своей исконной религиозности всегда стремились. Но Булгаков прав, строительство Царства Божия без Бога всегда оборачивается созданием того или иного вида тоталитарного режима, ведущего к осатанению народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России?

             Но это, так сказать, социальный план русской религиозности, ориентированной на трансцендентность, у нее есть и свой асоциальный - мистический план, о котором также стоит поговорить.

            Наиболее ясно о нем выразился профессор МДА А.И.Осипов, рассуждая, правда, о соотношении мистицизма и науки, но «мистицизм и духовность» соотносятся в том же ряду: «Не менее опасно обращение науки к мистицизму, поскольку это не только не расширит границ её познания, но и неминуемо приведет к тяжелейшим последствиям для человечества. Мистика, увлекая человека на путь незаконного (Ин. 10,1) проникновения в мир духовный и утверждая так называемую «свободу» (фактически произвол) в духовной жизни, тем самым разрушает самые основы человеческой жизни. Этим она принципиально отлична от положительной религии, от Православия с его строгими законами аскетики.

            Мистик познает не Бога, потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом» (14, 198).

                    Мистические аспекты жизни делают попытку проанализировать А.А.Ахматова в стихе «Цыганская библия» и Ник.Заболоцкий в своей «Голубиной книге».



5.1.3. Пророческий дар русской поэзии:
Трансцендентальная  ориентация поэзии переплетается с её пророческим даром, который .давно отмечен в многочисленных источниках. Пророками являлись Пушкин, Лермонтов, Тютчев, и, как ни странно, советские поэты, например Павел Коган.

              В его стихах таких пророчеств не счесть:

               «Когда-нибудь в пятидесятых художники от мук сопреют,

                Пока они изобразят их, погибших возле речки Шпрее», - 

Это сказано о мальчиках его поколения, но сказано в 1939 году!

В одном их своих еще более ранних стихов он говорит о «войне сорок пятого года».  В  стихах он предсказал с точностью до года и свою собственную смерть:

Мы – лобастые мальчики невиданной революции,

В десять лет – мечтатели, в четырнадцать – поэты и урки,

В двадцать пять внесенные в смертные реляции.

             Именно столько ему и было, когда он погиб на этой войне.

Конечно, не все предсказания поэтов сбываются. У того же Павла Когана есть строчки: 

      А за нами годы наши босые, 
     И стихи наши, и юность, и январские рассветы,

      А земля  за нами, а поля  за нами – Россия, 
      И, наверно, «земшарная республика Советов».

Россия за ними действительно была, а вот «земшарной республики Советов» пока не просматривается, хотя, кто знает?

                В двадцатые годы задолго до испытания атомной бомбы над Хиросимой и Нагасаки Андрей Белый обронит строчку:

                   «Мир рвался в опытах Кюри атомной вспыхнувшею бомбой».

                  Не менее удивительным выглядит и поэтическое предвидение Михаила Лермонтова:

                       Настанет год , России черный год, когда царей корона упадет;

                       Забудет чернь к ним прежнюю любовь, и пища многих будет смерть и кровь;

                       Когда детей, когда невинных жен низвергнутый не защити закон;

                       Когда чума от смрадных, мертвых тел начнет бродить среди печальных сел,

                       Чтобы платком из хижин вызывать, и станет глад сей  бедный край терзать,

                       И зарево окрасит волны рек…

Стихотворение «Предсказание» написано  Лермонтовым за 90 лет до Октябрьской революции, но в нем уловлены многие ужасы Гражданской войны.

          Не менее удивительными выглядят предсказания  совершенно глобальной катастрофы в «Последнем  катаклизме» Ф.Тютчева:

                          Когда пробьёт последний час природы, состав частей разрушится земных:

                         Все зримое опять покроют воды, и Божий лик изобразится в них.

Мы можем по-разному относиться к этим предсказаниям, но с теми, которые уже сбылись, не поспоришь, а с теми, которые еще только предстоят, - поживем – увидим!

Катастрофа, о которой говорит Тютчев, отодвинута, на наш взгляд, далеко вперед и не просматривается нами в перспективе веков, а вот признание Пушкина очень актуально. Именно в наши времена, многие жители современных городов находятся  подобно пушкинскому страннику в экологической  панике.

О пророческом даре Пушкина вообще следует сказать особо.

Существует мнение, что Россия родила Пушкина как ответ на вызов Петра, высказанное, кажется, Герценом. На наш взгляд, это абсолютно справедливо, но требует комментария. История  России имеет одну странную особенность: её судьба служит как бы камертоном мировых событий, указателем на их неблагополучное течение.


В самом деле, стоило Чингизхану двинуть свою “пассионарную” (по выражению Л.Н. Гумилева)  волну татаро-монгол  из Азии на Европу, стремясь объединить  под своей властью все народы, как на его пути возникла слабая и раздробленная тогда Русь, ценой своего двухсотлетнего ига помешавшая  азиатскому владыке и его потомкам реализовать свой план.

Пушкин первым отметил  это в статье “О ничтожестве литературы русской”: ”России определено было высокое предназначение. Ее необозримые равнины поглотили силу монголов и остановили их нашествие на самом краю Европы; варвары не осмелились оставить у себя в тылу порабощенную Русь и возвратились на степи своего востока. Образующееся просвещение  было спасено растерзанной и вздыхающей Россией” (20, стр.747)


“Будь Россия  такой уж  славянофильски ориентированной, зачем бы ей это было надо?” - думаем мы про себя. На самом деле именно Россия, а не Китай является типичной “срединной землей”, миссия которой скрыта в объединении Востока и Запада, заключена в поддержании “всемирного баланса”  существования мира.


Россия уже не раз  в мировой истории выполняла свою роль “мирового индикатора” отклонений исторического курса человечества с праведного пути . Она разгромила Наполеона и Гитлера, рвавшихся через Россию в Индию к  древним источникам духовной мудрости. Что-то с ними бы сталось под владычеством этих тиранов? Она ценой прививки болезни на себя, освободила мир от такой заразы как марксизм. В Будущем она станет спасителем мира в глобальной катастрофе.


Именно Пушкин не дает нам забыть о миссионерском предназначении России. И потому Россия “ответила Пушкиным” на грубую попытку Петра выплеснуть корневую, славянскую Россию в европейское окно. Исторически Петр был прав, пытаясь  сделать Россию частью Европы, но не ценой же уничтожения национальной самобытности! Осознав это, Пушкин так и не выполнил заказ Николая, не написал  ему “Историю Петра”, чем поставил себя в жуткую зависимость от Николая, оставшись у него в “долгу чести”.  А “честь” была для Пушкина не пустым звуком. И тем не менее...


Пушкин понимал еще одну очень важную особенность европейского просвещения - доминирование мужской силы, мужского рационализма, мужского рассудка.  Как представитель России, привыкший к поклонению Богородице,  женской софийности, так тонко проанализированной впоследствии В.Соловьевым, он  просто не мог смириться  с этой устойчивой доминантности  патриархального начала в мировой культуре после Ренессанса.


Харви Кокс показал, что это мужское доминирование в жизни тесно связано с общим течением секуляризации мировой культуры. (Х. Кокс. Мировой град. - М.,РАН,1995) Нам представляется, что вопрос намного сложнее. На деле мужская струя в секуляризации носила безусловно отрицательный характер, ибо  входила в противоречие  с духовным предназначением мужчины: найти свою женскую половинку и тем самым приблизиться к Божественной целостности, единству Мужского и Женского в Боге, к стремлению создать Семью как «Малую Церковь»,


Женское начало в секуляризации мировой культуры выводит за скобки фундаментализма  мировых религий, ибо стремится решать духовные вопросы исходя из идеи гармонии Мужского и Женского, идеи Жертвы, которая была задана Христом. Пушкин это понимал, как никто. Именно  в этом свете он создал лучший и самый любимый свой образ - Татьяну Ларину,  а впоследствии, следуя в русле этих идей, решился  пожертвовать собственной жизнью во имя культуры России.


Для него была важна гармония “Мужское-Женское”, в этом он был совсем не европейцем, а  сторонником древней восточной мудрости, ценящей превыше всего гармонию “Инь-Ян”.  Главной темой его  стихотворного романа является жажда гармонии Мужского и Женского, стремление к соединению двух половинок русской души: Татьяны и Евгения и невозможность этой гармонии в условиях тогдашней России.

Эта невозможность гармонии свойственная всей русской культуре, поэтому «тема Жертвы» так характерна для нашей культуры, она жертвенная пор существу. Эта тема  постепенно вытесняется из культуры «темой Милосердия» по мере наступления  «Эры Милосердия»  в самом Социуме.


Гармония Мужского и Женского имеют еще одно чисто православное основание: “Семья - Малая Церковь”, где сочетаются браком Мужчина и Женщина, также как в Большой Церкви браком сочетались Христос и его Невеста - Православная Церковь!


Женская сердечность и жертвенность, сплавленная с  духовным мужским разумом, по мнению Пушкина,  способны преодолеть все беды, выпавшие на долю России, помочь ей выполнить миссию, которую она взвалила на себя по отношению ко всему миру.


Причем в подобном мессианстве нет никакой гордыни. Чем гордиться, если выполнение  такого долга потребовало от России  возрастающего от татаро-монгол к марксизму количества жертв, ценой жизни которых проблема, в конце концов, все-таки была  решена. 


Провиденциальность задач России сформировала соответствующий менталитет у русских. Загадка русской души не может быть разгадана, если не понимать этой особой миссии России по отношению к миру. Всемирность русского человека, открытость его миру, способность “принять в себя  все языки как родные”, отмеченная Достоевским у Пушкина,  является особенностью всего нашего менталитета, ибо Пушкин в наибольшей степени его репрезентирует перед миром. Так, например, “Маленькие трагедии” являются по существу историей болезней всей европейской культуры,  универсальных  болезней, пусть рассмотренных поэтом на разных национальных материалах: 

· “зависть”  - на материале биографии двух немецких композиторов;

· “скупость” -  на опыте жизни двух французских рыцарей - отца и сына;

· “похоть” - испанского искателя приключений Дон Жуана;

· “болезнь духовной чумы”,  - на примере жизни английского средневекового города.

В основе этих болезней лежит “опыт разрушения иерархического характера Бытия”: то ли путем нарушения христианских заповедей, или через подчинение Высших ценностей - низшим :Добра - злу, Гармонии - алгебре,  Чести и Совести - бесчестию и т.д..

·   В “Моцарте и Сальери” нарушена заповедь: не пожелай ничего, что у ближнего твоего, то есть, не завидуй;

·  в “Скупом рыцаре” - не сотвори себе кумира, то есть, не поклоняйся Маммоне;

· в “Каменном госте” - не прелюбодействуй, не пожелай жены ближнего своего;

· в “Пире во время чумы” - возлюби Бога своего, а не самого себя.

    Но Пушкин - не просто занимается этическим богословием, он анализирует болезни мировой культуры, нарушения глубинных закономерностей Бытия человека, беря материал везде, где он “плохо лежит”. Европейская культура занимает его как целое, хотя  каждое из рассмотренных им отпадений человека от Божественных заповедей является безусловно и бедой России.


Таким образом, всемирность Пушкина заключена и в понимании всемирной миссии России, и в глубинном анализе   нравственных болезней мировой культуры, и в открытости себя всему  миру. Пушкин примечал  нравственный урон даже на той стороне Атлантического океана: “С изумлением увидели демократию в её отвратительном цинизме, в ее жестких предрассудках, в ее нестерпимом тиранстве. Все благородное, бескорыстное, все возвышающее душу человеческую - подавлено неумолимым эгоизмом, страстью к довольству (комфорту)...” ( 20, стр.777)


Не является  ли отмеченная Пушкиным характерность бытия Америки её самым уязвимым местом и сегодня? Именно страсть к  комфорту вытеснила из ума большинства американцев   духовные притязания. Это “чума” ХХ века, которой Россия счастливо избегала до последнего времени. Сейчас значительная  её часть уже изменила своему долгу.


Однако, главное из того, что Пушкин завещал каждому русскому, -  модель собственной духовной эволюции: от языческой мифологии через христианские идеалы - к духовно-инновационному мироощущению творца. Мы определили сущность этой модели  как творческую диалектику Мифа - Нормы - Факта - Инновации. Юношеское сознание - мифологично; молодость творца связана с освоением моральных норм; зрелый возраст ищет документальных свидетельств, отражающих факты жизни, а после Просветления переходит на уровень духовно-инновационного сознания. Не каждый, конечно, но многие, а этого уже достаточно. Вообще для всеобщего спасения достаточно и 8% праведников.

Можно зациклиться на любом из этих этапов, освоение каждого из которых достойно творческой биографии любого ремесленника. Но гений проходит их все! Пушкин оставил всем нам великое и бесценное наследие -  обновленный русский язык. Он открыл нам русский язык, точно так же, как Карамзин в свое время открыл новый континент - русскую историю. Мы не замечаем, что говорим языком Пушкина, но стоит почитать литературу ХУ111 века, например, Василия Тредиаковского,  языковые новации, открытие поэтом нового  языка становятся бесспорными.


Конечно,  язык допушкинской русской литературы  лежит в сфере церковно-славянского,  язык поэта в этом отношении весьма секуляризован. Однако, женский вариант секуляризации культуры, ее духовная динамика ближе, на наш взгляд, к замыслу Творца, нежели фундаменталистский ригоризм мировых религий, не желающих взглянуть в лицо правде:  мир стал иным. А фундаментализм остался на прежних позициях и показал своё звериное лицо.

Это не значит, что он поддался Злу и полностью отошел от замысла Бога. Это значит, что в сложности предстоящей человечеству ситуации ХХ1 века  духовные пути планеты лежат не только на дорогах мировых религий, основательно подпорченных их социальными институтами - Церквями, а скорей - в сфере духовного творчества, где обряд - часть Истины, но отнюдь не вся Истина целиком, как это кажется некоторым деятелям Церкви.

                   Сущность духовной инновации Пушкин  анализирует и в творчестве и в своих самонаблюдениях:

· Просветление через безмолвствование  (“Стоит Евгений, как будто громом поражен” - в финале романа. Такова немая сцена в финале “Ревизора” и в ряде других литературных произведений Х1Х века);

· молчание Неба (“... тебе ж нет отзыва... Таков и ты, поэт!”) как провокация духовных размышлений ;

·  поиск личного духовного Пути с постоянной саморефлексией  о нем;

· использование лакун в текстах для простора читательской мысли (пример - пропуски в “Евгении Онегине”);

· создание многослойной   смысловой структуры в тексте( к примеру, возможность многоаспектного толкования сцены дуэли в романе); 

· акцент на динамических аспектах Бытия, а не на статике (“Вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?”);

· “эмерджентность” пушкинской творческой мысли (“В целом смыслов больше, чем в сумме частей целого”);

· создание завершенности формы через финал произведения (незавершимость романа как символ великой будущности русской души, когда она соединит воедино две своих половинки: Мужскую и Женскую);

· постоянное соотнесение себя и своего труда с Метамиром (В.С.Непомнящий назвал это “пасхальным мироощущением” Пушкина в противовес “рождественскому”); свидетельством особой любви Метамира к Пушкину является и тот факт, что Бог не дал ему убить Дантеса, освободил его от этого тяжкого греха, а перед смертью Пушкин вообще все простил Дантесу и был причащен).

 Главное, что Пушкин сотворил во имя русской культуры: пожертвовал собственной жизнью, избрал личную  Голгофу для защиты Культуры. Только этим объясняется небывалая для любого деятеля культуры популярность Пушкина в России, ибо после Смерти праведника на кресте неминуемо следует духовное  Вознесение. Посмертная слава Пушкина - целиком  может быть объяснена  по аналогии со славой Того, кто дал Пушкину пример восхождения на Голгофу.

В заключение этой главы несколько строк о пророческом даре Пушкина:

1.  Пророчество  даты собственной смерти  в “Евгении Онегине” - смерть на второй день после Татьяниного дня на дуэли ( так погиб Ленский, так умер и Пушкин, если считать по новому стилю).

2.  Пророчество неудачи восстания декабристов в “Графе Нулине”, являющемся пародией на удачную попытку свержения царской власти в Риме, после того как сын Тарквиния Гордого обесчестил Лукрецию (в Риме удалось, а в России Лукреция /Наталья Павловна/ дает пощечину соблазнителю).

3.  Пророчество о серии убийств поэтов в России (на примере Ленского)  как торжестве Зла над Добром; вот неполный список: Пушкин, Лермонтов, Гумилев, Есенин, Мандельштам,  Рубцов и другие.

4.  Пророческое предсказание  всепланетной  чумы в “Пире во время чумы” (появление в наше время СПИДа, легочной чумы и других неизвестных и страшных болезней).

5.  Пророчество о творчестве как “исполнении Божьей воли” в “Пророке” ( по существу это не пророчество, так как в это не верит только марксистская наука, а идеалистическая эстетика со времен древних греков только на этом и стояла).

6.  Пророчество о “безмолвствующем народе” в финале  “Бориса Годунова” как о скрытом непризнании  статуса правящей власти (нечто подобное мы видим и сегодня).

