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1.         В С Т У П Л Е Н И Е:

Человечество – это некая глобальная целостность, ментальная и физическая, намертво связная с планетой Земля. Конечно, когда-нибудь оно покинет свою колыбель, как  предвидел К.Э.Циолковский, но пока до этого еще далеко. Мы еще не так сгубили свою прекрасную природу, подаренную нам Богом, чтобы  без оглядки бежать из неё в Космос.

 Судьба человечества представляет собой нечто Целое, которое мы и попытаемся уловить в этих заметках. Конечно, они не носят исчерпывающего характера, ибо Целое до конца можно представить только, когда его  конец уже наступил. Однако   множество  предварительных суждений  можно всё-таки сделать... 

Но с каких позиций  в  человеческом Целом  что-то  можно   рассмотреть?
В принципе может быть четыре варианта:

А) С религиозных позиций;

Б) С научных позиций;

В) С мистических  позиций;

Г) С  позиций духовно-инновационных. 

Мы предлагаем описание модели человечества вкупе сквозь мифологические, нормативные, реалистические и инновационные очки. Важно понять, что ни одна из этих моделей в уникальности своей не несет истины, последняя таится лишь в   совокупности их всех,  системно скоординированных между собой.  

В богословских подходах есть один важный аспект целостности – взгляд  на мир как на творение Бога, но в то же время различия между конфессиональной догматикой так велики, что кроме факта утверждения Бога как исходной точки воззрения на мир, мы ничего  общего в них не находим.

Например, все восточные религии исходят из реинкарнации, многократного физического воплощения  души человека на земле, в то же время христианство вообще отрицает реинкарнацию. Она не вписывается в стабильность  Церкви как институционального Целого.

Главная слабость научного подхода – фрагментация Знания, причем не столько в пространстве, сколько  во времени. Любой, полученный наукой «факт» должен быть привязан к конкретному отрезку Пространства-Времени, иначе наука   перестанет считать его «фактом». Кроме того должна быть ясна методика получения того факта. 
Наука изучает только эти фрагменты («факты» или «фракталы») реальности,  уникальность самого процесса изменчивости различных психических и природных  форм жизни на планете, обычно абстрагируясь от вопроса, почему происходят сами изменения.  Как только ученый ставит вопрос о Целом и причинах  Бытия, он приходит либо к дурной бесконечности Космоса и безответственному антропоморфизму, либо к Богу. Другого не дано.

Релятивистская наука не отрицает, что само Время носит относительный характер, смотря с какой скоростью в нем двигаться, что считать  «отправной точкой движения».  У палеокосмонавтов,  когда-то прилетавших на планету Земля в древности, время носило совсем иной характер, чем у землян, хотя и какой-то краткий миг они жили в одном времени.

В начале ХХ века саму идею палеоконтактов землян с инопланетянами вообще отрицали, ибо никто не верил   в реальность  самих космических перелетов. Сейчас ситуация изменилась, но принципиально ли?

Ученые  слишком долго считали, что «камни не могут падать с неба, ибо там их нет», а «земля не может быть шаром, иначе мы бы  с неё попадали». Аргумент: «Такого не может быть, ибо не может быть никогда»,  и  сегодня решительно работает, ибо  консервативность науки  лежит в  самой  сущности  научного подхода.

С  точки зрения науки,  «научным»  факт может считаться только, если он получен с помощью эксперимента и подтвержден «практикой»,  а   один  логический подход к анализу  жизненных проявлений ущербен и малодоказателен. Но это не совсем  так…
Еще менее, чем Разуму,  наука  доверяет интуиции и сердечности,   а ведь есть сфера проявления человеческой сущности (искусство), которая  только на   сердечных основаниях  по преимуществу и  построена. Рационализм носит там подчиненный характер. Именно поэтому надо говорить об их дополнительности, сопричастности друг другу,  но в рамках  некой целостной Культуры: национальной или общечеловеческой.
Можно говорить не только  об относительности Пространства-Времени и выводов с ними связанных,  но, прежде всего, о релятивизме  любых систем познания реальности, опирающихся только на свои собственные методы познания и  в упор не видящих принципиально других. 
Самодостаточность  любых  специфических (в том числе и научных)  методов познания очень  опасна,  ибо любая   односторонность, в конечном итоге,  всегда получается «себе дороже». Однако человечество пока не  выработало эффективного способа  объединения  информации,  полученной в разных системах координат, дабы  понять Целое как  их взаимодополнительность и   сотрудничество. Бог нас всех любит и никому не вредит, даже бесам, ведь и они «веруют, хоть трепещут». Итак, Добро и Зло.  Сейчас эта проблема встала перед человечеством как первостепенная. 
  В древности была все-таки  одна система, ориентированная на единство научных и религиозных подходов к реальности,   не  совсем правильно названная  «Мистикой».

Как и наука, она исходила и практических критериев истины, («критерием  магической Истины является магическая Практика»),  как и   религия,  она была настроена не на фрагментацию мира, а на поиск его духовного Целого, опирающегося на идею Бога -  ментальное отображение  и нерв этого мира.
 Мистические системы познания были весьма  эффективными, именно поэтому они были срочно захвачены силами Зла, а «добрые колдуны и ведьмы» уступили   поле боя демонам,    спрятавшим  результаты своей деятельности под покровом «тайны».  Иначе, к чему бы им была нужна сама  атмосфера «тайны» и сокрытия  своих секретов от профанов? Только ли по причине вероятности их использования в плохих  целях? Думаю, что демонов   это заботило меньше всего.
 Сокрытие черных  дел  под покровом тайны  - адекватный способ поведения  для «поборников зла». Добро можно творить в тайне, но оно, рано или поздно, все равно становится явным, не портя жизни  при этом  самим носителям Добра. А вот в случае зла,  дело обстоит как раз наоборот. Поэтому там ориентация на тайну  носит более системный и основополагающий характер, равно,  кстати, как и  характер критерия оценки «субъектов тайны».  Если ты не способен на молчание, значит: не наш!
 В виду захвата мистических знаний и методов их использования силами Зла, отношение к мистике в современном обществе доминирует  как к системе, функционирующей на грани отрицания  любых положительных наработок.
В этом, безусловно, кое-какая истина есть, но далеко не полная. Большинству современных мыслителей некогда разбираться, правы мистики или нет, им работать надо. Поэтому мистические подходы сходу отвергаются как не релевантные в современных условиях. Однако  это похоже на выбрасывание  с водой и ребенка. 
Более перспективным, на наш взгляд, выглядит духовно-инновационный метод, интегрирующий научный и «околонаучный» подход, путем выстраивания духовной перспективы сознания, включающего традицию ( в том числе и мистическую) и инновацию.

Традиция включает здесь два аспекта:

- взгляд на природу как на продукт Божественной деятельности и признание наличия  Бога в природе;

- нравственные основания  деятельности человека в мире как соблюдение Божественных заветов.

Инновация также носит двойственный характер:

-   признание практики  не универсальным, а лишь локальным  «критерием познания  истины»;

- окончательное получение Истины только в процессе диалога с Высшим Космическим  Разумом (Богом, Абсолютом, Энергоинформационным полем Вселенной  и т.д.)

Опираясь на четыре этих критерия, мы стремимся выявить основные контуры судьбы человечества в нашем мире не только в Прошлом и Настоящем, но и в Будущем. 

Вместе с тем нельзя  переоценивать идею постоянного роста качества  человеческого сознания, выраженную в понятии «цефализация». По сути, она опирается на спенсеровскую мысль об «эволюции», как постоянном и ничем не преодолимом самосовершенствовании человечества. В этой мысли  явно есть   «уязвимые места»:

- она предполагает слишком большое упование на Разум человека в ущерб его сердечности; как только мы  интеллектуальное совершенствование ставим на первое место, ущемляется  религиозный принцип Любви;

- кроме того, считая «взрыв» одним из основополагающих моментов развития, она переоценивает его возможности, забывая о таких аспектах взрыва, как «бессмысленность и беспощадность»;

-  в основе приветствуемого всеми учеными  интеллектуального усовершенствования человека  лежит их надежда на создание «сверхчеловека» путем научных изысканий, что обречено, ибо нам находящимся на более низком уровне в сравнении с  вышестоящим Разумом, никогда не понять основания его деятельности, да и не нужно, достаточно того, что  Бог создал человека «по своему образу и подобию».
 Руководствуясь этими предварительными замечаниями, двинемся в нелегкий Путь познания судьбы человечества, на котором нас вряд ли может ждать окончательный успех, хотя надежда  на предварительные итоги всегда есть…
    2. Глава первая: «Четыре этапа целостности человеческого сознания»:

                                          «В одном мгновеньи видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

                                            В единой горсти – Бесконечность  и Небо – в чашечке цветка».

                                                                                                                                                                У.Блейк

Человеческое сознание целостно, в этом скрыта его системная специфика и  своеобразие  реакции на многообразие мира. Будь оно  безнадежно разорвано по фрагментам и кускам, человеку никогда бы не удалось вырваться в Космос, придумать грандиозные легенды и предания о далеком прошлом,  принять концепцию Высшего Разума, творящего мир и руководящего им, войти с этим Высшим  Разумом в духовный контакт для первичного понимания самих  себя.
Целостность сознания  полифонична:  многообразие выстраивается с самых первых шагов Homo sapiens по матушке Земле, в том числе и в стадиальности собственной эволюции. Противоречивость формирования сознания   нам бы и хотелось сейчас  подтвердить на четырех примерах.
А. МИФ:

                        1)  Мифология в чистом виде;

-  Специфика МИФа – интегрирующий потенциал, способность воплотить воедино в одном сказочно-поэтическом образе смысл человеческого бытия, не только в Прошлом, неком « прекрасном  далёко», но и провести его линию связи с Настоящим, а, возможно, и с Будущим.
Мифология в чистом виде – это фольклор, древние сказания, мифы и предания каждого народа, стремящегося идентифицировать самого себя и свое национальное самосознание с какими-то непреходящими духовными ценностями. Такой ценностью в любом  фольклоре чаще всего является «родная земля». Русские люди себя в прошлом не называли «русским народом», а только – «русской землёю».

Самоидентификация с землей – природой: полями, лесами, степью давала им силу и питала душу, ибо, по их представлениям,  земля – она питает и  хлебом,  и духом.

Для традиционной народной культуры, которой в своей истинной сущности и является национальный фольклор, основная её черта – это поиск некоей общности,  делающей народную  культуру  единой для любых социальных групп данного народа.  Фольклорная общность  при этом выступает не только как признак  целостности, но и как механизм объединения и причисления себя к той или иной нации, то есть, как способ национальной идентификации.
Выбранная для самоидентификации культурная парадигма фиксируется первоначально в национальном фольклоре и навсегда остаётся образцом и идеалом для всего  народа. Единственно, надо помнить, что эти идеалы должны найти потом  подкрепление в национальной религии. Там происходит их окончательное  растворение в океаническом Целом всего  народного сознания. 
Нам не кажется адекватной убежденность многих современных культурологов (См. № 5, стр. 5-9), что  традиционная культура тесно соотносится только с земледельческой цивилизаций. При этом выбрасывается целый пласт бытования народной культуры в дотехнологические эпохи, связанные с выживанием человеческих общин с помощью охоты и собирательства, то есть, до изобретения  первых технологий: скотоводства и земледелия. 
Земледельческая цивилизации породила  скорей всего второй пласт традиционной культуры – религиозную культуру и тесно связана только  с ней. В рамках этой цивилизации всегда отмечалась столкновение между двумя её цивилизационными ликами: скотоводчеством и чистым земледелием. Фиксацией этого столкновения   явилась библейская история борьбы между двумя сыновьями Адама – Каином (земледельцем) и Авелем (скотоводом). 
     Духовный смысл этой истории прост Бог поддержал Авеля не только потому, что знал о предстоящем     

мерзком поступке Каина  - убийстве брата, но, скорей всего, потому что для Него оба эти типа культуры  должны были сосуществовать и оба были одинаково  важны. Выбор Богом вытесняемого земледелием скотоводства – форма поддержки, на наш взгляд,  не только  Авеля, но и Каина, а, скорее всего,  необходимости их мирного сосуществования.
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся на северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.

Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

  
       К  примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

Мы говорили, что  в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является поэт Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  души поэта:

Отговорила роща золотая березовым,  веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

Важной особенностью  мифологической модели мира является её целостность. В энциклопедии «Мифы народов мира» (26, т.2, стр. 161) подчеркивается,  что  для мифологической модели мира «существенен вариант взаимодействия с природой,  в котором природа представлена не как результат переработки  первичных данных органами чувств,  а как результат вторичной перекодировки первичных данных с помощью знаковых систем.  Иначе говоря, модель мира реализуется в различных семантических воплощениях, ни одно из которых не является для мифопоэтического сознания полностью независимым, поскольку все они скоординированы между собой  и образуют единую универсальную систему, которой они и подчинены».
Говоря простым языком,  ни одна из знаковых систем (частных мифологий) не несет истины, а её несет только целостный набор их всех, скоординированный между собой. Именно также поступаем мы в отношении нашей модели развития человечества, понимая, что нет Истины по отдельности не в мифологической, не в нормативной (религиозной), не  в фактологической, не в инновационной моделях  объекта  нашего исследования,  а истинна  только их целостная, скоординированная между собой совокупность.
                                          2)  Тема «Мать-сыра -земля» в отечественной культуре:

  Эта тема широко представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что в древности она обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека


Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в Библиографии №  6.)

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

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе: старался жить в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

Коррекционно действует на нас услада времени, мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

Но, если в землю высеял добро благого семени, смиренно жди: обрушится на душу Благодать.

Земля - наша кормилица, земля - наша любимица, как говорили в древности: «О, Мать-сыра-земля!»

Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется, родные ей помогут  лес, горы и поля.

Зов «Матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «Мать-сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах и континентах.
В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную.

Если заняться многозначностью этого названия, то можно выявить такие смыслы:

· женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

· обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);
· нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

· земля - праведница не терпит неправды,  в старину клялись, взяв кусок земли в рот;

· культ среди славян деревьев - детей земли;

·  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

         Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то язычество из-за его преклонения перед Матерью-сырой землей пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания,  свойственный  нашему времени.  

                                                 3) Создание родовых общин:

Родовая община  в России в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 

Прежде всего,  потому, что создавалось не просто поселение, а именно родовая община! И по сей день в России, хоть редко, но можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является его  системная  связь с окружающей природой.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».








(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство, рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй - близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её основных особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома - «хата», примерно также звучало название дома на древне-египетском языке.

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а, по сути, «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало потихоньку вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В.Махнача и С.Марочкина (7, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения. Нам не сдержать вымирание народа, если  не рассматривать вопрос  с системной точки зрения .
                               4)  Идеология славянского политеизма (боги славян):

Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

· высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

· низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.
По некоторым, не подтвержденным до конца  данным,  структура славянских  политеистических богов, их взаимосвязи   между собой и с современностью, отражена нами   в следующей матрице:
                                                                                                                                       Матрица № 1
	Функции богов
	Дни
 недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра-земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог-Иисус Христос 

	Седьмой бог
	Воскресение
	Семаргл
	Бог Святой Дух


Значимость богов в этой таблице возрастает  сверху вниз, что косвенно подтверждается значением их в жизни славянских народов, а позднее – и у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Ни подтвердить, ни опровергнуть это явление, мы не можем, поэтому остается принимать или не принимать его на веру.  Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

· вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

· русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные дети, живущие в воде;

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

· домовые - духи дома, живущие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

· водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

· лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

· демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять безбожных людей своей воле.

Эти представления,  по сути, лишь  отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. Магические действия находятся в России  под запретом, потому что  в массовом своём порядке они связывают мага  именно с низшими богами земли, которые никогда не помогают человеку. Они всегда ориентированы  на зло и нанесение  вреда человеку. 

На помощь человеку рассчитаны только представители высших духовных миров, ангелы-хранители, святые праведники древности,  Дева Мария и сам Иисус Христос. 



 5)  Формирование языка как способа межродовой коммуникации:

Язык нации в истории культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

· фольклор и национальное языческое сознание;

· инокультурные влияния;

· религиозное воздействие (православное).
Это правило подтверждается историей формирования русского национального языка, в основу которого лег созданный братьями Кириллом и Мефодием церковно-славянский язык. Они сложили его по сути их трех источников:

· славянский языческий  фольклор;

· использование греческого языка для отражения религиозных понятий, не существующих в славянском языке;
· прямой перевод на славянский язык православных терминов не имеющих аналогий у славян.
Символически можно утверждать, что «телом» русского языка является славянский языческий фольклор, «душой» - иноземные греческие термины, несущие идейную специфику христианства (в частности понятие «спасения», отсутствующее у славян), а «духом» - переведенные на славянский язык православные термины, полученные из греческого языка.

В соответствии с законом «двойного подтверждения» устный бытовой славянский язык получил «двойное подтверждение» в церковно-славянском языке, созданном Кириллом и Мефодием, что и сделало возможным создание на этом языке великой письменности и литературы. Поэтому подвиг этих моравских братьев имеет такое огромное значение в истории русской культуры.

Все дальнейшие шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями. Русский язык сформировался в лоне Киевской Руси. Но, как ни странно, только он, а не украинский, возникший много позже. По крайней мере, важнейший шедевр того времени – «Слово  о полку Игореве» написан отнюдь не на украинском языке.  Поэтому нам странно слышать утверждения некоторых украинских националистов, что Россия началась с Украины, под которой они имеют в виду Киевскую Русь.  Им трудно осознать, что даже происхождение самого слова «Украина» связано с её территориальным  положением как русской окраины. 

         
                       6)  Развитие архаического искусства древней Руси:

Древне-славянское искусство имело четыре наиболее явные разновидности:

· устное литературное творчество;

· народное прикладное искусство;

· карнавальная культура; 

·  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

                             - Устное литературное творчество:
· былинный эпос;

· сказки и притчи;

· календарные и обрядовые тексты (колядки);

· пословицы, поговорки, загадки.

 Каждый из этих видов народного литературного творчества является определенным способом кодировки реальности и её познания в процессе адаптации древнего человека к природе. В нее он погружен, ею только и заинтересован, её только и видит вокруг, даже себя из неё не выделяет. 

Мы пока еще не научились перекодировать  должным образом смысловое богатство,  заключенное  в подобных текстах, ибо наше  познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный  (мифологический) тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, именно как способ познания,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития. Будут реанимированы не только магические представления о Здоровом образе Жизни древних , но и предания о зарождении Жизни в Космосе и о разнообразных связях  Земли с Космосом, о которых наши ученые пока и не догадываются. 

                                        - Народное прикладное искусство:
· ювелирные изделия; 

· плетение;

· керамика;

· металлургические изделия и ковка;

· текстиль;

· обработка кожи;

· деревянные изделия;

· костюмно-портняжное искусство.

       Эта сфера народного творчества лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

                                         Карнавальная культура:

Карнавальная культура народа носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие  моменты допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам и не выжить. 

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например, в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» (№ 20).  
                                               Древне-славянская музыка:

Для этой музыки характерен определенный тип гармонии, под который стилизуются более поздние сочинения композиторов, посвященные языческой древности. Однако уже трудно сказать,  таковой  ли была  эта музыка, или  таковыми остались  сами  стилизации.

Сохранились народные инструменты - свирели, гудки, лютни и гусли, гитары и балалайки, колокола, гармошки, барабаны и трещотки и т.д. Позднее наиболее известным народным музыкальным инструментом становится гармошка. Помните, как в известной песне сказано: «Играет в Сибири гармошка, поёт о родной стороне».

Народная музыка разработал свои способы адаптации человека к вмещающему его ландшафту и «странностям жизни». Они проявлялись и в оригинальной гармонии и в «ладе»,  и в ритме. Это была подлинно национальная музыка, ибо у каждой нации она была особой.

Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей  полноте  пока не осознали. Грядут, однако,  времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся. Народная музыка глубже и пространнее ворвалась в сущность нашего собственного менталитета, чем все научные описания. А в кризисных ситуациях, нам это может весьма пригодиться.

              7)  Формирование зачатков древней политической системы управления на Руси:

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

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

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

· государственный инстинкт регионов и их верность центру;

· земское народное самоуправление на местах;

· допущение «плохого исполнения плохих законов»;

· народное представительство в государственном аппарате власти;

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

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила государственного регулирования  современной России.

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

«История пишется победителями», поэтому Рюриковичи внесли необходимые коррективы в летописи, чтобы изобразить дело так, что их «на Русь призвали».

               8) Создание менталитета человека, умеющего общаться с природой  и  понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность» как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного поведения? Мы вполне можем говорить о мифологическом сознании, как о попытке древнего человека наладить с природой диалог, пусть не равноправный, ибо язычник не ощущал свою соизмеримость с природой, но хотя бы  робкий и первоначальный.

Позднее,  сходу отвергая  языческий,  темный   мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности до этого диалога подняться. Важнее было православное учение, что природа греховна изначально, ибо она есть пристанище темных сил. Так оно на самом деле и было, но ведь  одним злом  мир природы не исчерпывался. 

 Русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой – осознанная  необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, так же,  как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек» в Московском Царстве  также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все же ближе к Язычеству, чем к Православию.

Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, нежели Христианство. Ночью в лес не ходили, ибо Тьма – царство беса. Болот и других «худых мест»  боялись и обходили стороной. Кроме того, они исправно справляли все языческие праздники, чисто внешне поменяв в них некоторые элементы.
Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:



Старайся соблюдать различные приметы:



Пастух и земледел в младенческие леты, 




Взглянув на небеса, на западную тень,



Умеют уж предречь и ветр и ясный день,



И майские дожди, младых полей отраду,



Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.


Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы! Долгожители также имели возможность делать свою жизнь только в гармонии с природой.

В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского жития,  удивительно актуальных в наши годы:

· жить по законам природы, а не цивилизации (например, нельзя плевать на землю);

· следование идеям «народной монархии» (например, статус В.В. Путина в наши дни) в плане политической организации общества;

· активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

· знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

· преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря, преемственность святых и т.д.);

· создание сельских родовых экообщин, состоящих из экологически чистых домов, для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

· возрождение пиетета по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения. В особенности это ощущение важно сохранить, ибо в будущем, когда обвалится вся промышленная инфраструктура, надежда будет только на «Мать-сырую землю». 


Мы склонны дать такому типу  сознания  определение «гармонического», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале она должна интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать  подлинно гармоническое сознание  - духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек», способный на диалог с Космосом. Может быть, Космос именно этого и ждет, чтобы прекратить свое «затянувшееся молчание».  Какой смысл беседовать о серьёзных вещах с детьми?
Б. НОРМА:

                                           1) Нормотворчество в чистом виде (Заповеди Божьи):

В отличие от мифологического (океанического) сознания нормативное сознание – необходимый этап в развитии любой социальной общности от деревни до государства. Традиционная культура может содержать минимальное количество элементов чисто языческого плана, но без развитой  религиозной этно-конфессиональной практики она обойтись  никак не может.

Нормотворчеством в «чистом виде» являются заповеди Божьи, ибо они кодифицируют Совесть Человека, без которой личное существование  отдельных фрагментов  религиозного Социума совершенно невозможно. 

Морально-этические законы лежат в основе любой  религиозной культуры и соответствующего ей нормативного сознания. Поиск и обретение Нравственных законов в душе – важнейшее условие бытия человека на этой планете, а может быть и вообще в Космосе. 
Современные исследования (например, работы Акимова и Казначеева)  человеческой духовности, существующей благодаря торсионным полям,  активизируют древнюю идею «Акаши» – Энергоинформационного поля планеты Земля, постоянно общающегося с «Абсолютом» – Энергоинформационным полем Вселенной.

Акаша выступает своеобразной Истиной нормативных законов, транслируемых Космосом человечеству для стабилизации его жизненного Бытия.

Механизм существования морально-этических законов поддерживается  национальными религиями и их социальными институтами, которыми являются поместные Церкви. Они поддерживают постоянный контакт Человека с Богом, Абсолютом Вселенной с помощью  других посредников  священнослужителей.  Пусть  работники Церкви этого не признают, но все их таинства получают силу именно от поля Акаши.   Если не так, то тогда только «чудо». Как сформировалось нормативное сознание в конкретных этносах, например в России?

     2)  Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения:

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. Поэтому политеизм был отвергнут, хотя остатки «двоеверия» в России сохранились надолго, если не до сегодняшнего дня.  

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

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем он прошел через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая  преподобным  Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

· благодаря личному аскетическому примеру монахов;

· путем обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (Куликовской битвы и « монастырской колонизации») стоял один человек - святой праведный монах Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего с помощью своих праведников  новый тип православной  культуры  на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что «Троица» является важнейшим духовным архетипом русского народа.

       Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:

Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.

Пусть я не отвергаю «быт», но чую  лучше  Логос-Слово.

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

Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.

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

Как «горний мир» воспринимаю, как с этим  принимаю бой...

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

Пусть не доволен я собою, дух душу  вновь  теснит   от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси,  Православие приняло в свою душу  всё сельское население. Селяне  приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  потом в «крестьян».

Какие особенности нового мировоззрения так запали русским в душу? Частично мы уже упоминали их во Вступлении:

· «религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древним менталитетом славян;

· добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

· открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской», лишенного замкнутости, свойственной закрытым территориям, как, к пример, Япония;
· ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве;

· личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или командиру;

· «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

· объединяла всех и любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

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

- муж жене, равно, как жена мужу должны прощать грехи и не нести в сердце взаимную обиду;

· в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

· взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

· важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

· совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

· смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

· бескорыстие,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

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

· братское сотрудничество в любом деле.

  3) Православие стало не только религиозной практикой, но и  сутью культурной жизнедеятельности народа:

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, героического способа поведения  (Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. 
Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России и сделавшей  её одной из самых образованных стран в мире, вплоть до сегодняшнего дня.  Главное – дети очень хотели  учиться, в отличие от сегодняшних детей. 
Православная  система  образования имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира, формирования новой культуры и способов  жизнедеятельности нации. Деградация российского общества после Перестройки,  прежде всего в том, что школьное образование деградировало в ней  в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений, их аура, заключенная   именно в деталях. 
В древней России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:                                                                                                           
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При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие»(№ 14. стр. 191 – 214).

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», частично  жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней, даже  обожествляет её. Только став  православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей. 
 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  само утверждаться  как хозяину и ответственному  за Природу. Бог, даруя человеку «свободу воли», дал ему это право.  
Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом № 26,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.




4) Единство  двух  типов  русских поселений:  посад и деревня:
Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне уже были  настолько богаты, чтобы создавать   в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.
Киев, к примеру,   в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением, исправно посещавшим монастырские храмы и исповедовавшимся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения сельского хозяйства. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивался, прежде всего, боярами,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельскохозяйственные угодья, дворовые постройки. Картина художника Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное двуединство жилого и  природного пространств.

Системная целостность русского поселения и природы   становилась архитектурным принципом!

Деревня, как более ранний тип  «общинного местообитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, - экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города и  по цвету, и по   запаху. 

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило, не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия, или интеллигенции позднее. 



5)  Образование единого письменного языка:

Хотя сослагательное наклонение не  есть лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

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

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливой. Переводилась с греческого свято-отческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная»

Не знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России. Этот дух сохранен, прежде всего,  в словах, а, значит, и  в речи, литературе и письменности. 
Чем это объясняется? Мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Конечно, современная жизнь, в том числе и церковная, строится ныне  на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек.

Церковное искусство (как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать. Странно, однако, что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

 6) Символика православного искусства как способ фиксации и продвижения национального идеала в России: 
Духовные логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального, культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важных тезисов, на которых  вся духовная  культура   держится:

· культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный аспект воображения;
· церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство - это средство познания Бога, мира  горнего  -Божественного в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку;
· успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного сознания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались; (равно и наоборот, пример – композитор Скрябин).
· однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»;
· «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его в приход, хотя   этот тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное, «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;
·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;
· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ;

· в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19). «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии всего мира, благодаря многим импульсам культуры, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  СМИ.

                          7)  Новая политическая организация жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (№ 8, стр.331) к ним в первую очередь относятся:

· осознание государственного и национального единства;





· отсутствие племенной розни;

· обостренное чувство социальной справедливости;
· чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.
   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

· соборность сознания (духовный коллективизм);

· свобода воли;
· любовь к людям и Богу;
· проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.
Однако в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена в самом признании единства «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания. Жесткая властная вертикаль, во главе с Богом наверху, традиционна для России. Она традиционна, как в сфере духа, так и в материи. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.


                    8) «Симфония» Государства и Церкви в России:

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархии.

Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице  партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомошь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства. В советские времена управляло Россией не государство, а именно партия (Церковь). 

Правда, в результате такого положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь института патриархов, заменив его Синодом.


В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению». (Рим.,13, 1-2)

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское, в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему».  (№ 11, стр.181)

Конечно,  Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные проблемы, где им удаётся ныне сотрудничать. 

Вместе с тем единство государства и Церкви, как в советское время,  ни к чему хорошему Россию не привело. Ныне по некоторым  проблемам   Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже президент - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага самой  Церкви.

Раньше  полная «симфония» была возможна, потому что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 

                             9) Формирование аскетического, православного  типа личности:

Московское Средневековье сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно  в  «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века,   монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У  века.

Праведный отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого монаха  Иосифа Волоцкого,  стремившегося построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что, правда, означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у святого  И. Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему-то эти функции   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

1.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

2.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

3.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

4.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас, и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

5.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

6.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

7.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

8.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.  



                       10) Церковное богослужение - синтез искусств:
Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);
· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);
· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.

Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.
              В. ФАКТ:

                                        1) Мифология познания (локальность научных методов);

Научное или фактологическое сознание начинается с собственной мифологии, возникающей на основе оценки фактов науки только как результатов научных экспериментов, а не просто широкого логического мышления.

В основе «преклонения перед экспериментом» лежит обожествление материальной стороны реальности, а, следовательно, своеобразная её фрагментация. Но, как мы уже установили, фрагментированное сознание не может отразить Целостности мира, а, следовательно, искажает его.

В рамках фактологического сознания подлинной  Истиной являются не  сами установленные с помощью научных методов познания «факты», а их авторы, субъекты этого типа сознания. Причем не важно, идет ли речь о науке или об искусстве. В искусстве  важность авторства  была осознана еще раньше, чем в науке. 

Поскольку сознание носит коммуникативный характер, в нем постоянно осуществляется диалог, в данном случае «диалог фактов»,   или  диалог, стоящих за ними  и породивших  эти «факты»,  авторов.

           В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития культуры в русском национальном сознании на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях  на Церковь Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  безбожной  естественной  науки. В искусстве фактологическое сознание реализуется в реализме, способном, якобы, изобразить жизнь, «как она есть». То, что это иллюзия,  легко доказать, ибо реальностью являются только сами «авторы», а  реалистические произведения – лишь локальное отображение реальности, хранящее её внешний образ. Это та же культура «фрактала». 

                       
   2) Доминанта атеистической науки:
Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным миросозерцанием. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среды и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство комплексного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных  (почему -то считавшихся «научными») способов, методологий  и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает.  Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от зла, Природа от Человека,  Свет от Тьмы, левое от правого, а женщина от мужчины, что мы видим в раздрае современной семьи. 
В результате социальное  развитие пошло по пути, чреватому глобальным экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась для человека, лишенного в   нравственном  разрыве своих  моральных корней. Растение без корней должно загнивать, что и происходит ныне с нашей цивилизацией. 
Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу?  Наша религия  считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента»  (№ 9,  стр. 206).
Думается, что  и это  очередная иллюзия... Планета, как уже говорилось,  пока занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Эти возможности были когда-то заложены Богом, но не реализовались до сих пор. На это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по типу сознания,  человек.

Патология наблюдается сегодня,  прежде всего, во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития. По сути дела, цивилизация «купила» науку, обещая её постоянное техническое воплощение теоретических результатов. Иначе ученым будет нечего кушать. 
Возникает традиционное противоречие, когда «за деревьями не видят леса». Весь ресурс науки сведен к практическому воплощению результатов, но они всегда  фрагментарны и не  способны нести всё многообразие Целого.
Опора на науку, безусловно, необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с великой амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное спокойно поглотить и науку, и самого человека. В Бога надо просто верить, а не искать  для  Его существования  научные доказательства!  (Надо признать, что мы то же грешим в этом плане).
Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, включая проблемы религии,  привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования  там человека. Я уже не говорю о том, что мы едим убийственные для тела генно-модифицированные продукты. 
К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры (ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желанием получить счастье «здесь и  сейчас», и    желательно в неограниченных количествах. Но за счет чего? Ресурс, который традиционно при этом используется – это Природа, но он не безграничен. Далеко не все ресурсы природы восполняются после их использования. 
Человечество забыло о самом эффективном и легко  восполнимом ресурсе своего Бытия – духовной силе и  сверхвозможностях самого человека. Только в нем спасение и Планеты и  Человека. 
Антиприродный, атеистический  настрой  науки хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение  материальных сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству очень многого.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, цунами, ураганы, торнадо  и бури. Не случаен рост терроризма и социальной напряженности в ряде стран. Очевидно, механизм бифуркации (сдвиг магнитных полюсов планеты)  уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы  что-то сделать,  или  Бог нас собирается покарать на этот раз. Надо понять, что нужно сделать,  чтобы вымолить смягчение кары Господней. 

Ученые сегодня уже не сомневаются в патологических последствиях технической цивилизации. Экологи только не пришли к одному мнению: ожидает нас глобальное похолодание или  тотальное потепление? Одинаково опасно для человека и то и  другое, надо только помочь планете сделать свой выбор, желательно наиболее  удобный для людей.

Демографическое вырождение в ряде стран  уже  не удастся остановить. Наряду с государственным управлением в любом социуме есть еще две  социальные системы его стабилизации - гражданское общество и семья.

Но эти социальные  структуры  пока не в  состоянии в России остановить  нравственное  разложение Социума. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления. «Закон об общественных организациях» - хороший пример для иллюстрации  этого утверждения.

Но до наших властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что, прежде всего, надо помогать промышленности, а не семье или гражданскому  социуму. Осознание смены магнитных полюсов на планете  и перспективы похолодания\потепления нам будут очень дорого стоить. Слава Богу, что в России, благодаря В.В.Путину, это начинают осознавать.   
Осталось только сделать соответствующие выводы по необходимости смены социальных полюсов на планете, обеспечивающих диалог религий, культур и народов. В противном случае планета возьмет дело полностью в свои руки,  и ничего хорошего нам от этого ждать не приходится. 

                                        3) Создание героического типа личности:

Героический тип характера начал уже формироваться на нормативном этапе развития, наиболее ярко проявившись во время Куликовской битвы. Однако из её героев мы не случайно знаем, кроме Дмитрия Донского, только Пересвета и Ослябю. Сочетание духовной мощи, данное монахам, и физической силы русских богатырей лишь одно формировало тогда этот тип характера.

В массовом порядке он сложился к войне 1812 года. Тогда на борьбу с французами встал весь народ, а исход войны был определен не только героической доблестью фельдмаршала Кутузова, но и героизмом партизанских отрядов,  действующих в тылу врага.

Огромную роль для победы России в этой войне сыграло Бородинское сражение. Эта роль не оценена адекватно до сих пор. (Кстати, вы лично  помните, какого числа и месяца проходило это сражение?)

Очень сильно героический тип русского характера проявился в Крымскую войну в середине Х1Х века (Мамаев курган) и в войнах двадцатого столетия.

Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди.










(Константин Симонов)

Более того, поэзия советских времен именно в военном быте увидела смысл жизни, утерянный в  советские времена  в  обычных  бытовых условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 


В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь


Слышно самое то, то самое, как гудок за полями.







(Павел Коган)

Многочисленные войны, в которых принимала участие Россия, дали возможность раскрыться этому типу характера, почувствовать его необходимость для страны, выковать народный патриотизм. Как предки умирали на полях сражений с возгласом: «За Святую Русь», так и наши отцы умирали в последней войне с лозунгом: «За родину, за Сталина!»

В героическом характере слиты две важнейшие черты россиян: коллективизм (соборность, унаследованная от нормативных времен) и личный героизм, осознанное желание «положить душу свою за други своя».

Героический «коллективизм»  питается такими общими устремлениями, как «на миру и смерть красна», «сам погибай, а товарища выручай», а вот личный героизм, как правило, бывает смиренным и незаметным, хотя и приветствуется командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенно не возможна в западном мире, где  личный героизм физически никем  не приветствуется. Хотя Матросов отдавал в своем подвиге самое дорогое - свою жизнь, но разделить в этом поступке «соборность» (жертву во имя успеха своего батальона) и «личный героизм» совершенно не возможно. Одно без другого в России не существовало, да и вряд ли существовать сможет.

Если окинуть взглядом всю культуру эпохи Перестройки, то патриотизм  стал в ней каким-то неадекватным своей сути пугалом. Понятно, кому это выгодно. Понятно, почему социальной реакцией молодежи на подобное «качество жизни» все чаще являются фашистские выходки. За что демократы  боролись, на  то и напоролись.
     
4) Высокое искусство и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:

Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным русское великое  искусство «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не приличные для России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом». ( № 12, стр. 679-680).

Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни на дуэли с Дантесом антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, Дантес был жестоко (по понятиям тогдашнего света) наказан,  а  голландскому послу  Геккерену  было  предложено срочно убираться  из  России.

Пушкин  по христиански  простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован. Это говорит о том, что перед нами был великий праведник Земли Русской.

Пушкин учит нас вставать после великих падений, одним из которых для него  была богоборческая «Гаврилиада» и мерзкая поэмка «Тень Баркова».  Он получил у царя прощение за их создание и постарался уничтожить все доступные ему экземпляры.

Жуковский, присутствовавший при моменте смерти поэта, отмечал, что лицо его при этом стало прекрасным, будто он открыл для себя нечто радостное на Том Свете, что и сделало просиявшим его лицо.

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве. Бесовские игры, в отличие от Пушкина, не прошли Лермонтову даром. Пушкин нашел в себе силы повернуть душу в сторону Добра и Света, а Лермонтов, очевидно, нет. Что-то ему помешало… 
По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

Эта тайна не только в пушкинском творческом наследии, но и в опыте построения своей собственной биографии, в том выборе, который  поэт  совершает  в последние моменты жизни.

Наиболее ярко она проявляется в секрете его последней дуэли с Дантесом. Формально к нему Пушкин никаких претензий не имел, тем более,  что он был в тот момент его родственником - мужем сестры жены. Вызов был послан не против него, а против Геккерена.

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Геккерен был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в который, кроме него,  входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей. Царь даже обещал поэту прижать их, уговорив его забрать назад  ноябрьский дуэльный вызов, но ничего этого  не сделал. Поэту ничего не оставалось, как только апеллировать через два месяца к русскому общественному мнению, поставив себя на грань жизни и смерти. 
Большинство из его врагов  были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам Геккерен прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики стала позорно проигранная Крымская война, стоившая, кстати, жизни самому Николаю Романову. 

  Пушкин хорошо сознавал, что дуэль и возможная его смерть привлечет внимание царя к этой ситуации и заставит его пересмотреть отношение к этим людям. Так и произошло. Геккерена не сразу, но довольно скоро,  выслали, кресло под  президентом Академии зашаталось, только один  Нессельроде уцелел.

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею - графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку. Горчаков, известный позднее как «железный канцлер» её, кстати, и занял.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России,  не без влияния  самого Федора Ивановича Тютчева. Но реформаторам в России никогда не везло. Трудно в ней начинать реформы, но еще труднее доводить их до логического конца. 

В дуэльной истории Пушкин реализовал свой собственный призыв к Богу из стихотворения «Отцы-пустынники»:

«О, дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

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

В истории осталось свидетельство священника, принимавшего последнюю исповедь поэта, считавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти.

Православное величие Пушкина не только в умелом строительстве собственной биографии, но и в духовности творчества, как, например, в последнем четверостишии «Памятника»:


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

  Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца». 
Новация «фактологического этапа» в духовно-творческом сознании России состоит   в том, что светочи  этого этапа обратили главное внимание не только на личное творчество, но и на личный пример в строительстве собственной судьбы. Особенно высок в этом плане Серафим Саровский, выдвинувший потрясающе важный для России тезис: «Спасись один, вокруг спасутся  тысячи».

          5) Промышленно-техническое хозяйство, городская по преимуществу цивилизация:

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

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

Поэтому уровень нравственности в городе никогда не может быть выше определенного порога, недостаточного для нормальной социальной жизни. Преступность, насилие, международный терроризм,  правительственные скандалы и финансовые крахи охватили всю страну, уже не способную нравственно исправиться и преодолеть свой  потребленческий (по отношению к людям) настрой.

Богатым американцам кажется, что они  давно нашли выход из экологического  тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но  экологически чистый транспорт, а  машины только добавляют загрязнения  в окружающую городскую  среду.

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

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


Когда в 60-е годы было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  оно не догадывалось, что этим спасает страну от экологического кризиса. 


А вот решение Сталина в  30-х годах  о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию российских  городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания нашего человека.


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

Если только большинство  населения во всех странах  не переберется в деревни, возрастет опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит в России  и в экологически чистых деревнях, где население «пухнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города? Или понемногу вымирать?
Пусть  они со временем в деревни жители ещё вернутся, вот вернутся ли они  в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!

                                         6)Демократия и власть:

 Очередное изменение российской традиции связано с изменением политической системы власти - введением демократии. Все началось с принятием Николаем Вторым «Конституции России», а завершилось Февральской и Октябрьской революцией.

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

Экономика была не просто военной, она строилась на фальшивой экономической теории. Если бы не Октябрь, у России, получившей перед войной огромные экономические темпы и демократическую власть, было  бы сейчас около 400 миллионов населения и экономический потенциал, как у Финляндии, части царской России, сохранившей её традиции.

Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, ибо корень её в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  большевизма за пределы России.

 Но Бог «попустил» советский  период, ибо «фашистский клин  был вышиблен советским  клином». Начиная еще с декабристов, в России стала накапливаться опасная политическая тенденция, выраженная в словах Ленина, что «декабристы разбудили Герцена, а он развернул антирусскую и антимонархическую агитацию, приведшую страну к Октябрю 1917 года» (Цитирую не дословно).
Вот этот грех нации  и измену православию России надо было искупить страданиями в советский период. Нынешний возврат населения в православные храмы - это начальная  реакция народа на осмысление итогов советского периода. Этот процесс еще наберет  в России должный импульс, если только сама  Церковь  ему не помешает, когда  правящие  архиреи  не удосуживаются подавать   прихожанам  личного  аскетического примера.

Без  необходимого  оцерковления  России не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, церковном запрете абортов, неприятия «прелюбодеяния», даже в мыслях, ибо относились все они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяний по телевидению, в школе  и в массовой коммуникации? Допуская подобную  манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления институтов  семьи и брака.

В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка, по воззрениям её идеологов,  есть лишь следствие собственной неумелости.

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

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

· «демократической» в лице Земских соборов;

· «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

· «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание - губернский совет, что создано далеко не во всех областях России.
 7)  Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря  коммерциализации СМК:

Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути, начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной  православного Бога  системой их порождения.
СМК весьма импонируют фактологической культуре,  ориентированной на донесение до зрителя, читателя  и слушателя  огромного количества точек зрения авторов, пишущих для неё.

«Фактом» при этом становилась сама авторская позиция, наиболее интересная людям, а не просто «отражение жизни в формах самой жизни». Фиксация жизни «как факта» является центральной особенностью, сначала искусство кино, а потом и телевидения.

Массовые факты жизни - массовая форма их отражения - огромное количество авторов - массовый получатель сообщений - всё  сплелось в некий единый клубок. Важно разобраться, что в нем хорошо, что плохо.                                                 

                            Положительные стороны СМК:

· более полное отражение реальности, информация о её многообразии;

· активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

· формирование у общества некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;
                                            Негативные стороны СМК:

· доминанта монолога в творческом общении;

· изучение обратных связей с читателем или зрителем как исключение, а не как правило;

· иллюзорность глубокого отражения жизни из-за «увеличения отражателей» и «понижения их уровня»;

· манипуляция массовым сознанием в интересах кучки владельцев СМК или заказчиков рекламы;

· падение нравственного уровня творческого продукта в СМК, ибо важнее становятся рекламные, а не «творческие паузы».

Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу».  Коммерческий характер современных СМИ несет с собой самое разрушительное для них начало. 

Это меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая зрителя крайне уязвимым перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием,  острая проблема «обеспечения его духовной безопасности».

Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего сознания быть не может. Бог попустил возникновение СМК только в надежде, что человечество укрепит свою духовную защиту, обратившись к  своим  религиозным истокам.

Концентрируясь на негативе, нельзя забывать и положительные стороны СМК - мощное поддержание целостности человечества, массовый канал распространения популярных идей в мире. Но если духовная составляющая при этом отсутствует, распространяются совсем не те идеи.

Каков же выход? С одной стороны государственная поддержка нравственных программ на телевидение и вообще в СМК, а с другой стороны - воспитание их работников на должном духовном уровне. Духовное воспитание становится одной из центральных идеологических проблем выживания нации как целого, защиты прав культуры.


                                           8) «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но все хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа глобального самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность личности, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы.

 Человек, по определению,  не полон, целостна только пара особей: мужчина и женщина. Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  актуальность которой  завершает рожденный ими ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  индивидуальное творчество.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. Крайности всегда сходятся.
Высокая культурная стабильность может существовать, таким образом, только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они изложены в библейских заповедях,  созданных именно во имя  « социальной устойчивости»:

· блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

· блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

· блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

· кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

· оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

· всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

· если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

· кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

· кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

· любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас,  молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди (см. в Библиографии № 1.) нужно понимать не только  в физическом, но  и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее грозных в Православии, чем грехи физические.

                           9) Творческие аспекты фактологического сознания:

Как понять помещенную в эпиграф строчку их стихотворения Н.Гумилева о «высоком косноязычии» поэта? Вне специфики «фактологического сознания» это не представляется возможным. Этот тип сознания по существу дал творческому человеку право на ошибку, ибо Знание из универсального нормативного элемента Социума превратилось в чисто индивидуальный результат познания  «фактов и фактиков».

Получив право на ошибку, творец обрел новый тип сознания, названное у нас «фактологическим» Для него характерны следующие аспекты:

- внешнее правдоподобие изображения реальной жизни;

- «право творца  на ошибку»;

- индивидуальность своего видения как основа творческого познания;

- работа в  реалистическом стиле;

- изображение в творчестве  жизни «как она есть», то есть,  чисто внешними средствами.

    Но при внешнем правдоподобии,  ни о каком изображении жизни, «как она есть», и речи быть не могло, ибо  духовная сущность жизни всегда  остаётся вне её  правдоподобного отображения. А фактологическое искусство  его-то, прежде всего, и требует. 

В этой ситуации поэту и даруется «высокое косноязычье». Лишь бы оно удовлетворяло правилу внешнего правдоподобия. В «высоком косноязычии» есть право на ошибку, зафиксированное нами как особенность именно фактологического сознания. 

     Г. ИННОВАЦИЯ:

1) ИННОВАЦИОННАЯ МИФОЛОГИЯ:
Как и любой тип сознания, ИННОВАЦИЯ порождает собственную мифологию, то есть, обожествленное отношение к некоторым явлениям внутри сознания. Обожествляется принципиальная установка на восхищение новым и осторожное отношение к традиции, которая считается устаревшей и неадекватной изменившимся условиям существования.

            В ряде случаев это так и есть, но  далеко  не всегда. Чаще всего – это просто удобный Миф.
С новизной все не так просто. Не случайно в России есть поговорка, что «новое – это хорошо забытое старое». За миллионы лет своего существования человечество познало уже все, за исключением только Бога. Но Он непознаваем в принципе.

Нормой и критерием ИННОВАЦИИ может служить принцип полного соответствия того или иного факта или явления современной ситуации и его открытая духовная направленность. 


Новый этап развития человеческого сознания мы сопрягаем с духовной ИННОВАЦИЕЙ, так и назвав его  «духовно-инновационным».

Носителями этого типа сознания выступают «Дети Индиго», возникающая ныне общность молодых представителей нового человечества с обостренными интеллектуальными и духовными данными. (См. №№ 13 -14).
Механизмом развития этого типа сознания мы считаем постоянный диалог Человека с Богом, стремление к постоянному духовному усовершенствованию своего сознания, нацеленность его на поиск нового.                       
               2) 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 развития. Новый синтез делает доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники.

Если для этапа «Нормы» характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие»:
1.  Любовь к Природе активизирует даже языческие аспекты обожествления природы, её христианское возвеличивание как первостепенного творения Бога, ведь Человек сотворен позднее, научную страсть к познанию природы, но не на узких научных принципах, а более широко с привлечением внимания к  духовным компонентам природы. ВАжно творческое отношение к Природе, которая  воспринимается  скорее как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.

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

3.  Признание адекватными не только различных  методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение  нашего Мира     вкупе с  Иномиром.

4. Допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика опасность  пострадать самому магу.
         

                                  3) Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно-мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера,  творение жизни, опираясь на правило «Золотого сечения», её «Божественной пропорции».

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

               
   4) Переселение людей из города в сельскую местность:

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

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

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

2)  Возникла возможность строить автономные  Экодома с хомобиотическим оборотом, что дает сразу свободу в двух направлениях: экономическом  (сельхозпроизводство дома) и энергетическом - автономная энергетика Экодома  (не их ли видел в своих картинах будущего современный американский провидец Скаллион (подробнее см. в Интернете)

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

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

Спецификой эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических способов. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим сразу открывается...

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего.

Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

· диалог с Природой, развитие диалогического экологического сознания как ведущего способа отношения к Природе;

· диалог с Богом, включение в процесс постоянного духовного усовершенствования, умение задавать Богу вопросы и получать на них ответы;

· диалог с другими людьми, уважение к точке зрения и мнению других, вне зависимости от их места в социальной иерархии;

· развитие личного диалогического сознания - умения беседовать с самим собой и получать нетрадиционные для себя ответы.

· диалог человека и ЭВМ. Машина в этом диалоге по сути дела играет роль посредника между человеком и другим пользователем, но иногда она может выступать и автономно. Тогда человек вступает в диалог с соответствующей программой, который может быть для него, как полезным, так и одинаково  вредным;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма недоверчивым. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечеству надо будет помогать в ситуации глобальной катастрофы;

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много).

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного инновационного  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а, а это не одно и тоже. 

Например, в язычестве - это общение с духами шамана, в религиозной культуре - общение святых людей с Богом, в фактологической культуре так общаются со своими читателями духовно продвинутые писатели и поэты, только внутри инновационной культуры этот тип  отношений становится  доминирующим  среди всех других.

                                        6) Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. № 15, стр.16 - 161).С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

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

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

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

               7) Ноосфера как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

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

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

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

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

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

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

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

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

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

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

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

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

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер  и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (№ 16) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне.   (См. например,17, стр. 416).
      

              8) «Космизация   мировых религий»:
«Мессианский человек»  открывает для себя на инновационном этапе жизни новое Космическое пространство, не мертвое, как в глазах науки, а живое, ибо населено бесчисленным множеством разумных цивилизаций.

Раньше этой информацией обладали только эзотерики, а сейчас она выходит на уровень повсеместного знания. При этом  утверждается  идея «Космоса» как близкого и кровно связанного с нами многими аспектами жизни  «духовного пространства».

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  Творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он, несомненно,  занимает и там  своё важное место.

Можно предполагать, что на инновационном этапе развития человечество вступит с Космосом в разумный диалог, включая личную встречу с инопланетянами. Сегодня эта встреча откладывается только по одной причине: мы по уровню своего сознания не готовы к ней и будем слишком сильно ошарашены.

Духовно-инновационное сознание предполагает, что основа для подобного контакта у землян уже есть, дело только за приобретением  этого сознания большинством населения, чтобы «количество перешло в новое духовное  качество».

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. № 18)
   Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  

           9) 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 Царством Божественным.

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.


                          10) 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 его  приходе   на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному. Некоторые попытки нетрадиционной трактовки мы уже сделали. 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование ухода в Ад как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Да и  трудно  соединить эти «последние дни» ( пусть не для всех, а лишь для заслуживших  Ад) с идей бессмертия души! Ничего себе бессмертие в вечном страдании, а как же с Любовью?!
Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

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

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Самопожертвование давно уже  стало у русских национальной традицией. 

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

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.

                   
                  11) Изменение структуры политической власти в России:

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

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.
Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом». Будущее политического правления в России – «духовная демократия», то есть «демократия с духовно-инновационным лицом».
Уверенность, что с Россией в будущем будет все в порядке, высказана в давние времена еще Александром Блоком:


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

   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


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


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

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

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если  у правителей есть  общественные интересы, то и у  такой  власти есть шансы.
 Ситуация глобальной катастрофы породит массовое стремление «к спасению», а следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!

                                          12) Механизмы целостности «творческо-религиозного сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                      
Матрица № 3
	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 усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». (№ 11, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.
Гоголь - человек сугубо православный. Даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «Инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

                                13) Новый тип «охраны Природы», построенный на культурной традиции:
Добиться нового отношения к природе - милостивого и любовного можно только одним путем - через экологическое воспитание детей и юношества. Начинать надо с Семьи, ибо потом уже будет поздно.

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, мы попробуем показать в следующем списке стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

· Александр Пушкин «Осень» (Октябрь уж наступил...)

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;
· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...
· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»
· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По-осеннему кычет сова»...
· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»
· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»
· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»
· Николай Заболоцкий «В очарованье русского пейзажа»
· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»

 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.


Основой нового ноосферного образования является глубокое убеждение учителя, что ученик потенциально знает столько же, как и учитель, и его надо не «образовывать», а создавать условия, чтобы он сам заинтересованно  стремился к более глубокому познанию. Истины.

Основным механизмом воспитания такого  сознания становится  Диалог во всех жанрах, видах и формах: ученика с учителем, диалог с Природой, диалог с Культурой, диалог между учениками.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.

                     14) Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


Диалектическое развитие культуры и культурного сознания показывает, что на этапе Инновации наступает своеобразный возврат к МИФу, что на этом этапе наблюдается огромное количество аналогичных мифам творческих проявлений.


Отметим некоторые из них:

· возврат к примитиву; например, в живописи и скульптуре ХХ века возникает масса произведений, стилизованных под примитив»;

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального 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  и магической целостности;
· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;
·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;
· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;
· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как вобрал Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как МИФ всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


Если в основе мифологического искусства лежит верность природному мироощущению, в основе нормативного - преданность религиозному идеалу, в основе фактологического искусства - верность реальности и её «фактам», то в основе Искусства Инновационного  лежат стремления художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                  

 15) Постинновационный период: 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

· из неё с огромной доле ясности вытекает, что в Божественный Замысел о конечной судьбе человечества входит «Всеобщее воскресение» или «Апокастасис»;

· вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание  перед Вторым Пришествием Христа такой   огромной  популярности  Антихристом; 
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;
· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой, нехристианский  вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но постепенно человек поймет, что  правда - за Христом;

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, превращающей  только в  «тело Христово»;

· утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности;

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно Россия, ибо  только в ней до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

                                      Д. КОЛЕСО МИРА.

Как и Грядущее  Прошлое то же в тумане, мы можем говорить только о неких его контурах, которые с той или иной долей вероятности можно очертить, как только Прошлое уходит в даль времен. Мы попытаемся сделать это с помощью методики «Колесо Мира» (КМ), фиксирующей изменения, накрывающие собой планету Земля.

                                                                                                                                       Схема № 4:


Колесо мира”(КМ) в российском варианте представляет собой навеянную восточной философией  схему взаимодействия основных духовных сущностей Мира. При этом, поскольку КМ находится в постоянном движении, под этапами Истории понимаются его обороты   вокруг своей оси. Объяснение механизму активизации той или иной зоны планеты в ходе движения КМ достаточно простое. Планета вместе с Солнечной системой летит в Космосе. Из его Центра идет устойчивый поток духовного излучения, активизирующий, в зависимости от местоположения Солнечной системы по отношению к Центру,  те или иные участки планеты. Так обеспечивается локальная активация цивилизационного метаболизма  на планете.

Духовное излучение носит вибрационный характер. Поэты давно уже окрестили его “музыкой сфер”:


Из Вечности музыка вдруг раздалась,


И в Бесконечность она полилась,


И Хаос она на пути захватила,-


И в бездне, как вихрь, закружились светила:


Певучей струной каждый луч их дрожит,


И жизнь, пробужденная этою дрожью,


Лишь только тому и не кажется ложью,


Кто слышит порой эту музыку Божью,


Кто разумом светел, в ком сердце горит.





 
(Я.Полонский “Гипотеза”)

Ученые склонны к тому, что бы считать  эти вибрации кручением торсионных полей, обеспечивающих существование Тонкого мира планеты.

 
На заре письменной Истории (что было до нее, нам судить пока трудно) наиболее активным был сектор ВОСТОКА - именно там начинались все мировые цивилизации (Тибет, Китай, Шумер, Ассиро-Вавилония, Индия  и другие). Характерным для этих  первичных цивилизаций было  то, что   были заложены основные архетипы духовных сущностей, помогающих развитию человечества, данные Высшим Разумом в книгах типа: ,“Гильгамеш”,“Веды”, шумерские трактаты по астрологии, другие духовные манускрипты тех времен.


В основе большинства из них лежит идея “числа”, вибрационной сущности  процессов, окружающих человека. Как писал поэт Николай Гумилев:



А для низкой жизни были числа,



Как домашний подъяремный скот.



Потому что все оттенки смысла



Умное число передает.






(Н.Гумилев “Слово”) 

 Число понимается как “инвариант” вибрирующей в определенном ритме реальности, своеобразное “Метадао”, поясняющее  человечеству смысл окружающих его сущностей, фрагментов  духовной реальности мира. Поэтому, в отличие от китайского варианта КМ, где  ВОСТОК – это - Дерево, в нашем российском варианте - с цивилизациями ВОСТОКА связана “стихия Воды”, олицетворяющая собой  передачу информации - духовно-рациональной основы Мира. Получив информационную  подсадку Разума, Человек в ту пору был полностью   зависим от Природы. Его отношения с природой были гармоничны, чему способствовало его “мифологическое сознание”:



Пока человек естества не пытал



Горнилом, весами и мерой,



Но детски вещаньям природы внимал,



Ловил ее знаменья с верой;



Покуда природу любил он, она



Любовью ему отвечала,



О нем дружелюбной заботы полна,



Язык для него обретала.



...



Но, чувства презрев, он доверил уму;



Вдался в суету изысканий...



И сердце природы закрылось ему,



И нет на земле прорицаний.





(Е.Баратынский “Приметы”)

Очевидно, район ВОСТОКА планеты был духовно активизирован Высшими силами самым первым. Это предположение совпадает с гипотезой Л.Н.Гумилева о направленном заряде пассионарности, получаемом Землей из Космоса в строгой пространственной локализации. Отнюдь не случайно “колыбелью новой цивилизации” стал нынешний район Тибета , где  начал  оформляться  цивилизационный пояс планеты.

Стихия «Воды» - это одновременно и стихия “метаметалла”, поэтому “ разумное  начало” также близко духовному сердцу ВОСТОКА, но близко именно в его разнообразных духовных инвариантах, а не только  на материальном уровне. Там родилось множество  политеистических в своей сущности религий, имеющих разную степень удаления от понимания Единого Бога. Сам материальный Металл  ВОСТОК любить не может, потому что его  в горах слишком много, он вынужден относиться к этой стихии с некоторой долей опаски.
Что нового внесла доминанта ВОСТОКА? Прежде всего, понимание  жизни  как  верности  изначальному ДАО, как ощущение “Непрерывности”  и “Целостности” в сравнении с эпохой “Металогоса”, ориентированного на  логическую (дискретную), далекую от континуальности целостность. Но ДАО - это прежде всего континуум, фиксирующий   относительность и бессмысленность любого логического расчленения Мира, отрыва и доминирования  каких-либо его аспектов в единой и целостной картине Мира. Это не аспект Пути, а весь Путь целиком во всем его разнообразии.

“Специалист подобен флюсу, - говорит Козьма Прутков, - ведь полнота его односторонняя”. С нашей точки зрения, любая односторонность не просто “флюс”, а точней - болезнь, патология, ибо работает на бесовскую Антисистему. Под ней мы понимаем все интенции системы, направленные против духовного импульса из  Центра Вселенной.

ДАО - это прежде всего  Полнота Мира; например, в основе “Книги перемен” лежит полнота системного описания  Мира через  исчерпывающий перебор всех 64 возможных типов сочетаний янских и иньских структур, господствующих в Мире и находящихся в постоянных изменениях и превращениях. Стихия “Востока” - это стихия ВОДЫ, понимаемой как “Метаметалл”, отсюда  значение, придаваемое на  Востоке  творческой духовности, построенной на Разуме, получающем мощную информационную поддержку через стихию ВОДЫ. 

 Последняя, как известно, служит самым фундаментальным в Мире носителем информации, хранит и передает ее при любых своих трансформациях. Более того, эти трансформации способны очищать информацию от всего наносного и поверхностного, не имеющего отношения к сущности. Так оттаявшая вода становится более чистой, чем  была до замораживания.

Духовная сила ВОСТОКА реализовалась в таких книгах, как  “Книга перемен”, “Авеста” и “Дао дэ дзин” (Закон и Благодать), “Трипитака”, других буддистких канонах. Вместе с тем наше современное понимание Истории рассматривает ее ход как спиральное движение. На следующем витке развития  оно должно вновь вернуться к ВОСТОКУ.

 Строго говоря, “Дао дэ дзин” следует перевести как “Обретение Пути и Истины”, но многозначность обоих терминов в китайском языке столь велика, что нам показалось любопытным подчеркнуть перекличку этого названия с русской книгой “Слово о Законе и Благодати”, написанной в Х1 веке митрополитом Илларионом. 

Стихия “Металла”  - это стихия посеянного Космосом Разума, хотя в первых цивилизациях Разумное начало носило редкий и одинокий характер, резко выделяющий его из окружающего  океана чувственности. Вместе с тем, стихия Разума именно там была поддержана “Метаогнем”, то есть,  началом, дающим основу  чувственной стороне Бытия. Ведь в этот момент именно  эта сторона  служила окружающей средой для первых носителей Разума.
По китайским понятиям активность ВОСТОКА   сходит на  нет  и тогда  на  краткий момент  активизируется ЦЕНТР - стихия “Земли”, духовным эквивалентом которой является “МЕРА”, равновесие и другие специфические черты гомеостазиса. Очевидно, и духовное излучение из Центра Вселенной в этот момент возрастает.

Поэты догадывались об этой ситуации. Так у Н.Гумилева мы находим следующую мысль в стихотворении “Природа”:




Земля, к чему шутить со мною:




Одежды нищенские сбрось




И стань, как ты и есть, звездою,




Огнем пронизанной насквозь!

Трактовать это можно как космический огонь, духовное излучение, пронизывающее планету, когда она летит сквозь бездны Космоса.

В историко-цивилизационном аспекте ко времени торжества стихии “Земли” можно отнести   эпоху расцвета Древней Греции. Гармония как “Мера всех вещей” - главное, что лежит в основе древнегреческой цивилизации. Земная сущность древних греков сделала их, в  отличие от унаследовавших свою духовную природу от Атлантиды арийских цивилизаций, “материалистами”. Неслучайно, именно им принадлежит открытие идеи “Материи”. Но, прежде всего,  культура Древней Греции была гармоничной культурой, хотя лишь на визуальном,  внешне-материальном уровне

             Болящий дух врачует песнопенье.



Гармонии таинственная власть



Тяжелое искупит заблужденье



И укротит бунтующую страсть.



Душа певца, согласно излитая,



Разрешена от всех своих скорбей;



И чистоту поэзия святая



И мир отдаст причастнице своей.




(Е.Баратынский “Болящий дух врачует...”)


Дальнейшее движение КМ перемещает духовную активность и энергетику в сектор ЮГА. Там в древнем Египте, а затем  в связанном с ним  районе Палестины, начали закладываться основы философии “Вечного возвращения”, начальное понимание движения Мира по кругу, которое мы оформили сейчас в предлагаемую на рассмотрение схему КМ.  

Дальнейший поворот КМ вызывает к жизни краткую, но резкую,  активизацию стихии  “Земли”, то есть, “Меры”, приведшую в ту пору к появлению “Древнего Христианства” - целостного земного воплощения Логоса в мире   в форме Бога-Сына, Богочеловека. Идеи этого понимания оформились и в египетской «Книги мертвых», но главное – в «Библии», рожденной в пустынях Палестины. 
Очевидно, в этот момент в год рождения Христа, именуемый Anno Domini, духовное излучение Центра Вселенной достигало максимальной силы. Христианство - типично “Центровая Идеология”, гармонизирующая разные стороны духовной жизни человечества, включая и  те, о которых пока не  шла еще речь.  