7.  Пророчество о судьбах России в  таганрогских “философических таблицах”:

· с 1606 года - переход России  от общественной экономики (княжеского типа хозяйствования) - к экономике, построенной на частной инициативе, через “Смутное время”, правление Лжедимитрия, Шуйского и последующий приход к власти династии Романовых 
( доминанта социума - бояре);

· с 1684 года  - переход  не только к частной экономике, но и к “частному правлению” (самодержавию), когда отвергаются всякие формы контроля  власти в виде Вече, Думы и т.д. 
( доминанта социума - цари);

· с 1763 года - переход к общественному умонастроению, когда во главе общества становится (благодаря “Указу о вольности дворянской” Петра Ш) дворянское сословие, задавая ему культуру и основные ценности (доминанта - дворяне);

· с 1841 года - переход к новому творческому мировоззрению, подготовленному деятельностью самого Пушкина, когда во главе общества, его умонастроений, политических и экономических действий становится интеллигенция со всем ее “разбродом и шатаниями” (доминанта - интеллигенция);

· с 1920 года - переход  к общественной экономике (доминанта общества - трудовые слои населения);

· с 1998 года -  переход к общественному правлению, при котором ведущую роль играют духовно-ориентированные слои общества (доминанта – условно скажем - “пушкинисты”).

     Пушкин считал, что в 1998 году решающая фаза перехода начнется с 14.10.1998 года, который в реальности совпал с первым днем Правительства Примакова. (Без комментариев).
5.1.4 Противоречия между национальным характером и планетарной ориентацией русского духа.
Эти противоречия в России всегда находили свое решение в духе гармонии, по принципу «Золотого сечения». Многие культуры, например, еврейская, так и не смогли преодолеть этого противоречия.
Ни о какой гармонии не могло быть и речи, когда имелся в виду  выбор приоритета: «иудеи» или «гои»? Локальное решение всегда  выбиралось  в пользу «титульной нации», что и привело её к столь бесперспективному положению на Ближнем Востоке.
В дополнение к уже сказанному еще несколько примеров, как подобный баланс находила русская культура. Например, в творчестве Николая Заболоцкого. Начнем со стихотворения «Вчера о смерти размышляя»:
И я живой скитался над полями, входил без страха в лес,

И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес.

И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды.

И встретил камень я. Был камень неподвижен, но проступал в нем лик Сковороды.

И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё.

И сам я был не детище природы, а мысль её, а зыбкий ум её!

Приоритет универсального («все существованья, все народы») очевиден, хотя и национальные достижения не отрицаются («лик Сковороды»)
 Вот отрывок из стихотворения «Бетховен»:
В тот самый день, когда твои созвучья преодолели сложный мир труда,

Свет пересилил свет, прошла сквозь тучи туча,

Гром двинулся на гром, в звезду вошла звезда.

И, яростным охвачен вдохновеньем,  в оркестре гроз и трепете громов,

Поднялся ты по облачным ступеням и прикоснулся к музыке миров.

………………

И сквозь покой пространства мирового до самых звезд прошел девятый вал….
Откройся мысль! Стань музыкою слово, ударь в сердца, чтоб мир торжествовал!

Поэт размышляет об универсальном космическом характере музыкального творчества. Композитор прикасается « к музыке миров» а «девятый вал» Его творчества идет «до самых звезд».
Гармония единичных творческих усилий с усилиями всего человечества, не только ныне сущего, но и будущего, звучит в следующих строках поэта:

«О, я недаром в этом мире жил! И сладко мне стремиться из потемок,

Чтоб, взяв меня в ладонь, ты, дальний мой потомок,

Доделал то, что я не довершил».
Единство  универсального мира природы с частным  бытиём поэта:

«Я сделался нервной системой растений, я стал размышлением каменных скал,

И опыт осенних моих наблюдений отдать человечеству вновь пожелал.

С тех пор мне собратьями сделались горы. И нет мне покоя, когда на трубе

Поют в сентябре золотые Гомборы, и  гонят в просторы, и манят к себе».

                                                                                                               («Гомборский лес»)
5.2. РУССКАЯ РЕЛИГИОЗНАЯ ФИЛОСОФИЯ:

Сошлемся на классика. Вот что пишет видный русский философ  ХХ века Николай Лосский: «Искание абсолютного добра и вместе с ним смысла жизни выразилось в русской культуре в том, что важнейшее место в русской мысли занимает религиозная философия. Начало оригинальному религиозному философствованию положили основатели славянофильства Киреевский и Хомяков.

Программу философии, намеченную ими выполнил Вл.Соловьев и положил начало  и энергичной работе многих мыслителей над проблемами религиозной философии.

К числу продолжателей дела В.Соловьева принадлежат князья Сергей и Евгений Трубецкие, о. Павел Флоренский, о. Сергий Булгаков, Н.Бердяев, Эрн, Н. Лосский, С.А.Алексеев, С.Л.Франк, Вяч. Иванов, Д. Мережковский  Н.А.Ильин, Карсавин, о. Василий Зеньковский, о. Георгий Флоровский, В.Н.Ильин, Новгородский, Вышеславский, Спекторский. Перечень этих имен служит убедительным доказательством того, что  в истории русской мысли господствующее положение занимает разработка религиозной философии». (10, стр.28-29)
 «Проблематика русской религиозной  философии, - пишет  Н.В.Солнцев (32, стр.256), - не столько религиозная, сколько социально-политическая. Все наиболее кардинальные проблемы  социально-политической сферы  она разрабатывала постоянно, серьёзно, глубоко и целостно. Собственно религиозные вопросы переплетались с философским осмыслением как актуальных, так и перспективных проблем культуры, политики, социальной и экономической жизни. В поле её исканий находились, наряду с проблемами соборности, учениями о богочеловечестве, религиозного космологизма и эсхатологизма,  и проблемы смысла истории, человеческой культуры и цивилизации, проблемы революции и власти, социализма и коммунизма. Русские философы, будучи глубокими знатоками  и даже поклонниками немецкого идеализма  и оставаясь одновременно людьми, в высшей степени православными, стояли выше этих предметов, они не стали проповедниками западных учений или религиозных догматов. Они твердо шли от идеализма к реализму, от религии к жизни».

Конечно, в этой цитате не совсем можно безоговорочно согласиться, в частности с движением  русской философии от «идеализма к реализму и от религии к жизни». Думается, что процесс носил более глубокий, а главное – более целостный характер. Реализм ничем не лучше идеализма, это две половинки одной медали, если правильно понимать её суть. Точно также и религия и жизнь не разделены по градациям: лучше – хуже. 
Религия – не только часть жизни, но и её нерв, её структурное начало, обеспечивающее целостность и устойчивость бытия. Не Церковь, а именно Религия, ибо Церковь – всего лишь социальный институт, который в одной жизненной сфере присутствует, а в другой – его  нет.

Как показывает русская история, без православной  религии Россия долго жить, как устойчивое целое, не может. Однако, автор цитаты частично прав : нормативное религиозное сознание (философский аналог идеализма) вытеснялось постепенно сознанием фактологическим,  построенным на реалистической (фактологической ) картине мира.

Характерными особенностями русской религиозной философии, наряду с интересом к антропоцентризму, социальной проблематике и историософии, всегда были поиски смысла жизни, «русский мессионизм» и «русская идея». 
По сути дела,  это одно и тоже. Н.Бердяев так писал об этом: «Русская мысль, русские искания начала Х1Х века и начала ХХ века свидетельствуют о существовании русской идеи, которая соответствует характеру и призванию русского народа.

Русский народ – религиозный по своему типу и по 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 смысла 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 даже 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 любовь ставят выше справедливости».  (9, 167)

Н.Бердяев отмечает также еще один важный и по-своему уникальный аспект русской религиозной философии – её креативный (творческий) характер. Он пишет: «Творчество есть ответ человека на призыв Бога. Бесплодно и нелепо ставить вопрос о том, может ли быть оправдано творчество с точки зрения религии искупления. 

В деле искупления и спасения человека  можно обойтись без творчества. Но для Царства Божьего во всем мире  творчество человека необходимо.  Царство Божье  приходит и через творческое дело человека. Новое завершающее откровение будет откровением творчества человека.  Это и будет чаемая эпоха Духа. И в ней, наконец, реализуется христианство как религия Богочеловечества»(4, стр. 200).
О роли творчества в  спасении мира в свое время высказался Леонардо да Винчи:  «Труд художника схож с трудом Бога-творца». Ему вторили Ф.Достоевский: «Красота спасет мир» и О.Мандельштам:  «Культура есть церковь нашего времени».
6. ПУТЬ РОССИИ: «ЧЕРЕЗ ТЕРНИИ К ЗВЕЗДАМ»

                                                 «О горе, горе нам! Вы, дети, ты – жена!» - сказал я, -

                                           ведайте: моя душа полна  тоской и ужасом, 

                                           Мучительное бремя тягчит меня. Идет, уж близко время:

                                          Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу        

                                          Вдруг будет обращен; и мы погибнем все, коль не успеем 
                                          вскоре обресть убежище, а где? о горе, горе!»

                                                                                                              А.С.Пушкин

                  6.1. «Из огня да в полымя» 
Как мы уже старались показать, путь духовного развития России не является дорогой постепенного совершенствования, постоянного материального  и социального прогресса. О пути духовного прогресса мы можем также говорить очень робко. 
Мифологическое сознание разве лучше  «духовно-инновационного»? Наше понимание духовного развития России  информации для подобного толкования не дает, скорей наоборот: мы видим во многом их структурную  идентичность. 

Развитие духовной сферы  носит  «синусоидальный характер» постоянная смена материального  и социального негатива эпохами духовных прорывов, «из огня да полымя», «сквозь тернии к звездам». Постоянное  качание от положительного к отрицательному. В этом есть резон, ибо одно не может существовать без другого, ведь все делается на свете усилиями людей.
Недаром на Западе про нас популярная присказка, что «русские сами  изобретают себе трудности, чтобы потом их героические преодолевать».

Этот «ухабистый путь» сделал из русского мужика философа, для которого очевидна относительность и богатства и бедности, а также верующего человека, ибо надеяться в этом мире постоянных перемен можно только на Бога. Собственные инициативы бывают слишком часто наказуемы.

Одолеть эту жесткую поступь негативных бифуркационных процессов можно только коллективно, соборным, общинным трудом, ибо на «миру и смерть красна».

Казалось бы, мы живем на одной планете с представителями западного менталитета, а разница огромна. На Западе частная инициатива – это ведущий путь преодоления любых трудностей, у нас, напротив, в ней «никакой правды нет!» Почему так?

Дело, наш взгляд, в дополнительности соборных усилий  человечества и частной инициативы человека.  Одно не исключает другого, а главное, - оба лишь ситуационно уместны. Никакая частная инициатива не спасет страну в ситуации глобальной войны, тут нужны общественные усилия, а семейную проблему соборным усилием  напротив  решать бывает совершенно бессмысленно.
6.2. Религиозный смысл любой российской  бифуркации 
Николай Бердяев в книге «Философия неравенства» пишет: «Революция (если брать шире, любая бифуркация - Ю. Г.) есть свыше ниспосланная кара за грехи прошлого, роковое последствие старого зла……. Народу кажется, что он свободен в революциях, это страшный самообман. Он – раб темных стихий, он ведется нечеловеческими элементарными духами. 
В революции не бывает и не может быть свободы, революция всегда враждебная духу свободы. В стихии революции темные волны захлестывают человека. В стихии революции нет места для личности, для индивидуальности, в ней всегда господствуют начала безличные.
Революцию не делает человек как образ и подобие Божие, революция делается над человеком, она случается с человеком, как случается болезнь, несчастие, стихийное бедствие, пожар или наводнение». (Цитирую по № 5, стр. 130-131) .
Человек, конечно не бессилен, перед исторической необходимостью, внутри её всегда найдутся силы, несущие противоположное негативу начало, способные увидеть и дать импульс для позитивного преодоления любой негативной  бифуркации. Да и «негативной» её назвать можно с некоторой натяжкой. Почему «негативной», если она является механизм построения «позитива»?
Так и внутри советского строя существовали дессиденты, а Сталин в борьбе за власть уничтожил тысячи старых большевиков, не признающих его методы «построения коммунизма». Вся история человечества испещрена ситуациями, когда путь «прорыва к звездам» был только один – «через тернии»

«Мученичество», конечно, не самая лучшая судьба для героя. Но именно таким путем эффективно осуществляется  предстояние мученика перед Господом во имя реализации его цели, только так он способен отмолить грехи прошлого для будущего расцвета нации, укрепляя, иными словами, это самое  «светлое будущее».
 В статье «Религиозный смысл русской революции» С.А.Аскольдов пишет: «Русская революция оказалась судом не только над политикой и деятелями старого режима, но и над той частью русского интеллигентского общества, которая эту политику обличала и с ней боролась

Если бы гуманисты русского общества выступили на одоление звериного начала русской души в союзе со святыми, то весь тон их обличения и образ действия был совершенно другой. Их слова были бы услышаны, а дела были бы созидательны и органичны. 

Такое выступление имело бы данные внутренне, а не чисто внешне победить и исцелить застарелые болезни русской общественности. 
Но  гуманистическое начало  русской общественности выступило в своей оголтелой самости и даже допустило в себя прямо враждебные христианству люцеферианские энергии». (5, стр. 205)

Связь с религиозностью выступает в русской революции путем  «утверждения через отрицание». Ничего странного здесь нет, более того, как мы старались доказать, именно такой способ наиболее характерен для культурно-социального развития в России. По крайней мере, в экстремальных ситуациях.
                 6.2. Российская гармония Добра и Зла:

Если окинуть общим взглядом всю российскую историю, то замечаешь одну интересную деталь: негативные процессы играют в ней роль вполне равнозначную с процессами  позитивными. По сути дела, вполне  можно говорить о равновесии Добра и Зла в нашей истории.

При более внимательном рассмотрении  становится ясно, что соотношение Добра и Зла в ней строится по уже зафиксированному «Золотому сечению», причем Зла больше – 0,62, а Добра – меньше – 0,38.
                        Динамика духовного созревания в России выше, чем у прочих наций, потому что Зла на её долю выпало больше, чем у других.  «Русский человек, - пишет философ Н.О.Лосский, - заметив какой-либо свой недостаток и нравственно осудив его, повинуясь чувству долга, преодолевает его  и вырабатывает в совершенстве противоположное ему положительное качество.
                       Понимая опасность неряшливости при лечении болезней, русские врачи достигли в дореволюционное время такой чистоты и антисептики, что московские клиники стояли в этом отношении выше берлинских. На военных судах чистота была образцовая». (10, стр.43)




Смирение и принятие страданий являются у русских оборотной стороной страстности народного духа и могучей силы воли. Только на подобный по силе  характер  народа Высший Разум мог свалить столь горькие  тяготы жизни, которые бы давно свели на нет любую нацию, которая  слабее, чем наша.



 Эти особенности национального менталитета подробно анализирует в своих романах Ф.Достоевский. Характеры князя Мышкина, Дмитрия Карамазова, да и во многом самого Раскольникова подчиняются в своем развитии отмеченной специфике.
                               6.3. Смирение русского народа:

 Смирение - характерная черта всех русских святых и праведников. Особенно оно было присуще двум самым знаменитым русским святым - Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. 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.

             Но надо жить без самозванства, так жить, чтобы, в конце концов

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

             И надо оставлять пробелы в судьбе, а не среди бумаг,

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

             И окунаться 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 пораженье 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!»

               Конечно, строгое следование указанному  принципу, наверно, не возможно, ибо «правило  смирения» трудно реализовать при требовании: «не отступаться от лица», а жизнь без гордыни - с  желанием «в конце концов, привлечь к себе любовь пространства»...

             Но духовность - диалектический процесс: смирение вполне сочетается с «сопротивлением  злу силою». Смирение, как и все на свете, должно быть ситуационно уместно, а твое духовное начало  подскажет тебе границы его употребления. Главное, - не употреблять его во зло.

             Гордыня - камень преткновения современных деятелей культуры. Весь «институт звезд» - это ужасное и бездуховное нарушение требований об отказе от гордыни.

             Современная массовая культура, антидуховная по самой своей сути, в особенности  проявляется в повсеместном   игнорировании деятелями массовой культуры такого качества, как  «смирение». Примеров смиренных деятелей массовой культуры, может быть, не существует вообще.  Однако основная «печаль массовой культуры» не столько в её гордыне, сколько в безнравственности и  полном игнорировании духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствий для  самой культуры и человечества в целом, ибо утверждение подобного качества культуры постоянно приближает  нас к полному нравственному распаду и глобальной катастрофе планеты.

             Спасти массовую культуру от загнивания  может какое-то грандиозное потрясение, ибо «клин выбивается  только клином».

            Таким «клином» может стать российская устойчивость национальной культуры, стремящейся сохранить ростки своей оригинальной духовности в противовес западной тенденции глобализации «массовой культуры».
Об этом хорошо написал писатель Александр Проханов: «Мы хорошо знаем наших подвижников. Они ходят в залатанных штанах. Давно забыли про зарплату. Но они не желают продавать свои знания западным фирмам. Берегут их для народа.  Они понимают свою великую сверхзадачу. Они поставлены охранять эти брошенные бастионы, откуда ушли армии. Они вытаскивают из огня сражений обгоревшие знамена и берегут их в своих укрывищах.

Знамена красоты, религии, нравственности, духовности, народной мудрости. Они несут представления о русской природе, о русском человеке, русской жизни, русской смерти, о русской задаче, русском Рае.
Как во времена  татарского нашествия, когда страна горела, посады пылали, монастыри собирали и копили русские силы, русские тайны и заповеди. Эта охранительная роль упоительна для художника». (1., стр.79)

Но сколько таких бойцов? Во всяком случае, меньшинство, но они есть! Их наличие свидетельствует о миссии русского народа, о русской сверзадаче, которую возложили на народ Высшие силы, а наше дело – её выполнять. Именно поэтому хранятся народные  ресурсы, живут творческие потенции, растут молодые  кадры.

Пускай при этом их называют «националистами» и даже «фашистами». Ярлык можно навесить любой. Важнее понимание своей задачи и своей миссии, а любые обзывки – это только «слова, слова, слова».