Космическая специфика Христианства отражена в Библии в идее “Звезды волхвов”, ведущей духовную элиту планеты на поклонение только что родившемуся Христу. Космос оказывает постоянное духовное влияние на земные события. 
Центровое положение “Христианства” в духовной идеологии всего Мира  привело к тому, что практически все последующие повороты КМ  только плодили  его различные ипостаси:

- Православие как юго-восточная религия, самое близкое к древнему Христианству (Центр Мира - это раньше Византия, а сейчас Россия); 

     - Католицизм  как более позднее Западное христианство (ареал - Западная Европа);

     - Протестантизм  как   современное Северное христианство (Скандинавия и США).


Однако, отягощенная грехами судьба Человека такова, что он всегда действует не по законам Центра, никогда не удерживается в рамках Меры. Если бы не излучение из Центра, наш Мир не мог бы существовать, ибо некому было бы поддерживать его гомеостазис:

Всегда чего-нибудь нет, чего-нибудь слишком много. На все как бы есть ответ, но без последнего слога.

Свершится ли что,  - не так, некстати, непрочно, зыбко...  И каждый неверен знак, в  решении каждом - ошибка.

Змеится луна в воде - но лжет, золотясь,  дорога. Ущерб, перехлест везде, а Мера - только у Бога.








                                 (Зин.Гиппиус “Мера”)



Последующий поворот КМ приводит человечество в зону ЗАПАДА, Там развитие  осуществляется на базе идей Логоса, специфической логической дискретности,  наиболее   адекватной  электронной цивилизации. Она ориентирована на получение прямых удовольствий и чувств, поскольку в ее основе стихия ОГНЯ. Эта частично бесовская ориентация компьютеров в нашем периоде компенсируется и ослабляется идеей христианского  ЛОГОСА как “Слова у Бога и Бога-Слова”. 



Он идет путем жемчужным по садам береговым,



Люди заняты ненужным, люди заняты земным.



“Здравствуй, пастырь! Рыбарь, здравствуй!



Вас зову Я навсегда, чтоб блюсти иную паству



И иные невода...”








(Н.Гумилев “Христос”)
 

Христос  в этот период приходит в каждый дом, проповедуется на всех языках Мира  и признается всеми народами и этносами. Но пока еще эти отношения не перешли на уровень ЛЮБВИ. Для этого КМ должно сделать новый виток, войдя в спирально более высокий уровень развития и существования, чем прежде.

Предшествует ему опять краткий миг обращения в сторону стихии “ЗЕМЛИ”, правда, на сей раз эта активизация Центра будет носить, на наш взгляд,  характер Экокатастрофы, ибо планета Земля напомнит  человечеству о себе и своих интересах, получивших полное забвение во время торжества ЗАПАДА в историческом развитии.

Посткатастрофическая фаза развития человечества  приводит его к подъему по спирали на новый виток, а затем развитие идет по той же спиральной ветви, но только на  более высоком качественном уровне, обеспечиваемом новыми поворотами КМ.


Но что собой представляет тип человека посткатастрофической эпохи? Это человек, обладающий инновационно-творческим сознанием, свойственным многим творческим деятелям прошлых периодов. Творцы служили ячейками  кристаллизации Духа в общем океане бездуховности:


Крылатой мыслью он мир облетел, в одном беспредельном нашел свой предел.


Все дух в нем питало: труды мудрецов, искусств вдохновенных созданья,


Преданья, заветы минувших веков, цветущих времен упованья.


Мечтою по воле проникнуть он мог и в нищую хату, и в царский чертог.


С природой одною он жизнью дышал: ручья разумел лепетанье,


И говор древесных листов понимал, и чувствовал трав прозябанье.


Была ему звездная книга ясна, и с ним говорила морская волна.

                                


(Е.Баратынский “На смерть Гете”) 

Поэты всегда верили в духовный расцвет человечества и знали, что такой период в его жизни  обязательно наступит:


О, нет! Не верю я! Не вовсе заглушили в вас голос Истины корысть и суета:


Еще настанет день... Вдохнет и жизнь,  и силу в наш обветшалый мир учение Христа.

                                     



(А.Плещеев “Он шел безропотно”)

Христианство  оказало огромное влияние на развитие Мира в последующие эпохи. В  частности, когда КМ повернулось в зону СЕВЕРА. Там окончательно сложилась гуманистическая Мораль, были найдены формы существования цивилизации в ее демократической и индивидуалистической ипостасях. Стихия СЕВЕРА - это Дерево, то есть, ”Метавода”, активизирующая нравственное начало. ДЕРЕВО  способствует нравственному утверждению в широком диапазоне от атеистической  “Безнравственности” до моральной устойчивости Центра, а в дальнейшем - в рамках высокой пуританской нравственности. В России ее сохранили только старообрядцы.

Стихия СЕВЕРА - это и художественное творчество в совестливом варианте. Оно называется обычно “религиозным искусством”. Российская культура из их числа. Правда,  она продукт, как СЕВЕРА, так и ЦЕНТРА, ибо духовное начало в ней  особливо  велико.

Говоря словами поэта и философа Владимира Соловьева, русские люди никогда не забывали о Боге и знали в любой ситуации:


Да! С нами Бог - не там,  в шатре лазурном, не за пределами бесчисленных миров,


Не в злом огне и не в дыханье бурном, и не в уснувшей памяти веков.


Он здесь теперь - средь суеты случайной,
в потоке шумном жизненных тревог.

Владеешь ты всерадостною тайной: бессильно зло; мы вечны; с нами Бог!

                                      


(В.Соловьев “Святая ночь”)

Европейская “северная цивилизация” обладает одной  негативной чертой - отсутствием духовной полноты. СЕВЕР только мечтает и стремится к ней, но обрести никак не может.  КМ обретает Полноту, когда  на некоторый срок входит опять в зону ЗЕМЛИ  (то есть, ЦЕНТРА), завершающую собой каждый виток спирали КМ. На сей раз в  этой зоне как раз и  происходит формирование специфической российской цивилизации как некой новой формы человеческого общежития, ориентированной на соборность, духовность и на древне-христианскую Полноту, хранимую  в сегодняшнем  мире  только  Православием.

     Нам представляется любопытным обозреть с помощью методики «Колеса Мира» историю древнейших допотопных цивилизации человечества.


Кроме «Колеса Мира» мы воспользуемся схемой, разработанной Еленой Блаватской,  которой  воспользовался  впоследствии профессор  Эрнст Мулдашев  (См.№ 2)
1. Первая раса, в которой  (по нашей схеме) доминирует МЕТАДАО;
2. Вторая раса, где доминанта переходит к МЕТАЛОГОСУ;
3. Третья раса,  в которой доминирует  ЛОГОС;

4. Четвертая раса, где доминанта переходит  уже к ДАО.

5.  Пятая раса – арийская раса, современное человечество, «колесо вернулось на круги своя»,  в сторону МЕТАДАО.
 Вот описание этих рас (цивилизаций) по Эрнсту Мулдашеву  (2, стр. 151-153)

    «Первая раса людей, которая называлась «саморожденные», возникла на земле  в виде эфирообразных существ путем уплотнения тонкого мира, то есть, мира психической энергии. Это были ангелоподобные люди, которые могли  свободно проходить сквозь стены и другие твердые предметы.

    Они выглядели как светящиеся бесплотные формы лунного света и имели рост до 40-50 метров. Протопластическое тело людей первой расы было построено  не из той материи, из которой сделаны наши смертные оболочки,  оно больше носило волновой характер.

     Они были «циклопами», то есть, одноглазыми, причем функцию «глаза « выполняло  подобие «третьего глаза», осуществлявшего телепатического типа связь с окружающим миром и Высшим Разумом. Люди первой расы размножались путем деления и почкования. Языка у них не было, они общались  при помощи того, что называется «передачей мыслей». Жить они могли при любой температуре».

           Это описание вполне согласуется  со схемой, данной в «Колесе Мира». При доминанте МЕТАДАО «работает»  вибрационная суть вещей, облегчающая общение,  ибо  идет с помощью трансляции архетипов,  чисел и других инвариантов  находящего в постоянных вибрациях мира. Волновая природа телесной материи этих людей описывается понятием «Метаметалл», информационное начало «Воды», духовная интенция Разума.

Поскольку геологическая структура планеты еще не установилась, на ней были большие перепады тепла и холода: ночью – холодно, а днем – слишком жарко, но для первой расы температура не играла никакой роли, ибо они были еще очень слабо адаптированы  к специфическим условиям планеты Земля, они только что  пришли из другого мира. 


Продолжим цитату из Эрнста Мулдашева:

«Вторая раса людей,  называемая  «потом рожденные» или «бескостные», появилась на земле взамен первой. 

      Эти люди также были призракообразными, но плотнее, чем первая раса. Рост их был меньше, но достигал 30-40 метров. Они также были циклопами и общались друг с другом путем передачи мысли. Люди второй расы были золотисто-желтого цвета. Размножались они  посредством почкообразования и спорообразования, но в конце периода жизни второй расы появились промежуточные гермафродиты, то есть, мужчина и женщина в одном теле».

        В соответствии с моделью «Колесо Мира»  принципиальное отличие людей этой расы от предыдущей в  способности накапливать информацию и иметь память о прошлом.  Если для первой расы проблема продления жизни была второстепенной, то  у людей второй расы она встала на первый план, поэтому наследованный от растений способ воспроизводства жизни постепенно начинает  замещаться на существующий ныне.

         Если первая раса в социальном плане жила способом, совершенно не похожим на существующий сейчас, то «вторая раса» уже начинает осваивать некоторые аспекты человеческой социальности: память о прошлом, зачатки социальной целостности, верность изначальному и вечное возвращение. Эта раса оперировала числами, использовала духовные инварианты, архетипы прошлого. Может быть, поэтому они и заслужили прозвище «потом рожденных».

 «Третья раса людей, называемая «лемурийцы»  и пришедшая на смену второй расе делится на ранних и поздних лемурийцев. Ранние лемурийцы были ростом до 20 метров и имели значительно более плотное тело, которое уже нельзя было назвать призракообразным. У них появились кости. Двуполый гермафродит стал накапливать в одном случае мужские признаки, в другом – женские, в результате чего произошло разделение полов и появилось половое размножение.

Ранние лемурийцы были двуликие и четверорукие. Два глаза были спереди и «третий глаз» сзади, то есть, они имели как бы два лица. Две руки «обслуживали» переднюю часть тела, две руки – заднюю.

Передние глаза выполняли функцию  физического зрения, задний глаз – в основном духовного зрения.  Они были золотистого цвета, общение друг с другом производилось путем передачи мыслей.

 Поздние лемурийцы, или «лемуро-атланты», были наиболее высокоразвитыми людьми на земле  с высочайшим уровнем технологий.  В частности, к их достижению можно отнести строительство египетского Сфинкса, огромные развалины Солсбери, некоторые монументы Южной Америки,  и другие. Рост поздних лемурийцев достигал 7-8 метров. Они уже были двуглазыми и двурукими. «Третий глаз» ушел внутрь черепа Цвет кожи был желтым и красным. У них появилась односложная речь, которая до сих пор сохранилась в употреблении у современных людей Юго-Восточного региона.  Потомками поздних лемурийцев  Е. Блаватская считает плоскоголовых аборигенов Австралии, которые выжили и эволюционировали в сторону одичания на изолированном с древних времен австралийском материке». 

  Высокий уровень лемурианских технологий обеспечивался доминантой Божественного ЛОГОСА, воплощением в жизни людей духовной Полноты.  Кроме чисто духовного общения они начинают уже общаться с помощью речи, в их жизни  все большую роль играют  не только метапроцессы (тонкий мир), но и целостное ощущение  единства физического и ментального миров.  Благодаря тому, что они нашли их тонкое единство, эта цивилизация добилась колоссальных успехов в своем развитии, которые нам даже не снились. 
Точно так же, как в более поздней арийской цивилизации социум с доминантой Запада играл главнейшую роль в жизни планеты, точно так же и лемурианская цивилизация  сыграла  важнейшую  в истории допотопных цивилизаций, в особенности  на переходном этапе жизни лемуро-атлантов.

Особое значение имело то обстоятельство, что лемурианская цивилизация – это высоконравственная цивилизация, что позволяло ей добиваться  таких успехов в судьбе мира. 

Четвертая раса людей  называлась атлантами. Атланты имели два физических глаза спереди, а «третий глаз» был глубоко запрятан  внутрь черепа, но хорошо функционировал. У них было две руки. Рост их достигал 3-4 метров, но в конце своего периода жизни атланты начали мельчать. Часть атлантов была желтого цвета, часть – черного, часть – коричневого, часть  - красного цвета. 

В поздние сроки своего существования Атлантида была заселена преимущественно  желтыми и черными атлантами, которые воевали между собой. 

В начале атланты пользовались аглюнативной речью, которая сейчас осталась у некоторых туземных племен Южной Америки.  Но в дальнейшем развилась инфлекционная речь,  то есть, высокоразвитая речь, являющаяся основной современных языков. Инфлекционная речь атлантов служит корнем санскрита, который сейчас является тайным языком Посвященных.

Цивилизация атлантов также была достаточно высокоразвитой. Они получали знания путем подключения к Всеобщему информационному полю, владели дистанционным гипнозом, передачей мысли на расстояние,  могли воздействовать на гравитацию, имели  свои летательные аппараты (вимана), построили каменных истуканов на острове Пасхи, египетские пирамиды и многие другие загадочные монументы древности».

В соответствии с нашей схемой,  на этом этапе развития человечества  доминирует ДАО, что свидетельствует о высоком развитии  у  этой цивилизации  именно речи. Но доминанта Севера  тесно связана с развитием  морали, а, следовательно, и предполагает возможность ведения войн, на основе борьбы негативных   и позитивных моральных    проявлений.
Для ДАО  характерны  торжество Полноты Жизни, но по грехам атлантов  материк Атлантиды стал распадаться, они были вынуждены мигрировать в поисках «земли обетованной».

Импульс линейного движения, полученный еще в эпоху лемурийцев, предполагает отсутствие духовного развития, использование старых наработок и постепенное измельчание цивилизации, что с ней, в конце концов, и произошло. 


    3. Глава вторая: «Механизмы планетарной цефализации»:

                                              «Бог объемлет Пространство и Время.
                                                    Время – это семя Вселенной».

                                                                              (Из индийского эпоса «Махабхарата»)                         
                     А. Взрывная (творческая )  цефализация:
«Цефализацией» называется постепенное развитие духовности  человеческого сознания по мере развития самого человечества.  Как мы уже указывали, сама идея «цефализации» тесно связана с предложенным Гербертом Спенсером понятием «эволюция» как ничем не остановимое совершенствование  биологической или социальной системы.

    Механизмов ментального развития человечества  (цефализации) два:
- медленная эволюция;

- взрывное (творческое) изменение.

Наука склонна считать, что медленная эволюция – доминирующий в «человеческой стае» механизм развития сознания.  Но именно, как в «стае»,  присутствуя в жизни человечества как остаток от его связи с животным царством. Природа не делает скачков, а «взрыв», резкая смена обстоятельств и  последующая цепь приспособительных к ним механизмов –  творческий удел только самого  человека. 

Именно поэтому культурологи ввели понятие «культуры как взрыва» (№ 19), ибо сама культура  является не биологической, а духовной потребностью человека, она не имеет аналогии  в Природе. 
Конечно, между  понятиями Природа и Культура  можно наметить некоторые аспекты тождества.  Биологи считают, что  внутри иерархии прерывистого равновесия биосистем  долгие периоды относительной стабильности прерываются взрывами видообразования, ответственными за этого развитие. 

Точно также культурологи пришли к мнению, что относительно спокойное развитие культуры в любом данном регионе обязательно прерывается в революционной социальной ситуации бифуркационной неустойчивостью, носящей характер «взрыва».  Но бифуркационные периоды Природы не тождественны «культурным взрывам», ибо  Социум  отличается от Природы не количественно, а качественно. 
В истории российской культуры мы уже отметили  несколько «взрывных периодов»:

- «Принятие Православия», когда развитие языческой славянской культуры было резко прервано приходом совершенно новой  христианской парадигмы, заставившей культуру России принципиально измениться;

- «Петровские реформы», принизившие значение Православия в России, и заставившие культуру России развернуться в сторону западного мира, что было компенсировано в ней явлением такой фигуры, как Пушкин;

-  «Советский период в развитии культуры», приведший, в конце концов,  к нынешнему состоянию культуры в России, когда значение Православия  получило   в ней адекватное место, а сама  она приобрела многообразные импульсы  открытости всему  миру.  Вообще «открытость» - системная характеристика Культуры. Дарвиновский «естественный отбор случайных мутаций» может существовать только в закрытой системе. Культура может держаться только на духовных импульсах из Космоса, которые делают планетарную систему принципиально открытой.
Хотелось бы поразмышлять о некоторых  системных характеристиках взрывной цефализации сознания. Взрыв (или бифуркационное состояние) сознания – это всегда некий переходной этап эволюционного развития. Взрыв открывает новый цикл, если принять за аксиому  сам маятниковый характер развития,  сам «взрыв»  всегда служит лишь переходным этапом.
Творчество в определенном смысле это серия «взрывов авторского сознания», связанных с его прорывом в некую смысловую область, которую можно назвать «Акашей», можно назвать «Богом», но всегда это  сеть новых смыслов, новых знаний,  находящих  свое творческое  оформление в присущей данному человеку способности творчества. Один может писать стихи, другой – песни, третий  живописные полотна и т.д.

   Что такое «культура как взрыв?» Для нормального развития культуры характерна некая целостность, не только чисто формальная и стилевая, но и смысловая – духовная.  Ярче всего это видно на примере доминирующей  в каждом периоде развития  культуры оригинальной тематики:

-   для мифологической культуры – это темы  природы;

-   для нормативной культуры – морально-этические нормы и правила;
- для фактологической (реалистической) культуры) – факты реальной жизни, препарированные в специфической для данного автора манере;

-  для духовно-инновационной культуры – это прорывы в высшие аспекты ментальной реальности, понятые как диалог в ней с людьми и Богом. 
 Открытие новой тематики для любого мастера культуры – это всегда «взрыв», всегда «озарение». Предположим, художник постоянно писал только пейзажи, а вдруг  начинает интересоваться религиозными жанрами и сюжетами. Или, к примеру,  поэт ограничивал свое творчество только  любовной лирикой, потому что ему было 18 лет, а потом внезапно приходит в своих стихах к разговору о Боге или начинает писать  реалистические зарисовки о коварстве  женщин, переходя на прозу.

Но «культурный взрыв» всегда  носит  системный, комплексный характер. Особенности, связанные с резкой переменой тематики, мы отметили, но с ними при этом  тесно корреспондируют и формальные аспекты: расширение жанровых, стилевых и других чисто формальных особенностей   любого  вида конкретного творчества.

Если говорить о культуре в целом, то возрастание в русской культуре Х1Х века реалистических жанров, тем и стилей, а также  постепенный отход от чисто богословской тематики было своеобразной компенсацией потери   духовной напряженности  жизни, связанной с реформами Петра,  резко подтолкнувшими  секуляризацию (иными словами, безбожие) русской культуры. Причем, если на Западе эти стилевые особенности были разведены во времени, то у нас все сливалось: Державин соседствовал с Пушкиным, а  Некрасов с Тютчевым. Это говорит, как  об интенсивности русского Бытия, так и о целостности нашего культурного сознания. 
Октябрьская революция  обострила  в сфере культуры рост модернистских проявлений: фовисты,  футуристы, ничевоки, имажинисты, абстракционисты  и т.д. Не она их породила, они  осязаемо  витали ещё в духовном  воздухе Серебряного века русской культуры,  но в 20-е годы все эти выпадения из традиционного классического  стиля  вспыхнули, как яркое пламя, а к 30-м годам уже погасли из-за смены духовной атмосферы по вине  советской власти.
Рубеж Х1Х – ХХ веков был точно таким же «взрывом» в русской культуре, как и рубеж ХУ111- Х1Х веков, предшествующий проявлению деятелей «Золотого века русской культуры». Возможно, рубеж нашего и прошлого веков также несет подобное взрывоопасное действо. Но мы его ощутим позднее, точно также, как смысл «Золотого века» русской культуры стал ясен российской интеллигенции только на рубеже  следующего века.  
Но я  не пишу историю русской культуры, я ищу её глубинные артефакты. Именно они, на мой взгляд, являются  детонаторами  культурных  взрывов,   порождают   время от времени  взрывную волну в культуре.
Характерной чертой «взрыва» является смена соотношений между народной (традиционной),  «высокой» и маргинальной (массовой) культурой.
Если для предыдущих этапов развития сознания « мифологического» и « нормативного» доминировала все-таки традиционная культура, хотя  были и проявления маргинальной (в городском фольклоре) и высокой культуры (в церковной архитектуре и живописи), то Петровские реформы породили дворянство в качестве массового заказчика на «высокую культуру», а  художественная Россия ответила на этот заказ   «Золотым Веком». 

Культурный взрыв  ХХ века, начавшийся с торжества модернизма, породил в итоге («гора родила мышь»)  торжество маргинальной массовой культуры во всех её формах и проявлениях:

- в театре – жанровые спектакли, в которых доминирует   потребность публики: «сделайте нам красиво!»

- в литературе – массовые жанры комиксов, приключенческой и дамской литературы;
- в живописи  - торжество визуальных рекламных стилей;

- в архитектуре – серость массовой застройки  по типовым проектам;

- в музыке – массовую эстраду с пением под фонограммы;

- в кино, видео и телевидении – подростковую визуальную культуру  с доминирующим интересом ко всему, что  только ниже пояса.

Сейчас по каналам СМИ нередко можно услышать дискуссию, должна ли, к примеру, симфоническая музыка идти к народу, опрощаясь при этом,  наподобие песен  Н.Баскова, или её надо оставить в удобном для нее традиционном виде.  Дискуссия явно надуманная, ибо дело не форме подачи культурных артефактов, а в целеполагании аудитории.  Что она ждет от культуры?  Высокую культуру хранят не формы её традиционного  существования, а духовные запросы высокой аудитории. Будут они, будет и  высокая культура, а поскольку они размываются, возникает необходимость и традиционные симфонические  опусы  опускать до  джазовых композиций. 

О чем говорит подобная деградация? О «конце культуры»  или о новом взлете накануне этого конца? На мой взгляд, о  финальных временах, преддверии глобальной  социальной катастрофы.
Чтобы в культуре  проявиться новой форме «высокой культуры», которую я называю духовно-инновационной,  самой культуре необходимо очень низко упасть,  ибо культурное развитие  всегда носит маятниковый характер. Сейчас время настало, ибо падение вкусов  современной эстрады для внимательных наблюдателей очевидно.
 На каком тематическом материале может возникнуть «новый взрыв»? На мой взгляд, на художественном осмыслении проблемы предстоящего для человечества глобального экологического кризиса и вариантов спасения от него. 
Но, прежде всего, у духовно-инновационной культуры должен появиться массовый заказчик. Таковым может стать только верующая интеллигенция или тонко чувствующая  своё время молодежь. 

Для взрывной цефализации характерно своеобразное обращение со временем. Во времена  « культурного взрыва» время как бы перерождается, сеется вновь, чтобы взойти цветком или растением. Неслучайно, «Махабхарата» называет время «семенем Вселенной». У противоположной «взрывной» - «эволюционной цефализации» отношения со временем совсем другие. Бифуркационные крайности там отсутствуют, идет медленное накопление нового количества, чтобы во время «взрыва» перейти в новое состояние.   

                                   Б. Эволюционная цефализация:
Эволюционная цефализация  свидетельствует всегда о способности социума установить баланс Духа и Материи,  а также  о  доминировании  внутреннего стремления культуры к равновесию, гармонии и цельности.  Время там течет медленно, качество  медленно формируется, чтобы в период взрыва резко измениться. 
Социальное Сознание и Культура, как его неотъемлемая часть,  развиваются «взрывным методом», при условии, что социум не способен резко сбалансировать изменение ситуации во внешней  окружающей среде, или методом эволюционным, когда подобное равновесие внешних воздействий и адекватной реакции  системы все-таки наблюдается.

 Тысячелетнее  существование человечества, когда доминирующими были чисто мифологические формы сознания, свидетельствует о торжестве медленной эволюции  в ситуации  природной и климатической устойчивости планеты. Пусть даже внутри природы и проходили локальные бифуркации, человечество отвечало на них вполне устойчивой акклиматизацией, сохранением  себя и собственной  адаптационной способности  к изменением. Миф как доминировавший тип сознания царил в принципе, а в отдельных регионах могли иметь место культурные взрывы разных типов сознания.
Эзотерическая информации о различных «природных взрывах»,  о имевшем  место тысячи лет назад: Потопе, дрейфе материков, падении гигантских  метеоритов,  оледенениях, вызывавших социальные потрясения и смену древних цивилизаций, долгое время не принималась наукой во внимание, именно потому, что эволюционные представления были для неё «святыми». Идеология «взрыва» приходила им на смену  в науке медленно и долго пока сама наука не прошла через ощутимые собственные  бифуркации.
К примеру, наш ХХ1 век – это время «перманентного взрыва», поэтому так целесообразно  разобраться в специфике прежних эволюционных процессов, чтобы подготовиться к пониманию  идущей им на смену   принципиальной   противоположности. Придется всем привыкать к бифуркации как обыденности и отвечать на неё массовым явлением духовно-инновационного сознания. Иначе время нас просто выплюнет.
  В известном смысле «взрыв» можно рассматривать как «болезнь системы». Николай Бердяев писал: «Бытие заболело; всё стало временным, то есть, исчезающим и возникающим,  умирающим и рождающимся; всё стало пространственным,  то есть, ограниченным и отчужденным в своих частях, тесным и далеком;  стало материальным, то есть, тяжелым, подчиненным необходимости; всё стало  ограниченным и относительным, подчиненным законам логики» (21, стр.5)
Что следует из такой картины мира? Во-первых, состояние мира как перманентная и  спокойная эволюция без взрывных изменений, без разделения первоначального единства Пространства-Времени, без Смерти и новых Рождений, в которых тогда не было необходимости;  то есть, представление о некоем  целостном, абсолютно благостном  мире, характерном  для  специфики мифологических воззрений. Типичный «Золотой Век».
Во-вторых, «болезнь Бытия»  рассматривается   как включение маятника, за которым последовали иные  циклы развития с «ограничениями и отчуждениями»,  с включением Разума и Логики, что предполагает  Интуицию и Мистику как некую их  принципиальную противоположность. 
 Но именно Мистика и Интуиция  являются типическими особенностями мифологического сознания, сознания шаманов, колунов, ведьм и других представителей, считающих себя связанными общими цепями с Иномиром.  Инновация – это некий вариант мифологии, неомифология, если хотите. 
                                      В.  «Что в итоге  предпочтительней?»            
Вопрос: «какой из этих механизмов цефализации  лучше», является, на наш взгляд, некорректным. Лучше тот, что более других соответствует требованиям ситуации, «вызову Истории».

Попробуем рассмотреть его системно, а,  следовательно, с помощью матрицы, учитывающей все аспекты системы, на нескольких примерах: планета, история страны, биология организма, эволюция нации (по Л.Н.Гумилеву) и развитие поселения. 
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Можем ли мы на основании данной матрицы решить вопрос о том, какой механизм предпочтительней для развития той или иной системы?  Наверно, все-таки «эволюционное развитие»…
Однако, любой выбор, который приходится делать в этой ситуации должен отталкиваться от понимания, «лучше для кого?» - Некой глобальной системы, включающей рассматриваемую  как частность, или  с позиции субъектов данной конкретной системы?
Понятно, что ответы будут совершенно разными.

            «Взрыв»,  и «медленная эволюция», как  по отдельности, так  и в итоге доведения до  своего логического конца, крайне  опасны. Взрыв происходит всегда на грани «бунта бессмысленного и беспощадного» (по крайней мере,  в России). Эволюция чревата слишком большим упованием на Разум,  на одно лишь интеллектуальное совершенствование, ущемляя  при этом сердечные права и  «чудачества»  Любви. 

Как всегда, выход из положения находится в дополнительности обоих  методов. Только из единства полярных аспектов, в том числе  на инструментальном, гносеологическом  и экзистенциальном  уровне, может вырасти Истина.
Сейчас  важно разобраться в сущности и специфике индивидуальных духовных процессов,  представляющих саму суть цефализации, объединяющую и медленные эволюционные процессы, в ней проходящие,  и взрывной характер мгновенных перемен, когда накопленное количество «взрывчатым образом» переходит в  новое качество.
Поступающая духовная информация первоначально  воспринимается сознанием  через подсистему её архетипизации,  через некий стандартизирующий механизм Подсознания. Принять  новую информацию в  адекватной форме  Подсознание  принципиально  не способно, каким бы развитым оно при этом ни было.

Всегда работает   подсознательный механизм индивидуализации. Сознание всегда есть продукт сочетания полярных особенностей: оно одновременно и социально как сознание (принадлежит к МИФу, НОРМе, ФАКТу или ИННОВАЦИИ), а также и индивидуально-подсознательно, то есть, принадлежит к миру духовной экзистенции  данного индивида.

Механизм стандартизации   поступающей в мозг извне информации,  всегда связан с социальной спецификой и окрашен в эти тона:

- мифологические;

- нормативные,

- фактологические,

- инновационные.

Он, безусловно, носит комплексный системный характер, но какой-то один вид сознания всегда  в нем доминирует, в зависимости от возраста индивида и количества отпущенных ему от Бога дарований.
Кроме того, как уже указывалось,  корректировка происходит и на индивидуальном уровне, ибо человек рождается  в  определенном смысле  с «развитым мозгом», ведь в нем уже  посеяны семена духовности, дарованные нам    от Бога при  рождении. Этим мы принципиально отличаемся от животного мира. 
Ребенок уже  готов воспринимать информацию глубоко и разнообразно, но она из-за недооценки его возможностей взрослыми  обычно подаётся ему  слишком  «социально деформированной».  С детьми мы привыкли сюсюкать. В этом смысле, формирование сознания очень сильно подчинено специфике социальных образовательных институтов, через которые человек  вынужден проходить в начале  своей жизни:

- внешняя  социальная среда;

- семья; 

- ясли; 

- детский сад;

- школа;

- ВУЗ.

Но надо помнить, что заложенные в человеке индивидуальные механизмы восприятия внешней информации всегда глубже и мощнее указанных «социальных объектов влияния». «Дух дышит, где хочет», - сказано в Библии - это имеет отношение не только к Святому Духу, но и к индивидуальному духу каждого человека. Он всегда очень своеволен и не вписывается ни в какие стандарты, архетипы, нормы и т.д. Чаще всего он действует вопреки внешнему влиянию, чтобы защитить своё,  родное, относящееся к своей  Личности. 
 После  сложной системы обработки Подсознанием  поступающей извне  информации,  мы  никогда не принимаем всю информацию так, «как она есть», мы извлекаем из неё  лишь свой, продиктованный собственным механизмом  трансформации сознания личностной  смысл. Каждый учитель это прекрасно знает. Итог образования – не  в Личности учителя, а в комплексе исходных возможностей учеников. Чем они шире, тем у учителя больше шансов повлиять на усредненный уровень «цефализации»  всего  класса в целом.  
И в этом  наше спасение, ибо иначе мы были только куклами на социальном театре времени. Мы способны с самого детства интуитивно  защищаться от любых социальных воздействий, внутренне, духовно предполагая, что «не все в них  от Бога».

Попытаемся свести к некоей единой матрице взаимодействия этих процессов на уровне формирования нашего сознания:                                                                                                                                    

МАТРИЦА № 6:

	                                                                                                                                                                                                                
	МИФ
	НОРМА
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	РЕБЕНОК
	Вера в наличие 

«Земли обетованной» в природе
	Глубинная религиозность
(«Будьте, как дети!»)
	Появление импульсов души к страданию и состраданию 
	Готовность к диалогу с Христом или другим духовным идеалом

	ЮНОША
	Поиск абсолютного добра в Духе
	Готовность к принятию иночества
	Патриотизм, осознание собственной миссии 
	Диалог с Христом в молитве и поклонении в храме

	МОЛОДОЙ ЧЕЛОВЕК
	Поиск «Царства Божия» вокруг, если «без Бога», то осатанение, язычество
	Склонность к фанатизму, чреватому  атеизмом
	Милосердие и сострадание, помощь людям
	Очищение души через сострадание, Любовь 

	ВЗРОСЛЫЙ
	Творчество как контакт с Богом
	Сомнение в полезности материальных благ
	Понимание Любви как жертвы Богу
	Постоянная Иисусова молитва


Из этой матрицы вытекает постоянное соседство эволюционного накопления духовных качеств  с «просветлением», «взрывом нового качества», возникающим как бы ниоткуда, но захватывающим Сознание через фильтр Подсознания. 
Единство сознания и подсознания, социального и индивидуального в нас – благодатная специфика механизма трансформации сознания в нашем человеческом существе. Постоянная трансформация сознания  опирается на два ментальных механизма: его абсолютизацию (обожествление) каких-то частных аспектов сознания, и  релятивизацию сознания, то есть,   абсолютизацию относительности  каждого  отдельного фрагмента знания.
Если мы говорим  лишь о частях, оба эти механизма работают и выполняют качественно важную роль в эволюции сознания. Но если говорить о сознании как системном Целом, то ему  не адекватен ни один из этих механизмов, а только их системное дополнение, а точнее – постоянный обмен духовной  релятивности на стремление к духовному Абсолюту. Этот обмен сильно зависит  от специфики внешней среды, в которой функционирует конкретное  сознание, а также от  индивидуальных даров, полученных  каждым из нас от Бога. 
    4. Глава третья: «Контуры Грядущего – ресурсы спасения»:

                                      Человечество пытается перекраивать  Божий мир, как плохой редактор 

                                       рукопись, смысл которой он не может понять».
                                                                                                                    Поэт  Е. Б. Глушаков

                 А.  Экодом как вариант спасения в условиях глобальной катастрофы:
Теоретический разговор о предстоящей катастрофе сегодня невозможно вести без практического подтверждения вопроса о том, возможно ли спасение в принципе? В качестве направлений спасения мы рассматриваем два важнейших:

- создание экологического (ноосферного)  автономного сельского дома  с хомобитическим оборотом земли;

- строительство этих домов в экологических поселениях, где воссоздается иной тип социальной жизни, построенный на духовных основах Бытия с использованием Закона Единства и Гармонии,

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» (Библиография № 22)

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи, изложенные автором в этой книге. Как уже отмечалось, строительство экологически чистого жилья  является ответом на вопрос: «А как смягчить последствия приближающей глобальной катастрофы?»

                           1. Общая специфика:

В проект и последующее создание Экодома вносятся несколько принципиальных  новых идей, отличных от того, как сегодня  строится любая  высококачественная   «машина для жилья»:

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства (с учетом законов геопатологии земли) и обязательная  вписанность дома в окружающий пейзаж (по законам Фен-Шуй).

2.  Сбережение потребления энергии, опирающееся на использование автономных от городских сетей возобновляемых источников энергии: солнце, ветер, вода, аккумулирование этой энергии на будущее, и  специальную энергосберегающую конструкцию дома.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды, мусора (сжигание без дыма) и других загрязняющих среду элементов функционирования дома во времени.

4.  Собственный экологический чистый участок земли  и свое сельхозпроизводство на нем, опирающееся на подготовку гумуса для почвы на основе очистки дома - биотуалетов, специальных технологических способов рекультивации окружающего участка земли (использование червей и т.д.).

5.  Сбережение денег на основе использование новых технологий строительства дома (опилкобетон, заливка дома, а не строительство и т.д.) и поддержания его экономного  функционирования в рабочем режиме, использование лечебных строительных материалов (типа «Геокамп»).

6.  Энергоинформационная сущность дома, делающая его независимым не только от коммунальных, но и от чисто  коммуникационных сетей, поскольку дом имеет все  самые современные средства связи с окружающим миром, опирающиеся, в том числе и на космические системы.

7.  Сбережение денег на транспорт, поскольку в доме можно жить и работать, никуда из него не выезжая.

8.  Сохранение здоровья, благодаря  направленным на это технологическим особенностям дома.

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

    Все эти вышеизложенные факторы должны быть рассмотрены отдельно, в связи с тем, что каждый из них представляет собой как огромное богатство, так и технологическую проработанность и возможность практически включаться в дело с нуля.

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства и вписанность дома в окружающий ландшафт.

Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

· отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

· наличие поблизости мощного естественного очистителя природы  в лице реки, леса, озера, моря, гор  и т.д.;

· возможность создать вокруг дома еще ряд подобных домов, чтобы можно было выживать «Экологической общиной»;

· наличие на участке автономного источника воды.

Все эти аспекты важны сами по себе, но они становятся крайне важными в условиях развернувшейся экологической катастрофы, если она не приобретает характера космического катаклизма, при котором нас уже ничего не спасет. Во многом эти проблемы решаются по рекомендациям китайской технологии «Фен-Шуй», ориентированной на создание гармонических взаимоотношений дома и окружающей среды, дома и его хозяев, жителей дома между собой. О ней мы поговорим особо. 

                                2. Сбережение потребления энергии: 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

· энергосберегающая специальная конструкция дома, ориентированная на характер окружающего дом климата, его разновременные особенности;

· создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, аккоммуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

· ограничение потребления энергии до размеров, минимально необходимых для выживания;

· использование получаемого при обработке мусора и других отходов газа и тепла  для отопления дома и приготовления пищи;

· подключение к местным энергосетям в качестве исключения для использования в крайнем случае.

                  3.Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора:
Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

· биотуалетов для превращение «отходов в доходы», а именно для получения гумуса с целью  обогащение используемой вокруг дома земли и ее рекультивации;

· замкнутых циклов очистки воды, как  для целей потребления, так и для технических целей при использовании воды внутри дома и её постоянной рекультивации;

· постоянная очистка воздуха внутри помещений с помощью вентиляторов, люстр Чижевского и других способов поддержания воздуха в допустимых санитарных пределах;

· рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.

                               4.Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

· гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

· специальных мер рекультивации почвы, опирающихся на использование земляных  червей, новых сельскохозяйственных технологий, эффективных органических удобрений и т.д.;

· сельскохозяйственного оборота растений, правильного чередования растений для поддержания высокого уровня плодородия;

· создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

· устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

· хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

· использование только высоко плодородных культур для посевов;

       5. Сбережение денег как в ходе строительства, так и в ходе эксплуатации дома  путем:

· использования дешевых ресурсов строительства, опирающихся на новые энергосберегающие технологии;

· максимальной ориентации на замкнутые циклы процессов, связанных с ходом проживания в доме, превращения «отходов в доходы» и т.д.

· использования только таких способов получения энергии, которые опираются на возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, вода, тепло самой земли т.д.;

· ограничение стихии материального потребления до аскетических размеров, достаточных для выживания;

· духовная поддержка друг друга как жителями дома, так и окружающей его общиной;

· активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

        6.Энергоинформационная сущность экодома:

· использование всех современных технологий для поддержки коммуникации дома с окружающим пространством, включая другие страны;

· поддержка существующими медиа-технологиями творческих устремлений и коммуникативных усилий  хозяев дома;

· возможность творить не выходя из дома;

· включение в существующие духовные коммуникационные сети как способ поддержания  достойного  уровня  духовности  хозяев  дома;

· наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

· создание широких возможностей для творчески ориентированных хозяев дома для духовной  коммуникации  со всем миром.

         7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

· ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных сетей и  связей;

· возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

· гостеприимство хозяев с целью приглашать гостей в дом, а не ездить самим;

· поездки только в условиях крайней необходимости.

8.   Сохранение хозяевами здоровья, благодаря технологическим особенностям дома, включающего:

· использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

· использование в строительстве лекарственных компонентов стен, типа «Геокамп»;

· разведение на участке лекарственных трав;

· постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

· пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

· переход на вегетарианский образ жизни как более гуманный и более здоровый;

· использование всех современных новых технологий в плане сохранения здоровья и минимизации химических лекарств.

                           9. Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

Высокий уровень духовности является, в том числе, и гарантом и вышеупомянутого здоровья, но не только. Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.



Свою книгу Юрий Лапин заканчивает так: «Маловероятно, что распространение экологического жилья за оставшееся время успеет предотвратить экологическую катастрофу, но оно, по крайней мер, может смягчить её последствия и помочь выиграть время для принятия более радикальных мер и по минимизации ущерба и выживанию.

                      Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (22., стр. 151-152)

Мы с ним в нынешней ситуации абсолютно согласны. Жаль только, что с нами не согласны власть имущие, или хотя бы имущие деньги... Видимо, не так пока приперло. Как только мир затрещит,  быстро согласятся...

Как показывает опыт создания экологических поселений в мире , многие из них успешно разваливались под действием социальных конфликтов в общине, которая не предпринимала специальных усилий для создания особой духовной атмосферы ЕДИНСТВА И ГАРМОНИИ в поселении.

Мы предпримем далее специальное исследование этого вопроса, а сейчас только подчеркнем, что духовное развитие жителей - важная составная часть выживания в экодоме и в экопоселении. 
Б. Деревенское  и городское Экопоселение,  их отличия от традиционных поселений;

            А. Личность в общинном поселении  (русский человек и малая группа)

Соборное начало всегда было для русского менталитета основным резоном для понимания положения русского человека в малой группе, то есть,  в деревенской общине. Конечно, малые группы могут строиться не по общинному, а по профессиональному признаку: рабочие, крестьяне, интеллигенция и т.д. Но главная для россиян - их родовая специфика, а она тесными узами связана с общиной, местом  их сельского выживания на земле.

Современным методом выживания в экстремальных условиях глобальной катастрофы является создание экологических общин в поселениях, созданных из автономных экологических домов с хомобиотическим оборотом земли и с использованием в хозяйственной практике многих современных ноосферных технологий, способствующих выживанию.

Наряду с использованием ноосферных технологий, о которых разговор особый, нам бы хотелось привлечь внимание читателя к методам выживания (в условиях близких к глобальной катастрофе) наших предков в российских деревнях.

«Новое - это хорошо забытое старое». Все рецепты выживания уже не раз опробовались в русской истории, остаётся только их вспомнить и использовать в новых условиях.

Почему мы считаем, что древняя российская деревня моделирует экстремальные качества  выживания  в условиях глобальной катастрофы?

Прежде всего, потому, что деревенский дом автономен и не включен в никакие энергетические сети, кроме сетей «человеческих отношений».

Нам бы хотелось в дальнейшем  просмотреть важнейшие принципы выживания в сельском доме с позиции их полезности для опыта выживания в нынешних условиях.

Мы остановимся прежде всего на таких вопросах :
· специфике соборного труда селян;

· особенностях домашнего быта россиян;

· типах и особенностях жилого  дома в городе и в деревне;

·  особенностях организации отдыха (праздники, песни, игрища и т.д.);

· специфике организации времени  ( календарь);

· приметах и погодных наблюдениях;

· способах организации важных сторон жизни (новосельях, свадьбах, похоронах, охоте и т.д.);

· народной медицине;

· о чем пели русские девушки.

 Опыт, накопленный россиянами в это связи, бесценен, и, с нашей точки зрения, будет весьма востребован в ближайшее время.

                           Б.  «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

· «помочь» -  помощь односельчанам во время сева или уборки урожая;

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

Селяне в старину умели жить так, что с помощью театрализации жизни в праздниках и коллективных песнях, танцах, хороводах могли эффективно  снимать напряжение трудового дня.

Трудовой процесс всегда разбавлялся песней, имеющей и совместное организующее начало и психологический эффект снижения напряжений.

«Помочь» - это традиция в организации труда в деревне, когда народ собирался и коллективно помогал во время посевной или уборочной компании какой-то семье ( например, вдове) сообща решать трудовые проблемы.

Кроме того, каждое село имело традиционный народный промысел, который исторически на этой территории сложился. Очень редкие из них носили индивидуальный творческий характер, а чаще всего совершались артельно, опираясь на соборный, общинный дух поселян.


Смысл организации, как трудового процесса, так и рекреационной деятельности  в деревне носил соборный характер, ибо было  ясно, что сообща можно то же самое сделать быстрее и удачнее.

Сообща легче было бороться с врагами - разбойниками, к примеру, или противостоять нападкам хищных зверей - волков или медведей.

Поэтому и строились города (огороженное пространство) и  села, что соборный способ решения проблем был много более эффективен, чем индивидуальный.

Это не говорит о том, что индивидуальных дел не знала деревня. Ребенка коллективно не зачнешь, тут нужен индивидуальный подход, да и обед коллективно готовить не удобно.

             В.  Особенности организации домашнего быта:
Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

· хлебосольство;

· набожность, организация молельных комнат;

· определенное, фиксированное  время для  сна и бдения;

· обязательное наличие в доме бань;

· раздельные спальни в особые благочестивые дни.

Хлебосольство - характерная черта русского менталитета, как в городе, так и в деревне. Эта особенность осталась в поговорках типа: «Хлеб да соль разбойника побеждает», «Что есть в печи, на стол мечи!» и других..

Со случайных прохожих, которым оказывался хлебосольный прием, денег никогда не брали. Хозяева традиционно обижались, если гости мало ели и пили, вплоть до того, что перед именитыми гостями вставали на колени и умоляли отведать еще чего-нибудь, хоть немножко.

Набожность - другая особенность русского семейного бытия. День начинался с коллективной молитвы, причем хозяин читал молитвы и акафисты, как правило, сам, также день и завершался. Перед любым принятием пищи были приняты обязательная молитва и её благословение старшим в доме, если нет священника.

Перед каким-то крупным делом, всегда ходили в церковь помолиться и получить на него  благословение священников.

В богатых домах создавались специальные комнаты - моленные или молельни, иногда во дворе строились часовни.

Перед опасными предприятиями, когда вопрос шел о жизни или смерти, обязательно  шли на исповедь и причащались в храме.

Эти ритуалы укрепляли сам дух народа, его уверенность, что  година бедствий и несчастий пройдет без всяких потрясений. А таких годин в жизни русского человека было немало, как тогда, так и сегодня.


                          Г. Определенное время для сна и бодрствования:
Наряду с организацией годичного круга времени по календарю, был расписан по времени и весь день. Обычно селяне вставали с восходом солнца летом, а зимой за несколько часов до него, то есть,   рано утром.

Время считалось от восхода - первый час дня и от захода - первый час ночи. Под этот график подгонялось время богослужений - вечерни и заутрени.

В этом графике четко определялось время обеда и ужина, а также время послеобеденного сна, который у русских раньше считался обязательным.

                                      Д. Обязательное наличие в доме бань:
Русские очень любили ходить в баню, потому каждый деревенский двор обязательно сопровождался постройкой бани. Бани были так распространены, ибо сама домашняя жизнь сопровождалась большим количеством возможностей для загрязнения. Калош не было, грязь со двора неслась в комнаты, поэтому была  обязательной каждодневная уборка.

Да и сам обычай париться, доставлявший  русскому человеку  особое удовольствие и наслаждение, обычно  сопровождается большим количеством разных хитростей и ухищрений, типа развешивания в парилке пряных растений, подливания в каменку ароматических масел, использования веников от различных  растений, чаще всего дуба и березы, а иногда и ели.

Парились русские подолгу, проводя в бане по несколько часов. Потом было обязательное разговление.


                           Е.  Раздельные спальни в благочестивые дни:
В богатых домах было принято иметь наряду с обычными (общими)   раздельные для мужей и жен спальни. Установился обычай не спать вместе  накануне Великих Праздников, в дни постов и накануне сред и пятниц, когда по православным обычаям верующие постятся.

В такие дни было принято мужу отдельно от жены по ночам вставать и тайно молиться в своей спальне перед образами. Такая молитва считалась более предпочтительной у Бога, чем дневная. То же самое делала и жена.

                         Ж.  Особенности русского жилого дома.:
Единицей жилого пространства был даже не «дом», а «двор». Дом строился не рядом с воротами, а посредине двора, а от ворот к нему вела мощеная дорога.  В городах дома строились не на «красной линии», как в Европе, а в глубине двора. Москва еще в чем-то сохранила эту структуру, а вот Петербург уже построен не по-русски, а на западный образец.

В подмосковных поселках, где полно коттеджей «новых русских» эта планировка, как правило, по сей день сохраняется.

Кроме жилого дома во дворе находились постройки другого назначения: служебные или кладовые, каретники и конюшни.

Жилые строения назывались: избами, горницами, повалушами или сенниками. Именно за избой сохранилось в дальнейшем название жилого дома.

Горницы - это строение верхнее или «горнее», надстроенное над нижним этажом и служившее для приёма гостей.
  «Повалуша» - чаще всего была холодной кладовой, но была и жилым помещением. «Сенник» - это холодная комната, надстроенная над конюшней или амбаром и служившая летней спальней.
В богатых домах было по несколько «горниц» и «повалуш».          При каждом отдельном здании обязательно были сени, а порою и двое: передние и задние, часто теплые. Сени начинались с крыльца. В городе он делался с кувшинообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

В богатых городских домах внутри двора был обязательно храм, или, на крайний случай, часовня.

У богатых людей были в домах печи с трудами, выводящими дым на улицу, БЕДНЫЕ ИЗБЫ БЫЛИ ЧАЩЕ ВСЕГО ЧЕРНЫЕ , ТО ЕСТЬ, КУРНЫЕ - БЕЗ ТРУБ.

Печи строились так, что они служили лежбищем для всего семейства, ибо зимой спали только на печи. На печью обычно строили еще «полати» для хранения разной утвари.
У избы мог существовать еще «пристенок», то есть, пристройка для разных хозяйственных нужд.

Крыльцо вело, как правило, в горницу, то есть, на второй этаж, а вход в нижний хозяйственный этаж делался под крыльцом или изнутри дома.
             Крыльцо вело в сени, а пространство под сенями называлось «подсеньем». Крылец было по двое: передние и задние. В подсеньях устраивали «чуланы и коморки», иногда с окнами - светлые, иногда «темные» - без окон.

Низ дома служил для погребов, называемых «медушами», ибо там, как правило, хранился мед. Дом делился на «клети», комнаты, в них вели двери из центральных сеней.

Спальни могли пристраивать и отдельно, чтобы не мешать послеобеденному сну, который был неизменным правилом у наших предков.

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба.

В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

Окна обивались говяжьими пузырями или  слюдой, пока не научились готовить стекло.

Стены комнат были голыми и украшались только иконами.. К стенам были приделаны лавки, служившие и кроватями. В этом случае к ним приставлялись другие лавки. У богатых стены покрывались шкурами или коврами. Лавки могли быть покрыты тканями или бархатом.

До ХУ века дома строили только деревянными, а затем стали делать каменными. Низ мог быть каменным, а верх деревянным, так было полезнее для спален, которые всегда были на втором этаже.

В богатых домах, особенно царских, стены расписывались или обивались позолоченною кожей. У зажиточных граждан стены обивались досками. Позднее так стали делать и крестьяне в сельских избах.

Если двор был большим, то в нем обязательно делался сад, а уж огород существовал при каждом дворе.

На юге России избы ставились редко, ибо было мало деревьев, а чаще существовали курени или мазанки. Последние строились из веток кустарников и обмазывались глиной - отсюда название. Курени - это обширные землянки, вырытые в земле и покрытые  крышей.

В.  Экополис - перспективы города в условиях ЭК:

                            1.  Гармонический потенциал Социума:
Попытаемся проанализировать некоторые аспекты гармонического Социума на примере «русского города»:

· городской мир в России всегда был христианским миром; «двоеверие» сохранялось в основном в деревне;

· хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше, чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «черезвычайной ситуации»;

· деление классического западного города на Асгард (мир светлых сил, реализованный в храмах), Митгард (земной мир, реализованный в городской застройке) и Утгард (подземный мир кладбищ и  бесовских сил, реализованный  в темной, подвальной жизни) не приемлемо для русского города, ибо он внутренне  стремится к светлому граду Китежу,  земной мир только  сквозь зубы допускает, а с подземным миром успешно борется, включив кладбища в ограду приходских храмов;

· в отличие от западного города, русский город спроектирован так, чтобы из него, как можно скорей, можно было вырваться на Природу, или он включал природу в самого себя (парки и скверы), старинный западный город поражает лабиринтом узких улиц, на которых двум повозкам уже трудно разъехаться;

· в отличие от стесненного западного города русский имеет усадебную застройку со своим садом - огородом и домом, стоящим в глубине двора; только Петр Первый  изменил этой традиции, построив Петербург с домами, выходящими, в отличие от Москвы, на уличную черту;

· русский город не противостоит деревне,  а является её развитием, и тут и там  ядром застройки является односемейный двор-усадьба; эта традиция начала себя утрачивать только последние два века;

· в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, обращенная к небесам; 

· в городе, в отличие от деревни, более высокий уровень социальной стратификации: сословные страты накладываются на церковно-приходскую пространственную организацию городской структуры; деревня более социально однородна;

· русский город был «городом-садом», поскольку привычной цивилизационной дистанции от Природы, в отличие от западного города, в нем вообще  не было.

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа», «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая схема:                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                            
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	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        Приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

Пророки

	Психология
	Подростковый 

Синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

Смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

Поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


 Нам бы хотелось особо подчеркнуть, что каждый тип общности психологически  равноправен, поскольку функционально детерминирован. Нельзя сказать, что толпа - это плохо, а духовная община - хорошо. В определенной ситуации все мы вынуждены вести себя, как «толпа», а при попадании в «духовную общину» примем образцы поведения, именно  ей свойственные, если не хотим принципиально  среди других выделяться.

Более того, в грядущем сообществе, которое, на наш взгляд, будет состоять большей частью из  экологических поселений, в коих будут обитать «экообщины», следует предполагать, что каждый тип социальной общности найдет себе там адекватное место и  применение. Естественно, ситуационно «адекватное».

Экообщина - это сельское поселение, в котором живут сельские жители , в основном занимающиеся сельским хозяйством. Зададимся вопросом, кто из городских  жителей поедет в нынешней ситуации жить в сельское поселение и ограничить свой тип выживания работой на земле? Это будут только потомки крестьян,  два-три поколения назад переселившиеся в город из-за невозможности в ту пору  выживать на земле.

Скорее всего, это будет старшее поколение, сохранившее еще связи с землей, готовое посвятить остатки дней своих земле и сельхозработам на ней. Вряд ли среди них будут представители молодого поколения, хотя не по причине невозможности получить образование, как раз  эта возможность будет им представлена и в деревне с помощью ИНТЕРНЕТА и дистанционного обучения.

Они не поедут скорей всего из-за ограниченных  в деревне возможностей  для получения досуга и культурного время провождения. Кто же будет работать на земле, готовя почву для выживания в случае попадания современного города в экстремальную ситуацию? Именно представители той общности, которую мы называем «Толпа». Пушкин пренебрежительно называл этот вид социальной общности «чернью». Мы не так решительны, как наш классик, ибо и в этой общности видим некий смысл, которого нет в других.

Другое дело, чтобы выжить экообщине придется пройти весь путь социального просветления от «Толпы» через «Группу верующих» и «Исследовательское сообщество», чтобы стать, в конце концов, «Духовной общиной. Иначе весь проект смысла вообще не имеет. Прежде всего, потому что, не став «Духовной общиной, жители любого экопоселения  быстро перессорятся и разбегутся.Только духовный и творческий рост этих жителей  создаст условия для вливания в экопоселение новых граждан  из города, когда их вынудит к этому ситуация, чтобы они смогли найти в сельской общине и свой круг собеседников и место для своей личной самореализации. Все смогли найти, вне зависимости от уровня своего духовного развития!

                                       Г. Формы спасительного экотворчества:
 Что может стать формой социальной спаянности населения в экопоселении? Одну из таких возможностей мы видим в различных формах спасительного экотворчества:

- реанимация всех форм народного творчества в новых условиях, то есть, с учетом современных инновационных технологий;

-  внедрение новых экологически продуманных технологий в строительство и проектирование экодомов в принципе;

- формы преодоления загрязнения окружающей природной среды как тематика традиционного художественного творчества;

-   экологическое земледелие в условиях экопоселения;
-   экологическое скотоводство в условиях экопоселения.

-  воссоздание вблизи экопоселений  культурных и духовных центров на базе  восстановления старинных дворянских усадеб, монастырей, храмов, природных заказников и т.д.;

-   развитие экологического туризма,  поиск и создание объектов для него;

-   экологическое музейное творчество.

    Поговорим о них более подробно.

 1. Реанимация народного творчества с учетом современных инновационных технологий:

           Формы народного  прикладного искусства в России были  весьма многообразны:
· ювелирные изделия; 

· плетение;

· производство керамики;

· металлургические изделия и ковка;

· ткачество;

· обработка кожи;

· изготовление деревянных изделий;

· костюмно-портняжное искусство.

       Сфера народного творчества хранилась как способы творческого мастерства, но  и как результаты творчества. Она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной художественной  литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

Нам представляется, что все бытовавшие ранее в России формы народного творчества могут быть реанимированы в условиях экопоселения, могут стать способом проведения свободного времени и даже заработка для их жителей. Все основные книги по видам прикладного искусства сохранились, с их помощью народное творчество можно возобновить, даже если не будет в поселении готовых мастеров, склонных к преподавательской работе.

Другим видом экотворчества может стать русская карнавальная культура. Карнавальная культура народа носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  Тем более её возврат необходим в экопоселения.
Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам  уже  не выжить. 

2. Еще одним видом творческого процесса в рамках экопоселения может быть традиционная самодеятельность:
- свой общинный театр;

- своя изостудия;

- литературное объединение;

- видеостудия;

- архитектурный кружок и т.д.

        3. Внедрение новых технологий в создание оригинальной архитектуры экопоселений:

Одной из ярких форм проявления личного творческого потенциала для жителей экопоселений может стать проектирование собственных оригинальных экодомов для личного жилья или помощь в этом другим жителям экопоселений.


Психологический климат в  деревенском поселении начинается с внешних форм: выбора  участка природы под будущее поселение и  гармонии  экодомов с оригинальной  архитектурой  с окружающим ландшафтом.


Во многом  архитектурная специфика экопоселения будет зависеть от вероятного строительного материала: где-то это будет дерево, где-то кирпич, а где-то торфоблоки, ставшие ныне новым и весьма перспективным материалом для строительства экодомов. 
Ни в коем случае нельзя представить себе экопоселение, состоящее из группы стандартных домов, которые будет по тем или иным причинам удобно построить в данном конкретном месте по воле строительной организации, спонсора или местных властей.
Вот таких архитектурных решений руководители сельской экообщины должны всячески избегать!

           4.  Формы преодоления загрязнения окружающей природной среды как тематика                

                                     художественного творчества:
Экологические проблемы современности столь велики и разнообразны, что именно они могут стать предметом для художественного творчества интеллигенции, которая поспешит стать жителями экопоселений.

Назову  с налета несколько подобных тем:

- Россия между Порядком и Хаосом ( включая свалки мусора в лесах);
- Киотский протокол ( плюсы и подводные камни);

        - Гармония с природой как психологическая проблема;

       -  Восприятие природы ребенком;

        - Мир язычника  инновационными глазами;

        - ноосферная проблема в приложении к экопоселению;

        - особенности восприятия природы  мифологическим сознанием;

        - духовное удвоение мира природы;

        -  природоохранное миросозерцание:

        - природа как творение Бога;

        -  ответственность человека перед Природой,

        - гармония человека и Природы;

        - восточные основы экологической этики и «технологии выживания»;

        -  природопокорительское миросозерцание;

        - взгляд на природу как на объект употребления;

        - природа как ресурс для развития промышленности;

        - получена ли природа в наследство или взята в долг у потомков?

        - экология как наука будущего;

        -  духовно-инновационное восприятие природы;

        - планета как живой организм;

        - коэволюция человека и природы;

       - охота и собирательство в условиях  сельского экопоселения;

        - тождественность структур человека и природы;

        -  любовь к природе: взгляд художника  и «народной мудрости»

             5. Экологическое земледелие в условиях экопоселения:

Инновационное земледелие – это земледелие без агрессии, выражающейся в использовании ядохимикатов, тяжелых сельскохозяйственных машин и других форм агрессии.


Инновационное земледелие  имеет своей основой биодинамический подход к сельскохозяйственному производству (См. № 23). 


 Этот подход учитывает многие инновационные аспекты производства современных овощей и фруктов на маленьких участках:

- Сроки высевания, связанные с лунным календарем;

        - Сочетаемость различных овощей, ягод и фруктов на садовом участке;
        - Создание компостного двора, замещающего необходимость в химических удобрениях;

        - Приемлемые орудия и машины;

        - Необходимость в динамических травах.

Биодинамическое земледелие может быть использовано не только на небольших приусадебных участках, но и на значительных угодьях, если есть необходимость организовывать масштабное сельхозпроизводство. 

              6. Экологическое скотоводство в условиях экопоселения:

Одним из краеугольных камней биодинамического земледелия является его сопричастность к подобного же рода скотоводству. Эта идея для русской деревни никаким открытием не является, тут всегда так хозяйствовали: деревенская усадьба – это всегда огород, плюс корова, плюс свинка, куры, гуси, а, возможно, и другая живность. Я не имею в виду только  кошек и собак. 

Корова даёт навоз, а навоз наряду с компостом – лучшее удобрение для полей и огородов. Уход за братьями нашими меньшими может стать для младшего поколения лучшей школой воспитания любви и преданности природе. Но говоря уже о главной целевой функции скотоводства – нашем питании.

В области инновационного скотоводства накоплен большой опыт, к сожалению,  чаще всего не у нас, а в Европе, которая издавна интересовалась этим вопросом и  много экспериментировала. Надо будет  изучить их опты  и тщательно его  использовать. 

              7.Воссоздание вблизи экопоселений  культурных и духовных центров на базе  восстановления старинных дворянских усадеб, монастырей, храмов, природных заказников:

Чтобы привлечь в нарождающиеся экопоселения городскую интеллигенцию, ей необходимо предложить мотивированный фронт работы. Таким фронтом может стать  воссоздание старинных дворянских усадеб, монастырей, разрушенных храмов, природных заказников и т.д.

Одна из центральных проблем при этом – поиск финансирования этих довольно финансово ёмких работ. Нам представляется, что если имена спонсоров будут закреплены для потомства в воссоздаваемых культурных объектах, найдутся радетели русской культуры, способные дать деньги.


Эта работа потребует и культуры архивных поисков, понимания специфики дворянской культуры ХУ111 и Х1Х веков, когда строились эти усадьбы, знания ландшафтоведения, религиозной архитектуры и т.д.


Подобные работы найдут своих энтузиастов и среди потомков владельцев этих  дворянских поместий, людей, желающих устроить музеи своих родов, продлить в будущее культурные традиции предков.

             8. Развитие экологического туризма,  поиск и создание объектов для него:

Кроме того, что сами экопоселения с их неповторимым каждый раз лицом,  могут стать объектами экологического туризма, такие объекты могут носить и нерукотворный характер. 


На российской земле много есть мест  с неординарной энергетикой: пещер, озер, урочищ, болот и т.д. Все они при грамотном использовании их специфики могут стать объектами экологического туризма и прокормить нарождающийся в их районе экопоселок.


 Даже, если сами природные объекты потеряли этот характер (сильная энергетика –  хрупкая вещь), могут быть воссозданы музеи  их славы, посвященные древним преданиям,  местным легендам, а также сохранившимся природным памятникам  и их музейным экспонатам.

                                          5. Глава четвертая: «Наука и религия»:
                               « Царство необходимости – объект науки, царство свободы – объект религии».
                                                                                                                                                  Вивекананда 
          1. Научные и религиозные механизмы познания реальности:

     Фундаментальное отличие человека от обезьяны в том, что человеку дана возможность познавать окружающий мир в размерах,  намного превышающих объём знаний, необходимых для простой  адаптации к нему.

        Обезьяна также познает окружающий мир, иначе в нем невозможно было бы выжить, но поднять голову к звездам и задуматься о небесной механике ей в голову прийти не может.  Кроме того, обезьяна лишена творческого дара - способности человека переделывать  окружающий мир под свои потребности, а не просто приспосабливаться к уже готовому миру.

      Эти качества у человека не могли возникнуть в ходе эволюции, ибо творческий дар тогда  бы  одинаково присущ и всем людям, но это далеко не так. Обезьяны не способны создать культуру и её практическое воплощение - цивилизацию, ибо в этом не нуждаются, они и так имеют все для успешной адаптации к  вмещающей сообщество обезьян среде.

    Фундаментальными составными частями человеческой культуры являются религия,  искусство и наука, а вот другие её составляющие уже находятся вне сферы наших интересов,  потому о них мы говорить не будем.

      В совместной эволюции религии, науки и искусства можно выделить несколько периодов, для которых специфичен свой оригинальный способ их уникального единства.

       Попутно нам бы хотелось ответить на вопрос является ли культура частью религии или все же последняя входит составной частью в культуру? Мы исходим из глобального определения  культуры как всего искусственного, что человек создает для выживания на  планете Земля. С этих позиций религия ​часть культуры.
,

 Вместе с тем религия включает и учение о Боге - Высшем Разуме Вселенной, которого никто никогда не видел, в виду отсутствия у неразвитого в духовном отношении человека органов для восприятия Божества

 С позиции науки, ориентирующейся на изучение материальной реальности и отвергающей Инобытие, основной частью которой является Бог, по причине того же отсутствия инструментов познания этой реальности, включение этой части религии в культуру сомнительно.

Однако у религии такие инструменты познания есть, хотя они даны только особым людям, которых обычно называют «преподобными», ибо они в высшей степени соответствуют библейскому определению человека, как «образа и подобия Бога».

Вернемся к этапам совместной эволюции науки в единстве с искусством и религии. Нам

привычно разделить их на четыре этапа, которые мы условно назвали:

- Мифологический (МИФ);

- Нормативный (НОРМА);

- Фактологический (ФАКТ);

- Духовно-инновационный (ИННОВАЦИЯ).