                                                          6.3.  Негатив «нормативного сознания»  в России

А. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:
  После эпохи петровских реформ  в России  имела место явная переоценка роли науки, а во времена Московского Царства   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 материального и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не было. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие светского 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,   лучше  других  понимают.


Б. Переоценка религиозности   рождает сопротивление в мозгах людей:
Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с полярными  аспектами  жизни.  «Пойдешь налево, придешь направо!»
Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное истолкование событий в старину не адекватно использовалось, например, при оценке положения женщины в семье.

После того, как монотеизм вытеснил политеистический Матриархат, верховенство Бога-отца в мире привело к ярко выраженному патриархату в семье, к доминанте в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало  Любви к близким, то это влекло за собой огромные психологические деформации, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,   адекватный. Ведь,  как на нее давят, так она и отвечает, каждая  по-своему, конечно.

Поэтому в нормативные времена женщина вряд ли имела какие-то свои права на счастье. Оно всегда было  в руках мужчины, а женщине передавалось или нет, зависело только от него. Сама она могла только подстраиваться к этой мужской доминанте, других способов адаптации к ситуации у неё не было.

Она, к примеру, не могла сама выбрать себе мужа, это делалось за неё отцом или матерью, а иногда и старшим братом.

При этом были не исключены и обратные ситуации,  о чем свидетельствует, например, образ Кабанихи в драме Островского «Гроза».

В Московской Руси  в обиходе торжествовала такие книги, как «Добротолюбие». Вопреки её названию, Добра в подлинном понимании этого слова там  было очень мало. Это был свод запретов, в основном для женщин. Мужской пол находился в древней России в весьма привилегированном положении. 

6.4.Негативная религиозная реальность России – Гр. Распутин:

В уже упомянутой статье о религиозном смысле русской революции С.А.Асколдьдов пишет о  Распутине: «Личность Распутина глубоко символична как выражение извращения того специального, религиозного таланта русской души, о котором мы только что говорили, - извращения в котором наиболее повинны именно носители религиозного сознания.

Распутин был, несомненно, религиозный человек и человек, несомненно, понявший  специфический талант русского религиозного сознания – «жить внутренне праведно в оболочке греха».

Но он не понял, что талант этот сохраняется лишь в непрестанном подвиге страдания, терпения и сознания своей греховности. Вина этого человека перед Россией заключалась, конечно, не в его личных грехах, сущности и тяжести которых мы и не знаем, а  в том, что его циническое перешагивание через пределы религиозно, морально и общественно дозволенного  получило общегосударственное и общецерковное значение и стало фокусом  всей внутренней политики». (5, стр. 204-205)
Распутин является характерным русским примером того, как можно вопреки своей злокозненной духовности творить добро в России. Распутин действительно был способен, благодаря своим экстрасенсорным данным,  сдерживать болезнь царевича Алексея. Именно это обстоятельство сделало его столь популярным в семье Николая Второго.  

              7. ИСТОРИЧЕСКОЕ СОБИРАНИЕ РОССИИ:
                   «Не верь в святую Русь, кто хочет, лишь верь она себе самой,-
                  И Бог победы не отсрочит в угоду трусости людской».
                                                                                                    Ф.Тютчев

1. Духовно-инновационное сознание – инструмент миссии России;

2. Сакральность российской территории

3. Человек – сотворец мирового исторического процесса

Российская держава, как говорилось, имела четыре этапа формирования своей государственности:
- Киевская Русь;

- Московское Царство;

- Петербургская империя;

-Советская и постсоветская Россия.

На каждом этапе, кроме постсоветского, она росла территориально и занимала новые географические пространства, хотя никакими этнографическими или демографическими нуждами это не диктовалось

Чем можно объяснить, кроме каких-то высших целей, что Китай и Япония, имевшие плотность населения в десятки раз выше, чем российская, не заняли территорий Сибири и Дальнего Востока, а далекая Московия наложила на их свою руку?
Л.Н.Гумилев объясняет это «высокой пассионарностью русского населения, в сравнении с восточным, но мы ничем, кроме воли Бога, это объяснить не можем. Территориальный запас был подготовлен для России заранее, чтобы в Грядущем сыграть какую-то неведомую пока роль, тесно связанную с миссией России по спасению мира.
                       7.1. Духовно-инновационное сознание – инструмент миссии России:
              А. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии:

Важным аспектом духовно-инновационного сознания является экологическое сознание, построенное на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для данного этапа нашего 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 любых промышленных технологий..

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

В чем же оно состоит?

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

2.  Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды. Важным является и научное подтверждение библейских истин, таких, как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. В тоже время основной акцент в религиозном служении будет сделан на постоянное духовное усовершенствование, желание каждого человека постоянно духовно расти, вступая в диалог с Христом, одновременно усовершенствуя  свой личный творческий и духовный потенциал. Хотя христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. 

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение, как  этого Мира,  так и   Иномира.
4.  Творческое отношение к Природе, которая скорее  воспринимается   как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.



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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

· возможность получения исчерпывающей информации по интересующему тебя вопросу, для чего достаточно побывать на специализированных 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!» Основной духовной мерой  для творчески мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Гармония.

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

 

В. Опасность глобальной унификации мира:
Другой негативной опасностью глобальной информатизации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; (позднее эту опасность мы рассмотрим подробнее);

· унификация под влиянием подобных механизмом мирового и национального сознания, подчинение его не творческому многообразию средств и методов, а сужение этих возможностей, вследствие появления людей, заинтересованных в проталкивании своих «грязных делишек»;

· экстремальные способы энергоинформационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), которые   нарушают сложившееся информационное равновесие в мире, тог самое «единства разнообразия»,  грозящее при его  разрушении,  не понятыми до конца, но вряд ли положительными следствиями.

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 мировых проблем по-своему также опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» -  забывать об этом мы не имеем права.



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

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

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

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

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



Д. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:
Спецификой эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических технологий. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим  постепенно  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 программами, которые могут быть для него, как полезными, так и одинаково  вредными;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма неоднозначным. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечество получит помощь извне  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  таких пустот также  очень 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 действенным секретом раскрытия истины.
Таким образом, мы можем утверждать, что главная особенность 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 в современном мире.
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.

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  доминирующим над всеми другими.



   Е. Создание нового типа «мессианского человека»:
Термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. 28., 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   духовно-инновационным сознанием:

· наличие  у него подобного духовно-инновационного сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё воплощение;

· 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 другим особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

               Ж. Ноосфера как духовно-творческий тип будущей цивилизации:
Разработанный русским учеными и мыслителями тип цивилизации - «ноосфера» (сфера Разума) получает новый импульс в грядущие времена, после Ноосферного (духовно-инновационного) Перехода. Главным спусковым крючком этого Перехода, на наш взгляд, станет преодоление глобальной экологической катастрофы, которая обрушится на мир в относительно близкое 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, становясь её «геологическим фактором».
Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может полностью принять  на себя  всю  ответственность за бытиё планеты в Космосе. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий.  Вопрос об её  ответственности нужно рассматривать, как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решений  возникающих экологических проблем. (См. об этом № 26).

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 равноправный  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  (коэволюция) 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 равнозначное 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 взаимного сотворчества, единства и взаимовыгодного сотрудничества.

Кроме указанных русских философов-космистов,  экологическую этику развивали и западные философы, например, ученый и врач Альберт Швейцер своей книгой «Культура и этика» и священник и теолог  Тейяр де Шарден  с книгой о ноосферном  сознании человека («Феномен человека» - М., 1965)

 Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне. (См., например, книгу «Корни сознания» Мишлава Джефри - Киев, София, 1995, 416 стр.)

                    

З. «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 то же самое имеет определенное место.

Можно предполагать, что на инновационном этапе развития человечество вступит с Космосом в разумный диалог, включая личную встречу с инопланетянами. Сегодня эта встреча откладывается только по одной причине: мы по уровню своего сознания не готовы к ней и будем слишком сильно ошарашены.  Настолько сильно, что диалог попросту не возможен.
Духовно-инновационное сознание предполагает, что основа для подобного контакта у землян уже есть, дело только за приобретением  этого сознания большинством населения, чтобы «количество перешло в новое качество».


И. 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.

Поэтому построение на земле нового типа религиозной цивилизации, способной на диалог с Богом, не есть ли это и построение искомого Царства Божия?

Пусть оно будет построено не завтра, но с постоянным уверенным  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 с открытой Вернадским  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 Небес может задать все параметры и ориентиры  земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к все большей идентичности с ним.

При этом 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.



  К. 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 «Апокостасиса», 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 том, что Оно должно прийти  на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. По крайне мере, более вероятной, чем традиционная картина Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль, подобное толкование было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность   Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последнем суде  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего.

Пусть  это кому-нибудь  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, существовавший пока на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, пусть тогда в нем не было Бога. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому, что в марксисткой идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно своей сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане» русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь:

«Но мы еще дойдем до Ганга, но мы еще умрем в боях, чтоб от Японии до Англии сияла родина моя!»

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда  действенного начала, как «трудовой  энтузиазм» всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности,  имевший место  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  иной духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Построение Царства Божия  на земле такой импульс даёт. Залогом его реализации является наша уверенность:
- во-первых в том, что можно установить повсеместный диалог с Богом;

- во вторых, что Россия способна смягчить последствия глобального экокризса.


                   Л. 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. Всеобщая выборность руководящих органов, даже при всех извращениях, которые были ей свойственны в годы советской власти, породила у народа убеждение, что «советская власть» была «народной». 

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.

Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

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



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



 А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

                     Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!



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



А ты все 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 или 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 «ко 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!

М. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»:
Наше предложение о целостности  типов сознания отражает следующая матрица:

                                                                                                           Таблица № 6:

	Элементы
	На этапе 
МИФа
	На этапе 
НОРМЫ
	На этапе 
Факта
	ИННОВАЦИЯ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Вера в Бога и в

 постоянное

 духовное усовер-

шенствование

	Механизмы

целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

к Природе


На идею связи Пушкина и Киевской Руси обратил внимание  протоиерей Александр Шмеман, считавший, что  киевское христианство для русского религиозного сознания имело то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути.
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 Православную Церковь не признает за представителя Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой 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 случайна его 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.


Н. 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  в деревне 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.



О. 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 мифологическим,  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 с Космосом («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода» Э.М.Рильке);

· признание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана  (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);

· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой целостности;

· отношение к творческой фантазии как к 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 новый стиль единства);

    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо, которая является соединением абстрактного стиля с ярким политическим протестом художника против  фашизма.


В ХХ веке нередки примеры и чисто реалистического искусства. Хотя последним далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного, которое  много более динамично, тогда как МИФ статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновация есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, это есть способ адаптации сознания  населения к эпохе беспрестанных бифуркаций, коорая начнется с ХХ1 века.

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  лежит стремление художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, Этот мир и Тот мир, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении святого Иоанна Богослова» многое о них  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этому евангельскому тексту:

· из него с огромной долей 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 библейское завоевание    огромной  популярности  Антихристом перед  Вторым Пришествием Христа;
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;

· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, сущность которой далека от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», стихийно готовящая приход Антихриста в этот мир;

· кроме того, к  «Апокалипсису» человечество приведет завоевание перед этим  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее тем не менее возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но правда - за Ним.

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  обоженных человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, став только «телом Христовым».

· утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности.

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно Россия, ибо  только в ней до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая так активно помогает нашей стране, что практически уже доказано анализом «кризисных моментов» нашего бытия.


Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.
                                  7.2. Сакральность российской территории:
О сакральности российской территории писали многие русские поэты, в частности Ф.И.Тютчев, утверждавший, что её « рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя».  На идею сакральности русской земли прочно опирается русский патриотизм. За что же и любить эту землю с её кульбитами и страстями,  если она не является «Святой Русью», в которую можно только верить?
Тезис сакральности российского пространства во многом является объектом чистой веры, но в его защиту могут найтись и соответствующие аргументы в истории России:
-  деятельность старцев Киевско-Печерской лавры в Киевской Руси;

-  преподобный Сергий Радонежский и заволжские старцы в эпоху Московского Царства;

-  Серафим Саровский, Феофан Затворник, Иоанн Кронштадский и другие святые Х1Х века в России;

-  мученики Православной Церкви в эпоху советской России.

Мы можем привести многочисленные примеры, как Запад стремился помешать собирательству Руси в единый сакральный узел.

Во-первых, подобное собирательство необыкновенно  усиливало бы Россию, что Западу совершенно не выгодно;
Во-вторых,  Запад исходит из убеждения, что именно католицизм является самой передовой ветвью христианства, а Русь стоит на противоположной позиции;
В третьих, цивилизационная мощь Запада явно превосходит российские возможности, а в превосходство нашей культуры там не многие верят;

В четвертых, Ватикан спрятал под спуд Фатимское свидетельство Божьей Матери, где прямо говорится о сакральной миссии России, которую Запад не хочет признавать;
В пятых,  доказать своё преимущество перед Западом Россия логически не может, ибо его реализация лишь впереди.

                            7.3. Человек – сотворец мирового исторического процесса:

           Логика Истории – это логика Бога, хотя складывается она из совершенно разных влияний, в которых по отдельности, казалось бы, никаких Божьих проявлений и  нет. Эта логика очень часто не совпадает с нашими представлениями о том, что в ней хорошо, что плохо. 

Казалось бы, как можно оправдать атомную бомбардировку Хиросимы и Нагасаки, ведь никакого влияния разгром этих городов на конечный исход войны не оказывал? Но, возможно, именно эта бомбардировка заставила японское руководство свернуть со своего традиционного пути развития и выбрать  инновационные методы построения собственной экономики, поставившие Японию в число самых передовых стран сегодня.

Использование самых передовых западных технологий, помноженное на менталитет среднего японца, старающегося  выполнять все порученные ему дела самым тщательным образом, привело к совершенно поразительным результатам.

Сегодня именно  страны тихоокеанского региона во главе с Японией создали противовес американской мощи, ставшей удивительно сильной, но и удивительно несбалансированной для последующих судеб мира. Однополярный мир во главе с Америкой крайне не стабилен, а после того, как был разрушен СССР, такая нестабильность мира стала его самым уязвимым фактором перед лицом глобальной катастрофы.
Понимание Божественной логики Истории дано человеку, ведь он, как мы знаем из Библии, создан «по образцу и подобию Божьему». Жалко, что жизнь свою он строит не по небесным образцам. Хотя бывают и исключения. 

Как явствует из книги «Мистерия Ориона» ( № 6),  три египетские пирамиды в районе Гизе были построены в полном соответствии с положением трех звезд в созвездии Ориона, то есть, по «небесному образцу». С учетом звездной прецессии были вычислены сроки, когда положение этих трех звезд соответствовало положению трех пирамид. И это было осуществлено  11 тысяч лет до нашей эры, что совершенно меняет традиционно сложившуюся  историографию Египта, да и многие другие представления официальных историков.

По крайней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация», суть которой построена на    научных измышлениях  профессоров Фоменко и Носовского, получивших свои звания в далекой от мировой истории области. Их свидетельство прерывистости мировой цивилизации свидетельствует лишь о их слабой культурной подготовленности, ибо  человеческая культура носит целостный характер, по крайней мере, пока человечество живет на этой планете.
И еще это свидетельствует  о том, что наши представления о дикости древних народов должны быть пересмотрены; явно, что в каких-то вопросах они продвинулись дальше нас. По крайней мере, нам не известны факты, когда бы современные архитекторы ориентировали свои постройки по звездным картам.

«Звездная логика жизни» была много ближе древним египтянам, чем нам. Доказано, что современные архитекторы не могут создать подобные этим трем пирамидам сооружения, несмотря на  использование всех новейших технологий в строительстве. Близкие идеи развивает Э.Мулгашев относительно цивилизации острова Пасхи, которая, на его взгляд, является остатком Атлантиды, погибшей примерно в одно время с Потопом.
 Однако есть ли у нас шансы понять божественную (или хотя бы космическую) логику исторического процесса и следовать ей, дабы избежать печальных  исторических бифуркаций, которые, как показывает опыт истории, случаются с человечеством достаточно периодически. 

              По всей вероятности, такие шансы есть, раз поняли её древние египтяне, почему и нам не постичь?

Думается, что такое пониманием может быть построено на нескольких основаниях:

1)  Хорошее знание древней истории;

2) Способность  людей войти в диалог с Богом;

3) Опора на интуитивную духовность, сердечное, а не  «рациональное познание».

  По поводу «знания древней истории» пример с египетскими пирамидами весьма впечатляющий. Возможно, в будущем нам откроются и другие тайны Атлантиды и Гипербореи (цивилизации, существовавшей на месте Северного полюса до того, как стал «полюс холода»).


По нашему глубокому убеждению, историю творят «гении», то есть, люди, сохранившие детство в своей душе. Неслучайно, что Христос в отношении детей  был так уверен, что «именно их есть Царствие Небесное».

Логика рациональности, на которую так  мощно оперлась современная наука, не работает, когда речь идет о духовных процессах. Божественная корреляция исторических катаклизмов относится именно к духовным аспектам Истории.

Мы говорили уже, что для нас каждый этап развития любой исторической 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.

В   книге Геннадия Бондарева «Ожидающая культура» (3 , стр. 60) есть временной расчет периодов развития Арийской Расы, который определяется временем пребывания Солнца в одном знаке Зодиака - 2160 годов:

· древнеиндийский  - 7227 - 5067 гг. до н.э.;

·  древнеперсидский - 5067 - 2907 гг. до н.э.;

·  египто-халдейский - 2907 - 747 гг. до н.э.;

·  греко-латинский - 747 до н.э. - 1413 после н.э.;

·  европейский - 1413 - 3573 гг.  после н.э.;

·  славяно-германский - 3573 - 5733 гг. после н.э.;

·  американский - 5733- 7893 гг. 