На первом этапе, характерном по преимуществу для языческих времен существования человечества, политеизм (языческая религия) находился в тесной связи с Природой, поскольку только в ней видел смысл своего существования.  Поэтому вся языческая культура как единство тогдашней науки и искусства, была пропитана природоцентризмом и ничего, кроме Природы и находящегося в ее объятиях человека, для себя и не видела

Человеку с языческим сознанием представить себе отторжение человека от природы просто невозможно.

Нормативный этап начался с возникновением монотеистических религий и изменения духовной ориентированности человека от Природы к Единому Богу. Именно для этого этапа характерно появление нравственных нормативных ограничений человека - законов Ману, Моисея, Аллаха и в конечном итоге Христа, провозгласившего главным принципом своей религии - Любовь.

Вся культура была пропитана тогда нормативной религиозной догматикой и вне ее не представляла для себя смысла своего существования. Это было время наиболее тесного единства, существовавшего между религией и наукой, включая единство с искусством.

Ситуация резко изменилась после Возрождения, а, более того, - после  эпохи Просвещения. Представляя картину небесной механики Наполеону, Лаплас мог гордо заявить, что не нуждается при этом в допущении Бога в эту концепцию. Наступил этап, носящий в нашей картине эволюции мира название «фактологического», обозначающий общую тенденцию и науки и самого человека того времени на поиск и порождение «подлинных фактов» реальности. Все органы СМИ так гордо и заявляют, что им важны теперь «факты», а не их толкование.

Наука, да и культура, резко качнулись в сторону чисто материалистических методов познания, отбросив все попытки создать универсальную картину мира, включающую Инореальность как составную часть.

Наука стала использовать в своей практике специфические методы познания, ориентированные на разделение природы по составляющим ее элементам и выбор адекватного для каждой такой части метода познания. Большинство из них носили частный, локальный характер, хотя наука и не чуждалась универсальных методов познания, в особенности после открытия кибернетики. Но все-таки более важной в ней была специализация. Она забыла мудрое изречение Козьмы Пруткова: «Специалист подобен флюсу, полнота его - односторонняя»

Религия использует в своей практике не этот порочный принцип «разделяй и властвуй», завлекший человека в пустыню глобальной экокатастрофы, а метод универсального постижения, который в научных терминах определяется как «Инсайт», а в религиозных как «Просветление».

Таким образом, принципиальное отличие науки от религии в ориентации первой на частные локальные методы познания, а второй - на универсальные, глобальные методы. Это отличие носит качественный, а не количественный характер, ибо «метод познания создает и сам объект познания».

Пусть, не совсем «создаёт», но открывает в нем только те стороны и аспекты, которые совпадают  с самим методом, моделью и образом познания.

Продолжающаяся системная дифференциация науки завлекла нас в ситуацию, когда в ходе своего развития наука,  в конце концов,  теряет свой целостный объект познания - «единство человека и природы»,  ибо познание природы вне этого единства становится бессмысленным. Точнее, без человека  мы теряем суть природы, как Его дополнения, созданного, по мнению науки, чтобы обслуживать его потребности.

Важным следствием преувеличения значения частных методов познания в науке является опасность приближающейся глобальной экологической катастрофы, ибо разделение науки и религии породило главный печальный факт: ученые потеряли в процессе изучение природы «Любовь» к ней, базовую и объясняющую  сущность любой религии координату

Изучение природы без любви к ней привело в конечном итоге к созданию и использованию грязных техник и технологий, не замечающих их негативное влияние на человека. Грандиозные адаптационные возможности природы по приспособлению к происходящему по вине человека загрязнению окружающей среды, в конце концов, приводят к их исчерпанию, порождающему экологические и климатические катаклизмы: цунами, землетрясения, наводнения, неожиданные снегопады на территориях, где раньше снега никогда вообще  не бывало и т.д.

Одним из защитных адаптационных механизмов природы становится  повышение температуры планеты на несколько градусов, что породило климатическую катастрофу. Пускай она представляет собой всего лишь адаптационный ход в сложившейся ситуации, но для человечества - это все равно «глобальный катаклизм».

На наш взгляд, негативные процессы будут  продолжаться до тех пор, пока природа не исчерпает свой ресурс адаптации к изменившимся по вине человека условиям своего существования, а сам человек не поймет, что «фактологическое сознание» не адекватно для нынешней ситуации и его необходимо сменить на тип сознания, который мы назвали «духовно-инновационным».

Условием такого изменения, на наш взгляд, должна стать не оппозиция науки и религии, поддерживаемая сейчас с обеих сторон, а их тесное сотрудничество и взаимопомощь. Конечно, уровень интеграции науки и религии, характерный для предыдущих этапов их существования, сейчас невозможен, да и не нужен. Нужней,  скорей всего, оказывается  другое: понимание духовной специфики предстоящей глобальной катастрофы и четкое осознание, как деятелями Церкви, так и учеными необходимости взаимного сотрудничества, ибо без него  человечество обречено на гибель в предстоящем катаклизме.

Христиане могут сказать, что это закономерно, что такой катаклизм уже описан в Библии - в «Откровении Иоанна Богослова» как Апокалипсис и Страшный Суд. Нам представляется, что сейчас становятся более важными другие аргументы. В первом веке нашей эры, когда творил Иоанн Богослов, глобальная победа христианства в мире еще была весьма сомнительной, поэтому он и не видел другой перспективы, кроме близкого Конца Света и Страшного Суда над человечеством.

Сегодня ситуация изменилась. К христианам причисляет себя большая часть человечества ( по некоторым сведениям около 80%), не будем брать в рассмотрение догматические различия, расколовшие некогда Единую Христианскую Церковь на три части.  Думаю, что Бога этот раскол ни в коей мере не устраивает.

Но важнее другое, - сам смысл и сущность нашего понимания христианского Бога - «Любовь». Даже полное отпадение людей от Бога, кое пока даже  не реально себе представить в нынешнем мире, не должно было породить такую гневную реакцию Бога, как Страшный Суд, ибо это измена самой сущности Бога. А Бог вечен и неизменен, изменить своей сущности Он не может!

Вместе с тем, глобальная экокатастрофа будет. Она нужна Богу не для уничтожения человечества, а как последний аргумент необходимости  изменения человеческого сознания с «фактологического» (по нашей терминологии) на «духовно-инновационное» И только от нас зависит, как быстро мы это поймем и в какой степени сумеем смягчить последствия глобальной катастрофы для всей планеты и человечества.

                            2. ПАРАДИГМЫ РЕЛИГИОЗНОГО ЕДИНСТВА МИРА: 

А.  Антропный принцип мироздания;

Б.  Универсальность «божественной пропорции»;

В.  Закон «двойного подтверждения» культурного развития;

Г. Комплиментарность творчества и эволюции.

Говоря о необходимости сегодняшнего единства науки и религии, мы ни в коей мере не должны забывать об их принципиальном различии. Религия опирается в своем развитии на Веру в Бога  всех сторонников своей конфессии, а наука - на Знания и Практические технологии, возникающие в ходе  развития науки.

Однако, объекты познания науки и религии несоизмеримы: «Бог», полное познание сущности которого в принципе для людей не возможно, и «единство человека и природы», которое познаваемо, ибо научные инструменты такого познания вполне доступны и наукой уже разработаны.

Стоило бы в этой ситуации говорить не о единстве религии и науки, а об их необходимой  дополнительности (комплиментарности)  в сегодняшних обстоятельствах. Наука и религия как культурные системы  вписываются в наше определение системы: «Единство противоположных начал в функционально необходимой и достаточной пропорции» Только такая их  общая функциональность  должна и способна  сейчас обеспечить смягчение глобального катаклизма.

Для верующего человека нет необходимости доказывать существование Бога, ибо он в это и так верит. Атеисту такие доказательства нужны, ибо его сознание испорчено доминирующей ориентацией на научно подтвержденные  «факты и фактики», иначе он вообще ни во что не верит.

Исчерпывающего научного доказательства бытия Бога не существует, ибо сам объект познания настолько больше науки и её возможностей, что у науки соответствующих инструментов познания просто нет и быть не может. Но косвенные научные доказательства есть. О них-то мы поговорим более подробно.


А. Антропный принцип мироздания:


Сотворение Вселенной и Человека Богом подтверждается согласованным Единством основных параметров Вселенной, предполагающим благодаря своей целостности возникновение в такой Вселенной  человека именно таким, каким он был позднее Богом создан.

Эта парадигма в науке получила название «Антропного принципа» мироздания. Такое согласование не имело бы никакого смысла, если бы оно не предполагало в конечном итоге появление в этой Вселенной человека. Существование жизни во Вселенной и в конечном итоге самого человека зависит от тонкой настройки констант ядерных, электромагнитных, слабых и гравитационных взаимодействий, влияние этих сил  друг на друга. Небольшое их изменение на доли процента в конечном итоге сделало бы существование человека в такой Вселенной не реальным.

Подсчитано, что для естественного возникновения живого вещества (человека в итоге) из неживого требуется такое количество времени, которое в тысячи раз превышает время существования всей Вселенной. Поэтому ничего другого, кроме как верить в творческий прорыв Человека в Жизнь  из рук Бога, нам не остаётся.

Невозможность медленной эволюции человека из простейших одноклеточных разбивается и о всеобщий закон термодинамики о росте энтропии в ходе развития любой системы. Поэтому более вероятным было бы считать единоразовое творение человека, так, как оно описано в Библии, а не медленную его эволюцию как вида,  на которую так  надеялся Чарлз Дарвин.


Б. Универсальность «Божественной пропорции»:

«Божественная пропорция» (или «золотое сечение») - это закон, по которому целое так относится к большей части, как большая часть относится к меньшей. Частное от деления большей части на меньшую и одновременного деления целого на большую часть всегда постоянно и равно 1,618. Если посчитать Целое за единицу, то большая часть по закону «Золотого сечения» должна быть равна 0,618, а меньшая = 0,382 , что в про центах  составляет соотношение:  61,8%  к 38,2%.

Закон «Божественной пропорции», или «золотого сечения», подтвержден огромным количеством фактов и примеров из живой жизни. Он является  настолько  важнейшим параметром жизни, что можно утверждать, что  он фундаментально заложен в самом  её основания.

Этому правилу, в частности, подчиняются такие разные сущности как:

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

-  соотношение размеров человеческой руки от пальцев до локтя как большей части и от плеча до локтя как меньшей;

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним хаосом мира проглядывается заложенные Богом порядок и гармония, держащиеся на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? - Эволюция от простого к сложному?  На  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время большее, чем существование всей Вселенной. У верующего человека нет сомнений - это Бог!

Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. Благодаря ему, от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения.

Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф».

«Красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

В стихотворении в «золотое сечение», обычно попадает строчка, несущая основной смысл стиха, а если она не попадает, то это свидетельство, что мы имеем дело со средним поэтом. И, если автор в своем произведении прославляет гармонию и соразмерность, а в композиции его произведения правило «золотого сечения» не выдержано, то мы в праве сомневаться в искренности его намерений или в величине его творческого дара.


К «золотому сечению» имеют отношение «числа Фабиначчи», представляющие ряд последовательных чисел, где сумма соседних чисел равна следующему числу. Глядя на этот ряд чисел, легко устанавливается «золотое сечение», например, для подсчета  важнейшей строчки  в стихотворении.


В. Закон «двойного подтверждения» культурного развития:

Внимательный анализ культурной динамики показывает, что внутри культуры всегда имеет место «двойное подтверждение» событий, сначала на физическом, а потом на духовном уровне. Иногда бывает и наоборот, как мы покажем позднее.

Например, в русской истории значимые события имеют «двойное подтверждение» со стороны Духа. Для укрепления принятого Россией Православия, а, следовательно, и возрождения всей русской нации кроме событий на физическом уровне - победы над врагами во время Куликовской битвы, одержанной Дмитрием Донским, необходимо было еще пройти «монастырскую колонизацию» России, начатую преподобным Сергием Радонежским.

Духовное подтверждение следовало за событиями на физическом уровне, но так бывает не всегда, иногда оно даже опережает события, как, например, в нынешние времена, для которых так характерны «духовные альтернативы», требующие соответствующего грамотного выбора, чтобы не попасть в очередное физическое ( материальное) болото.

                Подтверждение этого правила, мы видим при анализе глобальных «исторических бифуркаций», которых в ходе развития России просматривается всего четыре:

- Принятие языческой Киевской Русью Православия,

- Татаро-монгольское нашествие;

- Раскол Церкви и реформы Петра Первого;

- Глобальная катастрофа в  начале ХХl века.

Принятие Православия Русью  породила такое специфическое явление, характерное только Руси, как «двоеверие». Крещение Руси, поддержанное в основном  только княжеским двором, отнюдь не сразу вошло в менталитет народа,  не сразу стало  его «духом и кровью». Прежде оно потребовало духовного подтверждения на уровне доминирующего в народе языческого мировоззрения. Это подтверждение тянулось долгое время в форме «двоеверия», а, кое в ком,  сохраняется и в наши дни.  К сожалению, даже верующие надеются на целителей и экстрасенсов, когда бы надо было надеяться только на себя, ведь официальная медицина складывает свои полномочия за пределами больницы или поликлиники.

На вторую бифуркацию Русь ответила образованием сильного государства (Московское Царство) и явлением Сергия Радонежского с его идей «монастырской колонизации» Руси; на третью ​Александром Пушкиным и Серафимом Саровским, а четвертая Перестройка была   подготовлена  русской религиозной философией и идеей «Ноосферного Перехода», разработанной русскими мыслителями, типа Вернадского, Чижевского и Циолковского.

Этот российских опыт бифуркационных переходов  показывает, что подобное  политическое решение дополнялось и не могло существовать без духовного подкрепления.  Так реформы Петра 1, чтобы нормально вписаться в историю России, были духовно основательно подправлены  со стороны двух выдающихся культурных деятелей ХlХ века – монаха Серафима Саровского и поэта  Александра Пушкина.

«Революция Петра Первого» была столь решительным надругательством над российским менталитетом и российской традицией, что ей потребовалась существенная  корректировка как на уровне православного менталитета народа - подвигом  преподобного Серафима Саровского, так и на уровне отечественной культуры - ​творчеством уникального российского художественного  гения - Александра Пушкина.
Многие события последней исторической бифуркации в России на физическом уровне еще предстоят, а на духовном они  уже были сформулированы в работах русских религиозных философов на рубеже веков, а затем систематизированы  в трудах академиков В.И. Вернадского и H.Н. Моисеева и группы русских специалистов по продвижении «ноосферного сознания» и ноосферных технологий, созданных для выживания России в предстоящей глобальной экологической катастрофе. (См в примечаниях №№: 3-5)

Внимательный читатель заметит, что расстояние между событиями, которые мы называем «историческими бифуркациями», примерно равно четырем векам, следовательно, и последний этап инновационной духовности будет длиться около четырех веков, что полностью подтверждается и предсказанным Львом Гумилевым «временем существования русской нации». (Примечание № 7)

Именно реформами Петра 1 Россия от своей «локальной православной эффективности» качнулась в сторону «европейского универсализма», чреватого для нас, как победами, так и поражениями, ибо при его полной победе мы отступаемся от своего лица и сути нашего  национального менталитета.

Хотя даже такой чуткий к Православию поэт, как А. К. Толстой, оценивал эту эпоху довольно благосклонно:

«Хоть это было жутко, Петра я не виню: больному дать желудку полезно ревеню».

(«История государства российского от Остомысла до Тимашева»,  - примечание № 8)

Однако, именно Петром 1 были посеяны все семена, разросшиеся пышным цветом позднее и приведшие к неизбежности глобальной экологической катастрофы в России. Но именно они вызвали к жизни и новую ноосферную философию и идеи ноосферного Перехода.

Глобальная катастрофа даст свои плоды, прежде всего в том, что в ходе ее преодоления Россия обретает новые способности:

-  духовной универсальности, построенной на диалоге с Богом;

- целостного мировоззрения, опирающегося на любовь к Природе и ко всем людям;

- преодоление отрыва от Иномира, то есть, понимание, что «наверху всё подобно тому, что есть внизу».

Однако, если наша концепция верна, этот последний этап через четыреста лет кончится и нaступит новая глобальная бифуркация, а потому ждать Страшного Суда для России раньше ХХУ века маловероятно. Хотя всё воздается «по грехам нашим». Что заслужили, то и получим.


Г. КОМПЛИМЕНТАРНОСТЬ ТВОРЧЕСТВА И ЭВОЛЮЦИИ:

На происхождение человека есть два принципиально отличных взгляда:

- эволюционная теория Ч.Дарвина;

-  креационистская теория Сотворения  мира и человека Богом по библейским источникам.

В последнее время сами ученые предъявили дарвиновской теории массу претензий по поводу её неадекватности полученным позднее научным фактам. В «Божие творение мира» наука традиционно не верит, ибо продолжает жить в традиционных  атеистических рамках. Хотя это довольно странно: «Президент страны в Бога верит, а наука – нет!» По сути дела, вера в Бога стала сейчас личным делом  каждого  ученого. Однако, атеистическая иллюзия начинает в ХХ веке рассыпаться под воздействием развития самой же науки, в частности в ходе замены представлений классической физики на открытия квантовой механики. 

Сформулируем претензии современной науки теории эволюции видов Чарльза Дарвина:

- отсутствие волосатости у человека, не объяснимое ничем, кроме его однократного творения «по образу и подобию Божьему», а у самого Дарвина  она не находит никакого приемлемого объяснения;

- эволюционная теория провозглашает наличие переходных форм от рыб к амфибиям, от амфибий - к пресмыкающимся, от последних - к птицам и млекопитающимся, которые еще ни разу в жизни никакими палеонтологами не были обнаружены, возможно, потому, что просто никогда не существовали («какая недоработка со стороны ученого!»);

- теория эволюции предполагает неизменность темпов протекания природных процессов, принципиально невозможную из-за всеобщности действия второго закона термодинамики о нарастания энтропии в природных системах;

- большие сроки существования Вселенной и самой Земли, необходимые для эволюционного зарождения живого из неживого, в последнее время вообще подвергнуты сомнению наукой, ибо сегодня ученые предполагают,  что с момента возникновения Вселенной скорость света уменьшилась более чем в десятки миллионов раз и в такое же число уменьшилась скорость радиоактивного и электромагнитного распада. Это означает, что ядерные часы, измеряющие время существования Вселенной, на деле должны показывать время в миллионы раз меньше предполагаемого. В этой ситуации случайная эволюция живого из неживого становится полностью нереальной, а альтернативой  ей остаётся только единовременное творение Господом ( в 6 дней по Библии) всего живого и неживого.

На наш взгляд, это отнюдь не означает краха самой идеи эволюции; она в природных экосистемах постоянно происходит, - и это установленный факт!  Однако, это не эволюция различных видов живого мира, а процесс адаптации природных систем к меняющимся условиям внешней среды.

Именно поэтому необходимо говорить не о выборе одного или другого подхода, а об их комплиментарности в процессе общего развития природы и человечества. Жесткий и однозначный выбор «или-или» с точки зрения системного подхода, завоевавшего ныне достойное место под солнцем науки, как один из наиболее успешных методов познания, все чаще меняется на выбор  «и – и»..

Идея «дополнительности», открытая в  квантовой механике, стала  ныне доминирующим, всеобщим  принципом познания в современной науке. Теория эволюции используется и нами, когда мы говорим об эволюции человеческого сознания от МИФа к НОРМЕ, а затем к ФАКТУ и ИННОВАЦИИ.

Эволюция есть ничто иное, как механизм медленной адаптации системы к изменяющейся внешней среде, но человеку дан и второй механизм - творчество, с помощью которого можно сжать время и осуществить творческую адаптацию во много более короткие сроки.

Дар творчества, наряду со свободой воли и способностью к познанию окружающей среды, ​важнейший из подарков человеку от Бога, сделавший человека именно тем, чем он является в настоящее время. Но о  творчестве  разговор  будет особый.

  3. «ЭФФЕКТИВНОСТЬ БЫТИЯ»: ЛОКАЛЬНЫЙ И УНИВЕРСАЛЬНЫЙ ОПТИМУМЫ:

Для того, чтобы глубже разобраться в соотношении науки и религии, нам бы хотелось ввести понятие об «эффективности Бытия» в двух оптимумах: локальном и универсальном  (глобальном).

Универсальный оптимум «эффективности Бытия» представляет собой общую оценку смысла Бытия, имеющего троичный характер: соотношение Человека, Планеты и Космоса (Бога). В основе универсальной оценки эффективности всегда лежат нравственные критерии.

Локальный оптимум «эффективности» - это оценка эффективности теории, опираясь на   принцип, что «критерием Истины является практика». Именно ориентация науки не на универсальные, а  на локальные оптимумы эффективности привела в конечном итоге к тому, что главной в науке стала только  практическая целесообразность, нарушилось равновесие между фундаментальной и практической наукой в пользу последней. К чему это ныне   привело и приводит,  многим ученым  уже хорошо понятно.

Универсальная ориентация науки, включающая и  нравственные требования,  замещается постоянным требованием новых практических технологий и технического обеспечения. Наука попадает в рыночные экономические условия, фундаментальная наука уходит в тень, а начинает доминировать голый практицизм и сиюминутные интересы. Но отнюдь не самой науки, а тех, кто её оплачивает.
Эта ситуация обрекает науку на постоянное вытеснение нравственных критериев развития, приводящее в конечном итоге к глобальной катастрофе. Снижение нравственных критериев в теории широко открыло на практике использование практических технологий и инженерных решений,  ПРОВОЦИРУЮЩИХ ДАЛЬНЕЙШЕЕ ЗАГРЯЗНЕНИЕ ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДЫ.

Выбор «локальных критериев» эффективности  повлек за собой глобальные последствия.  Только атеистическому разуму, игнорирующему «универсальные критерии эффективности Бытия», это обстоятельство не кажется достоверным. Хотя, оно может быть, и понято, но разорвать путы своей ориентации только на «локальные критерии» этот тип разума не может,  ему духовного стержня не хватает.

Если анализировать специфику «универсальных критериев эффективности» человеческого бытия, то необходимо задать им пространственные рамки:

- космические (Божественные), исполненные нравственных ограничений и табу, заключенные в религиозных догматах и обрядах;

- солнечные  определяющие специфику существования человечества в Солнечной системе, подчиняющейся ритмам движения Солнца и окружающих его планет  в нашей  Галактике;

- планетарные, подчиненные собственному Бытию планеты, которая в последнее время рассматривается наукой как высокоинтеллектуальная живая система, обладающая  собственным Разумом;

- социальные рамки, заданные спецификой Бытия человечества как социального целого;
- человеческие,_ представляющие общие интересы отдельных людей.
             Попробуем разобраться с ними по отдельности.

«Универсальный оптимум» с необходимостью включает самый высокий уровень универсума -- Божественный аспект, заданный нам существующими на земле религиями. Духовное начало является доминирующим в понимании «универсального оптимума эффективности Бытия», ибо только именно в нем мы видим возможности выживания человечества даже  в экстремальных условиях глобальной экологической катастрофы. С целью  подтверждения этих идей мы попытаемся в дальнейшем кинуть системный взгляд  на сам ход  Сотворения человека и мира, изложенный в Библии.
Для понимания детерминирующих универсальный оптимум Бытия факторов очень важно положение нашей Солнечной Системы в Галактике. Один виток вокруг Галактики Солнечная система осуществляет в течение 26 тысяч лет, а полвитка  соответственно - 13 тысяч лет.  Именно с такой периодичностъю на земле происходят глобальные катастрофы.  К примеру, последняя  из них -   Всемирный Потоп была  по оценкам ученых  около  11 тысяч лет  до нашей эры.

В подобные времена планета замедляет свое движение, меняется наклон её магнитной оси, меняется температура (происходят потепления (потопы) или напротив - оледенения) Поскольку планета питается энергией элементарных частиц, приходящих из космоса, очевидно, каждые 13 тысяч лет мы пролетаем такое место в Галактике, которое производит на нас   противоположное по знаку энергетическое  воздействие.

Фундаментальные климатические изменения, проходящие на Земле в последнее время,  показывают, что мы вступили в очередной период своей геофизической нестабильности, делающей глобальную катастрофу неизбежной. Налицо резкий рост экстремальных проявлений природы. 

По данным мирового Центра исследований стихийных бедствий число природных катастроф с каждым десятилетие прошлого века постоянно увеличивалось:

С 1973  по  1982 г. было  1,5 тысяч стихийных бедствий;

С 1983 по 1992 г. -  3 5 тысяч стихийных бедствий;

С 1993г.   по  2002 г.  уже  6 тысяч стихийных бедствий. («Аргументы и факты» , № 3, янв.2005, стр. 9)

Планетарная компонента «универсального оптимума эффективности» является сейчас одной из важнейших. Геофизические исследования, в частности работы профессора И. Н. Яницкого, показывают, что планета работает как сложнейшая энергетическая система, обладающая собственным интеллектом, что  это не просто каменная твердь).

Она имеет своё «газовое дыхание» и свой «энергоинформационный Разум».  По её гелиевому дыханию», к примеру, можно судить по процессам, происходящим внутри и снаружи, в  частности, предсказывать разного типа техногенные аварии, которые могут последовать. По мнению И. Н Яницкого, большинство  техногенных катастроф имеет чисто геофизическую причину (См. библиография, № 3)

Важной составляющей «универсального оптимума эффективности Бытия» является Социальный Аспект.  Доминанта Социального Аспекта внутри глобальных оптимумов эффективности Бытия позволяет нам думать о судьбе человечества в целом, ставшей в наше время ОДНОИ из наиболее часто обсуждаемых проблем в научном сообществе. 

В этом плане в рамках религиозных институтов планеты расширяется «экуменическая тенденция» движение за объединение всех конфессий, поддерживаемая Всемирным Советом Церквей. Хотя нам представляется эта идея нереальной из-за разности концептуальных доктрин каждой конфессии, но сам диалог, стремление объединить общие усилия по спасению планеты, а не просто осуществить общее управление Церквями, вполне разумны. 

С политической точки зрения одна их актуальнейших проблем современности («проблема глобализма»), имеющая как своих жестких противников, так и сторонников.  Растет значение глобальных социальных  институтов  планеты, типа ООН и ЮНЕСКО,

            Но это очень сложная проблема.  Опасность глобализации заключена, прежде  всего, в унификации национальных культур, которая «сводит на нет» национальные культурные  различия  разных наций  человечества. Но  решение этой проблемы есть, о нем  мы  будем говорить, рассуждая о  дополнительности глобальных и локальных критериев эффективности.

Общечеловеческие рамки «универсального оптимума эффективности» заполняются вопросами «прав и свобод человека», хранения традиционных  гуманистических ценностей, несовместимости с ними любых проявлений  диктатуры и тоталитаризма. Однако, очень часто за этой дымовой завесой скрыто отстаивание  интересов доминирующей в данный момент на планете  американской политической  системы интересов практически одного государства – США.

Но что же представляет из себя «локальный оптимум эффективности»?

На наш взгляд, он также имеет пять важнейших аспектов:

- государственный, представляющий локальные интересы определенного народа или нации;

- региональный , характерный для  эффективности данного региона, города или даже общины;

- институциональный , отстаивающий интересы отдельных организаций;

- групповой – интересы групп или других локальных общностей;

- индивидуальный – интересы отдельных индивидуумов.

 Вся современная политика построена на взаимном увязывании локальных оптимумов эффективности Бытия отдельных государственных объединений в мире, на  способности политических структур найти компромиссное решение по этим вопросам.

На уровне отдельного государства политики только тем и занимаются, что  согласуют локальные оптимумы эффективности в рамках баланса интересов отдельных областей, городов и  регионов.

На городском уровне важнейшим становится баланс интересов, опирающийся на институциональный оптимум эффективности жизни различных организаций. В рамках институциональных структур идет борьба интересов различных групп, утверждающих каждая свой оптимум локальной эффективности.


В группах  идет  борьба за отстаивание своих интересов каждой конкретной личностью.


За каждым локальным оптимумом эффективности стоят материальные и финансовые интересы социальных общностей разного уровня. Этот оптимум построен на поклонении Мамоне. Но, как сказано в Библии,  «не хлебом единым жив человек», у него, слава Богу, есть еще и духовные интересы, и составляющие основу универсального оптимума  человеческой эффективности.

Духовно-инновационное мировоззрение, вызванное к жизни самой опасностью уничтожения человечества в предстоящей глобальной катастрофе, настаивает на балансе этих оптимумов, их сочетании, лучше всего по правилу «золотого сечения». Стратегия сторонников локального оптимума ​«разделяй и властвуй»,  а сторонников глобального оптимума - «объединяй и будь оптимальным»!

   В особенности понятным требование оптимального сочетания обоих принципов при строительстве жизни становится, когда мы рассматриваем общие тенденции современной культурной жизни.

Массовая культура, казалось бы, должная стремиться к универсальности, стро своё существование только на локальных оптимумах эффективности, в конечном итоге «культурой» называться не имеет права, ибо  является современным способом добывания денег и эксплуатации частных, узких, как правило, бездуховных потребностей и интересов граждан.

В результате подлинная культура гибнет. Можно подтвердить это утверждение судьбой народных ремесел и уникального русского, в частности, прикладного творчества. Народные промыслы вымирают, ибо их ориентация на универсальность видения мира никак не подкреплена «локальной эффективностью», то есть экономической прибылью, которую иногда вообще на этом виде культурного творчества получить невозможно.


И если те или иные местные народные промыслы не попали в русло интересов местных органов власти, не поддержаны ими, то шансов у них выжить нет никаких.

Жизнь на планете земля может сохраниться только в одной случае, если основой практической деятельности на ней станет оптимальное сочетание локальных и универсальных оптимумов эффективности Бытия. Иначе, вместо Бытия останется «пшик».

Другой пример из сферы медицины Локальный оптимум эффективности современной официальной медицины построен на стремлении найти патологический аспект болезни и его уничтожить, не считаясь с возможными негативными последствиями такой вивисекции. При этом игнорируется целостность организма и его способность самому решать адаптационные проблемы. Организм как единое целое не принимается во внимание при лечении локальной патологии,  но излечение –  глобальная функция  организма, ибо он Господом Богом настроен на поддержание здорового образа жизни и постоянной адаптации к окружающей природной среде. 

Универсальный оптимум «медицинского Бытия» рассчитан на активизацию защитных сил организма, создание благоприятных условий для его усиления и развития в ослабленном болезнью организме.  Поскольку без хирургической операции в некоторых обстоятельствах обойтись невозможно,  самым оптимальным выходом в лечении является сочетание локального и универсального оптимумов с доминантой последнего.


4. ЧЕЛОВЕК И БОГ: ЛОГИКА ВЗАИМОДЕЙСТВИЯ И САМООПРЕДЕЛЕНИЯ

Наверно, нет на Земле человека, который, хотя бы раз в жизни, не задумался над вопросом: «А если Бог?» В этой ситуации у него есть три варианта ответов: «Да, есть!»; «Бога  - нeт!»; «Я сомневаюсь в этом»…

Попытаемся поразмышлять, что стоит за каждым подобным решением?

Первый ответ предполагает, что человек верит в Бога. А что такое «вера»? Вера - это доверие, это необходимое условие всякого диалога и взаимодействия. Если у нас нет веры собеседнику, диалог не получится, нет шансов на обретение компромисса.

Вера - это одновременно и надежда. Верующий уповает на Бога, ибо знает, что «всё, что Бог ни делает, Он делает к лучшемуl» Даже такая ужасная вещь, как глобальная катастрофа задумана Богом не для гибели человечества, а как мощный инструмент выработки  у него принципиально нового  духовно-инновационного сознания.

Всякая вера является поддержкой дальнейшим действиям, без неё нельзя надеяться на их успешность. «Вера без дел мертва eсть!» - сказано в Библии. Но верно и обратное: «дела без веры в успех обречены на провал». Таким образом, наличие хотя бы какой-нибудь веры выступает условием и локального, и глобального оптимумов эффективности деятельности.
Глобальный оптимум тесно связан с верой в Бога, локальный - с верой в себя или в предполагаемое за действие награждение. Без них сама акция  и не состоится из-за простого отсутствия мотивации. Чисто меркантильная мотивация понижает духовный уровень человека, ибо «не хлебом единым он жив».

Конечно, атеизм психологически  то же является  мощной концептуальной парадигмой. Человек уже не может ни на кого не надеяться, кроме самого себя, не может уповать на высшую, по сравнению с ним самим, силу. Но такая самоуверенность всегда психологически связана с гордыней и самовосхвалением, чреватым общим социальным загниванием человека. Кроме того,  безверие  инициирует прощение греха, а, следовательно, лишено интенции к самокритике и совершенствованию.

Верующему человеку помогает не возгордиться лишь ощущение собственной греховности, являющееся составной частью веры в Бога. Отпущение грехов в Церкви не меняет сути дела.

Неверующий человек лишен это опоры в жизни, именно поэтому в нем открывается канал для всяких негативных проявлений: гордыни, права на то, чтобы убить самого себя (на что верующий никогда не решится, зная, что это величайший грех), агрессии по отношению к ближним и т.д. Культурная составляющая также ничего не меняет, ибо культурное поведение - социальный ограничитель, а воздействие социума на  человека, как показывает современная ситуация в России, может быть и весьма слабым. Механизм надежности социальных влияний  в экстремальной   ситуации полностью отсутствует.

Только вера в Бога является надежным предостережением против негативных психологических проявлений человека, связанных с редукцией его сознания к сознанию зверя. Нельзя забывать, что человек создан из праха земного, то есть, природное начало ему присуще, ровно так же, как и «дух жизни», который Бог вдохнул в него. Причем важно понимать, что этот «дух жизни» носит двойное системное начало: это духовность и душевность одновременно. Иначе его стабильность проблематична.

В глобальном редукционизме высшего к низшему есть огромная опасность – потерять целостную сущность человека, его привязанность к Высшим планам Бытия, без которых он и Человеком-то  считаться не может. 

Сегодня мы предполагаем единственным средством, способным смягчить наступающую глобальную катастрофу тесное сотрудничество научных и церковных организаций, например совместное проведение международной конференции «Глобальная экокатастрофа ~ перспективы и последствия».

Остаётся еще и третий вариант ответа на заданный в начале этого раздела вопрос: «Я не знаю, есть ли Бог, сомневаюсь в этом». Кроме, как «страусиная политика», этот вариант никак иначе  не назовешь. Он  есть  свидетельство слабости человека, отсутствия в нем моральных и психологических сил принять на себя ответственность за конкретный выбор.

Действительно,  и вера,  и безверие - это принятие ответственности. В первом случае ​перед Богом, во втором ~ перед собой, когда в каком-то уголке сознания свербится мысль, а вдруг после смерти за все свои действия  на этом свете придется   отвечать на свете том?

Верующий человек снабжен таким мощным механизмом защиты других и самозащиты как Совесть. Неверующего бессовестным назвать трудно, но голос Совести в нем неосознан, слаб и мгновенен, ибо Совесть ничто иное, как голос Бога в нашей душе. Иначе откуда бы могли мы черпать столь мощные ресурсы нравственного поведения?

Человек конечен, ограничен и Временем и Пространством. Это обстоятельство само по себе плодит релятивизм в сознании. Бог - напротив бесконечен и вечен. Сравнительно и мощность ресурсов нравственного поведения разная: неисчерпаемая в случае веры в Бога, и слабая и мгновенная в ситуации безверия. Требование нравственного поведения верующего мощно детерминировано верой в посмертное пребывание души в Инобытии Скучно там человеку не будет, как говорил Христос в «доме моего Отца обителей много», все посетить, возможно, и бессмертия не хватит.

Но и у неверующего человека всегда остаётся шанс прозреть и обрести веру в душе, в особенности, если голос Совести был в ней достаточно сильным. Можно ли свести голос Совести к образованности и культурной воспитанности? На наш взгляд, такое сведение было бы методологически некорректным, ибо тогда человек полностью лишается духовной доминанты. Это тот же «пошлый редукционизм»  Высшего к низшему, начало духовной деградации всей системы.
 Богословие и философия согласились считать состав человека триединым тело, душа и дух. Только структурное триединство придает  системе устойчивость в этом мире.  Его составляют две противоположные составляющие и системная, функционально меняющаяся, конструкция Целого. Последнее всегда больше этих двух частей - это азы системного подхода. Целое всегда больше простой суммы составляющих..

Нам удалось ознакомиться с помещенной в Вестнике «Наука, общество, человек» УРО РАН (См примечание № 9)  статьей Лукьянина В.Л. с весьма претенциозным и внутренне противоречивым названием: «По лабиринтам здравого смысла в поисках души. Душеспасительные заметки не переметнувшегося атеиста». Атеизм, на наш взгляд, не может быть «душеспасительным», поэтому и эти заметки весьма далеки практики спасения души, если только не понимать их в чисто ироническом смысле.

Статья вызывает, прежде всего, методологические возражения. Автор решительно игнорирует трехсоставную структуру человеческой сущности, сводя её лишь к душе и телу. Душа рассматривается им подробно, но абсолютно бездуховно, опираясь на её языковой и культурный комплекс, якобы, только для неё и характерные

Между тем, исходя из трехсоставной структуры человека, душа является всего лишь посредником между духом и телом. Сводить её к психике, - значит лишать духовной компоненты, ибо психика телесна, служит всего лишь поддержкой нервной организации тела.

Автор пытается ограничить нравственную мотивацию верующего человека только страхом за посмертное воздаяние. Это сведение находится в русле традиционного понимания религии лишь как системы поддержания обрядов и догм данной конфессии. Но религиозная духовность человека шире обрядовой практики церкви, она включает и мистический элемент, способность праведника к верному прогнозированию будущего, духовное видение им любой ситуации глубже, нежели её чисто материалистический аспект,  ибо это всегда видение в аспекте Вечности.

Духовность - это не только душевность и нравственность, это путь постоянного самосовершенствования, приводящий человека в конечном итоге к диалогу с Богом. Парадоксальность этого диалога в богословской практике заключена в том, что основной механизм связи человека и Бога  - молчание, уединение, длительный пост (сорокадневный, как, например, у Христа в пустыне). В повседневной суете, заставляющей нас вертеться, как белка в колесе,  на подобный диалог выйти нельзя.

Уже упоминалось, что Бог наделил человека тремя важнейшими духовными качествами: творческий даром, свободой воли и возможностью познавать окружающий мир. Приглядимся  к ним немного внимательней.

                                                     ТВОРЧЕСКИЙ ДАР

Следует отметить, что это важнейшее качество человека, отвечающее его божескому «образу и подобию» С самых первых страниц Библии Бог предстаёт перед нами в своём основном качестве Творца. Он создает мир практически из ничего, не так ли и творческий человек создает плоды своего творчества из ничего: из фантазий, мечтаний, творческих замыслов, основанных на неуловимых и эфемерных вещах?

Творческий дар имеет огромное духовное значение в современном мире. Только творческий человек воспринимает предстоящий катаклизм без дрожжи и ужаса. Он знает, что у него в нужное время найдется возможность с помощью обостренного экстремальной ситуацией творческого дара смягчить последствия предстоящих чрезвычайных событий.

             Современное сознание активизирует инновационную сторону творчества,  тесно связанную с тремя особенностями:

- порождением нового, не опираясь на традицию;

- личностным характером творчества;

- универсальностью современного инновационного сознания, предполагающего единство МИФА, HОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ.

Почему преодоление экокатастрофы будет связано с огромными трудностями?

Прежде всего, потому, что на него способны люди со сложившимся духовно-​инновационным сознанием, способные игнорировать табу, ограничения и огромную консервативность социальных структур, как научных, так и религиозных.

Преодоление их консерватизма - центральная задача человечества на этот период, потому что все традиционные способы спасения людей в чрезвычайных ситуациях могут вообще не помочь, ибо мы столкнемся с чем-то принципиально новыми на момент проявлениями кризиса. Без творческого дара с ними нам не справиться.


СВОБОДА ВОЛИ

Человек обладает свободой воли и возможностью  подчас творить, все, что ему только  угодно. Духовно-​инновационное сознание принимает только один тип свободного волеизъявления -детерминированность духом!.

Смягчить последствия подступающей катастрофы будет способен не просто творческий человек, а человек духовно-ориентированный, верующий в Бога, и понимающий все аспекты духовной ответственности пред Богом, собой и окружающими людьми. В особенности в кризисных ситуациях.

А что показывают обстоятельства того же недавнего кризиса, связанного с волной цунами в Юго-восточной Азии, унесшей чуть ли не полмиллиона жизней? Большинство нормальных туристов бросилось, прежде всего, помогать всем попавшим в беду людям, а некоторые продолжали преспокойно отдыхать, как будто ничего и не произошло. Кстати, среди последних была масса «новых русских».

Духовная черствость людей - вот самая главная опасность, которая грозит нам в связи усилением вероятности предстоящих катаклизмов.                 
                                                    
ПОЗНАНИЕ ОКРУЖАЮЩЕГО МИРА:

Опора на традиционный подход и консервативность руководства социальных структур могут сильно понизить эффективность  познания окружающего мира, в особенности в чрезвычайных обстоятельствах.

Принятие адекватных решений в чрезвычайных ситуациях с консерватизмом не совместимо. Поэтому в плане подготовки к предстоящим событиям огромное место должно быть уделено изменению сознания, отбору на «пиковые должности» людей, обладающих духовно-инновационными способностями, а не просто слепо следующих сложившимся традициям и бюрократическим указаниям.

Поступать по прецеденту в новых условиях - смерти подобно. Это главное объяснение гибели людей в экстремальных условиях. Познание окружающего «чрезвычайного мира» должно быть по преимуществу системным и духовно-инновационным, ибо только на их основе можно срочно принимать творческие решения. Способность к творчеству, решительная воля и творческий дар объединяются в условиях инновационного сознания в одно неразрывное целое.

             6.  Глава пятая: «Откуда мы?»

                                        «Откуда мы?» – есть тайна Бытия - пока что неразгаданная тайна.
                                         Но  у неё накал черезвычайный; её  секрет хотел  открыть  и я».

                                                                                                                                           Ю.А.Гусев

            А. Происхождение человека: эволюционная и креационистская концепции;

 Вариантов, как уже говорилось, только  два: креационистское творчество  человека из простых форм  (куска глины), Богом, но «по своему образу и подобию», либо возникновение человека путем естественного отбора из случайных мутаций, предполагающее происхождение человека от обезьяны.
Но случайность мутаций должна содержать какую-то закономерность, в частности идею «цефализации», о которой говорилось выше. Однако она дарвинистами не признана, внутри этой концепции места не находит. 
Кроме того, в структуре человека есть такая закономерность – подобие Богу, есть она и во всей Вселенной, которая имеет параметры, тесно подогнанные под возможность существования в ней человека. Это говорит о том, что и Вселенная и Человек творились по согласованному заранее плану, названному в науке «антропным приципом».
Подобие Богу закреплено дважды: человек создан «по Его образу и подобию», а, кроме того, Бог вдыхает в глиняного человечка ДУХ, подобное уже может воспринять  этот ДУХ как инвариант Бога. Таким образом, сначала создается структура, способная Бога вместить, а потом в неё ДУХ вдыхается Богом, и человек  сам способен действовать, как БОГ.  Правда, свобода воли даёт ему  право  действовать и  наподобие беса. 
Если тело человека еще могло бы быть создано в результате неких биологических его потребностей, как творится все в самой природе, то  Духовность   несет в себе явно внебиологические потребности, восходящие  к Богу.

Теория происхождения человека от обезьяны выбивает у человека из-под ног  подпорку, приучая его к некой самостоятельности, но эта самостоятельность без Бога оборачивается разгулом страстей, бесовщиной и глобальным загрязнением  собственной духовной среды, равно как загрязняется и окружающая его природная среда. 
                       Б. Поиски  профессора Эрнста Мулдашева:
Профессор – офтальмолог Эрнст Мулдашев поддержал традиции русской теософии, представленной такими именами,  как Елена Блаватская и Николай Рерих, в поисках страны Шамбалы, легендарной страны богов, имеющей место по представлениям буддистов Центральной Азии высоко в горах Гималаев.

Он возглавил научную экспедицию в Бирму и Непал, чтобы найти следы Шамбалы,  и ему это удалось, хотя сам лично он в пещеры Шамбалы попасть  не смог. (См. № 2)
Взгляды  профессора Мулдашева на генезис человеческой цивилизации, имевший место  в допотопные времена,   мы уже приводили, сейчас нам важно разобраться  в  его видении соотношения эволюционной и креационистской концепции. 
По воззрениям Мулдашева,  начало разумной жизни на планете положено инопланетянами, прибывшими на планету скорей всего «не в теле, а в духе». Люди, создавшие первые, еще чисто духовные цивилизации, были великанами и не имели плотного тела.  Позднее тела уплотнились, чтобы к третьей цивилизации, процветавшей на континенте Лемурия,  приблизиться к плотности тел  современных людей. Однако лемурийцы  были двуликими и четырехрукими, так как представляли себе своих богов древние индийцы.

Цивилизацию лемурийцев сменила цивилизация Атлантиды. Судя по описанию Мулдашева,  они признаёт креационистскую концепцию происхождения человека, совмещая её борьбой видов за выживание на каждом отдельном витке развития цивилизации.

 Вот подтверждающая эту точка зрения профессора В.Н. Волченко: «Информационная модель номогенеза (развитие человечества по внутреннему, данному Богом закону – Ю.Г.) должна позволить сочетать креационистский подход  к созданию видов как ступеней  лестницы номогенеза, и дарвиновскую триаду внутривидового отбора на каждой отдельной  ступени». (24, стр. 319) .

Эрнст Мулдашев пишет: «Я абсолютно убежден, что физическая жизнь на земле была создана путем уплотнения духа. Все теории возникновения жизни на земле путем самозарождения сложных молекул и концентрации их в живые организмы не выдерживают критики, как с точки зрения религиозных познаний, так и с точки зрения современных представлений физики и химии.
Главное, чего не могут объяснить эти теории, - это самовозникновение генетического аппарата, невероятная сложность которого не поддаётся пока даже частичному научному пониманию. И в самом деле трудно реально осознать, как группа молекул ДНК  всего лишь одной клетки может содержать и наследовать  информацию о жизни всего человеческого организма , включая каждую его клетку и молекулу.  Но еще труднее осознать, как самосформировалась такая удивительная информационная ёмкость молекул ДНК.

Если исходить из гипотезы о создании жизни на земле путем уплотнения духа, то объяснение сказанному найти значительно легче. Эволюционный процесс на Том Свете, шедший за счет единства  и борьбы добра и зла и накопления  информации в торсионных полях тонкого мира, привел к формированию сложнейших и высочайше организованных  структур тонкого мира – духов. Центральным супермощным духом – Богом был найден способ пространственных изменений  и уплотнения духов с вхождением в материю физического мира» (№ 2 , стр. 455-56).  

            В. Происхождение человека в свете духовно-инновационной теории.

              Нам бы хотелось предложить собственную теорию Антропогенеза, используя  нашу концепцию  возникновения и развития  социокультурного сознания как единства Мифа, Нормы, Факта и Инновации.
                             1) Происхождение человека в МИФЕ:
Мифами о происхождении и сотворении человека в мифологии занимаются так называемые «антропогонические мифы», являющиеся часть «мифов космогонических», посвященных  сотворению Вселенной. 

В изложении их специфики мы будем опираться на  соответствующую статью академика  В.В.Иванова в энциклопедии «Мифы народов мира» (26, 87-89)
Необходимо выделить несколько структурных моментов этого типа мифов:

                        А)    Демиурги-создатели  ( или культурные герои), сотворившие человека:
Во всех мифах в качестве создателя людей выступает Бог-демиург, иногда культурный герой, несущий людям некий запрещенный дар, как Прометей у древних греков. Иногда  демиург  имеет имя, иногда это просто Бог. Причем необходимо различать Бога как демиурга Вселенной и  мифологических богов,  творящих человека, которые могут обижаться на человека, изменять отношение к нему, проклинать и т. д.
По версии Эрика фон Дэникена, эти «боги», скорей всего,  были всего лишь инопланетянами, обеспечивающими воспроизводство новой стадии человеческого коллектива после того, как старая зашла в тупик.

                    Б) Вещество, из которого созидается человек: 
        Демиурги творят людей из разного типа  материалов:
-  костяка животных или рыб  (североамериканские индейцы);

-  кокосовые орехи (индейцы Меланезии);

-  дерево ( Мировое дерево) ( западносибирские кеты, селькупы,  мифы негров гереро);
-  из обычной палки (ассоциация с Буратино) (скандинавская мифология);
- из глины (ирокезы, шумеро-аккадская мифология,  древнеегипетская и древнегреческая мифологии, Библия, догоны);

- из  слова – это более поздние мифы, нашедшие отражение в Библии, а также в мифологиях  догонов, в древнем Египте люди (равно как и весь мир)  возникают из слов бога Птаха;
из животных – во многих африканских мифах  Творение  связано с созданием человека из животных – обезьян, медведей  и т.д. Правда, нельзя сказать, что эта мифология оправдывает теорию Дарвина.

                      В)  Очередность созидания:
    В некоторых мифологиях создание человека мыслится в два этапа: сначала  возникают антропоморфные первопредки  (Первочеловек), от позднее рождаются  сами люди. 
В мифе индейцев сиу сначала были созданы две женщины, ставшие прародителями людей.

Чаще всего первым создается мужчина, а из него уже творится женщина, как в Библии, причем она всегда творится отличным от мужчины способом. Так в Библии, мужчина  – из глины, а женщина –  уже из ребра мужчины. 
                          Г) Способ созидания (порождения)  людей:

У нганасанов Западной Сибири два божества Мать-земля и её Божественный Супруг рождают перволюдей, которые в свою очередь плодят всех  людей.
Люди возникают из  духовного  Первочеловека, когда он теряет бессмертие и превращается в смертного.

Согласно поверьям йоруба (Западная Африка) бог создал  человека в виде двух половинок – земной и небесной. Земной человек перед воплощением на земле заключает договор с небесным человеком о времени своего пребывания на земле и условиях этого пребывания. По сути дела речь идет о существовании человека и его души. 
Иногда в создании человека принимают участии небесные тела, так в селькупских мифах человек рождается в женщине, когда на неё падает луч утреннего солнца, причем солнечный луч и душа человека обозначаются одним словом.
Творение души во многих мифах происходит  почти всегда из элементов человеческого тела ( чаще всего из дыхания), в развитых религиозных мифах – из дыхания Бога.
                      Д)  Переход из подземного мира в мир  земной:
Инвариантом сотворения является не само сотворение, а способ дать  людям возникнуть на поверхности земли. Обычно в таких мифах они живут в подземном царстве (ассоциация с пещерами Шамбалы), а демиург просто помогает им освободиться от него и появиться на земле.

В шумерском мире бог Энки проделывает мотыгой дыру в земле,  чтобы  люди  появились   оттуда.

У народов Африки распространены мифы, когда люди выходят из скалы, земли, ямы, иногда из термитника, по которому надо было демиургу только  сильно ударить, чтобы люди вышли.

                           Е)   Первочеловек  (Адам и Адам Кадмон):
 Большинство мифологий повествует не только о создании человека из Первочеловека, но о создании из Первочеловека всей Вселенной, когда части Первочеловека становятся различными частями Вселенной. Не зная о  научном «Антропном принципе», раскрывшем связь бытия человека со всей Вселенной, когда её основные параметры подогнаны под возможность возникновения в этой Вселенной  именно человека, древние люди интуитивно угадали это важнейшее качество Вселенной. Хотя, вполне возможно, что существовал некий общий  способ кодировки информации, переданной им из Космоса.  
В мистической традиции иудаизма  Адамом Кадмоном называет некая энергоинформационная сущность, созданная до начала времен,  как первообраз для духовного и материального мира, в том числе и для самого земного человека.  
Адам Кадмон – это, по сути дела,  Адам до грехопадения, ибо он создан «по образу и подобию Бога» и существует  в нематериальном, а чисто духовном,  мире Рая, с которым и соотносится, как энергоинформационная сущность.
Талмудисты предполагали соединение в Адаме Кадмоне  (до сотворения Евы) двух начал: мужского и женского, а сотворение Евы как их разъединение.

        2) Нормативный взгляд (БИБЛИЯ):
В своём изложении библейских представлений на происхождение человека мы опираемся на статью «Адам» ( 26, стр. 39-43) в энциклопедии «Мифы народов мира»:
Библия содержит два варианта рассказа о творении человека:

- простонародный вариант о создании Богом мужчины из праха земного и дыхания жизни, а жены из ребра (Бытие, 2, 5);

- и  богословский вариант, где сотворение Богом мира завершается на шестой день созданием человека.  (Бытие, 1, 26-28).

Каковы же различия между этими вариантами?

 -   в простонародном варианте бог Яхве скорей  умелый гончар, добрый садовник; а в богословском  Бог – творец Вселенной, в которую  человек вставлен как неотъемлемая часть;
-  если по одному  варианту человек имеет двойственное начало (плоть – от праха, дух – от дыхания Бога), то по другому варианту  он – творится Божьим словом «из ничего» и целостен, ибо «подобен Богу  «образом и подобием».
Адам принципиально отличается от будущих людей тем, что не рожден, а сотворен (Богословы позднее спорили,  есть ли у него «пуп»). Подобная альтернатива (есть пуп или нет) легко устраняется, если принять Адама  и Еву за  чисто духовную  матрицу, порождающую уже людей и в теле и в духе.  «Двуполость Первочеловека» вообще  отмечается в очень  многих ранних мифах. 
Исторически имя    «человек» (homo)  связано с именем «земля» (humus), но женский род  еврейского понятия «Адам» также связан с именем «земля».
Земля (в частности, глина) играет большую роль у ранних народов,  её даже ели, как лекарство, это и сейчас рекомендуется народными целителями. Сотворению человека из земли (глины, праха земного и т. д.)  посвящены многие ранние мифологии, как уже указывалось, слишком многие, чтобы считать этот факт случайным. 
 В еврейских апокрифах Ева – не первая, а вторая жена Адама, первой была Лилит, с которой он рождал злых духов.  ( иудейский трактат «Эрубин», 18. б). Возможно, поэтому в самом Адаме и скрыт  микроб  Грехопадения еще до его соблазнения Сатаной с помощью яблока. 
По этим же апокрифам  Адам был великаном, что перекликается с теософскими трактатами о  людях первых цивилизаций, также по преданию  бывших великанами.
По этим же апокрифам известно, что основой зависти Сатаны к человеку была неспособность Сатаны справиться с наименованием вещей и животных, что блестяще сумел сделать по просьбе Бога  сам   Адам.

  Ветхозаветные представления об Адаме получили развитие в Евангелии, где Христос называет себя «Сыном человеческим», что по-еврейски звучит как «Сын Адама».

С одной стороны по библейской генеалогии,   Иисус – прямой потомок Адама через  Авраама и царя Давида, что указывает на его человеческое происхождение, а с другой стороны, Он – «Новый Адам» который преодолевает искушения со стороны Сатаны, в отличие от «старого Адама». 
Так в иконографии Христа «Голгофа» (по-еврейски «место черепа»)  всегда изображалась с черепом в основании, который по преданию является «черепом Адама».

В сюжете «сошествия в Ад» Христос среди других праведников освобождает и  прощёного Адама.
Христос осмысляется как «Антиадам». Если первый Адам согрешил и внес  греховность  в бытие всего человечества, то второй Адам – Христос спас человечество от греха своим мученическим подвигом на Голгофе. 
                               3) Происхождение человека глазами науки:
Мы опираемся в изложении научной концепции Антропогенеза на краткие данные  Энциклопедии Ридерз Дайджест «Только факты. Всегда под рукой»  (№ 27, стр. 116-119).
Около 30 миллионов лет назад где-то на территории нынешнего Египта отмечено  по раскопкам появление вида «гоминид», которые относятся к приматам, наряду с полуобезьянами, обезьянами и человекообразными обезьянами – гориллами, шимпанзе и орангутангами.

Их специфика в том, что, во-первых,  у них две ноги, и они могут ходить, выпрямившись. Прямохождение на двух ногах сыграло главную роль в развитии человеческого интеллекта. Такое хождение требует большей координации, поэтому влечет за собой развитие нервной системы и увеличение объёма головного мозга. 
Во-вторых, при этом освобождаются руки, в которых можно что-то носить  и производит  разные манипуляции, что способствует развитию мозга. Не могу не удержаться от коварного вопроса ученым: а как же кенгуру? У нее также прямохождение и две свободные руки, но развития мозга не произошло!

Кроме того, высокий рост полезен для выслеживания добычи, а тело несколько удалено от нагретой поверхности земли, то есть, быстрее охлаждается. При этом сокращается поверхность тела, открытая палящему солнцу.

 В отличие от кенгуру приматы ведут сложную социальную жизнь, их коммуникативное поведение сыграло в развитии мозга большую роль, чем внешний облик или физическая сила.  

Увеличение объёма мозга и социальная жизнь определила следующие особенности будущего человеческого общества и движение к нему всех приматов:

- большой объём мозга и изменения в голосовом аппарате способствовали развитию инструмента коммуникации – речи;

- использование огня давало возможность оставаться на одном месте для длительного добывания там пищи,  создавать зачатки поселений;

- изготовление и использования орудий труда повысило эффективность добывания пищи в сравнении с другими человекообразными  обезьянами;

-  способность к коммуникации повысила уровень общения и сотрудничества  для эффективного  добывании пищи и организации защищенного местообитания;
-  совместное распределение  большого количества добытой пищи привело к зарождению первых сообществ;

- рождение  не готовых к самостоятельной жизни потомков и их длительное детство  повлекло за собой  совместное воспитание подрастающего поколения;

- совместное проживание и сложные навыки общения привели к возникновению культуры, овладеть которой давал  возможность  более продолжительный, в сравнении с другими, период детства.

Гоминидов было два вида: «Хомо» и «Австралопитеки», которые были вытеснены первыми около миллиона лет назад.
Вид «Хомо» сначала существовал в  форме неандертальцев, но около 30 тысяч лет назад был вытеснен  другим видом Хомо: «Хомо сапиенс».  Его подвид – род  «Хомо сапиенс, сапиенс» (современный (кроманьонский) человек) появился  несколько сотен тысяч лет назад и  сейчас является единственным доминирующим видом рода «Хомо сапиенс». Возможно, «снежный человек» является вторым подвидом.  

Неандертальцы не были предками современного человека. В 1986 году  ученые Калифорнийского университета пришли к выводу, что все люди произошли от одной женщины, жившей около 200 тысяч  лет назад в Африке. Их выводы основывались на анализе ДНК из митохондрий. Эта ДНК отличается от ДНК клеточного ядра и передается только по женской линии. 
Сравнивая эту ДНК  у женщин из разных этнических групп, можно определить, когда та и или иная группа  отошла от общего предка. По сути дела, ученые создала родословную  человечества, у истоков которой стояла «Митохондриальная Ева» - праматерь всех людей. 
                              4) Духовно-инновационная концепция антропогенеза:     

Если синтезировать все эти данные,  используя  мифологические,  нормативные, научные и  духовно-инновационные источники, то получается примерно такая картина.
  Бог создаёт в Раю Первочеловека – Адама Кадмона, имеющего двуполую энергоинформационную сущность; за какой-то проступок она ссылается на землю, где начинает оплодотворять Божьим дыханием   потенциально возможные человеческие тела: обезьяну, глиняные фигурки и так далее, как мужского, так и женского плана. 
Это происходит 200 тысяч лет назад  в районе Африки, который в те далекие времена был континентом Лемурия. Там  зарождается лемурианская  цивилизация, просуществовавшая до распада этого континента.

Перед распадом  своего континента лемурийцы эмигрируют в другую часть света и создают цивилизацию атлантов на острове  Атлантида. 

  Атлантида гибнет в результате космического катаклизма, вероятнее всего падения на Землю  грандиозного метеорита. Потомки атлантов эмигрируют из Атлантиды по разным путям:
- на Запад в сторону американского континента, где приживается красная раса индейцев;

- на Юг в сторону африканского континента, где приживается черная раса негров;

- на Восток в сторону азиатского континента, где приживается монголоидная раса;

- на Север,  в сторону Европы, где приживается белая раса (арийская раса).

Поскольку планета Земля существует в Космосе, она не защищена от такой напасти, как метеориты, поэтому над ней потенциально всегда висит опасность космической катастрофы. Кроме того, подобная опасность связана с периодической сменой магнитных полюсов земли, порождающих потепление климата и в результате – Потопы, а также периодические оледенения в результате похолоданий.

Сейчас  возникает третья опасность (самая вероятная на данный момент) глобальной катастрофы, вследствие загрязнения окружающей природной среды по вине технической цивилизации самого человека. 

Защитой человечества от полного уничтожения является страна Шамбала, где сохраняются в глубоком анабиозе (в состоянии «сомати») адепты лемурианской и атлантической цивилизаций, чтобы послужить основой возрождения человечества в случае очередного  глобального катаклизма. 
Периодические катастрофы  на земле необходимы для перманентного роста духовного сознания людей,  возможного  только в ситуации глобального кризиса как итог его преодоления. Только общая беда сплачивает людей и наиболее успешно  формирует у них  новый тип сознания, как необходимость экстренной адаптации к новым условиям существования.  

Высший Разум Вселенной  особо пестует нашу  Землю.  Доказательством особого положения  нашей планеты  в Космосе является уникальное строение Солнечной Системы,  ибо, как отмечают астрономы, ими пока обнаружены только такие планетарные системы, где от центрального светила сначала идут самые большие по размеру планеты, а потом все меньше и меньше. В Солнечной Системе, как известно, все наоборот.  Этим обеспечивается её стабильность в Космосе и возможность существования Человека Разумного.  
Думается, что Конца Времен и Страшного Суда не будет, точнее они периодически наступают в эпохи глобальный бифуркаций планеты, как та, к которой приближается наше время.  Но, раз человечество их переживало и раньше, переживем и мы, только неизвестно, с какими потерями. 

Минимизация потерь при современной катастрофе будет  обеспечена   ростом духовно-инновационного сознания человечества. Чем выше сознание, тем  меньше мы наделаем глупостей.
   7. Глава шестая: «Социокультурная безопасность человечества  

                                                      «Что постоянно не возрождается, то долго и не живет».          
                                                                                                                    Аркадий  Давидович

                А. ГАРМОНИЯ ГОСУДАРСТВЕННОЙ КУЛЬТУРНОЙ ПОЛИТИКИ:
Гармония и безопасность  человечества  зависит  от эффективности государственной  политики и выбранных ею приоритетов при принятии важнейших  решений. Государство не изжило еще в полной мере сложившиеся в советское время тоталитарные методы управления. Там, где от них все-таки отказались, пока не найдены новые (популистские или патерналистские) методы управления и поддержки народа. В образовавшийся политический вакуум ринулись не только дельцы от политики, наживающиеся с помощью пиара  на продаже дешевых стереотипов и штампов политики, пропагандирующей далекие от русского менталитета потребительские ценности, но и миссионеры всех конфессий, включая печально известные, типа Аум Сенрикё, так и “народные целители”, колдуны и экстрасенсы, лишенные каких-либо духовных ограничений.


В создании плюралистического рынка для свободной конкуренции духовных идей, религиозных концепций, культурологических доктрин еще ничего плохого нет. Беда, как это делается в некоторых странах, например,  в России, где такие традиции  всегда отсутствовали. ГОСУДАРСТВО У НАС ВСЕГДА ИМЕЛО ВОЗМОЖНОСТЬ РЕГУЛИРОВАТЬ ДУХОВНОЕ РАЗВИТИЕ, КАК В ЭПОХУ ЦАРИЗМА, ТАК И В СОВЕТСКОЕ ВРЕМЯ. Отказавшись во время Перестройки от жесткой  регуляции в социальной сфере, мы получили первобытный хаос - в головах российских тружеников, привыкших, что государство хоть как-то разбирается  с порядком в сфере управления. Недавно  там мог и  “черт ногу сломить”. Именно поэтому так велика потребность ныне в «национальной идее».

Любая социальная система будет процветать, если в ней имеет место «Баланс между техническим прогрессом общества и его духовным развитием». Не случайно в развитых обществах сбалансированы эти аспекты, проявляющиеся в поддержке национальной культуры религиозной терпимости, в равноправии женщин,  косвенном участии граждан в управлении страной через выборы, свободе слова и отсутствии расистской пропаганды, социальном благополучии   и т.д. 

Другое дело, что этот процесс имеет свою специфику: технический прогресс может перетягивать одеяло на себя и тогда имеют место прецеденты: типа «компьютерного рабства молодежи», отсутствия правдивой информации об экологическом состоянии  социума, не выгодной для промышленников, преобладании «мобилизационной парадигмы» в культуре  над «инновационной парадигмой», как к примеру сейчас в США, и т.д.

Самое печальное, что  порою государство само отказывается  от поддержки тех форм культуры, которые берегут  национальную идентичность страны, поставив под удар нормальное существование “ядра” российской культуры. Такое положение чревато весьма печальными последствиями и, прежде всего, ростом “отклоняющегося” поведения, что мы и наблюдаем во всех сферах социальной жизни. Экономическая политика, направленная не на поддержку национальной промышленности, а на ввоз дешевых западных товаров, также приводит к размыванию национальной идентичности страны и подрыву её социокультурной стабильности. 