Этот расчет, сделанный Рудольфом Штейнером, трудно принять на веру, ибо тогда он должен каким-то образом гармонировать с предыдущими эпохами существования земли. Но по предыдущим эпохам  такой расчет входил  бы в грандиозное противоречие с палеонтологическими  данными, в частности с открытым сейчас  доказательством ориентации египетских пирамид в Гизе по  положению созвездия Ориона, каким оно было 11 тысяч лет  до новой эры.

Думается, что не столь  важна  антропософская ориентация на время пребывания Солнца в одном знаке Зодиака, сколь важно понять, что разделяло разные эпохи, какова специфика бифуркаций их разделявших. Будем ориентироваться на данные науки, хотя и не терять из виду открытий антропософов.

Отрицать не подтвержденные наукой данные о Гиперборее, Лемурии и Атлантиде было бы не правильно (мало ли мифов у самой науки?), ибо пять типов существующих у человечества рас: черная, красная, желтая, белая и смешанная достоверно свидетельствуют об их связях  с древними землями и древними материками. О каких связях идет речь?

А. Ч е р н а я раса;   она имеет истоки в праконтиненте Лемурия, потомки жителей которой  частично  сохранились в современной Африке.  Живущим в Африке  предстоит пройти испытание огнем,  потому  что  экваториальная зона окажется  самым  жарким  местом на планете после потепления. Подготовиться к  этому  испытанию  можно  только  духовно: вспомним хождение по горячим углям духовно продвинутых людей - даже температура более 200 градусов не приносит им ожогов.

Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в исходе жителей из Атлантиды,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и  возможно  научиться тем расам и народам, которые окажутся в подобной ситуации. Так влияние катастроф может быть ослаблено. С другой стороны выжить удастся только духовно продвинутым, ибо для остальных смерть будет заслуженной карой.

В. Ж е л т а я раса;  царством желтой монголоидной   расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Мы говорили, что истоки её лежат в Атлантиде и в северном исходе её жителей, хранящих специфические особенности  народов монголоидного типа. Сейчас эта раса занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения именно такова духовная мудрость и самого Тибета. Истоки буддизма очевидно также нужно искать в религиях Атлантиды. 

Г. Б е л а я (европеоидная)  раса;  истоки ее  -  южный  европейский исход жителей  из Атлантиды. Вполне возможно, что в Атлантиду они пришли из Гипербореи перед её гибелью во время смещения материковых плат земли. По нашему мнению, самое страшное, что  в будущем  грозит  этой расе - повышение радиационного  фона и солнечное излучение из-за расширения «озоновых дыр».  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

  Д. С м е ш а н н а я   раса  - люди, родившиеся от мужчин и женщин разных рас. По сути - огромная часть человечества, впитавшая лучшие стороны крови каждой  расы, участвовавших в их рождении. Наиболее перспективная часть человечества, имеющая большие шансы одолеть негативные  влияния предстоящих катаклизмов. Но при одном маленьком условии - перехода  каждого 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        нижеприведенная в     матричном виде :                                                                 Таблица № 7
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Г. 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  её 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. 7. стр.134).
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   лишь на науку и технику. Есть  кризис и в  Обрядоверии у самих верующих, связанный с проблемами 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 верхи “не хотят верить по-новому”, а земные 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.
                                                                                                       Табл. № 8.
	



                                                                                                                           Таблиц Автор предсказания
	Сроки
 Перехода
	Сущность предсказания
	Где опубликовано

	Нострадамус,

 Астролог
	июль 2000 года
	Предсказание начала 

великих событий в России
	Любое издание катренов

 Нострадамуса

	Таблицы

 Пирамиды Хеопса
	17 сентября

 2001 года
	Начало экстремальных 

событий на планете, то

 есть, начало  Апокалипсиса
	А.Гостюшин“Энциклопедия

 экстремальных ситуаций”- 

М.,Зеркало,1995, стр.119

	Ванга из Болгарии, 

Прорицательница
	Лето 2003 года
	Глобальные климатические 

катастрофы - меньше 

всего пострадают 

люди в деревне
	Е.Андреева ”Ванга.Гипотезы 

о конце света”,- М.,Интер-весы,

1991, стр.30

	Вячеслав Плохов,

  современный

 математик
	Лето 2003 года
	Переход российской 

цивилизации в новую 

экстремальную  фазу
	“Независимая газета” от 05.08.97,

журнал “Свет”, №1 за 1996 г.

	Т.Айзатулин

 Историк
	2001-2004 годы
	Соединение всех фаз в трех 

российских циклах “смут”, 

“нашествий” и “катастроф”


	ж-л ”Альма Матер” (Вестник

 высшей школы) № 7-9 , 

1992, стр.24-33

	Ведущие 

астрологи мира
	2003-2004 годы
	Переход Солнечной

 системы в созвездие

 Водолея
	Астрологический календарь

	Александр Громаковский,

 Халима Байрамукова
	2003 год
	Начало  победы России 

над своим  Антихристом
	См. книгу “За гранью 

видимого” - Вильнюс, 

1992, стр.194

	Космос
	2003-2005 годы
	Экокатастрофа планеты,

 если земляне не 

одумаются
	Обращение инопланетного 

разума к землянам

 (Публикации 

без выходных данных)

	Н.Д..Кондратьев,

 русский экономист

 и математик ХХ века
	2001-2005 годы
	Переход от ”бета фазы» 

мирового социально-

экономического цикла

 к “альфа фазе”.
	Сб. «Идеи Н.Д.Кондратьева и 

динамика общества на 

рубеже Ш тысячелетия».-

М.,Ин-т экономики РАН,1995


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 – (2, 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.

3.  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).

4.  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.

5.  В результате все постепенно приходит в норму.

6.  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  о  нем, безусловно, будут присутствовать.

       8.Национально-духовная специфика России:
                         О, вещая душа моя! О, сердце, полное тревоги,

                О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!                  

                Так, ты – жилица двух миров, твой день – болезненный и страстный,
                Твой сон – пророчески-неясный, как откровение духов.

                Пуская страдальческую грудь волнуют страсти роковые, -

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

                                                                                                   Ф.И. Тютчев

Специфика русской души – быть жилицей двух миров, готовой, как Мария, прильнуть к ногам Христа. Россия,  как известно, создала не нацию, а империю, которой свойственно федеральное устройство. Но у нашего народа своя, как, впрочем, и у всех иных, духовно-национальная специфика.
              Выделим её основные черты:
1.Русские – народ Богоносец;

2.Единство общечеловеческого и локально-национального в сознании;

3.Крестьянский менталитет русской души;

4. Действенный патриотизм и подлинное служение России;

5. Отношение русских к богатству;

6.Свобода духа и искание совершенного добра.

                             8.1. «Русские – народ Богоносец»:
 Эта формула  введена Федором Достоевским. Действительно наша нация переполнена Богом, но вряд ли это делает её счастливой. Третий Богом избранный народ, после евреев и греков,  мы несем свои страдания  во имя человечества.  Ведь именно тот же Достоевский сказал: «Быть русским – это быть всечеловеком».
Статус «богоизбранности» повышает планку поведения народа до приоритета в его деятельности  самых универсальных критериев. Евреи не смогли преодолеть свою культурную замкнутость, локальность своего  национального сознания. Их съела материальная гордыня, разметавшая, в конце концов, всю нацию по миру. Они в нем, конечно,  не пропали, но до приоритета универсальных критериев дожить не могли. Понять истину, что «не в деньгах счастье», им никогда не дано.
Только в постоянной борьбе за место под солнцем с палестинцами они что-то начали понимать и не абсолютизировать свои узкие материальные интересы.

Другая проблема у греков: увлекшись гармонизацией  внешнего мира, они вместили все возможности нации в одного человека – Александра Македонского, который  сумел создать универсальную империю, но на очень краткий срок. После его смерти у нее не нашлось ни сил и энергии для дальнейшего существования. Она распалась на много  частей, а потом вообще распалась.
Российская империя, даже вопреки всем ударам, которые она перенесла в своей истории, не распалась, а жива благодаря своему мудрому федеративному устройству, благодаря живучести русского духа и его способности находить равновесие с другими народами, входящими в эту универсальную федерацию.

В итоге в нашем сознании возобладали идеи типа: «Москва – Третий Рим, а четвертому не бывать, хорошо уживающиеся с пастернаковской мыслью:  «Быть знаменитым некрасиво».

8.2. Единство общечеловеческого и локально-национального в нашем сознании:

Это единство ярко выражено в песне Александра Малинина: 

 « И дернул же черт нас родиться в России:

   То раболепствуем, то тихо пьём, болтуны да ворьё.

   То каемся, то хлещем дружку, что есть силы, 

То мировые проблемы решаем, то воруем бельё».

Даже трудно сказать, какие мы на самом деле, о доминанте  какой либо одной характеристики в нашем сознании  пока речь вести никак  нельзя.  Приоритетно одно: единство глобальных и локальных критериев нашего поведения, подчиняющееся принципу «Золотого сечения».

Устойчивость любой социальной системы обеспечивается только тогда, когда  универсальные критерии развития преобладают в системе по закону «Золотого сечения» над критериями локальными.

Мы уже цитировали мысль Семена Франка: «Все относительное, что бы оно собой ни представляло, - будь то мораль, наука, искусство, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному (т.е. – универсальному в нашем тексте, - Ю.Г.), лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (1, стр. 52)
Общечеловеческое в нашем менталитете – это  стремление к осознанию своей планетарной миссии,  установка на спасение «со всеми и для всех». 
Локально-национальное в менталитете народов всегда ориентируется прежде всего на замкнутость и на гордыню, которая незаметно уничтожает возомнившую слишком много о себе нацию.

Так было с французами во времена Наполеона и с немцами во времена Гитлера. Так происходит и в США  в наши времена, но финал еще не грянул. Правда,  Бог не заставляет себя слишком долго ждать…
От злокозненной  гордыни нас всегда спасало то, что историческая  судьба  обычно поворачивалась к народу самой худшей своей стороной. Уберечь нас,  таким образом,  от злокозненной  гордыни, видно,  было в планах Бога.
Как утверждает архимандрит Константин (Зайцев) судьба России – это и есть судьба мира:

«Возвращение к ней русского народа и в ней обретение утраченного исторического преемства бытия, в образе возвращенной к дальнейшей жизни исторической России, есть единственная для церковно-православного сознания представимая форма возвращения мира к нормальной жизни. Как просто жить тем, кто это уяснил и как точно обозначается их личный путь, православный путь .
Будем помнить, что нам не существенно открывать миру глаза на подлинное существо того, что происходит в мире, путь спасения основной не тут. Никто не спасет Россию, если она сама не встанет на путь спасения. Как относительно далеко ни шло  просветление сознания мира в отношении России, душа русского человека остаётся основным местом сражения между Христом и Велиаром, и победой в ней Христа или Велиара определится дальнейшая судьба мира». (1, стр. 40-41)
Это единство локальных и универсальных критериев выбора личного пути хорошо понимала русская поэзия. В свое время, плоть от плоти советской жизни, поэт Павел Коган, автор песни «Бригантина поднимает паруса», очень точно выразился по этому поводу, говоря о  сознании  будущего поколения советских  людей:
«Но людям родины единой едва ли им дано понять,

 Какая иногда рутина вела нас жить и умирать!»

              8.3.   «Крестьянский менталитет» в душе народа:
В былые времена исторического бытия России основа её народной жизни была тесно связана с «крестьянским миром» -  российской деревенской общиной. Многие беды ХХ века объясняются тем, что после коллективизации «золотая середина» отношений между городом и деревней в России была нарушена и не восстановлена до сих пор. Её реализация – насущная задача нашего времени. 

Иначе будет сохраняться, а, возможно, и дальше разгораться опасный очаг дестабилизации  социальной ситуации в стране, ведь деревня не только источник питания населения, но и хранительница традиций, без стабильности которых устойчивая жизнь нации просто невозможна. Это иллюзия, что будущее будет держаться  только за счет  инновационных технологий. Духовные традиции важнее, а их корень – в российской  деревне.

Выжить в предстоящем экологическом катаклизме в городе будет очень трудно, спасут нас  только экопоселения сельского типа, состоящие из   экологических домов новой конструкции. Они будут строиться  на базе  новой системы информационных, энергетических и экономических связей с окружающей природной средой, незаменимой частью которой они сами и должны стать.
Нельзя забывать, что это будет экологически выжженная земля, а именно инновационные технологии экодомов  способны адаптировать население к проживанию и в этих отягощенных природных условиях.

Надо иметь в виду, что городскому человеку выжить в деревне не просто, хотя в России эта тенденция «массового исхода в деревню» имеет устойчивые корни. Впервые она имела место ещё в 70-х годах Х1Х века.
Городская интеллигенция, как и тогда,  первой поняла преимущества жизни в деревне, ибо экодом обеспечивает высокий уровень комфорта даже в экстремальных ситуациях. Как и прежде, «исходы в деревню» были делом городской интеллигенции, так будет и сейчас.

В прежние времена интеллигенция не смогла адаптироваться к деревне только потому, что не сумела оценить по достоинству православную традицию, без полного принятия которой выжить в деревне было невозможно. Иллюзия, что в деревне можно существовать, исповедуя чисто городское сознание.

Вместе с тем, как и все на свете, «крестьянский менталитет» имеет  в рамках народной души, как положительные, так и отрицательные стороны. Интеллигенция склонна к идеализации всего, в том числе, и крестьянской жизни. Вот что пишет об этом православный исследователь Антон Карташев в своей статье  о писателе  Иване Шмелеве:
«На протяжении своей тысячелетней истории русский народ в его моральных  идеалах бесспорно воспитанный Православием. Другой воспитательной силы на его горизонте не было. Русская интеллигенция гордо отвергла веру народа, её догматы. Но приняла, точнее, нашла в себе уже готовой, плод этой веры – христианскую мораль братолюбия. Но она истолковала её  как народолюбие, как служение коллективу.

Устраняя основания истинного братолюбия, то есть, Христа, она творила морализующую карикатуру на Православие. Как острил Бердяев, вместо «братства во Христе» предлагалась «товарищество в Антихристе». И все-таки, при всей ложной метафизике и лжедогматике, идеализм русской интеллигенции опирался на  глубоко вселенный народной церковью инстинкт добра и правды.
В нем-то чудовище революции и обрело для себя огромную жизненную силу, обманно используя её в своих целях». (8, стр. 513)

Революция, таким образом, была далеко не случайной в нашей стране: она была не только механизмом выработки духовно-инновационного сознания, но и была подготовлена психологически, ибо опиралась на глубинные народные инстинкты.

Негативные качества крестьянского менталитета в России имеют природные корни: русский климат таков, что в определенные дни сельхозработы проводить невозможно. Тогда крестьянин «погружался в приятную дремоту», выработавшую у него в характере со временем лень.
А.К.Толстой довольно зло высказался по этому поводу:

«Мы беспечны, мы ленивы, все у нас из рук валится,
Да к тому ж мы терпеливы – этим нечего хвалиться».

Конечно, наше природное оправдание характера не многого стоит, но глубокая лень  действительно вошла в наш менталитет, сделав Обломова типичным  героем России.  Ведь в ней  чаще всего именно  так: «Тише едешь, дальше будешь!»
                 8.4.     Действенный патриотизм и подлинное служение России:

Наиболее ярко патриотическая любовь к родине проявляется в России в поэзии:

1. Павел Коган:  «Я – патриот, я воздух русский, я землю русскую люблю.

                              Я верю, что нигде на свете второй такой не отыскать,

                              Чтоб так пахнуло на рассвете, чтоб дымный ветер на висках…

                              Ну, где еще найдешь такие березы, как в моем краю?

                              Я сдох б, как пес от ностальгии, в любом кокосом раю.

2. Сергей Есенин: «Если крикнет рать святая: «Кино ты Русь, живи в Раю,
                                 Я скажу: «Не надо Рая, дайте родину мою!»

3. Андрей Вознесенский: «Россия, любимая, с этим не шутят,

                                             Все беды твои меня болью пронзили….

                                             Россия, я твой капиллярный сосудик,

                                             Мне больно, когда тебе больно, Россия!»  

4. Александр Блок: «Россия, нищая Россия! Мне избы серые твои,
                                  Твои мне песни ветровые, как слезы первые любви.

                                  Тебя жалеть я не умею, но крест свой бережно несу.

                                  Какому хочешь чародею отдай разбойную красу.

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

                                  А лишь забота затуманит твои прекрасные черты».

Эта уверенность, что Россия столь сильна, что никакому чародею с ней не справиться многого стоит! Но она основана и на  убеждении, что «эту землю в рабском виде исходил, благословляя,  Царь Небесный».

О русском человеке и специфике его отношений с родною землей точно высказался Федор Иванович Тютчев:

   «Пускай служить он не умеет, боготворить умеет он!»                                                                                                                                           

Именно обожение родины, звучащее в уверенности, что она одна «Святая Русь», а Четвертому Риму не бывать, лежит в основе наших взаимоотношений с родной землей и родной природой.
Кроме того, в основе самопознания России и вытекающего из него чувства народного патриотизма,   лежит  сотворчество русской идеи и русского характера, который выковывается  при её реализации, а также во  взаимодействии  духовно активной Личности с  Богом,  Природой, самим собой и родной отчизной, понятой как составная часть всего Мира.