Глобалистский выбор, на который  обрекает страну  демократическое руководство,  очень опасен, например,  для России, ибо противоречит извечной национально-культурной ориентации нашей страны. Именно глобалисты толкают нас  на отказ от национально ориентированной политики, на выбор не патриотической, а общемировой линии поведения.  Но утеря патриотических позиций чревата только лишь  одним - дальнейшим ухудшение состояния природной среды в нашем же собственном регионе. Мир разделен по национальным экологическим нишам не по причине языковой различности (это различие сейчас успешно стирается из-за ИНТЕРНЕТА), не по причине национальной творческой идентичности, а по причине, что каждому дана своя ниша природы, которую надо любить и уважать. Глобализм толкает нас на отказ от этого уважения, может быть  не прямо, но силою экономического принуждения, т.е. выбором  экономического предпочтения выгоды перед  Природой. А это  в итоге означает смерть. 
И на культурном рынке, прежде всего, мы стали проигрывать самой агрессивной в мире американской массовой культуре, рассчитанной на подростковые вкусы, но реализованной на высшем уровне управления восприятием зрителей. “Ценители этой культуры” находятся в полной зависимости от её творцов, так при создании подобных произведений,  с огромной силой   программируется их восприятие, эмоциональный настрой, а не ориентация на собственное размышление. Ресурсы Разума  в этой системе  творческого восприятия совершенно не задействованы.

Коммерческая ориентация американской культуры выработала в ней агрессивные стандарты воздействия, прежде всего, по причине умения “схватить зрителя в начале произведения и не отпускать до самого конца”.   “Зритель в ней всегда прав”, даже когда он не прав абсолютно: например подросток, желающий секса и насилия на экране.

В результате менталитет нации, сформировавшийся на сопереживающей, милосердной и духовно-ориентированной культуре начинает ломаться, а если ничего не предпринять, скоро затрещит по всем швам. По крайней  мере, в отношении тех, на кого масс культ воздействует в первую очередь, - подростков. А  ведь этот будущее нации! В своем увлечении культовыми страстями они теряют человеческое лицо и становятся неуправляемым звериным стадом.


Что, прежде всего,  необходимо изменить в сложившейся системе управления культурной политикой, если мы хоть немного думаем о социокультурной безопасности духовного мира России?


1) ”Делегирование полномочий” в сфере управления от государственных органов - общественным структурам и  творческим ассоциациям путем создания общественных Экспертных советов по социокультурному развитию регионов. Благодаря поддержке региональных администраций и умных спонсоров каждый такой Совет имеет возможность обеспечивать некоторое финансирование социокультурным проектам, которые они будут поддерживать каждый в своем  регионе.


2) Развитие нового “проектного механизма” финансирования культуры  путем общественного открытого конкурса социокультурных проектов в каждом регионе, проводимого с участием Экспертных советов по социокультурному развитию. Такой конкурс вполне можно объявить и на проект «национальной идеи». Втайне такие проекты сейчас готовятся Правительством, но эффект от них будет минимальным. Ибо «спасение утопающих дело рук самих утопающих», а не какой, даже пусть управляющей части. В чем можно согласиться с глобалистской установкой, так только в том, что КАТАСТРОФА будет носить подлинно глобальный характер.


3) Создание целой системы региональных  налоговых льгот и кредитных инвестиций для организаций, поддерживающих развитие культуры в регионах, помогающих обеспечивать финансирование лучшим социокультурным проектам, выдержавшим общественные конкурсы.


4) Формирование системы социокультурного заказа со стороны государства на культурные нужды общества путем поддержки общественных движений, творческих ассоциаций и других социокультурных организаций, развивающих культуру в регионе и соответствующих принятым государственным установкам национальной идеи, а не желанию отдельных региональных (да и федеральных) чиновников.
                         Б.   СБЧ и КУЛЬТУРНАЯ ДИНАМИКА 

Оценка социокультурной безопасности человечества  (СБЧ)  тесно связана с пониманием самой логики культурного развития страны и мира, их  приоритетов в этом развитии. Наша модель такого развития не совпадает с традиционной марксисткой логикой выделения внутри истории культуры рабовладельческой, феодальной, капиталистической и социалистической культуры.


На наш взгляд, эта логика  страдает от бессистемности, ибо не выявлены внутренние  и имманентные для культуры критерии определения специфики каждого этапа и отнесения той или иной субкультуры к различным этапам её развития. Системный анализ культуры показывает, что внутри любой национальной культуры отчетливо могут быть выделены четыре необходимых этапа  развития:

· мифологический этап - языческая (для России - славянская)  культура;

· нормативный этап - религиозная (для России - православная) культура;

· фактологический этап - научно-техническая и реалистическая культура;

· инновационный этап - духовно-творческая культура.


В настоящее время в полном соответствии с данной моделью происходит переход от третьего этапа к четвертому духовно-инновационному этапу развития российской культуры. Переломным был весь ХХ век. Поэтому все, что содействует духовно-творческим аспектам развития культуры работает на безопасность России. Противоположное  же её подрывает. И упование на экономическую детерминанту политики является совершенно не адекватным. Для спасения страны деньги всегда находятся. Вопрос лишь в понимании специфики кризисной ситуации. 


Приведем конкретные примеры. Рыночная ориентация современной культуры  с одной стороны вроде бы носит демократический характер, а с другой стороны - явно антидуховна, ибо на первый план в ней выдвигаются чисто материальные стимулы развития.


Где тот Рубикон, переход которого будет крайне опасен именно для СБЧ? Чтобы разобраться в этом,  необходимо посмотреть на систему культуры еще с одной стороны. Подлинно культурное отношение к развитию страны, субкультуры или отдельной личности складывается из следующих компонентов:

· отношение к природе;

·  доминирующий вектор социокультурного развития;

· общий культурный (качественный)  уровень  развития;

· духовный потенциал.


Критерии отнесения тех или иных социокультурных проблем к  разным векторам вытекают из внутренней  модели культуры, но деятельность Церкви, к примеру, как социального института  относится к вектору социокультурного развития, а ее мистическое понимание как “невесты Христовой” имеет отношение к вектору “духовного потенциала”.


Вектор общей культуры рассматривается как вектор культурной информированности, то есть, только в плане Знаний и Умений, а не ценностей. Исходя из этой модели можно выделить четыре аспекта СБЧ:

· экологическая безопасность - уровень природы;

·  собственно социокультурная безопасность - уровень социума;

· информационная безопасность - уровень культуры;

· духовная безопасность - уровень духовности общества.

              В. МАНЕВРИРОВАНИЕ МЕЖДУ  НАЦИОНАЛЬНОЙ ИДЕНТИЧНОСТЬЮ И 
                                      ОБЩЕЧЕЛОВЕЧЕСКИМИ   ЦЕННОСТЯМИ:
С этой проблемой “засыпались” все наши лучшие политологи и культурологи, ибо, не видя “золотой середины”, стараются оптимизировать систему /Россию/ только по одному из вышеозначенных критериев. В действительности не тот ни другой аспект оптимизации не оптимален, а  выбор  коренным образом зависит от уровня социокультурного развития нации, готовности её следовать в своём поведении по гармонической  линии «золотого сечения».

Трудно не согласиться с  утверждением, что мир  движется к общекультурной интеграции. Только каким путем? Выясняется, то подобная интеграция возможна лишь:

 а) на базе высокого развития всех национальных культур; 

б) путем создания после этого единой информационной системы общемировой коммуникации.

До той поры, пока ресурсы национального культурного развития ряда стран, в том числе России, будут до конца не исчерпаны, ставить вопрос о полном приоритете общечеловеческих ценностей не только опасно, но и мало реально. Пример выборов президента на Украине в 2004 году это прекрасно иллюстрирует... Хотя предпосылки для создания единой культуры человечества все же существуют, это демонстрирует успешное объединение Западной Европы.

Более того, следует отметить, что техническая, второстепенная  сторона (обеспечение общемировой коммуникации)  оказалась продвинутой больше и начинает “перетягивать одеяло на себя”. К чему это может привести?

Поскольку  полное развитие всех национальных культур еще до конца не закончено, невозможна их содержательная интеграция в единое целое даже при готовом уже инструменте окончательного синтеза. Но “природа боится пустоты”, поэтому место отсутствующей на данный момент общечеловеческой культуры занимает самая агрессивная в мире - американская культура в силу обладания ею и самим инструментом интеграции - мировыми компьютерными сетями и телевизионными каналами.

Неслучайно английский язык стал самым ходовым языком мирового общения и претендует на то, чтобы стать общечеловеческим языком. Вопрос за малым: имеет ли он на это духовное право?

Поэтому под видом общечеловеческих ценностей американская культура навязывает всему миру свои стандарты, чреватые потерей каждой страной  своей национальной идентичности. Не ведая, что творят, /прости им, Боже!/ они осуществляют эти процессы только во вред себе (в долговременной исторической перспективе, разумеется). Расплата встает им в лице противоположной исламской культуры, которую совершенно не адекватно окрестили «мировым терроризмом».

Дело в том, что ведущим законом мирового социокультурного развития является хорошо известный из восточной философии «Закон коллективной ответственности за негативные деяния». Его еще называют Законом Кармы. Чаще всего карма  падает на головы руководителей, определяющих выбор той или иной политики, (в частности негативной,  как война в Ираке, к примеру).

Но, как показывает исторический опыт развития ряда стран, за действия политиков страдает весь народ в целом. Совершенно очевидно, что за отказ от Православия после 1917 года в сталинских репрессиях пострадал весь народ, а за развал СССР страдает не политическая элита, допустившая это, а именно весь народ. (См. об этом В.С.Блохин «Штрафной батальон эволюции» - в журнале «Природа и человек» (СВЕТ) в № 7 за 1996 г.)

Примером этого вреда  для США  (кроме угрозы мирового терроризма) является резонанс от распада СССР, который политическими силами США и был спровоцирован. США в результате потеряли стратегический баланс мировых держав, что ударило по их военно-промышленному комплексу, переживающему сейчас сходные с нашим проблемы, быть может, не так драматично. Кроме того Сенату США срочно  нужно менять приоритеты финансирования, которые традиционно строились на аналогии с  мифической ныне «советской угрозой». Нестабильность в такой огромной стране, как Россия, также ничем хорошим не грозит США. Но в особенности это печально для всего мира, ибо его стабильность (как мы и пытаемся доказать в этой книге) основана только  на гармонии противоборствующих начал. Сейчас уже даже не двух полярных систем: советской и капиталистической, а трех, необходимо включить в баланс  и страны Исламского Мира.


Глубокое понимание социокультурных паритетов в мире связано с поиском оптимальной стратегии для выравнивания различных аспектов КБР и мировой социокультурной безопасности. Общечеловеческие ценности важны, но это не повод для отказа для национальной идентичности. Более того, как только затрещит остов этой идентичности в разных странах, крах неминуем и для общечеловеческих ценностей!
 Культура мира - это взаимоувязанная  система, а не скопище случайных культурных совокупностей. В системе все  компоненты зависят друг от друга , поэтому она и система. Более того, в разнообразии национальных культур есть еще аспект “комплиментарности”, то  есть дополнительности, одних культур другими в процессе создания общечеловеческой культуры. Она только так и строится. Глобалистская унификация культуры крайне опасна.

Развитие национальной российской культуры - залог духовного возрождения всего человечества. Ни одна культура в мире не обладает  столь мощными духовными ресурсами, проинтегрировавшими и языческие, и православные, и научные, и духовные аспекты своего бытия. К примеру,  культура американских индейцев благополучно отсутствует в базовой  американской культуре. Может быть, только  действия их черных магов,  пропагандируемые Карлосом Кастанедой, что - то изменили в этом вопросе, создав на них определенную «моду».

Лишь после обеспечения нормальных условий для полного национального развития всех культур можно говорить о создании благоприятной среды для духовного развития общечеловеческой культуры. Россия первой на рубеже Х1Х и ХХ веков  нащупала возможности общечеловеческого синтеза в теории “евразийства”, в осмыслении значения женщин для будущего мира, в значении “русской идеи” для мирового  духовного развития. Однако, кто из мировых политиков  сейчас это понимает? А если таковой найдется, то у него есть шанс стать уже не просто национальным, а общемировым лидером.

                      Г. СБЧ ВНУТРИ СВОИХ ВЕКТОРОВ РАЗВИТИЯ:
       
               А. Проблема экологической безопасности


Эту проблему мы не склонны связывать только с загрязнением окружающей нас природной среды. На деле мы просто не представляем всех ресурсов безопасности, которыми обладает природа, защищая себя, как всякий живой разумный механизм, от неразумной деятельности человека. В числе этих ресурсов - вероятность стереть человечество с лица Земли с помощью ядерной, климатической или экологической катастрофы: Природе виднее, как  выбрать получше.

Апокалипсис, описанный в первом веке нашей эры, когда с экологией еще все было все в порядке, дан нам не случайно. Высшие силы, не очень-то веря в нашу разумность, как детей малых еще тогда предупредили человечество о возможных последствиях некоторых “наших игрушек”. Читая Библию, мы постоянно натыкаемся на следы человеческой неразумности: Потоп ли, Содом и Гоморра, или что другое. Человечество с трудом делает выводы из своих ошибок, если вообще способно их сделать.

Проблема экологической безопасности в первую очередь носит духовный характер, ибо дело не в загрязнении биоценозов, а в загрязнении наших мозгов. Практичные японцы недавно поняли, что полезнее деньги вкладывать не в строительство очистных сооружений, а в экологическое образование, не допускающее самой мысли о возможности нанести вред природе. 

Японцы разработали стройную систему экологической пропаганды, где традиционное японское любование природой занимает важнейшее место. Умный борется не со следствиями, а с причинами  явлений. Поэтому, говоря о экологической безопасности, прежде всего важно развивать систему непрерывного экологического образования населения: от яслей до повышения квалификации специалистов с высшим образованием.

Эта система имеет следующие контуры:

· модель непрерывного экологического образования (одна из них разработана  автором этих строк);

· воспитание любви к дикой природе и способности любоваться ее совершенством;

· воспитание у младшего поколения ощущения, что “нам больно, когда  тебе больно, Природа”;

· выработка более жестких норм “допустимых концентраций вредных веществ” в воде, воздухе и земле и ужесточение штрафов (вплоть до тюремного заключения) за их превышение.

В подобной жесткости ничего удивительного нет. Убийство наказывается в любом обществе, а у нас массовые смерти по экологическим причинам могут оказаться из-за несовершенства законодательства совершенно ненаказуемы. Понятно, какую Карму мы в результате нарабатываем  сами себе. 


                Б. Социокультурная безопасность (СКБ)


Мы рассматриваем СКБ как важнейший аспект национальной безопасности страны:

· противодействие силам, пытающимся культурно развалить Россию  путем разрыва ее культурно-национальной  идентичности;

· противодействие тоталитарным сектам, подрывающим устои национальных религий России;

· противодействие попыткам коррозии национально-государственной идеи России, разработанной в трудах русских религиозных философов.


Другое дело, что системный анализ этих проблем показывает, что если мы хотим цивилизованно покончить с этими деструктивными влияниями, мы должны способствовать им!

Ибо только в реальной борьбе с ними общество способно разобраться в себе самом и своей идентичности, чтобы выработать социокультурные противоядия, в том числе «новый комплекс национальной идеи», связанный с новизной современной ситуации преддверия глобальной катастрофы. 

С другой стороны, если деструктивные моменты не представляют реальной опасности, то зачем с ними  бороться? Если опасность существует, этим силам нужно дать проявиться настолько, чтобы все отчетливо ее увидели, а общество смогло бы выработать противоядия. Иллюзия, что их  выработает одно  Правительство. 


В этой связи величайшим злом в понимании рамок СКБ является подпольная деятельность антикультурных сил, при которой общество не осознает самого факта диверсии, не догадывается о грозящей опасности, следовательно, и не думает о контрмерах.


Поэтому крайне важно проводить социологические исследования общественного мнения, которое в какой-то хотя малой своей части всегда осведомлено о грозящей опасности, знает как с ней бороться. Среди проблем, которые должны быть исследованы:

· параметры воздействия сцен экранной агрессии и сексуального насилия на современную  молодежь;

· последствия антиобщественных действий ряда фашиствующих группировок;

· способность “рыночной идеологии” взорвать традиционную русскую соборную духовность;

· свобода “безграничного развития” и ее влияние на русский характер.



В. Информационная безопасность России 

Проблема информационной безопасности (ИБ) тесно связана с СКБ, а точнее является ее неотъемлемой составной частью. Вместе с тем, в ее анализе следует избежать крайностей, свойственных нашему предыдущему советскому этапу развития. Создание единой общечеловеческой информационной сети можно рассматривать как “козни” враждебных информационных органов, а можно как объективную логику общечеловеческого развития.

Этот вопрос связан и с нашим доверием к родной культуре, способна ли  она переварить враждебные информационные влияния или таких ресурсов у нее нет.  Мы исходим из веры в мощь нашей культуры, что совсем не означает желания спрятаться, подобно страусу головой  в песок.

Произошедший в стране в течение последних десяти лет духовный переворот позволяет бросить нормальный, а не депрессивный взгляд, на возможность конкуренции в информационной сфере, оценив некоторые факторы ее не как “враждебную диверсию”, а как “рыночные отношения” в сфере информации.

Совершенно ясно, что мы живем в эпоху информационного взрыва. Информация (а точнее - «новые данные») растет в геометрической прогрессии. Информационные мировые сети скоро сделают бессмысленным накопление книг в домашних библиотеках (если только не рассматривать их как произведения искусств), создание домашних фонотек, видеотек  и т.д.

Любое накопление данных дома будет лишено смысла, ибо обречено на неполноту и неэффективность в сравнение с возможностями Интернета и других мировых сетей. Широкое развитие сотовых и радиотелефонов делает бессмысленными старые системы коммуникации, типа почты и телеграфа. Мир, по верному замечанию Маршалла Мак-Люэна, становится “единой информационной деревней”. Но что произойдет в этой ситуации с культурой?

Наш прогноз вполне оптимистичен и далек от “культурного алармизма”. Если правильно использовать все эти технические возможности, не забывая о их балансе с системой духовного совершенствования,  то “национальные культуры” могут только усилить свои позиции в мире. Системный анализ проблемы показывает. что на первом этапе общечеловеческой культурной интеграции будут происходить как раз процессы дифференциации - укрепления национальных культур. Как говорил В.И.Ленин, прежде чем “объединяться, надо размежеваться!”

Нам необходимо уловить логику мировых культурных тенденций, ведущую к интеграции лишь на базе полного и исчерпывающего развития всех национальных культур. Бог знал, что делал, когда разводил людей по клеткам национальных языков, развития национальной специфики, обусловленной многообразием природных условий Земли и многообразием вызовов, которые Природа и Космос могут поставить перед человечеством. Мы должны быть к ним готовы, но не ценой унификации, а напротив - увеличением многообразия. Каждая из национальных культур способна внести свой уникальный вклад в копилку общечеловеческих ценностей.

Большую опасность представляет не общее движение человечества в сторону культурной интеграции, а перетягивание “одеяла на себя” отдельными субкультурами, в частности самой агрессивной в мире - американской массовой культурой. Естественно речь идет не о вершинах американской национальной культуры, а именно о “массово-культурном болоте” -  среднем голливудском стандарте - фильмах “серии  Б”, от которых сами американцы законами отгородились, но охотно сплавляют в страны третьего мира в виду их экономической там эффективности.

Когда культура распространяется на основе чисто экономической мотивации, это не подлинная культура, ибо у последней есть всегда элемент “вечности”, но он никогда не бывает экономически эффективным. Именно такая культура представляет особую опасность с точки зрения ИБ не только для мировой и других национальных культур, но прежде всего для той национальной культуры, которая ее породила. Но это особая проблема, хотя о кармической ответственности американской массовой культуры мы уже говорили. 

Все то, что создается в культуре с творческими и духовными целями, всегда работает и на национальную и на мировую культуру. Как только главным  условием рождения произведений искусства  становится  желание художника заработать деньги, культура терпит крах, а возникает проблема ИБ. От подобных проблем  вправе защищаться любая национальная культура, ибо это вирус, наподобие компьютерного.

Культура – это, прежде всего, качество! От “пиратской культуры” необходимо защищаться путем особого законодательства. Мы не сумели создать законодательство против видео-пиратства и тем самым “положили на лопатки” национальную кинематографию. Да, разве это единственный пример!

Защищаться против антикультуры необходимо и путем распространения адекватной информации о ней. Так сказать, антирекламы. Средства массовой информации в погоне за прибылями потеряли свою нравственную функцию - распространение неоплачиваемой, но необходимой для выживания народа - культурной информации. Не понимая происходящих в культуре процессов, этим они затягивают петлю на собственной шее. Опять же по закону «кармического бумеранга».

Деньги, заработанные на обмане граждан, понижающие в конечном итоге их духовный уровень, - нечестные и несчастные  деньги. Они не принесут счастья их владельцам, ибо вступает Закон  Кармы. “Мне отмщение аз воздам!” Сами себе они и отомстят за собственные грехи. Это не теоретические рассуждения, такое много раз случалось в мировой практике, стоит внимательно  почитать Библию.

                                         Г. Духовная безопасность 
Проблема  духовной безопасности  заключена, прежде всего, в необходимости сохранить для мира уникальную духовную компоненту каждой  культуры. В России она  была реализована в творчестве писателей “золотого века” русской литературы, в творчестве поэтов и религиозных философов “серебряного века”. 

Для рассмотрения различных аспектов СКБ необходимо проанализировать роль России в общемировой динамике. Уникальное геополитическое положение России между Востоком и Западом сформировало и главную ее цель, заключающуюся в интеграции западной рационально-ориентированной культуры мужского типа с восточной культурой духовно-сердечной ориентации женского типа. Такова по восточному примеру была гармония ИНЬ - ЯН.

Русская душа способна оценить достоинства и западного рационализма и утонченной восточной духовности. История культуры России показала, что в ее развитии действовал своеобразный маятник, качавший русскую историю и культуру от одного полюса (ЗАПАД) в эпоху Киевской Руси и Петербургской империи -  ко второму полюсу (ВОСТОК) в эпоху Московского Царства и Советской России.

Одно из лучших произведений российской культуры - роман А.С.Пушкина “Евгений Онегин” построен на стремлении к объединению (которое, к сожалению,  не реализуется)  носителей двух культур - западного рационализма, в лице Евгения Онегина, и восточной (российской) духовности – в лице  Татьяны Лариной. Пушкин делает точный анализ причин подобной невозможности - отсутствие подлинной  духовности у главного героя. Именно поэтому роман и назван по его имени, потому что дело именно в нем, а не в Татьяне. 

Сущность КБР не в том, чтобы отгородить нас от западного мужского рационализма или от восточной  женской сердечности духовности, а в том, чтобы найти их оптимальное сочетание в соответствии с задачами своего времени. Опасность нынешнего “демократического этапа” развития не в открытости Западу, а в иллюзии, что только западный рационализм (прежде всего, деньги) способны помочь России и миру. Но Россия на протяжении всего своего исторического развития молилась только Богу, а не Мамоне. Даже коммунисты этого не делали.

Не спасут вливания ВМФ Россию от ее проблем. Ей надо спасаться самой в отыскании своего уникального (синтетического) пути развития. Другой дороги и для спасения самого Запада (который надо спасать от самого себя) не существует!

Ясно, что на этой тропинке России никто не способен помочь. Это классический случай, когда “спасение утопающих - дело самих утопающих!” Да и миру, погрязшему в культе  удовольствий и жажде  новой прибыли, никто, кроме России,  помочь не может. Закон «Гармонии и Единства» должен сработать и на политическом, межгосударственном уровне.

Запад не понимает русской духовности вследствие иллюзии, что “поскреби русского - и увидишь татарина”. Но Россия - не Восток и не Запад. Она одна  способна обрести понимание уникального евразийского баланса и  синтеза - условие дальнейшего мирового развития, а не Апокалипсиса, который уже выглядывает из-за угла.

Истины нет ни на Западе, ни на Востоке. Истина - в Гармонии и Единства, а именно  - в  способности России соединить мужской волевой интеллект и женскую сердечную духовность. Россия не нашла больших открытий в практике этого синтеза, но в теории вопроса уже разобралась. Сохранение ее культурной безопасности - гарантия выживания всего мира.

                     Д. ВОССТАНОВЛЕНИЕ СССР - ПЕРСПЕКТИВА ИЛИ “ФАНТОМ”?      

                                        (“ПАНСЛАВИЯ”ИЛИ “ЕВРАЗИЯ”?)

Оптимальный выбор между этими альтернативами невозможно осуществить вне широкой исторической перспективы. Проблема может обрести решение, если выйти за масштаб 1917-1997 годы. Прежде всего выход за границы системы показывает, что Россия всегда была  многонациональной федерацией народов:

· Киевская Русь  - варяго-русы, славяне, угро-финские племена и чудь;

· Московское Царство - великорусы, малороссияне, белорусы, татары, сибирские племена и т.д.;

· Петербургская Империя - русские, украинцы, белорусы, немцы, прибалты, кавказцы, народы Средней Азии и т.д.;

· Советская Россия - федерация народов 15 республик;

· Постсоветская Россия - развал федерации,  перспектива стать «Панславией» или «Евразией».


Интеграция и реинтеграция народов, населявших территорию России, подчинена маятниковым колебаниям влияний и внутренних ориентаций:

· Киевская Русь тянулась к Западу в силу того, что верхушка общества была европейской (варяжской);

· Московское Царство, начиная с Александра Невского, выбрало Восточную ориентацию и тянулось в сторону Азии, создав государство не столько с византийской, сколь с “ханской” ориентацией в самодержавии;

· Петербургская Империя в силу европейских корней династии Романовых опять потянулась в сторону Европы, восточные приоритеты были забыты, более того Восток завоевывали «огнем и мечом»;

· Советская Россия раздиралась в противоречиях: в годы “культа личности” победила “азиатчина”, а Ленин, Хрущев и Горбачев тянули нас в Европу, правда весьма своеобразно, как, например, этот было с Хрущевым.


Европейский крен нашей политике при нынешнем руководстве объясняется скорее экономическими мотивами, чем политической ориентацией. Экономика тяготеет к Западу в силу выбранного курса экономических реформ, а политика носит чисто азиатский, пренебрежительный к нуждам населения, характер. Это является еще одни примером нестабильности государственного строя в пост перестроечной России.


Интуитивно Россия ближе к Востоку, чем к Западу, который (и в этом коммунисты абсолютно правы) - “духовно загнивает”. Нет никаких перспектив и у Панславии -  пробиваемой лидером Белоруссии идеи объединения славянских наций России. Мы согласны с анализом этой бесперспективности, проведенным М. Антоновым (газ.”Дуэль” № 20, ноябрь 1996 г.)


Евразийская перспектива для нас более благоприятна по следующим причинам:

· Союз с Казахстаном перспективнее, чем только с Украиной и Белоруссией;

· “Азиатские тигры” экономически не слабее  даже Объединенной Европы;

· “Мощь России будет произрастать Сибирью” (М.Ломоносов);

· Западноевропейская культура исчерпала свой потенциал положительного влияния на Россию.


Да и культурный маятник России: Европа - Азия - Европа сейчас качнулся в сторону Азии (начиная с советских времен). Вместе с тем проблема: “Азия или Европа” не должна закрывать другую, более значащую альтернативу:  изоляционизм или вхождение в общемировое культурное пространство, под которым мы понимаем совсем не то, что имеют в виду западные политологи - глобалисты. Мы говорим о предстоящей “духовно-инновационной цивилизации” ХХ1 века, в которой довлеют не материальные, а духовные и творческие ценности и приоритеты.


Конечно, “государственники” будут мыслить в категориях “сильного государства”, но на наш взгляд, “сильное государство - это иллюзия, которую в свое время похоронил еще В.И. Ленин своей работой “Государство и революция”. Сегодня его тезис об “отмирании государства” не только не изжил себя, а становится  весьма актуальным и очевидным всем россиянам, видящим какие конвульсии переживает наша государственность на рубеже ХХ и ХХ1 веков. Новый президент делает попытку её укрепить, но если забыть об  логике её глобального развития, связанной с приоритетом «инновационной парадигмы» над  «мобилизационной», то ничего хорошего  из укрепления только одной  государственности   не получится. Тут нужны и другие ориентации. Однако, наша сегодняшняя политика такова, что  в ней  нет не только «инновационной», но и серьёзной «мобилизационной парадигмы». Если только Правительство не держит её в строгом секрете.  Но, если это и так, то у неё тогда нет никаких шансов на реализацию.  Ибо любым действия наверху сегодня нужна серьёзная поддержка снизу. 

“Государственники” все объясняют очень просто: чьей-то злой волей или умыслом “врагов России”, но не дают себе труда вглядеться в объективную логику развития самой  российской государственности. Не было  же у нас сильного государства в эпоху Киевской Руси! Не возродится оно и впредь, поскольку время его прошло!


Примером для русских всегда была западноевропейская державная мощь, сейчас и она в кризисе, по крайней мере, в инновационных попытках выкарабкаться из создавшейся ситуации. К отказу от идеи “национального государства” пришли они не от хорошей жизни. Да и духовный кризис Запада налицо. Поэтому Европа ныне никаким примером для нас служить не может.


Какую стратегию не выбрало бы наше нынешнее руководство, объективно “дух народа”, так как мы его постигли из русской религиозной философии, противится и “рынку” и напору “европейской цивилизации”, нахальному и агрессивному. Вспомним опять историю:

- Россия в своей время остановила татаро-монгольскую экспансию в Европу, ценой своей национальной жертвы - принятия на себе «азиатского синдрома  деспотической власти»;

· Россия поставила в свое время (1812 год) предел духу неограниченной свободы личности и идеям “мировой революции”, пришедшим к нам из Франции в эпоху Наполеона;

· Россия дезавуировала перед всем миром национально-мистическую фашистскую идею  расистского превосходства одной нации над другими, обеспечив себе  победу над Гитлером в 1945 году;

· мы вытеснили из России авторов мистико-космических идей - Е.Блаватскую с ее “теософией” в США, а супругов Рерихов с их “Агни-йогой” в Индию;

· путем прививки на себя и последующего разоблачения мы перед всем миром обезвредили идею “экономического детерминизма” (марксизм), весьма привлекательную совсем в недавние года,  посчитайте, сколько у нее государственных  адептов  в современном мире? Наверно, всего двое: Фидель Кастро и Ким Чен Ир.

Три “ахиллесовых пяты” европейской цивилизации поражены в самое сердце Россией - “абсолютная свобода личности, реализующаяся в перманентных революциях”, “расистское мессианство отдельно взятой нации”, “экономический детерминизм” - в гармонии  социально-политического развития народов.


Вместе с тем у европейской цивилизации, имеющей рецидивы у нас,  остались еще некоторые опасные тенденции, не преодоленные на данный момент Россией:

· культурная агрессивность,  наиболее яркая, прежде всего,  у  американской массовой культуры, законной наследницы культуры европейской;

· антиэкологическая ориентация хозяйственной жизни, отвергающая и восточную гармонию с природой, и современную идею “коэволюции с природой”, столь близкую русской религиозной философии;

· антидуховные тенденции цивилизации, в которой доминируют не духовные, а потребительские  ориентиры и предпочтения;

· уже упомянутый «азиатский синдром укрепления тоталитарной власти», 
Мы рискуем оказаться не понятыми современной научной политологией, но не можем ни признать, что у всех этих тенденцией есть единство, которое на теологическом языке зовется “бесовщиной”. Действительно у России было достаточно сил, чтобы справиться с “бесовщиной” Батыя, Наполеона, Гитлера и Маркса, но одолеть собственный импульс   сатанизма,  агрессивности, и  бездуховности одной  силою, она пока  не в состоянии. Она пока еще не способна  извлечь резоны и из идей выдающегося русского философа Ивана Ильина, изложенные в его книге «О  сопротивлении  злу силою» (См. №25).
Россия привыкла  бороться только духовными средствами: аскетизмом, смирением и миротворчеством своей культуры.
Она ничем не может одолеть рост загрязнения окружающей среды, связанный с возрастающим потреблением в развитых странах материальных благ, кроме собственного спада промышленного производства, ведущего к понижению жизненного уровня народа, то есть опять-таки  путем «прививки болезни на себя».

Она пока ничего не может противопоставить протестантской  духовной экспансии, акцентирующей лишь личный подвиг Христа, что принижает значение Троицы и роль женщины - Богоматери в духовном возрождении личности. Роль женщины в будущей духовной цивилизации пока никем, кроме религиозной философии России,  адекватно не осознана.

Конечно, женщины играют все большую роль в современной политической жизни Европы. Нельзя не вспомнить заслуги Ф.Х.Брутланд в пропаганде идей “устойчивого развития”, значения “железной леди” М.Тэтчер в европейской интеграции. Но все-таки главную скрипку в современной политике играет мужской американский (по преимуществу) интеллект, далекий от подлинно-духовных ориентаций, или хотя бы от идеи «Баланса    Инь -Ян».