Поэтому в корпус истинно русского самопознания  входит и отмеченная Достоевским у Пушкина “всемирность сознания”; и “очарованье русского пейзажа”, в “котором есть подлинная радость, но она открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна” (Н.Заболоцкий);  и умение полюбить себя, не снимая критического пафоса к своим ошибкам; и специфический патриотизм, свойственный всем русским, вне зависимости живут они в эмиграции или на родине; и “воцерковление”, пусть даже формальное у некоторых православных, и невозможность, разговаривая с Богом,  жить вне Церкви, Веры и Милосердия.

         По этому поводу Анна Ахматова сказала:

«О, есть неповторимые слова, кто их сказал - истратил слишком много...

Неистощима только синева небесная и Милосердье Бога!»

Противоположное этим принципам  поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”. Не чувствуете ли вы, дорогой читатель, этой издевательства и в  самом этом термине: “новый русский”? Оно чуждо России еще и потому, что построено с французской кальки: «новый богач» - «нувориш».

Гой ты,  Русь, моя родная! Хаты, в ризах образа,

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

А  у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

Сергей Есенин выразил духовное качество русского человека - его способность не изменять Христу в трудных ситуациях, видеть духовные приметы своего народа как первостепенную ценность. Еще один аспект способности  человека к целостности  со всей судьбой народа выражает Б. Окуджава в стихотворении «Франсуа Вийон»:          

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

Господи, дай же ты каждому, чего у него нет:

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

Дай счастливому денег... И не забудь про меня.
Иное качество демонстрирует    Самуил Маршак в  стихе «Ты много ли видел на свете берез?»

Ты много ли видел на свете берез? - Наверно одну или две,

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

А часто ли видел ты близких своих? Неверное, несколько раз,

Когда твой досуг был спокоен и тих и пристален взгляд твоих глаз.

Когда мы замечаем души близких - в суете или в молчании и смирении? Для поэта ответ на вопрос совершенно ясен. Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет   стихотворение А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.         

 Менталитет  русского человека, его способность «любить без рассудку, грозить, так  не на шутку, ругать сгоряча, рубит так с плеча, смело спорить, карать за дело, прощать так всей душой, пировать так без остановки» - не есть ли это психологическое выражение нашего самосознания, направленного на  спасение  всего человечества, поведя его по христианскому пути  высотам Царства Божьего на Земле, а, может быть, смирив под эгидой Православия гордыни всех монотеистических конфессий?  Пусть по церковным канонам такое на Земле не возможно из-за природной греховности человека, но «ничто не вечно под луной», возможно, мы найдем экуменический  способ преодолеть и эту «планетарную греховность», победить Люцифера в себе? Просто нам нужно еще немного понять самих  себя. Тайна скрыта в нас самих!

Ширь души  русского человека, про которую Ф. Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить», не только позволяет нам ставить перед собой грандиозные задачи по религиозному спасению человечества, но и  надеяться, что именно России  суждено помочь человечеству выжить в этой  предстоящей глобальной катастрофе. Русский патриотизм – это желание спасти себя, но не по одиночке (не по западному – «каждый умирает в одиночку»), а «со всеми и во имя всех».

На чем основана такая уверенность?

  1. На безграничной Любви Бога к нам и на стремлении каждого подлинно русского человека  отыскать свою личную  дорогу к Храму;

  2.На активизации экологических усилий России по ликвидации загрязнения окружающей среды планеты.

  3. На государственной политике отказа от войн,  революций, терроризма и насилия, других подобных методов ведения социальной политики, к пониманию которого Правительство пришло после войны в Чечне.

  4. На стремлении президента Путина В.В. к объединению России в политическую систему, предусматривающую "симфонию" светской и духовной властей.

  5. На отказе РПЦ  от традиционного для Церкви  невмешательства в мирские дела, поскольку речь идет о судьбе человечества.

  6. На ориентация РПЦ на конфессиональный диалог всех религий для обеспечения консенсуса по вопросам будущего выживания человечества.

  7. На стремлении лучших научных сил России к выработке   дополнительного  (наряду  с  национальными) единого языка общения, принимаемого большей частью человечества.

8. На  усилении   контроля  со стороны государственных и духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).

9.. На коррекции "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо темная биоэнергия сильнее атомной и может наделать слишком  много зла.

10. На противодействии  бездуховной  культуре со стороны государства, но не  запретом, а  экономическими методами.

11.  На содействии  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала, внедрении уроков религиозной духовности в школах.

  12. На обеспечении  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при глобальном объединении человечества.

13. На открытии  каждым русским человеком радости в Любви и делании Добра,  а  не в ненависти и насилии.

Возможно,  говорить о решении всех этих вопросов еще слишком рано, но  направление этих действий, уже реализованное в России,  является единственным условием выживания человечества в тех  экстремальных ситуациях, которые предстоят ему вплоть  до самой глобальной катастрофы. Я специально не перечислил среди благоприятных для спасения причин безграничность нашей территории, но об этом немного ниже.

Важнейшая в контексте нашего разговора черта русского человека - «всемирность», но нельзя забывать еще об одной очень важной в данной ситуации черте характера  как «аскетизм».  В связи с исчерпанием большинства минеральных ресурсов, в частности источников чистой воды, Запад уже давным-давно перешел на жестокую экономию воды, там даже не моются под душем: только в ванной, там никогда не моют посуду под непрерывно текущей струёй, только в моечной машине, которую, кстати,  по западным нормам нельзя запускать, если она  полностью не загружена, чтобы зря не тратить воду.

Привычный для нас аскетизм - это и есть форма «экономии  ресурсов», только зачастую вынужденная. Но, имея застарелую привычку под внешним давлением, не так уж трудно сделать её «привычкой изнутри», то есть, осознанным поведением.

Хотелось, сказать и ёще об одной важной черте характера - «склонности к молчанию». Молчание по языческому поверью - это отказ от голоса,  а по Православию  осознанный  обет православных монахов, налагающих на себя епитимью. Голос - это способ проявления себя  в мире как   грешного человека, а «молчание» - приближение к Инобытию, ибо «там молчат». Там общение происходит на интуитивном уровне, обменом духовными, а не словесными сигналами. Духовного человека в России разительно отличает от его окружения - молчаливость, отсутствие привычки болтать по любому поводу, тем паче поминать имя Господа всуе. А Иисус, как известно, - это Бог-Слово.

Почему Россия захватила такую огромную территорию в ХУ11 веке, когда российские пассионарии, вытолкнутые Московским Правительством на периферию страны, добывали ему  Сибирь и Дальний Восток, расположенные под самым носом у Китая и Японии, остро нуждавшихся в добавочной территории?  Л.Н.Гумилев объясняет это отсутствием пассионарности у китайского и японского народов в то время, но нам  представляется, что это объяснение не до конца описывает  суть дела. Захваченная тогда территория понадобится России  в эпоху глобальной катастрофы, чтобы с её помощью помочь миру с катастрофой  справиться. 

То есть, мы видим в этом захвате определенный перст Божий, предвидение труднейших обстоятельств мира в ближайшие «экстремальные времена». Провидение ни в коем случае не может рисковать самим фактом существования человечества как «перстов   Бога», поэтому «дела Господни для нас  неисповедимы».

Михайло Ломоносов в отношении будущего России писал, что «Россия будет произрастать Сибирью», добавляя мало цитируемую присказку - «и Ледовитым Океаном!» Почему? Все дело в том, что именно на дне Ледовитого Океана сосредоточены колоссальные природные богатства - залог будущего выживания России.

Есть ли в других странах подобное стечение обстоятельств, благоприятствующих помощи всем народам в экстремальных условиях? Нам думается, что нет. У кого-то не найдется значительных ресурсов территории, чтобы помочь людям расселиться на ней, у кого-то менталитет народа не позволяет реализовать столь обширную программу милосердия и спасения, кто-то лишен такой поддержки Христа и Богородицы, какую  наши православные архиреи  на протяжении веков  предлагали  у  России.

 О каких механизмах спасения мира с помощью российской территории можно вести сейчас речь?            

На этой огромной территории далеко еще не исследованы все минеральные запасы и другие полезные ископаемые, которые могут стать резервом спасения в будущем.

В связи с убылью населения России Правительству волей-неволей придется расширить поток иммигрантов,  отток которых может помочь другим странам выжить в колоссальном переизбытке населения, а России они окажут экономическое содействие как прекрасная рабочая сила.

Россия собственным примером окажет миру содействие в грядущем смягчении глобальной катастрофы, когда выровняет соотношение двух типов населения в стране: городского и сельского, а, может быть, выправит это соотношение по «золотому сечению», с доминантой сельского населения. 

Огромная территория очень важна для выживания при климатических природных катастрофах, когда миру угрожают глобальные наводнения или землетрясения, или потепление климата. Нахождение большей части Сибири в зоне вечной мерзлоты окажется в ситуации потепления благодатным для экономического возрождения этого края.

Большая территория будет нужна России и в случае космической катастрофы, когда на планету может свалиться или комета или астероид. Население Монако (если он там упадет)  в этом случае погибнет целиком, огромность территории спасет Россию.

Повторюсь, что  речь идет о предполагаемых выгодах огромной территории, но то, что она дана России Богом не случайно, не вызывает никаких сомнений. Об этом мы уже говорили.
8.5. Отношение русских к богатству:
Коренное отличие русского человека от европейца – в отношении к деньгам. Для русского иметь много денег – «стыдно», поэтому он их так легко «спускает».  Евреи встали во главе всех финансовых структур мира потому, что Мамона  для них важнее Иеговы, хотя они твердят об обратном. 
Именно под еврейским влиянием в христианстве  возникла протестантская ересь, которая поддерживает подобное отношение к богатству. Подлинное отношение Христа к богатым высказано в евангельской истине: «Легче верблюду пролезть через игольное ушко, чем  богатому попасть в Рай».
Об отношении русских к богатству хорошо сказал Вальтер Шубарт: «Русскому и вообще  славянам свойственно стремление к свободе, не только к свободе от ига иностранного народа, но и  к свободе от всего преходящего и бренного; среди европейцев  бедный никогда не смотрит на богатого без зависти, богатый русский часто смотрит на бедного со стыдом.  В русском живет чувство, что собственность владеет нами, а не мы ею, что владение означает принадлежность к чему-то, что в богатстве задыхается духовная свобода». (Цитирую по №10 , стр. 50-51).
8.6.Свобода духа и искание совершенного добра:
Вынесенная в подзаголовок тема является центральной для духовных поисков русской религиозной философии. Николай Лосский так об этом пишет:  «Свобода духа и постоянное искание совершенного добра и в связи с этим испытание всех ценностей ведёт к тому, что у русского народа нет строго выработанных и вошедших в плоть и кровь форм жизни.
Самые разнообразные и даже противоположные друг другу свойства и способы поведения сосуществуют в русской жизни.  Бердяев выразительно подчеркнул эту особенность русского народа. «Два противоположных начала, - говорит он, -  легли в основу формации русской души: природная , языческая, дионисийская стихия  и аскетически монашеское православие. Можно открыть противоположные свойства  в русском народе: деспотизм, гипертрофия государства и анархизм, вольность; склонность к насилию и  доброта,  человечность, мягкость; обрядоверие и искание правды, ; индивидуализм, обостренное осознание личности безличный коллективизм; национализм, самохвальство и универсализм – всечеловечность;  эсхатологическая мессианская религиозность и внешнее благочестие; искание Бога и воинствующее безбожие;  смирение и наглость; рабство и бунт» (10, стр. 52).
Описанное Н.Бердяевым единство полярных начал в основе русской души является одной из основных особенностей нашего исследования. Мы постарались показать его проявление в России в самых различных аспектах, а также увидеть тайный механизм этого единства, скрытый в «Божественной пропорции».
Наличие «строго выработанных и вошедших в плоть и кровь народа форм жизни» свойственных в высокой степени  народам Европы (например, в Швейцарии)  обеспечивает им высокий уровень жизни в стабильной ситуации, но что они будут делать в экстремальных условиях? 
Наводнение в Новом Орлеане показало, насколько не готовы к экстремумам даже такие универсальные силовые структуры, как в США.
Любая социальная система способна выживать, если может быстро адаптироваться к изменяющимся обстоятельствам внешней среды. Есть определенные механизмы подобного выживания, пример задает человеческий организм. В нем около половины кодонов ДНК  находится а стабильно-пассивном состоянии, но стоит организму попасть в экстремальную ситуацию,  до 95%  кодонов способны быстро перейти в активное состояние, спасая организм от перегрузки.
Творчество и способность быстро адаптироваться – вот качества народа,  помещающие его в авангарде развития мира. Эти качества наиболее востребованы в ситуации, где ничего не «устаканилось», всё находится в движении, в развитии по непонятному вектору, всё только формируется, а экстремальные обстоятельства из диковинки переходят в разряд обыденных условий жизни.

Россия не только выработала в себе эти качества, но и воспитала в народе необходимый настрой души, способность удерживать душу в диаметрально противоположных свойствах, обеспечивающих устойчивость и  спасающих систему от разложения. 

Писатель Иван Шмелев писал: «После вековых порабощений русская душа осталась живой,  свободной. Как отзывались чужеземцы о русском мужике, о «крепостном рабе»? Много о том свидетельств. Удивленно свидетельствовали о нем, как о свободном человеке, держащем себя с достоинством, говорящем, как равный с равными.

Откуда это? От осознания своего «образа-подобия», от научения от своих святых, от высокого своего родства – неосознанного своего богосыновства.  Не раб и никогда не станет ничьим рабом, пока жива православная душа, пока живы в душе истоки, забившие в ней с купели.
Вождение Святыми хранило и сохраняло в русском народе человека.  И во всем мире он ищет человека, образ и подобие Божии. Сила духа, вера в себя, в своё, в правду святого слова просыпались в русской душе в годину бедствий». (16, 228-229)

Писатель подчеркивает, что это «неосознанное богосыновство» в особенности   просыпалось в русской душе в годину тяжких испытаний. Именно оно помогло русским победить татаро-монгол, поляков,  французов и немцев. Только оно дало возможность выстоять в годы сталинского террора, бесчеловечной Перестройки, интересы народа в которой занимали самое последнее место. Только сейчас правители взялись за голову и хотя бы на словах стали говорить об интересах народа. Но стратегия Правительства в этом направлении   складывается пока сильно наперекосяк, стоит вспомнить реализацию Закона № 122 о компенсационных выплатах.
Русская душа такова, что создание некоего идеального критерия решения всех проблем для нее никогда не было образцом для подзаконного поведения в своей стране. Ей необходимо создавать условия для собственного творчества, собственного поиска выхода из ситуации, а государство не должно при этом мешать ни плохими законами, ни жесткой реальностью контроля. Народ хуже для себя и державы не сделает, ибо  ему всегда «за державу обидно».
Русская душа, поскольку сама является функциональным единством противоположных качеств, способна оптимально функционировать только при возможности выбора из двух противоположных альтернатив поведения, которые государство должно ей представить.
Загонять её в узкие рамки закона бессмысленно и малопродуктивно. В России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, но обойти всегда можно».

9.РУССКАЯ ПРАВОСЛАВНАЯ РЕЛИГИОЗНОСТЬ:              

« Не тем Господь могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,
  Что в звездный день твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем,

  И мертвецу с пылающим лицом он повелел блюсти Твои законы,

  Все пробуждать живительным лучом, храня свой пыл столетий миллионы.

  Нет, Ты могуч и мне непостижим  тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

  Ношу в груди, как оный серафим огонь , сильней и ярче всей Вселенной.

  Меж тем как я – добыча суеты, игралище её непостоянства, -

  Во мне он вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства».
                                                                                        Афанасий Фет
1. Религиозный мессионизм России;
2. Географическая специфика русской религиозности;

3. Вера вопреки безверию;

4. Негативные аспекты Церкви как социального института;

5. Где же выход?

6. Русская соборность.

1. Религиозный мессионизм России:

  Испокон веков у нас сосуществуют две религии Православие и Ислам, ибо русская нация – союз славяно-тюркских народов. Но широта русской души предполагает создание благоприятных условий для существования и других религий – буддистской, индуистской и даосийской. Заметим, что религий – восточных.  С западными  - дело обстоит сложнее.

Исконное существование двух религий было в России возможно, поскольку  не ставился вопрос о церковном объединении. Религиозное объединение Церквей  как социальных институтов – это тупиковый путь. В России это очень четко понимали и на уровне церковного руководства и на уровне руководства  российской державой.
Единство возможно только в душе, причем с пониманием духовного приоритета Православия как национальной доли России. Но изощренные аспекты исламской духовности также отвергать не стоит, ибо, если не сейчас, то позднее, они будут востребованы как дополняющая православие сфера духовности. Имеется в виду общее понимание  богословской духовности вне её конфессионального аспекта.
С канонической точки зрения объединение восточной и западной  религий в России – это ересь. Но,  по-видимому, оно неизбежно, только не на уровне объединения  конфессионального руководства, а как взаимное духовное обогащение верующих в Бога людей. Бог един – это уже многим ясно. Но Он столь многолик и многообразен, что у каждой  религии есть возможность найти свой аспект Бога, своё Его видение и настаивать на нем.

В грядущие времена, когда конфессиональное разъединение отойдет на задний план, дополнительность духовных проникновений в сущность Бога станет ведущей духовной стезей человечества. Оно само по себе способно прекратить религиозные войны, снять религиозную нетерпимость между людьми, одолеть международный терроризм там, где он зарождался на базе религиозной несовместимости Церквей.
Огромную роль при этом будет играть именно Россия, ибо в ней  есть наиболее благоприятные условия для подобного  духовного проникновения одного типа духовности в другой. Причем свою роль сыграет и российская культура, про которую Осип Мандельштам говорил, что «культура – это Церковь нашего времени».

Наша душа, которая есть «образ и подобие Божие», шире одного типа конфессиональности, поэтому духовный синтез, впитывающий лучшие положительные стороны каждой из конфессий, - это безальтернативный путь духовного развития  человечества. 
2. Географическая специфика русской религиозности:
            Русская православная духовность складывалась между двух огней: Исламом Востока и католической религией Запада. С последней она не смогла найти общий язык, хотя экуменические стремления были особенно сильны в ХХ веке. 
С Исламом Востока должный паритет был установлен. РПЦ не пыталась катехизировать  приверженцев мусульманской конфессии, а войны Ислама не шли войной на православное население.  Исламский терроризм последних лет не  имеет никакого отношения к этнографической несовместимости наших религий, а скорей пустил в социуме  политические и экономические корни.

Святая Русь как православная держава оформилась сразу же после того, как произошло разделение Христианской Церкви на Католицизм и Православие.  Богу было угодно, что католической ереси противостояла не просто Русская Православная Церковь, а целое православное государство – Россия.

Это разделение двух церквей имеет не столько географический, сколько принципиальный идеологический характер. В глазах  православных католицизм – ересь, равно как и в глазах католиков  ересь  - учение Православной Церкви.
Вопреки всем экуменическим тенденциям разделение церквей длится уже тысячу лет  и не видно никакого шанса на  объединение. Последнее возможно  при условии предательства одной из церквей своих глубочайших догматических основ, на которое ни та, ни другая церковь естественно никогда не пойдут, ибо это самоуничтожение.

По мнению православных, русская земля является «подножием Престола Господня», а с 1917 года после атеистической Октябрьской революции она стала еще и «жребием Царицы Небесной». Богородица взяла её под свой Покров, о чем она недвусмысленно сказала детям португальского местечка Фатима. ( 17, стр. 200-202)
Вот что писал по этому поводу святой праведный отец Иоанн Кронштадский: «Богоматерь спасала Россию много раз. Если Россия стояла до сих пор, то только благодаря Царице Небесной…   Я предвижу восстановление мощной России, ещё более сильной и могучей.  На костях мучеников, как на крепком фундаменте,  будет воздвигнута Русь новая, по старому образцу, крепкая своей верой во Христа Бога и Святую Троицу. И будет по завету святого князя Владимира – как единая Церковь. 

Перестали понимать русские люди, что такое Русь – она есть «подножие престола Господня!» Русский человек должен понять это и благодарить за то, что он – русский». (1, 22-23)

Но какие обязательства накладывает на  каждого из нас лично это обстоятельство? Хорошо высказался по этому поводу Александр Пушкин в стихотворении «Отцы-пустынники»:
           «Владыко дней моих! Дух праздности унылой, любоначалия, змеи сокрытой сей,
            И празднословия не дай душе моей, - но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, 

            Да брат мой от меня не примет осужденья, и дух смирения, терпения, Любви
            И целомудрия мне в сердце оживи!»  
Не важно, что это стихотворное переложение пасхальной молитвы святого Ефрема Сирина,  важно глубинное понимание поэтом  духовной сути «русского делания».
«Важнейшее выражение характера религиозности русского народа, - пишет Н.О. Лосский, - осуществлено в Русской Православной Церкви. Прав Бердяев, что русское Православие  сосредоточено на эсхатологии, на стремлении к Царству Божьему, то есть, к сверхземному и абсолютному Добру. 
Этот характер Православия ярко выражен во всем богослужении и годовом цикле церковной жизни, в котором «праздников праздник» есть Пасха, Воскресение Христово, знаменующее победу над смертью в форме Преображенья, то есть, жизни в Царстве Божьем.

Иконы Русской Православной Церкви, подобно византийским иконам, глубоко отличаются от религиозной живописи итальянского Возрождения: красота их – не земная миловидность, а сверхземная духовность!» (10, стр.11)
Преподобный Варсонофий Оптинский считал: «В церкви у нас нет живых пророков, но знамения есть! Они и даны нам для познания времен.  Ясно видны они людям, имеющим духовный разум.  Но этого в мире не признают.  Все идут против России, то есть, против Церкви Христовой, ибо русский народ – Богоносец, в нем хранится истинная вера Христова» ( 1, стр. 24)
                         3. Вера вопреки безверию:
 Но что такое в душе русских подлинная «вера Христова?» Мы бы назвали её «верой, вопреки безверию», исходя из нашей концепции единства противоположных начал в каждой системе.  О нем точно высказалась Анна Андреевна Ахматова в первые послереволюционные годы:
Всё расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло…

Всё голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных, июльских не6ес, -

И так близко подходит чудесное к развалившимся грязным домам,

Никому, никому не известное, но от века желанное нам».

В определенные времена бытия России (например, сегодня) это стихотворение восьмидесятилетней давности становится безумно актуальным.
«Вера вопреки безверию» - это не лозунг, это миссия, способ поведения, выбор судьбы. Что останавливало таких деятелей культуры как академик Ухтомский, поэтесса Анна Ахматова покинуть оккупированный немцами Ленинград? Им предлагали это сделать, но они отказались, а Ахматова позднее написала:

«Я была тогда с моим народом там, где мой народ, к несчастью, был».

Естественно, что речь идет не об одной  немецкой оккупации.

                  Православное осознание особой миссии России свойственно стихам даже тех русских поэтов, которые и не были до конца православными, как например, склонявшийся к антропософии Рудольфа Штейнера, поэт Андрей Белый

                     «Рыдай буревая стихия в столбах громового огня,

                      Россия, Россия, Россия, безумствуй, сжигая меня!

                      В твои вековые разрухи , в глухие твои глубины

                     Струят крылорукие духи свои светозарные сны.

                      Не плачьте, склоните колени, - туда в ураганы огней,

                      В грома серафических пений, в потоки космических дней.

                      Сухие пустыни позора, моря неизливные слёз, - 

                      Лучом безглагольного взора согреет сошедший Христос. 

                      Пусть в небе – и кольца Сатурна, и млечных путей серебро,

                      Кипи фосфорически бурно земли огневое ядро.

                      И ты, огневая стихия, безумствуй, сжигая меня,

                      Россия, Россия, Россия, мессия грядущего дня!»

Утверждение  особой миссии грядущей России  характерно для всей поэзии Серебряного века.  Так поэт Николай Гумилев уверенно считал, что
                    Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня, когда взойдут ясны, 

                    Стены нового Иерусалима на полях моей родной страны.

Уверенность, о которой мы уже говорили, высказывал Александр Блок, считавший, что Россия может «какому хочешь чародею отдать разбойную красу», все равно не пропадет и не сгинет.

 Исторические это абсолютно верно. Самым крупным чародеем, о котором Блок ничего не мог знать, был, конечно, Иосиф Сталин. Его магическую сущность вскрыл в своей книге «Роза мира» Даниил Андреев. Но по-своему магами и чародеями были и Гришка Отрепьев, и Иван Грозный, да и в Петре Первом бесовская натура сидела довольно крепко. А в большевиках, разве её  нет?
Россия как бы притягивает чародеев, стремящихся отвести её от  божественной миссии, величайшего предназначенья. Но Блок прав: «Не пропадешь, не сгинешь ты, а лишь забота затуманит твои прекрасные черты!»
                    4.Негативные аспекты православной церкви как социального института:
 Здесь мы приступаем к весьма деликатному вопросу, касающемуся  тела российского Православия, каким является Русская Православная Церковь. Чтобы не впасть в ересь, мы скроемся за цитатами видных деятелей нашей Церкви, для которых негативные её проявления были достаточно ясны:
1. Серафим Саровский: «Мне, убогому Серафиму, от Господа положено жить гораздо больше ста лет. Но так как к тому времени архиреи русские так онечестивятся, что нечестием своим  превзойдут архиреев греческих во времена Феодосия Юнейшего , так что даже и важнейшему догмату Христовой Веры  - Воскресению Христову и всеобщему воскресению веровать не будут, то посему Господу Богу угодно до времени меня, убого Серафима,  от сея преждевременной жизни взять и затем во утверждение догмата Воскресения воскресить , и то воскрешение моё будет яко воскрешение  семи отроков  в пещере Охлонской во времена Феодосия Юнейшего. По воскрешении же моем я перейду из Сарова в Дивеево, где буду проповедывать всемирное покаяние» (1, стр. 5)
2. Иоанн Кронштадский: «Правители-пастыри, что  вы сделали из своего стада? Взыщет Господь овец своих от рук ваших!... Он преимущественно надзирает за поведением архиреев  и священников, за их деятельностью просветительною, священнодейственною, пастырскою… Нынешний страшный упадок веры и нравов весьма много зависит от холодности к своим паствам многих  иерархов и вообще священнического чина».  ( 1, стр. 23)
     3.                   Феофан Полтавский:  Будущий российский царь «наведет порядок  в Церкви Православной, удалив всех неистинных, еретичествующих и теплохладных архиреев. И многие, очень многие, за малыми исключениями, почти все будут устранены, а новые истинные, непоколебимые архиреи встанут на их место… (1, стр. 50-51)
4.                          Анатолий Оптинский: «Еретики возьмут власть над Церковью, всюду будут ставить своих слуг, благочестие будет в пренебрежении. Посему, сын мой, как увидишь нарушения Божественного чина в Церкви, отеческого предания и установленного Богом порядка, - знай, что еретики уже появились, хотя, может быть, будут до времени скрывать свое нечестие или будут искажать Божественную веру  незаметно, чтобы еще более успеть, прельщая и завлекая  неопытных в сети» ( 1, стр. 36-37)  
                                5. Где же выход?
Николай Бердяев считал, что «нельзя возродить Россию одними политическими средствами. Необходимо обратиться к большей глубине. Русскому народу предстоит духовное перерождение. Но русский народ не должен оставаться в одиночестве, на которое его обрекает происшедшая катастрофа. Во всем мире, во всем христианском человечестве должно начаться объединение всех положительных духовных, христианских сил против сил антихристианских и разрушительных. 

Я верю, что раньше или позже в мире должен возникнуть «священный союз»  всех творческих и христианских сил, всех верных вечным святыням. Начнется же он с покаяния и искупления грехов, за которые посланы нам страшные испытания.    
Виновны все лагери и все классы. Исключительное погружение Европы в социальные вопросы, решаемые злобой и ненавистью, есть падение человечества. Решение социальных вопросов, преодолевающее социальную неправду и бедность, предполагает духовное перерождение человечества.
Целое столетие русская интеллигенция жила отрицанием и подрывала  основы существования России. Теперь должна обратиться к абсолютным началам и положительным святыням, чтобы возродить Россию. Но это предполагает перевоспитание русского характера.  Мы должные будем усвоить себе некоторые западные добродетели, оставаясь русскими.

Мы должны почувствовать и в Западной Европе ту же вселенскую святыню, которой и мы сами были бы духовно живы, и искать единения с ней.  Мир вступает в период длительного неблагополучия и великих потрясений.  Но великие ценности должны быть пронесены через все испытания. Для этого дух человеческий должен  облечься в латы, должен быть рыцарски вооружен».(1, стр. 36)

Великие прозрения наших религиозных философов, наподобие вышеизложенного, не стареют со временем, а только обрастают новыми аргументами и подробностями.  Все те призывы, которые здесь изложены около 70 лет назад, становятся год от года актуальней и актуальней.
1. Необходимость духовного перерождения русского народа.

2. Общечеловеческое единство перед лицом великих потрясений.

3. Покаяние и духовное  перерождение всех классов и всех лагерей.

4. Необходимость перевоспитания негативных сторон нашего менталитета.

К подобным же выводам приходит и выдающийся русский религиозный  философ Семен Франк, что сейчас не так важна мораль, как истина и правда. Говоря на привычном мирском языке, важно не нормативное, обрядоверческое сознание, а сознание фактологическое, построенное на подлинном познании фактов реальной действительности. Но и на нем не следует сильно зацикливаться, ибо русским всех важнее сейчас сознание духовно-инновационное.
Франк пишет: «Русскому духу присуще стремление к целостности, к всеохватывающей и конкретной тотальности, к последней и высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь  религиозны не только по своей внутренней сути (ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество), но религиозность перетекает и проникает во все внешние сферы духовной жизни. ( 1, стр. 51-52)
         6. Русская соборность:

Личное духовное перерождение и поиски путей личного самоусовершенствования являются честь великого «русского делания». Другой стороной является единство всех православно настроенных духовных сил. Мы говорим о русской соборности.

«Соборность, - пишет Павел Тулаев, - важнейшая черта русской мысли. Питающаяся интуициями славянской мифологии, уходящей в индоевропейские глубины,  вдохновленная греческим логосом, византийской мудростью и немецким умом, оплодотворенная влиянием культур многих народов, русская мысль не могла не стать открытой,  синтетической, деятельной и органичной – соборной.  

Соборность – призвание России. В силу исторических судеб наша страна стала местом встречи Запада и Востока. Собирание земель вокруг Киева, Новгорода и Москвы – свидетельство объективного стремления свободных государств к союзу на основе идей глубоких и открытых в будущее.  Ибо время пришло. Время собираться. Время собирать. Время Собора». (1, стр. 93)
России необходимо преодолеть своё историческое смирение и встать во главе духовно ориентированных народов, понимающих роль России в грядущем мире. Таких немного, но они есть. Это, безусловно, бывшие республики СССР, притершиеся к русскому народу и почувствовавшие аромат притягательной силы от него исходящий.
Это, вполне вероятно Китай и Индия, глубинная историческая духовность которых даёт им возможность почувствовать и оценить духовный потенциал самой России, это также очень реально и Германия, с которой нас, как ни странно,  сближает полная противоположность менталитетов наших народов. Ведь  сходятся именно крайности.
Очертить контуры будущих государственных международных союзов сегодня можно только очень приблизительно. Важно иметь в виду этот фактор созидательной и объединительной силы, который будет играть в будущем решающее для одоления встающих проблем значение.
Единство и объединяющая нас духовность будут механизмом решения многих проблем, но не всех. Важно еще творческое начало, способность к инновационному постижению и адекватному решению   вновь возникающих проблем, а таковых предстоящий глобальный катаклизм поставит перед человечеством в великом множестве.
И прав Павел Тулаев: «Пришло время собираться и собирать!»

                10. САМОДЕРЖАВИЕ РОССИЙСКОГО ДУХА:
                                    « Единство – возвестил оракул наших дней, -

                                      Быть может спаяно железом лишь и кровью.

                                      А мы попробуем спаять его любовью, 

                                      И там увидим, что прочней!»

                                                                                      Ф.И. Тютчев
1. Самодержавие как политическая система управления
2. Негатив самодержавной власти

3. Другие аспекты самодержавия.

1.Российское самодержавие как оригинальная  политическая система управления:

Как утверждал Аристотель, существуют всего три политические системы власти: монархия (т.е.самодержавие), демократия и аристократическая система управления. В древней Руси изобрели четвертую систему: синтез всех трех выше поименованных. 

Действительно в Киевской Руси одновременно имело место самодержавие  (власть князя),  боярская дума (аристократия) и  народное вече (демократия).

Именно такой триумвират более всего и подходит России:

А. Самодержавный правитель (в лице князя, царя, императора или президента);

Б. Аристократическое собрание интеллектуалов (Гражданская Палата, Госсовет или Общественная палата);

В. Демократический выборный представительский орган (типа Госдумы или земских муниципальных органов власти).
              Причем это единство можно соблюсти на всех трех уровнях: местном, региональном и федеральном.  Имеется множество свидетельств в том, что Россия тяготеет к подобной системе управления :

А) «Людям нужен царь – и все тут!» - недавно назвал свою статью  в АИФ представитель президента на Дальнем Востоке генерал Пуликовский (правда, возможно, это стоило ему своего места, ибо потом его сняли) (АИФ № 32, 2005 г., стр. 3).
Б) «Государь – это лучшая часть души всякого русского гражданина», - утверждал известный общественный деятель и публицист Х1Х века Василий Катков (1, стр. 25)

В) А вот строчки из статьи другого общественного деятеля Х1Х века Павла Семенова: «Русское неограниченное самодержавие есть исторически сложившаяся  и созданная коренным русским населением форма единоличной Верховной Власти, которая в единении с Православной Церковью  воплощает религиозно-нравственные идеалы народа, будучи их носительницей и выразительницей. Русское самодержавие, основанное на непоколебимой вере русского народа в выразителя своих религиозно-нравственных и правовых идеалов – Царя, поставило его на такую исключительную и недосягаемую ни для кого из подданных высоту, что он находится вне всякого зла и пристрастия, вне интересов   партий и влияний, могущих поколебать его в служении своему высокому предназначению, поставило его выше всех властителей света, как единственное и действительно неподкупное, в широком смысле этого слова, лицо в мире» (1, стр. 29)
Г) Вот точка зрения Петра Столыпина: «Верховная Власть является хранительницей идеи русского государства, она олицетворяет собой её силу и цельность, если быть России, то лишь при условии, что все её сыны будут охранять и оберегать эту власть, сковавшую Россию и оберегающую её от распада» (1, стр. 30)
Д) Владимир Пуришкевич: «Царь есть высшая правда по нашему разумению,  и воля его не может быть направлена ни на что иное, только как на благо народа» (1, стр.30)

Авторитарная система политической власти может  быть реально воплощена  в России только при  нескольких условиях:
Во-первых, наличия Православного сознания в обществе;

Во вторых,  наличие механизма поиска высоконравственного человека как кандидата на власть, если не используется такой старинный механизм отбора кандидатов, как «династия»;
В третьих,  в условиях открытого  волеизъявления народа, признающего такую систему власти. Не стоит забывать, что первого представителя династии  Романовых избрали на царство вопреки его воле.

Политическая система власти, запечатленная в современной конституции далеко не идеальна, но кто предложил лучше? Сама идея опереться на историческую традицию чужда логике современных властителей, склонных оглянуться скорей не на историю родной страны, а на современный западный опыт, совершенно для России не адекватный.
Имеется слишком много свидетельств и пророчеств, что в будущем монархическая система управления вернется в Россию, но вряд ли при этом будет полностью отброшена демократия и аристокрация. Скорей всего будет найдена синтетическая форма, в той или иной степени приближающая её  к современным методам управления.

   2.         Негативные стороны самодержавной власти:

Анализируя эти проблемы, философ Н.О. Лосский пишет «Одна из причин, почему в России выработалась абсолютная монархия, иногда граничащая с деспотизмом, заключается в том, что трудно управлять народом с анархическими наклонностями. (1, стр. 47) и далее: «Великая Российская империя с абсолютною монархическою властью создавалась не только, благодаря усилиям правителей, но и благодаря поддержке со стороны народа против анархии. Какие группы населения содействовали этому? Искание абсолютного добра и  связанное с ним служение Высшему Началу побуждает целые слои русского народа подчинить свою свободу государству, как необходимому условию обуздания зла, таковы духовенство, купечество, военные люди».(1, стр. 48).
Во многом удача самодержавной власти в России объяснялась «симфонией» Государства и Церкви.  Церковь долгое время обладала правом критики действий власти и этим уравновешивала абсолютизм. Более того, в Киевской Руси власть ничего без совета с Церковью и не делала.

Петр Первый разрушил симфонию и впал в ужасную, как позднее выяснилось, «политическую ересь». Церковь была сделана одним из государственных институтов, полностью зависимых от Царя.  В результате политический баланс социальной устойчивости России был потерян, что привело к таким  отступлениям от нормы, как правление Ивана Грозного (еще до Петра порвавшего с Церковью), Павла Первого, Николая Первого, а позднее и Сталина.
Неэффективность уравновешивающего начала власти привела в конечном итоге к образованию разночинной интеллигенции, которая, подготовив Октябрьскую революцию, выбросила с водою и ребенка, сметя с лица земли  всю самодержавную систему целиком.

Ни к чему хорошему это ни привело, ибо абсолютизм возродился в форме диктата партии, а позднее в такой негативной её форме, как «культ личности Сталина». 

Дело не только в психологической адекватности абсолютизма народной душе. Для успеха советской власти имела большое значение формулировка конечной цели: построение «коммунистического общества». Ничем от Царства Божия, к которому раньше  стремились под руководством РПЦ, оно вроде бы совершенно не отличалось. Отличие носило чисто  богословский характер, далеко  не столь  очевидный, на первый взгляд.  РПЦ понимала, что Царство Божие можно построить лишь на Небе, большевики звали к его построению на земле, что было не просто ересью, а чистейшим политическим безумием. Построить Царство Божие  на грешной  земле практически невозможно, хотя как благую цель  иметь в виду  его построение  весьма полезно.

Утопическая цель с одной стороны очаровала народ и сделала возможной разрушение царской власти и всей дворянской культуры, а с другой стороны, привела в конечном итоге к расплате, которую большевики получили в лице бунтарей Перестройки.

Беда отечественной власти всегда в том, что она не понимает свой собственный народ, а точнее – его душу. За это всегда приходится однообразно платить: власть разрушают и стараются найти более адекватную систему, что не так-то просто.

Но в России ошибки власти можно иногда компенсировать духовным способом. Николай Второй, допустивший своим правлением Октябрьскую революцию, в итоге принял мученическую смерть всей своей семьёй и был канонизирован как русским святой.  Царь знал о своей судьбе и ничего не сделал, чтобы её изменить, чем только продемонстрировал свою святость.
Интеллигенция породила в Х1Х веке еще один инструмент разрушения православного единства народа – «свободную печать». П.Иванов пишет: «Рознь в обществе стала, пожалуй, еще злее. Ибо на помощь к ненавиствующим пришла печать.  В шестидесятые годы (Х1Х века – Ю.Г.) журналы и газеты обличали не только, но и всех неодинаково с ними мыслящих. Травили друг друга, беспощадно издевались, осмеивали злобно.  

Эта печатная ненависть, как лучи черного солнца, постепенно распространялась по России и незаметно копила яд будущего  уже всеобщего и открытого человеконенавистничества (большевики пришли на готовое место). Насилие приняло во многих случаях более утонченные формы. 
Надменность почему-либо возвысившихся над другими, богатство продолжали свое дело уничтожения ближних. Церковь окончательно стала храмом, куда приходят молиться отдельные люди, ничего общего между собой не имеющие, даже сторонящиеся друг друга, а не братья и сестры во Христе. То, что называют церковью, потеряло всякое влияние на общество.

Праведников нигде не было видно и слышно, не потому, конечно,  что их не было, они  всегда бывают в церкви Христовой,  а потому что их никто не искал и не хотел знать. Авторитетами сделались писатели, которые, хотя и чувствовали Правду Божию, писали о ней, но и сами утопали в пороках  и потому многое в их писаниях было искажено». (18, стр. 582-583)

Исследователь поднимает важнейшие проблемы православной деградации российского общества на рубеже  Х1Х - ХХ веков, имевшие итогом Октябрьскую революцию:
А) Печать как источник ненависти людей друг к другу ( а разве сейчас не так?);

Б) Уничтожение единства людей в церковных приходах, бывших в свое время основой гражданского общества в России;

В) Нежелание услышать голоса праведников и православных пророков;

Г) Перенос духовных аспектов «российского делания» с церковных на культурные со всеми вытекающими негативными последствиями этого переноса (типа измены  Православию графа Л.Толстого , появления массовой культуры и т.д.).

 3.Другие аспекты самодержавной власти в России:

Конечно, отечественное самодержавие уже несло в себе и другие негативные аспекты власти – бюрократизм, казенщину и коррупцию. Это блестяще отражено, к примеру, в бессмертной комедии Н.Гоголя «Ревизор».
Но тот размах, который эти негативные аспекты приняли в России при демократической власти, не подаётся описанию. Мы приходим к выводу, что демократическая власть в принципе не способна с ними справиться. 

При советской тоталитарной власти их в такой наглой форме в России не было. Очевидно, необходимо усиление авторитарности власти, хотя бы в форме самодержавия, чтобы с этим разгулом коррупции как-то справиться. 

Коррупция – это язва государственной власти в России, расцветшая ныне по следующим причинам:

-  неспособность правовой системы эффективно работать на бесконечном российском пространстве;

- падение нравственно-религиозных начал в аппарате власти за 90 лет, начиная с 1917 года;

- неэффективность демократических методов управления на фоне склонности народа к анархии и безграничности российского пространства;

- отсутствие у власти Божественной харизмы, даваемой самодержавному правителю при помазании на царство. Бог делегирует это право царю в итоге таинства помазания, а народу это право никто не давал, и делегировать его любыми демократическими процедурами он совсем не в праве.

На наш взгляд, сила коррупции так велика в России, потому что её истоки лежат в попытке чиновничьего класса  уравновесить государственные методы бюрократизации, брошенные в страну Петром Первым. Как показал  Ю.М. Лотман, лихоимство и коррупция служили способом компенсации  бюрократии и унификации власти, торжества локальных методов управления над духовно-универсальными.
Интересно, что подобную роль играла в дворянском классе  дуэль. Защита своей чести была для дворянина выше интересов государства. Понимая это, Петр Первый ввел даже за участие в дуэли смертельную казнь. Эта мера никогда не исполнялась, хотя военный суд был после дуэли всегда, и какое-то наказание выносилось.

В России основой стабильности страны является преемственность форм авторитарной власти.  Чисто демократические методы управления, например, «вече» в Великом Новгороде, долго не смогли продержаться на Руси и были ликвидированы самодержавием.
Характерно, что после Октябрьской революции и Перестройки, отказавшихся от преемственности прежних форм власти, в стране возникла одна и та же ситуация экономического хаоса и распада. Только возврат к прежним, авторитарным методам управления с учетом определенных демократических завоеваний может вывести страну из глубочайшего кризиса.

11. РУССКАЯ ИДЕЯ КАК МЕХАНИЗМ ВОССТАНОВЛЕНИЯ   
                         МИРОВОГО РАВНОВЕСИЯ:

                                               «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить.

                                                 У ней - особенная стать: в Россию можно только верить».

 








Ф.Тютчев                                      
                         1. Александр Пушкин как национальная идея;
 2.Специфика национальной идеи России;

 3.Содержание национальной идеи

 4.Феномен русской интеллигенции 

 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 м 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!”

                                  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 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 и 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 (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...


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.



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. Смести  Нессельроде или  Уварова ему  не удавалось, 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 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.  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». (9, 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». (9, 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». (1, 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!» (9, 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 ко всеобщему спасению.  Русские люди ставят любовь выше справедливости. (9, 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.

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.

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 № 9:
	ЭТАПЫ 

РАЗВИТИЯ
	ПРИРОДА
	СОЦИУМ
	ЛИЧНОСТЬ
	ДУХОВНЫЙ 

КОСМОС

	МИФ
	Сакральность территории,

 идея “Мать-сыра

 земля”,мистический

 патриотизм
	Миф о “Золотом веке”
 поиски Беловодья, 
града Китежа,
 коммунистического 
общества
	Психология “соборности”
 в сочетании с 
напором “сверхличностей
 -титанов” русской истории


	Великое призвание России
 Провинденциальная
 миссия России 
по отношению к миру
 “Сердце России –
сердце мира”.

	НОРМА
	Огромность пространства

 и неосвоенных

 территорий, “русская

 волюшка” как следствие

 возможности 

“куда бежать”
	Божественная
 легитимность
 власти, харизма 
царской Власти- 

залог прочности
 Святой Руси
	Державный коллективизм
 и принудительная
 общинность, желание
 “втащить за уши в рай”
 принудительное Добро
	Аскетизм, смирение, 
монашеское делание,
 сострадание другим, 
оправдание 
физического  труда
 духовной компонентой

	ФАКТ
	Свободолюбие, 

природная сила

 характера,

 лень, обломовщина

, спящие ресурсы души
	“Все отнять 
и поделить”,
 стремление
 к уравниловке
 и равноправию,
 усредненность
 и 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 "интерриоризация",  при которой покоренный  народ становился братом,  другом русского и получал зачастую больше, если бы он был просто свободен. Вспомним Михаила Лермонтова:

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

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


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".(34, 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: А.Пушкин и С.Саровский даже не знали друг друга. Правда, как заметил протоиерей Владислав Свешников (36,20-28 ), 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.
                          4. Феномен русской интеллигенции:

Уже указывалось, что 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(32, 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"(32, 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."(33, 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 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.»(1, стр.65-66)
                                      З А К Л Ю Ч Е Н И Е:
 

Обычно Россия осуществляет свое историческое предназначение двумя взаимосвязанными способами:

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

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

 Победа на Куликовом поле обошлась Дмитрию Донскому ценой потери 90% войска (по одним источникам - 80 тысяч, а по другим - 100 тысяч воинов). Победа над Наполеоном стоила русскому народу примерно около миллиона убитых, а над Гитлером - примерно 20 млн., если считать и гражданское население. Коммунизм мы "преодолели" ценой еще более страшной - около 60 млн. жертв (по подсчетам А.Солженицына).

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

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

 Результаты этого размышления сведем в схему N 4

	Особенность
 миссии России
	Исторический 
Этап
	Политический противник
	Результаты победы

	Спасение
 европейской 
цивилизации

 от татаро-монгол
	Х111 - ХУ  века
	Чингизхан-Бытый-
Мамай
	Оцерковление  всего
 народа и “восточно
-деспотический синдром” 
Правления

	Спасение Европы

 от буржуазной

 диктатуры
	     Х1Х век
	Наполеон
	Заражение интеллигенции России идеей
 “мировой революции”

	Спасение мира

 от фашистской 

диктатуры
	     ХХ век
	Гитлер
	Создание социалистического лагеря

	Крах идеи 

мировой революции
	     ХХ век
	Маркс-Энгельс-
Ленин-Сталин
	Открытие для мира “новой целостности”

	Победа

 над Антихристом
	       ?
	Антихрист и 

его приспешники
	Второе Пришествие Христа




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



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

 
Некоторые другие  особенности исторического пути России мы представим в                   схеме N5:

	Этапы исторического

 пути России 
	       МИФ
	  НОРМА
	  ФАКТ
	 ИННОВАЦИЯ

	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	      Рюрик
	Владимир        Святой
	  Ярослав Мудрый
	Владимир Мономах

	МОСКОВСКОЕ     ЦАРСТВО
	   Александр
   Невский
	Иван Грозный
	  Борис Годунов
	Первые Романовы

	ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ
	  Петр Первый
	Екатерина Вторая
	   Николай Первый
	Александр Второй

	ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ
	   Ленин,Сталин
  Горбачев
	    ?
	   ?
	   ?



Подводя итоги, можно сказать, что миссия России - быть гироскопом мировой истории: как только какой-нибудь тоталитарный лидер пытается ограничить многообразие социальных возможностей мира, подминая его "под себя", вступает в действие Россия и путем "принятия болезни в себя" расправляется с возникающим "микробом единообразия" ценой собственных огромных жертв.


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


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


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

   Вспомним Н.С.Гумилева:        
 Сердце будет пламенем палимо






 Вплоть до дня, когда взойдут ясны






 Стены Нового Иерусалима






 На полях моей родной страны. 


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


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


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


В нашу инновационную эпоху, как явствует из схемы N 5, консерватизм Православия, помогавший ему раньше выстоять в борьбе с инославием, может оказать очень плохую услугу Русской Православной Церкви, которая, обладая самой передовой духовной идеологией, может и потерять многие свои позиции, если не совершит синтез инновационно-информационных технологий с наследием Святых Отцов христианской Церкви.


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


Именно России дано сыграть в этом примирении главную роль, поскольку ее национальному сознанию свойственно искать духовное спасение миру "со всеми и для всех". Те же протестанты, к примеру, уверены, что спасутся только "избранные". 


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


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

 Сейчас из рядов противников России  все чаще раздаются призывы к коллективному покаянию народа за грехи советской власти ли за террористические выходки оголтелых исламистов. Нам они не представляются адекватными. Каяться надо или самим большевикам или  продолжателям их действий во власти, а также террористам. 

Сами страдания, попущенные нам Богом, делают процедуру покаяния излишней, ведь мы уже один раз за те грехи пострадали. А каяться за свои же страдания – это мазохизм. Нет ли в этих призывах попытки удвоить наши страдания, и с чистыми ли  намерениями  они делаются?

Ощущение такое, что люди пытаются снять ответственность с конкретных персон и возложить её на весь народ. Он, конечно, в известной мере виноват, но каяться ему надо перед Богом, а не перед людьми.

  В реализации миссии русского народа в мире есть один важный нюанс, который подметил поэт  и философ-славянофил Алексей Хомяков:
Не терпит Бог людской гордыни, не с теми Он, кто говорит:

«Мы – соль земли, мы – столб святыни, мы – Божий лик, мы - Божий щит».
Не с теми Он, кто звуки слова лепечет рабским языком

И, мертвенный сосуд живого, душою мертв и спит умом.

Но с теми Бог, в ком Божья сила, животворящая струя,

Живую душу пробудила во всех изгибах бытия.

Он с тем, кто гордости лукавой в слова смиренья не рядил,

Людскою не хвалился славой, себя кумиром не творил.

Он с тем, кто духа и свободы Ему возносит фимиам;

Он с тем, кто все зовет народы в духовный мир, в Господний храм».

 Как реально Россия может спасти мир в грядущей катастрофе?
А. Государственно-правовой реформой власти, в ходе реализации которой могла бы быть осуществлена подлинная, а не иллюзорная свобода и справедливость для населения;

Б. Духовной подготовкой населения к предстоящим трудностям, к необходимости быть милостивым, помогать людям и любить их;

В. Экономической реформой, добивающейся равенства всех людей в рамках экономических правил поведения хозяйствующих субъектов.

Если России удастся осуществить у себя хотя бы эти три типа реформ, чтобы дать миру соответствующие образцы поведения и следования им, катастрофа ударит по миру в сильно смягченном варианте. Надо только помнить, что основной механизм их реализации – Любовь.

Отсутствие подобной универсальной ориентации поведения губит Россию и не даёт ей возможности выполнить свою миссию в мире. А.Блок как-то сказал, что «Пушкина убило отсутствие воздуха», Мы бы сказали, – отсутствие Любви в ближайшем окружении поэта.  Свидетельством этому являются воспоминания  его ближайших друзей Жуковского и Вяземского, когда они разбирали посмертные бумаги поэта и удивлялись открывшимся шедеврам. Ранее они были совершенно уверены, что он уже «давно исписался».

А разве не отсутствие любви и минимальной поддержки убило Лермонтова, Гоголя, Толстого? Давайте вглядимся пристально в картину А.Иванова «Явление Христа народу». Кто из евреев приветствует на ней (кроме Иоанна Крестителя) появление среди них  этой воплощенной Любви? - Да, никто! В лучшем случае на всех лицах - простое любопытство, а чаще всего – отчуждение и холод.
Философ Александр Панарин (к точке зрения которого мы необычайно близки) формулирует главный вопрос, на который надо найти ответ современному человечеству: «Как избежать жесткой дилеммы: риск разрушительных преобразований или риск тлетворного застоя?» (22, стр. 59) Ответ видится ему в культурном плюрализме и предпочтении духовных решений в сравнении с упованием на технический прогресс, который спасет человечество.
На Западе давно сформировалось мнение, встроенное как  часть в теорию «устойчивого развития», которое является ведущей парадигмой действий и нашего правительства, что спастись у всего человечества нет шансов, речь может идти только о спасении  «золотого миллиарда».

 Эта точка зрения приходит в противодействие со всем российским менталитетом, в  котором спасение должно быть добыто «со всеми и для всех».

Жесткие социально-политические решения, типа парадигмы «устойчивого развития»  точно также разрушают духовную среду человечества и ведут к кризису,  как жесткие промышленные технологии разрушают природу и ведут к экологическому тупику. Философ считает, что «потребуется серьёзное преобразование  массового сознания в духе старой аскетической выучки  для того, чтобы история как игра с негарантированным результатом была снова принята». (22, стр. 58)

Это не ревизия христианского сознания, а простой перенос акцентов на необходимость соответствующих усилий для верующих, выражающийся в постоянном личном духовном усовершенствовании , а не только в  участии в обрядоверческой практике церкви.  
В ситуации тех вызовов, которые приближающийся кризис выдвигает  перед человечеством, необходимо пересмотреть минимальные задачи, которые Церковь ставит перед верующими,  и начать  ориентироваться на духовный  максимум, который прежде предъявлялся только монашествующим: постоянное духовное усовершенствование. 
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                                                                                                               П Р И Л О Ж Е Н И Е:

РАЗМЫШЛЕНИЯ ПО ПОВОДУ ПОСЛАНИЯ ПРЕЗИДЕНТА 
                     ФЕДЕРАЛЬНОМУ СОБРАНИЮ РФ ЗА 2005 г.
Многие комментаторы при анализе нового послания Президента Федеральному собранию приходят к выводу, что стране нужна не оранжевая, розовая или какая-то другая цветная революция, нужна революция нравственная .


С этим трудно не согласиться, вопрос только в том, как её сделать? Исторически нравственное очищение народа целой страны возможно только путем какого-то тяжкого национального испытания. Вероятность такого  катаклизма висит над всей планетой - глобальная экологическая катастрофа.

          В какой степени президентская команда готова к этому испытанию? Судя по тому, что сказано об этом в президентском послании, в очень слабой степени. Они не прогнозируют ничего глобального, кроме традиционных локальных катастроф, с которыми справляться поручено  ведомству Шойгу.

Прежде всего, её масштабы следовало бы  спрогнозировать, а потом попытаться смягчить возможные потенциальные последствия. 

По сути дела, президент в Послании 2005 года называет все основные  формы  катастрофических проявлений в России в последние годы:

-  крушение старой  системы политической власти;

- развал государственной целостности страны;

- крушение прежних национальных идеалов (национальной идеи);

- глобальный экономический кризис;

- ухудшение экономического положения населения («бедность как норма»);

- крах социальной сферы.

  К этому стоит добавить  природные катаклизмы, которые время от времени периодически происходят в разных частях нашей большой страны, - и полная картина национальной катастрофы будет перед нами.

Что сейчас  этому можно бы  противопоставить?

Президент называет энергию самосохранения нации и волю к новой демократической и свободной жизни. Первое положение справедливо, а что касается воли к демократической свободе, тут еще надо разобраться.

Россия в условиях свободы никогда не жила, поэтому этой воле взяться, вроде бы, неоткуда. Более того, в России сложился имперско-монархический порядок, который был освящен свыше христианской идеей, что  «власть в этой стране от Бога». Народ никому и не делегировал права на управление собой, ибо не ощущал этого права за плечами: оно вручалось руководителям империи от Бога. Царь был «помазанником Божьим», а  народ такая ситуация вполне устраивала, ибо ответственность с него за состояние страны снималась.

Именно поэтому наше внимание и ранее, и в последние годы, столь пристально было привлечено к судьбам российских правителей: царей Романовской династии, обожествленному Ленину, сатанизированному Сталину, даже к таким ничтожным по историческому масштабу деятелям, как Хрущев и Брежнев.

Смотрясь в их судьбы, народ пытался понять себя, ибо  появление этих фигур на вершинах власти в такой стране, как Россия, никогда не было случайным.

Но вернемся к президентскому посланию. «Подтверждение жизнеспособности российской демократии» как цель сегодня пока фальшива, ибо никакого жизненного ресурса у этой демократии в нашей стране нет, надо менталитет народа поменять, чтобы выборы перестали считаться очередным «фарсом», к которому привыкли за 72 года советской власти.

Мы действительно должны построить в России свободное и справедливое общество и государство, но  без учета национальной специфики простое копирование западных политических образцов,  ни к какой стабильной политической системе в России  не приведет.

Большевики утверждали, что «народ завоевал власть в этой стране», а он этого не чувствовал, ибо ощущение владения властью может прийти только снизу – от общины. Однако никогда в России власть до самых низких уровней не распространялась, все вопросы решались начальством «сверху». Сегодня на повестку дня всерьез встал вопрос о местном самоуправлении.

Многим стало понятным, что демократические преобразования в этой стране надо начинать снизу – от местного самоуправления, чтобы дать народу почувствовать «вкус власти». Тогда он сможет эту власть делегировать и вышестоящим органам путем демократических процедур.

 Главная проблема царящей в стране безнравственности на всех уровнях – отсутствие ответственности за происходящее, как у чиновничьего аппарата, так и у народа, пусть по разным причинам. Пока народ не будет считать  российскую власть своей, которой можно доверять, он ответственность за состояние дел в России чувствовать не будет.  Демократическими процедурами этого не добиться, тут нужен иной, прежде всего психологический механизм.

Начинать надо с общины, ибо важнейшая составляющая национального менталитета – соборность, общинный дух и  чувство коллективизма. Любое испытание не страшно, коль тебя пронизывает ощущение, что ты  «на миру», а там -  и «смерть красна!»

 Подвиг, подобный подвигу Александра Матросова, не смог бы иметь место ни в какой другой стране, кроме России. Для него нужен особый менталитет, который простым обретением  демократии и свободы в стране  не достигается. В России личность никогда не была на первом месте, в сравнении с общиной, нельзя игнорировать это обстоятельство, если мы хотим сделать более духовным  российский социум. Но сначала стоит задуматься, нужно ли России не соборное, а «демократическое» представление о роли личности в обществе?

С нашей точки зрения, возврат к гуманистическим представлениям о  доминирующей роли личности, на коем держатся все западные концепции демократии, - это движение назад, а не вперед, ибо соборность русского менталитета много более, по сути, духовна, нежели любые гуманистические представления о «свободе личности».

 Российская соборность – это базовые основания гражданского общества в России, построенного на приходской структуре российской народности. Традиционное гражданское общество по западному образцу не прижилось в России, ибо у нас была своя приходская православная сплоченность. Как только интеллигенция начала задавать какой-то  тон в России, начиная с петровских реформ, ни к чему хорошему это, кроме как к социальной революции и Гражданской войне не привело. Гражданское общество было Петром Первым разрушено, после того, как  в городе церковный приход перестал быть психологической общностью людей, что еще хранилось только в деревенской общине.

Полнокровное восстановление традиционного гражданского общества  полноценных приходских структур по всем городам и весям только будет способствовать демократическому гражданскому обществу в России, при условии, что научный менталитет будет понимать свое подчиненное положение, в сравнении с Православием.

Но вернемся к Президентскому Посланию. В.В. Путин убежден, что для современной России ценности демократии не менее важны, чем стремлении к экономическому успеху или социальному благополучию людей.

Так ли это? Смотря, что имеется в виду под «демократическими  ценностями»... Если они включают укрепление приходских структур национального менталитета, то это положение бесспорно. Спорно как раз представление о большой ценности в России «стремления к экономическому успеху». Оно входит в противоречие с известным евангельским представлением, что «легче верблюду пройти через игольное ушко, нежели богатому попасть в рай».

Думаю, что ни один социолог не отважится заявить, что российский народ завидует олигархам. Скорее он презирает их, ибо знает, что, во-первых,  подобное экономическое процветание достигнуто весьма  безнравственными средствами, а во вторых,  опирается на  неоправданное присвоение природных ресурсов, которые принадлежат всему народу, а не только отдельным его членам, допущенным волей случая к ресурсной кормушке. Именно последнее представление было заложено в основу богатства всего населения в Арабских эмиратах. Колоссальные деньги, полученные от продажи нефти, распределяются там среди всего населения, а не только по их владельцам – арабским шейхам.

Российский народ к социальному благополучию, конечно, стремится, но отнюдь не  к большому богатству, ибо знает и по религиозным представлениям, и по собственному опыту, что за богатством стоит, прежде всего, колоссальная психологическая напряженность, да и социальная ответственность, которую он также на себя пока брать не хочет. Но это проблема не народа, а власти, которой надо организовать дело так, чтобы такая ответственность, хотя бы на местах -  в местном самоуправлении была народом на себя все-таки взята.

Можно согласиться с президентом, что обеспечение равных прав и свобод  является критически важным и для развития экономики в стране, и для всей общественно-политической жизни России.

Но понимает ли президент, что их обеспечение среди всех граждан  отнимет определенные права у тех, кто уже сегодня дорвался до кормушки, – у экономической элиты и чиновничества? И хватит ли у нынешней президентской команды сил, чтобы довести эту цель до её реализации? Иначе  её провозглашение носит чисто искусственный и  фарисейский характер. 

Это касается, прежде всего, права  на получение  адекватной публичной  информации. Неужели в стране, где все воруют, воры будут способствовать тому, что все публично будут знать, как они это делают? Правительство, например, никогда не решится опубликовать подлинные данные о характере экологического загрязнения в стране, ибо тогда население этих самых грязных территорий просто рванется  с тех мест,  и они придут в экономическое запустение.

Теперь о пресловутом «равенстве возможностей». Формально закон о принятии такого равенства может быть принят, хотя и это  весьма сомнительно. Но его соблюдение натолкнется на колоссальное  сопротивление тех, кто, благодаря близости к кормилу власти или,  имея  финансовую возможность  подкупить любую власть, уже получил определенные преимущества, терять которые совершенно не намерен.

Вопрос о соблюдении социальной справедливости в России, какой в нашей стране, по сути, никогда не было, возможен только ценой пролития огромной крови. Нужна ли такая справедливость народу? Конечно, нет, ибо она противоречит  всем его православным  устремлениям.

Другое дело помощь тем слоям, которые по своей ситуации,  имеют естественные ограничения на права и свободы – малоимущим, пенсионерам, инвалидам и сиротам. Тут государство должно сделать все, что её продолжать оказывать и в большей степени, чем раньше Смешно слышать, что новый ребенок в семье имеет право на помощь от государства в размере  70 рублей в месяц. Не выглядит ли на фоне этой «государственной нормы» любой разговор о решении демографической проблемы в стране  чистейшим фарисейством?

Можно абсолютно согласиться с президентом, когда он ставит развитие транспортной инфраструктуры в стране на уровень важнейшей  ныне задачи. Это действительно так, в том числе и по соображениям, о которых пока многие и  не думают.

Чем обеспечена мобильность населения США, как свобода  передвигаться по стране в любом направлении? Прежде всего, великолепной сетью хороших асфальтированных  дорог. Не понравилось в одном месте, сел на автомобиль и поехал в другое. Право на свободу передвижения  населения в США  вполне реализовано.

 А что изменилось у нас с тех пор, как Пушкин писал в «Евгении Онегине»: «у нас теперь дороги плохи?» Очень немногое. Федеральные дороги, может быть, еще функционируют, но в глубинке все дороги без исключения в ужасающем состоянии и требуют колоссальных денег для ремонта, которых у местных властей просто  нет.  И не скоро будут. А сколько еще надо проложить новых дорог?

Вопрос о транспортной инфраструктуре приобретает первостепенное значение в связи с возможной природной катастрофой.  У населения должна быть возможность срочно покинуть территории, находящиеся в чрезвычайной ситуации. Сейчас в нашей стране это совершенно не реально. Но через какое-то время  уже  будет поздно создавать подобную инфраструктуру.

Необходимо строить и строить дороги сейчас, а вблизи их создавать сельские поселки, которые могут стать местом спасения в чрезвычайной ситуации. Города «местом спасения» по специфике любой глобальной катастрофы быть не могут, ибо там, в первую очередь, будут повреждены все  ресурсные сети: газ, вода, электричество. В сельском поселке их  пока еще можно сделать  автономными. При соответствующем внимании к этому вопросу со стороны властей, разумеется.

Президент в своем послании 2005 года ставит по существу три важнейшие цели:

- укрепление и развитие государства;

- укрепление закона и развитие политической системы;

- развитие личности и гражданского общества в целом.

Об  их приоритетах  стоит поговорить подробнее.

 Против этих целей нет возражений, но есть нюансы в очередности приоритетов. Надо  понять, что  укрепление государства не зависит  только о мер самого государства, а, как уже говорилось, и  от отношения народа к этому государству. Народ это тоже не безликая масса, а  конгломерат социальных групп, имеющих  специализированные, часто не совместимые, приоритеты по отношению к государству.

Одно дело отношение элит, имеющих непосредственную близость к кормилу власти: чиновничества и экономических воротил страны, а другое дело – отношение интеллигенции, Церкви и простого народа.

Нет сомнения, что государство нужно укреплять, даже не по причине опасности от внешнего врага и террористических групп, а скорей в преддверии той опасности, о которой уже говорилось,  – глобальной экологической катастрофы. 

И меры, предлагаемые президентом своевременны и необходимы. Другое дело, насколько они будут эффективны, вне изменения отношения к власти со стороны народа и его гражданского общества.

При нынешней индифферентности народа к власти, и неверия в эффективность государства (чего стоят  только одни последствия принятия  Закона о монетизации льгот!), многие меры могут просто  провалиться в песок. Снять подобную индифферентность населения  можно только через укрепление местного самоуправления и активизации участия населения в нем.

Это касается не только государственного строительства, но и развития политической системы. Усиление роли политических партий – правильное положение, но активизировать интерес избирателей к политической системе можно  опять только через местное самоуправление.

Поэтому правильная расстановка  сегодняшних ориентиров для Президента была бы в том, что третью по значимости, по его мнению, цель, поставить на первое место – развитие личности и гражданского общества в целом.

 В отношении президента к этой проблеме есть одна весьма уязвимая подробность – он почти ничего не говорит о духовности. Вне её развития  само воспитание личности и укрепление гражданского общества по  частично указанным причинам в России не представляется возможным.

Задача развития гражданского общества может быть решена в России только совместно с Церковью, хотя конечно, роль общественных организаций в этом вопросе очень велика, но не первостепенна.

Воспитание же личности, прежде всего нравственное воспитание, без опоры на духовность в России просто бессмысленно. Кроме развития православного самосознания здесь большую роль должна сыграть культура, но не та массовая культура, которую мы в большом количестве видим сегодня в массовых средствах информации, а элитарная культура, сохранившая преемственность с Золотым и Серебряным веками развития русской культуры. 

Массовая культура в России  пошла совсем не туда, ибо развивает не национальные традиции народного искусства, а просто копирует западные образцы культуры. Конечно, это экономически очень выгодно для её заправил, но совершенно не выгодно  для страны в целом.

Поэтому роль государственного регулирования в этом вопросе очень и очень актуальна.  Почему развитие  и воспитание личности становится первостепенной задачей в нынешней России? ссии?  Прежде всего, что именно через духовно ориентированную личность  можно решить и вопрос с укреплением государственности,  и с развитием политической системы в стране.

 Важнее даже не само оно, а  важнее, что  развитая в духовном отношении личность сможет частично смягчить негативные процессы,  делающие экологическую катастрофу неизбежной во всем мире. На каком-то этапе и, возможно,  при другом правительстве именно эта задача станет наиболее важной для всей России.  А если её решит Россия, то и всему миру она поможет, просто потому, что больше помочь будет некому.

Именно нам Бог дал такое огромное жизненное пространство, которое может стать условием спасения. Именно у нас сохранились важнейшие духовные ценности христианства, не извращенные католицизмом и протестантством.

Именно наша российская соборность может перерасти национальные  рамки и стать транснациональной, реализовав главнейшую задачу Христа – «спасение со всеми и для всех».

Какие меры надо принимать сейчас, ибо завтра уже может быть поздно?

1. Резко увеличить со стороны государства финансирование и внедрение инновационных технологий во всех сферах экономики и социальной структуры.

2. Сделать проблемы образования и развития духовной культуры главнейшими приоритетами государства в национальном развитии.

3. Увеличивать вложение средств в развитие транспортной инфраструктуры, может быть, именно сюда надо направить деньги Стабилизационного фонда, ибо к опасности повышения инфляции в стране это не проводит.

4. Принять программу развития  по всей стране  сельских автономных экологических поселений, привязанных к развитой транспортной инфраструктуре.

5. Создать условия для развития Гражданского общества в стране и через поддержку усилий Церкви в развитии  церковных приходов в стране, и через усиление роли на местах  Церкви вкупе с общественными организациями..

6. Создать условия для  поддержки местных культурных организаций, ибо путь к универсальным решениям по выходу из кризиса лежит через укрепление локальных структур.

7. Поддержать на государственном и местном уровнях активизацию любых творческих усилий населения в решении и экономических и социальных задач по спасению России, а с её помощью и всего мира.

В заключение хотелось бы вернуться к идее «нравственной революции», наиболее актуальной сей час для России. Возможна ли она по решению государства или просто в результате усилий Гражданского общества в стране? На наш взгляд, совершенно нет!  Нравственная революция, как это ни печально, возможна только как следствие какого-то глубочайшего,  эмоционального  потрясения,  типа  экологической катастрофы.

Именно это обстоятельство и делает её неизбежной, как в России, так и во всем мире. После победы над фашизмом прошло уже 60 лет, за это время многое в нравственном отношении изменилось в худшую сторону. Без глобальной встряски вопрос о нравственном перерождении народа решен быть не может.
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