Нам представляется, что идеи  “рыночной экономики” и “открытого гражданского общества”, несущие внутри себя все проклятия европейской цивилизации, не могут стать примером для будущего России, да и всего мира. Выход - в другом. Он - в нахождении духовно-инновационного пути развития, отказа от негативных моментов европейской цивилизации и интеграции с восточной философской мудростью и женски-ориентированной духовностью.

Объединение России с Казахстаном и с другими центрально-азиатскими государствами с возможностью присоединения к этому союзу, как славянских наций, так и восточных государств, создает прецедент более важный для общемировой цивилизации, чем Объединенная Европа или Панславия.

Евразийское существо будущей общечеловеческой интеграции, идеи наших “евразийцев” более перспективны и заманчивы, прежде всего, для России. Если они будут доказаны в этом ареале обитания, народы мира последуют нашему  доброму примеру. Вместе с тем, Евразия - не самоцель, а лишь веха на пути процветания всего человечества, “спасения  со всеми и для всех”, как это и соответствует российскому менталитету.
                8. Глава седьмая: «Уроки палеоконтактов»:

                                                     «Все те, кто не желает помнить о прошлом, 

                                                      Обрекают себя на то, чтобы оно повторилось».

                                                                                                                   Дж.Сантаяна

Идея палеоконтактов древнего человечества с инопланетянами – очень стара, но  в научный обиход её ввел швейцарский археолог Эрих фон Дэникен, проведшей большую исследовательскую работу, как мифологических источников, так и существующих археологических памятников, с целью подтверждения  этой идеи. (См. № 3).

 Как уже отмечалось, в ряде мифов о происхождении человека демиурга надо олицетворять не  с Богом – создателем Вселенной, а некими с  живыми существами («богами» с маленькой буквы), ничто человеческое которым не чуждо. Э. Дэникен так суммирует свою концепцию:
-  боги прибыли из Космоса;

- боги выбрали некую группу живых существ и изменили представителей следующего поколения этих существ путем целенаправленной искусственной мутации;
- боги  вручили этому народу, воспринявшему их генетических материал, законы и предписания для создания особой жизнеспособной цивилизации;

-  боги даровали своему избранному народу громадные гигиенические, медицинские и технические знания;

-  боги познакомили их с основами письменности и методами возделывания  ячменя. (3, стр. 176)

Что  касается общего  обзора всего многообразия антропогонических  мифов, сказания и легенд, то в них, на взгляд Дэникена, есть общее:

- тибетцы и индуисты считают «матерью» земной расы людей всю Вселенную;

- уроженцы острова Малекула (Гебриды) утверждают, что первая раса людей, поселившаяся на земле, состояла из потомков «сынов неба»;

- индейцы говорят, что они являются потомками некоей «Грохочущей Птицы»;

- инки вели свой род от «Сынов Неба»;

- обитатели острова Рапануи  считают, что их предки происходят от таинственных «людей-птиц»;

- майя были убеждены, что они – «дети созвездия Плеяд»; 

- древние германцы верили, что их предки прибыли вместе с «летающими  ванами»;

- индусы считают, что они происходят от Индры, Гуркхи или Бхимы. Любопытно, что все эти три персонажа носились по небу в «огненных колесницах»;

-  Енох и Илия вознеслись на небо живыми в «огненной колеснице»;

- обитатели одного из островов южной части Тихого океана считали себя потомками небесного бога Тангалао, который некогда спустился с небес  в сверкающем яйце;
- африканское племя догонов издревле имело такие знания о двойной звезде Сириус, которые получены астрономами только в наше время, считая себя их потомками;
- японские глиняные фигурки «догу» в форме космонавтов в скафандре, подобный же рисунок в горах Тассили в пустыне Сахара.
                           А. Палеоконтакты в Библии;

 Э. Дэникен находит в Библии многочисленные следы палеоконтактов, которые  до того, как человек вышел в Космос, и не могли быть людьми   адекватно поняты:
-   уничтожение Содома и Гоморры интерпретируется как атомный взрыв (3,  стр. 66-69);
-   Ковчег Завета  - электроконденсатор и радиостанция для связи с кораблем инопланетян (3, 70-71);

-   вознесение Еноха и Илии  на Небо как их «полет на космическом корабле»;

-   рождение Ноя от «сынов Неба» для возрождения новой ветви человечества;

-  «небесные колесницы с колесами, изрыгающими огонь» (Рукописи Кумрана, апокриф Авраама,18: 11-12);
-  явление Моисею  Бога в огне, громе  и молниях на горе Синай  как полет на космическом корабле (3, 170);
-  то же самое в псалмах Давида ( 3, 171);

-  искусственное оплодотворение Богом жены Авраама Сарры (3, 173);

-  описание космического путешествия Еноха (апокриф книги Еноха, 81, 92, 103);
- противоречивость  Библии по поводу всесилия Бога создающего человека и оценивающего высоко результаты своих трудов, а потом проклинающего его. (3, 334). Э.фон Дэнникен  не прав в столь неадекватной оценке действий Бога, поскольку на негатив человека толкает дарованная ему Богом «свобода воли», от которой Бог не в состоянии отказаться, а человек не научился  ею  пользоваться    в  одном ном плане;
-  подробное описание пророком Иезекилем космического корабля, что инженеры НАСА смогли на его основе воссоздать модель такого корабля с уверенностью, что оригинал вполне мог летать во Вселенной.

                           Б. Палеоконтакты  в буддистской традиции:
- летающие космические корабли, где топливом является металл – ртуть (книги «Танджур» и «Канджур»);
-  бог Гуркха уничтожает с космического корабля город одним ядерным  выстрелом («Махабхарата»);
- первые правители Тибета спустились с Небес (книга «Гильерап»);
-  путешествия Арджуны на небо на огненной колеснице «вимана» (Махарабарата»);
- появление пустынь в результате применения грозного оружия богов («Махабхарата»);

- это неведомое «грозное оружие» по результатам  воздействия сходно с последствиями после ядерного

   взрыва; (Махабхарата);

- летающая пирамида, высотой с трехэтажный дом доставляет героев с острова Цейлон  в Индию  

  («Рамаяна»);
- « по преданиям «все те, кто улетают из этого мира, сперва попадают на Луну. Луна – это врата небесного

  мира, и лишь того, сможет ответить на её вопросы, она пропускает дальше в Небо» («Ригведа»).          

 (Современная космонавтика полностью присоединяется к этой древней идее). 
                           В. Палеоконтакты в мифологии американских индейцев:
  - мифы в «Пополь - Вух»  полны адекватного  описания структуры Вселенной,  шарообразности планет и других современных астрономических знаний (3, стр. 87); 
  -  культ Кукулькана (летающего змея) у древних  майя;

  - надгробная плита в пирамиде «Храма надписей в Паленке с изображением человека в кабине космического корабля (3, 137-142); (С.В.  Гордеев считает этот корабль «машиной времени», см. № 28, стр. 496 – 501);
 -  следы современной цивилизации на древних резных камнях в перуанской коллекции доктора Кабреры;

-   изображение на них человека рядом с динозавром; 
- праздники индейцев кайяпо в четь небесного учителя Беп-Коророти, где они надевают  соломенные костюмы,  как две капли воды похожие на скафандры космонавтов;

-   инвариант космического аэродрома в долине Наска.
                         Г. Палеоконтакты в Эпосе о Гильгамеше:
- Рассказ о борьбе Энкиду и Гильгамеша с чудищем Хувава, оборонявшим жилище богов,  интепретируемым  Дэникеном  как металлический  робот (3, 181-82);

-  космические путешествия Гильгамеша и Энкиду ( 3, 77-78);
-   космический полет бога Этаны на орле с видением земли с высоты многих километров (3, стр.225);
-  перевод ассирийского слова «бог» - «находящийся на острие пламени» (космонавт, другими словами).
                         9.  З А К Л Ю Ч Е Н И Е: 

Подведем предварительные итоги. Контур судьбы  человечества – это скоординированная между собой  модель частных вторичных моделирующих  его динамику систем, явленная:

-  с религиозной стороны как  созданное «по образу и подобию Бога» средство  пересотворения мира в ходе его глобальной трансформации по плану Бога, одновременно и как собеседник для Бога в ходе  преображения мира в течение восьмого дня творения;
- с научных позиций совокупность различных культурных моделей развития всех наций мира, зависящая от глобальной модели человечества , но и относительно свободная от неё;

- с мистических позиций  духовный инструмент шифровки и расшифровки тайн мира  в ходе его глобальной  мистической  трансформации;

- с духовно-инновационной стороны, духовный синтез как традиционных, так и инновационных моделей и технологий  культурной реальности человечества, существующих для отображения и  переделки реальности с целью недопущения её глобального загрязнения и духовной смерти.        

Соединив их вместе,  мы поступаем  так же  в отношении нашей модели развития человечества, понимая, что нет Истины по отдельности не в мифологической, не в нормативной (религиозной), не  в фактологической, не в инновационной моделях  объекта  нашего исследования,  а Истина  есть  только их целостная, скоординированная между собой совокупность.

Для понимания специфики человеческого феномена существенным является  путь динамики его сознания. В единстве четырех типов этого сознания: Миф, Норма, Факт и Инновация мы выделяем специфические для каждого типа особенности формирования чисто духовного сознании. В итоге человечество выступает как симбиоз  следующих способов  духовного и физического преобразования реальности:
 В МИФЕ:

а)  понимания нации как производного Матери – сырой земли;

б) совокупности родовых общин со специфическим для каждой индивидуальным образом жизни;

в) комплекса индивидуализированных языковых средств  вторичного моделирования мира в ходе его 

    духовного  преобразования;

г) использования культурного инструмента интеграции народа в общность  - народного прикладного искусства;

д) доминирования в менталитете наций  комплекса общения с природой, понимания её нужд и потребностей;

е)  преобладание в менталитете механизмов диалога с Космосом и Богом;

ж)  преимущественно деревенский тип цивилизации (собирательство, охота, земледелие и скотоводство).

В НОРМЕ:

а)  руководство в повседневной жизни Заповедями Божьими;
б)  выбор в качестве духовного  руководителя собственного национального типа религии (Православие – для русских, Ислам – для магометан, Индуизм и Буддизм – для индусов и т.д.);

в) симфонические по преимуществу отношения  между Государством и  национальными Церквями;

г) равноправие городской и сельской  цивилизации;

В ФАКТЕ:

а) претензии науки на исключительную силу своих экспериментальных методов;
б) отрицание Бога;

в) личный подвиг творческого человека;

г)  преимущественно городская цивилизация промышленного характера;

д) демократические основы власти;

е) использование СМК кроме традиционных каналов распространения культуры.

В ИННОВАЦИИ:

а) синтез науки и религии;

б)  преимущественно энергоинформационный тип коммуникации (ИНТЕРНЕТ, мобильные телефоны и т.д.);

в) доминанта духовного диалога в культуре;

г)  космизация мировых религий;

д) выход человека в Космос;

е) осознание особой миссии России в борьбе с загрязнением природы.

Характерной чертой  культурного «взрыва»  как механизма смены типов сознания является изменение  соотношений между народной (традиционной),  «высокой» и маргинальной (массовой) культурой.

Если для предыдущих этапов развития сознания «мифологического» и «нормативного» характерна  все-таки традиционная культура, хотя  были и проявления маргинальной  (в городском фольклоре) и высокой культуры (в церковной архитектуре и живописи), то Петровские реформы породили дворянство в качестве массового заказчика на «высокую культуру», а  художественная Россия ответила на этот заказ  её «Золотым Веком». 

Культурный взрыв  ХХ века, начавшийся с торжества модернизма, породил в итоге («гора родила мышь»)  расцвет  маргинальной массовой культуры во всех её формах и проявлениях:

- в театре – жанровые спектакли, в которых доминирует   потребность публики: «сделайте нам красиво!»

- в литературе – массовые жанры комиксов, приключенческой и дамской литературы;

- в живописи  - торжество  пестроты визуальных рекламных стилей;

- в архитектуре – серость массовой застройки  по типовым проектам;

- в музыке – массовую эстраду с пением под фонограмму;

- в кино, видео и телевидении – подростковую визуальную культуру  с доминирующим интересом ко всему, что  только ниже пояса.

Сейчас по каналам СМИ нередко можно услышать дискуссию, должна ли, к примеру, симфоническая музыка идти к народу, опрощаясь при этом,  наподобие песен  Н.Баскова, или её надо оставить в удобном для нее традиционном виде.  Дискуссия явно надуманная, ибо дело не форме подачи культурных артефактов, а в целеполагании  самой аудитории.  Важно только то, что  именно она ждет от культуры?  Высокую культуру хранят не формы её традиционного  существования, а духовные запросы высокой аудитории. Будут они, будет и  высокая культура, а, как только  они размываются, возникает необходимость и традиционные симфонические  опусы  превратить в  дешевые эстрадные композиции. 

О чем говорит подобная деградация? О «конце культуры»  или о новом взлете накануне этого конца? На мой взгляд, о  финальных временах, преддверии глобальной  социальной катастрофы.

Чтобы в культуре  проявиться новой форме «высокой культуры», которую я называю духовно-инновационной,  самой культуре необходимо очень низко упасть,  ибо культурное развитие  всегда носит маятниковый характер.

 На каком тематическом материале может возникнуть «новый взрыв»? На мой взгляд, на художественном осмыслении проблемы предстоящего для человечества глобального экологического кризиса и вариантов спасения от него. 

Но, прежде всего, у духовно-инновационной культуры должен появиться массовый заказчик. Таковым может стать только верующая интеллигенция. 

Но надо помнить, что индивидуальные механизмы восприятия внешней информации всегда глубже и мощнее «социальных объектов влияния». «Дух дышит, где хочет», - сказано в Библии - это имеет отношение не только к Святому Духу, но и к индивидуальному духу каждого человека. Он всегда очень своеволен и не вписывается ни в какие стандарты, архетипы, нормы рекомендованные ему социумом и т.д.

 После  сложной системы обработки Подсознанием  поступающей извне  информации, можно считать, что мы  никогда не принимаем всю информацию так, «как она есть», мы извлекаем из неё  лишь частичный, продиктованный спецификой  своего «механизма  трансформации» личностной  смысл.

И в этом  наше спасение, ибо иначе мы были только куклами на социальной сцене своего  времени. Мы способны с самого детства интуитивно  защищаться от любых социальных воздействий, внутренне, духовно предполагая, что «не все в них  от Бога».

Вместе с тем, могут  иметь место внешние  силы, которые  способны навязать своё фальшивое мнение с помощью различных форм психологического гипноза. 

Но наибольшей способностью расправиться с нами обладает все-таки природа.
В свете неминуемой природной трансформации, вызванной нашим неразумным поведением, повлекшим за собой  тотальное загрязнение окружающей природной среды, нам сегодня надо думать  только о том, что мы можем противопоставить предстоящей природной бифуркации?

Мы наметили несколько направлений, если не спасения, то хотя бы,  ослабления влияния коллапса природы.

В-первых, переселение из городов в деревню, где экологическое загрязнение не так сильно, хотя также вполне заметно. Если для городской верующей  интеллигенции найти в  сельских экопоселениях стимул и пространство для работы, оно охотно переедет туда, ибо именно она сегодня  наиболее активно реагирует на масштабы природного загрязнения. Другие стимулы можно найти и для городской молодежи, адекватно оценивающей, что сейчас происходит в современном мире. 
Во-вторых, мы отметили несколько способов такой стимуляции переезда православного  народа в деревню:

- реанимация всех форм народного творчества в новых условиях, то есть, с учетом современных инновационных технологий;

-  внедрение новых экологически продуманных технологий в строительство и проектирование экодомов в принципе;

- возможности  преодоления загрязнения окружающей природной среды как тематика традиционного художественного творчества;

-   экологическое земледелие в условиях   экопоселения;

-   экологическое скотоводство в условиях экопоселения.

-  воссоздание вблизи экопоселений  культурных и духовных центров на базе  восстановления старинных дворянских усадеб, монастырей, храмов, природных заказников и т.д.;

-   развитие экологического туризма,  поиск и создание объектов для него;

-   экологическое музейное творчество.

В третьих, одной из форм смягчения катастрофы может стать оригинальный проект собственного экодома, вмещающий всю фантазию хозяев по мерам его  укрепления от  воздействия катастрофы:

-  обеспечение автономности дома от внешней среды;

-  внедрение новых методологий энергетического обеспечения дома;

-  создание значительных продовольственных запасов;

-  создание условий для творчества в экодоме.

Все эти меры могут ничего не стоить, если не  обеспечить их духовное (ментальное) прикрытие и постоянное преобразование. Главным направлением такого обеспечения на наш взгляд, является синтез науки и религии в сознании и других  формах человеческой деятельности, а также продолжение этого синтеза в духовно-инновационном сознании творчески активного человека.

Традиционными путями экокатастрофу не преодолеть. Решение этой проблемы само по себе есть способ развития инновационного сознания. Возникает своеобразный инновационный путь решения: постоянный обмен механизма  деятельности на  уточнение его  целеполагания. 


Практически это возможно, если поиск все новых и новых средств решения проблем будут корректировать и саму цель, постоянно  уточняя её объёмы и сроки реализации. 

Одним их способов решения в этой ситуации может выступить «размытая формулировка цели». Не стоит акцентировать  только «спасение от катастрофы», может быть,  это вовсе не  адекватная для  сути процесса формулировка. 
Возможно, мы не просто  «спасаемся», а  находим новые формы существования в экстраординарных условиях:  способы  выживания в условиях «Перехода к новым  формам экстремального бытия»?
Не стоит объявлять этот локальный на данный момент Путь – «судьбой человечества», как бы не вышло конфуза! Образцы смиренного поведения, заповеданного верующим  Православием, могут стать  самим решающим механизмом деятельности  в условиях глобального Перехода. Этот переход носит характер оправдания открытого В.И.Вернадским   закона о Переходе  Биосферного пути развития планеты на Ноосферный Путь развития.
Совершенно понятно, что наряду с индивидуальными способами  спасения мы пытались уточнить курс спасения на уровне всей России, обеспечиваемый, на наш взгляд,  устойчивым режимом социальной безопасности:
- социокультурной;

- экологической;

- духовной;

- информационной;

- территориальной.

Методы их обеспечения мы рассматриваем отдельно, пытаясь найти  внутри  адекватные специфике каждого  механизмы их реализации.
Универсальным механизмом решения наступающих проблем, на наш взгляд, является целостное восприятие сознания как единства Мифа, Нормы, Факта и Инновации. 
Такое понимание дает возможность находить в каждой конкретной  ситуации, адекватные ей методы поведения, накопленные огромным социальным опытом человечества,  прошедшим сквозь все  сложные моменты   исторического существования. 

Одним из таких примеров являются артефакты, свидетельствовавшие об имевших место в прошлом  прямых палеоконтактов человечества с инопланетянами.  Из  подобной интерпретации данной информации можно сделать следующие выводы:
1. Вывод банальный: мы не одиноки во Вселенной. Правда, ради него не стоило изучать всю мифологию народов мира, достаточно оценить статическую вероятность наличия в Космосе планет, имеющих природные условия  для зарождения на них биологической жизни. Таких планет миллионы. 

2. Земля  как планета-носитель Разума во Вселенной хорошо  известна, инопланетяне не подают нам знака только по причине, что они ждут трансформации нашего в данный момент весьма агрессивного сознания, или знак подан, но мы пока не в состоянии его прочитать.

3.  Всё, в конце концов,  будет хорошо!
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11. ПРИЛОЖЕНИЯ:

       А. Проект «Ноосфера- 1» 
ПИЛОТНЫЙ ПРОЕКТ  «ПРОГРАММЫ ДУХОВНОГО ВОЗРОЖДЕНИЯ

НАСЕЛЕНИЯ  НА  РЕГИОНАЛЬНОМ УРОВНЕ»

(бренд проекта – «Ноосфера -1»)

1. Цели программы

2. Структурные элементы  программы

3. Средства реализации программы

4. Механизм реализации программы

5.  Содержание  проекта программы

                                       1. ЦЕЛИ ПРОГРАММЫ


Программа духовного возрождения является областной  программой координации усилий  административных, исследовательских, религиозных и культурных сил на   региональном и муниципальном уровне для объединения здоровых в нравственном отношении  социальных групп и общественных структур региона  с целью духовного возрождения и нравственного развития его  населения.


Наряду с глобальной целью  - «духовным возрождением»,  программа предусматривает реализацию следующих подцелей:

-- развитие культурной среды региона с восстановлением  таких очагов культурных традиций как  дворянские усадьбы, разрушенные православные храмы, закрытые духовные школы и монастыри, музеи знаменитых соотечественников;

- создание поблизости от  восстановленных культурных центров экопоселений с развернутой инфраструктурой, включающей медицинское, обслуживание, экологически чистую архитектуру домов,  и другие элементы инфраструктуры; 


- координацию действий различных  муниципальных ведомств по поддержке общественных инициатив в сфере нравственного воспитания и духовного развития населения;

- разработка мероприятий муниципальных властей и общественных организаций по самоорганизации духовного просвещения, религиозного образования и нравственному возрождению каждого жителя;

2. СТРУКТУРНЫЕ ЭЛЕМЕНТЫ ПРОГРАММЫ


В соответствии с выше обозначенными целями Программы она включает  следующие  разделы:

    А. Программу восстановления культурных центров региона, основанную на соединении усилий муниципальных органов, общественных организаций, Церкви и самодеятельности граждан;

   Б. Строительство вокруг культурных центров экопоселений, состоящих из автономных экологически чистых домов , рекламную компанию по привлечению городского населения в подобных экопоселения; 

 
В. Мероприятия по поддержке инициатив  материальной самоорганизации семьи, культуры и Церкви в данном региональном образовании.


Г. План координации действий различных муниципальных ведомств в  социальной сфере  по укреплению нравственности, культуры и духовной самоорганизации населения.


Д. Исследовательский  пилотный проект по  поддержке населением и общественными организациями конкретных мероприятий, сочетающих уважение к национальным традициям с современным подходом к инновационным решениям в сфере культуры и духовности.


Е. Программа духовного просвещения населения.


Каждый из структурных элементов программы представляет  собой оригинальный  целевой проект, разрабатываемый рабочей группой проекта  в совокупности с представителями всех заинтересованных  общественных организаций  и государственных ведомств, включая  региональные, его культурные, образовательные и духовные органы и управленческие институты совместно с общественными организациями.




3. СРЕДСТВА РЕАЛИЗАЦИИ ПРОГРАММЫ


Целевая областная  программа «Духовное возрождение регионального образования»  должна включать различные и многообразные  средства реализации намеченных проектов:

   - создание холдинга  муниципальных властей, местных общественных организаций, Церкви, заинтересованных коммерческих структур, а также создание Фонда поддержки культуры в регионе;


- подготовку  региональных общественно-политических акций (типа фестивалей, форумов, съездов, конференций, семинаров и т.д.);


- обеспечение правовой  и организационной  поддержки развитию культуры и нравственности в регионе;


- влияние на государственную, как  культурную, так  и образовательную политику для усиления духовно-нравственной ее ориентации, повышения  этического и творческого потенциала, гармонизации и миротворческой ориентации политических и государственных решений;


- участие в реализации специальных целевых программ поддержки отдельных социальных институтов, отвечающих за развитие культуры и нравственности в регионе,  поиски соответствующего финансирования;


- активизация общественных и политических организаций в сфере культуры и духовности, привлечение внимания населения к этим проблемам с помощью средств массовых коммуникаций, газет, радио и телевидения, действий крупных деятелей культуры, науки  и образования;


- вовлечение общественных организаций региона  в конкретные акции (создание культурно-духовных центров на базе  бывших дворянских усадьб, создание  деревенских экопоселений из автономных экодомов, восстановление разрушенных храмов, мероприятия по охране природу и мониторингу загрязнения природы в регионе и т.д.);

-  методику  организации и проведения конкретных  исследований по актуальным  морально-политическим темам, интересующим руководство региона;

                                        4. МЕХАНИЗМ РЕАЛИЗАЦИИ ПРОГРАММЫ

Любая  социокультурная акция по духовному возрождению населения  огромного региона не может быть решена только в рамках  одного  муниципалитета областного, районного или другого уровня. К ее решению должно быть привлечено внимание  федеральных властей  и международных общественных организаций.


Вместе с тем локальные интересы различных ведомств федерального, муниципального  и международного уровня должны быть подчинены глобальному критерию - духовному возрождению и культурному развитию  местного населения с учетом специфики  третьего тысячелетия.


Поэтому предлагается организационное решение, в котором  в качестве ответственного исполнителя программы выступает  холдинг   различных  общественных  и коммерческих организаций, совместно с региональной администрацией и региональным благочинием РПЦ», способный стать организующим и методическим центром в согласовании различных ведомственных международных, федеральных и областных  интересов при  решении главной задачи данного проекта.


Механизм реализации программы включает следующие этапы:

        - создание рабочей группы по инициативе какой-либо общественной организации (например, Партии Жизни)  для разработки и реализации программы проекта;


- создание  пилотного  аванпроекта Программы  и согласование его  со всеми заинтересованными организациями и ведомствами в регионе и утверждение  его в Правительстве области;


-  решение вопроса финансирования проекта путем объединения средств региональных ведомств и организаций, общественных и коммерческих структур, а также  поиска федеральных и международных спонсоров;


-  разработка и согласование Центром технического проекта Программы  совместно со всеми муниципальными и федеральными соисполнителями;


-  согласование и утверждение  технического проекта  после общественного обсуждения его главных составных частей в СМИ;


-   реализация проекта с  необходимой коррекцией  в процессе реализации, вызванной  меняющимися обстоятельствами и новой политической ситуацией.

         
Финансовый механизм реализации программы предполагает создание в регионе Регионального фонда поддержки духовного развития, который осуществляет финансирование духовных программ и проектов, включая предложенную программу по трем направлениям:


-  создание  сети региональных фондов для поддержки местных духовных программ;


- создание локальных фондов, создаваемых для финансирования некоторых конкретных духовных акций отдельными меценатами, спонсорами или инвесторами с согласия и при участии Муниципального фонда.


Инициативная группа, предлагающая ту или иную программу духовного или  социокультурного развития, имеет право обращаться на любой уровень финансирования из средств фонда, а Экспертный совет фонда определяет уровень  поддержки предложенной программы и механизм её  финансирования.

             

5. СОДЕРЖАНИЕ ПРОЕКТА ПРОГРАММЫ

                                           В с т у п л е н и е

Разработка концепции  проекта программы «Духовное возрождение населения регионального образования» является пионерской пилотной  акцией для всех регионов Российской Федерации,  которая станет  возможной благодаря выработке консенсуса всех заинтересованных сторон: муниципалитета, областного Правительства,  епархии Русской Православной Церкви,  соответствующих муниципальных ведомств, а также благодаря участию московских  общественных организаций.  Суть консенсуса заключена в совместном признании того факта, что  духовное возрождение населения региона и необходимость создания системы духовно-нравственного просвещения в области становятся  насущной задачей дня  в ходе нормализации всей жизни региона.


Отсутствие национальной идеи и  последующий период  идеологической вседозволенности при  отсутствии  нравственных критериев и регуляторов серьезно изменили  наши представления о человеческой личности и показали  необходимость новой евангелизации населения и возвращения к библейским заповедям, но с учетом уже пройденного пути познания.


Решение этой задачи в полном объеме невозможно только силами одной Церкви, поэтому необходимо сотрудничество со светскими организациями, обмен мнениями и опытом, построенные на взаимном уважении и понимании необходимости единения различных социальных сил в непростом деле духовного возрождения нации.


Только понимание  и доверие друг другу, построенное на принципах христианской Любви, учет возросшего интеллектуального и образовательного потенциала населения способны сблизить наши подходы в общем стремлении построить  духовно и экономически процветающее общество.



Решить эту задачу в данном регионе будет особенно трудно, из-за слабой степени оцерковления населения. Изучая ее решение в старой России, где долгое время население жило в условиях «двоеверия», благоразумно сочетая Православие с остатками славянских языческих верований, необходимо создать прецедент выработки механизмов ее решения, который предполагает  построенный на новой научно-религиозной идеологии проект  настоящей программы.

         В качестве пилотного региона для реализации проекта предлагается выбрать Тверскую область и реализовывать её в рамках Экологической программы России.


Благодаря своим климатическим и природным условиям тверская земля   испокон веков имеет  благоприятные  ландшафтные условия для развития  российской  культуры и нравственности. Эта земля имеет богатейшие культурные и духовные традиции, реализованные в сети существовавших на ней православных приходов,  сотне дворянских усадьб, принадлежащих известным в России деятелям культуры. Среди них бакунинская усадьба Прямухино, гумилевское Слепнево, корниловская Рясня, старицкие и торжокские усадьбы, где жил и творил Пушкин: Берново, Павловское, Курово-Покровское, Малинники.

На территории региона много мест, являющихся историческими святынями, отмеченными в истории России :  битва на реке Сить, изгнание Наполеона, подвиги советских солдат под Ржевом в годы Великой Отечественной войны и т.д. 

На этой земле родились многие из славных российских деятелей культуры и истории, внесших незабываемый вклад в развитие России: патриархи Иов и Тихон, князь Михаил Ярославович Тверской, купец Афанасий Никитин, композитор Модест Мусорский, писатель  М.Салтыков-Щедрин, академик В.Обручев, летчик М.Громов, космонавт О.Макаров и другие.  

Представляется, что на этой земле они достойны получить  культурные центры, где бы хранилась о них память, чтобы они служили не только музеефикации их наследия, но и делу общего развития нравственности и культуры населения. 

Огромное значение авторы проекта придают экологической составляющей, предназначенной для проведения ряда мероприятий по снижению воздействия предполагаемой глобальной экологической катастрофы.

       А. Мероприятия по поддержке Семьи, Церкви и Культуры

              1.  Укрепление христианских основ современной семьи.


Укрепление нравственных основ современной семьи - важнейшая задача духовного возрождения населения республики. Христианская семья необходима для успеха христианского воспитания в республике. Человек вступает в Православную Церковь через крещение. Христианской семейной единицей является «малая церковь» или «домашняя церковь» - семья, как она обозначена в Евангелии. В ней дети воспитываются в обстановке любви, в личной и расширенной общине, включающей отца, мать, родных братьев и сестер, дедушек и бабушек, родственников и друзей.


Подражая своим родителям в молитвах и чтении Евангелия, в праздновании церковных праздников, в нравственном поведении по отношению к другим людям, дети учатся основным христианским ценностям и поведению по образцу  самого Христа. Не исключено, что первыми в этом процессе выступят именно дети, степень восприимчивости которых к слову Божьему выше, чем у  взрослых, не освободившихся полностью от шор своего атеистического образования. Большую роль в поддержке процессов христианизации населения и самой семьи, естественно, должны сыграть и современная школа, и средства массовых коммуникаций.


Решение этих задач требует совместных действий епархии РПЦ, СМИ, отделов народного образования, Комитета по проблемам семьи, женщин и демографической политики, соответствующих общественных организаций и фондов.

2. Поддержка Церкви, укрепление приходской жизни, оказание помощи в возрождении храмов и  монастырей.


Задача христианизации семьи не может быть решена вне приходской общины, возникающей вокруг церкви, храма или монастыря со  служителями РПЦ  во главе. Главная особенность приходской общины: она есть   община Любви. Если молодые люди, вступающие в нее впервые, не ощутят  единения всех членов общины ради Любви, нравственное возрождение  вряд ли возможно.


Ответственность за их посвящение и введение в жизнь Церкви лежит на  их верующих родителях или родственниках, крестных, катехизаторах и  священнослужителях, духовных наставниках и руководителях, собирающих  всех воедино под сенью Христовой Любви.


Приходская община  принимает активное участие в деле христианского образования: обеспечивает  средства для образовательных программ в собственных приходах,  место для классных занятий, учебные пособия, методические материалы для катехизаторов, батюшек и преподавателей слова Божьего. В нынешних условиях и сама Церковь могла бы  фундаментально укрепить себя, обеспечив приоритетное финансированию образования, в сравнении с другими расходами, даже в сравнении с восстановлением и постройкой храмов. Иначе можно представить ситуацию, что их стены будут воздвигнуты, но в них никто не придет.


Христианское образование должно быть доступным не только детям, но и всем другим членам Церкви: юношеству и взрослым всех возрастов. Поэтому школа катехизации обычно предусматривает занятия для детей и отдельно для взрослых, которые привели их на эти занятия. Естественно, что работать с каждым уровнем следует с учетом его особенностей и уровней понимания  жизни. Основной частью обучения становится при этом  изучение Нового и Ветхого Заветов и размышление о реальной христианской жизни в современном мире в соответствии с примерами из Библии.


Территория данного региона  до революции обладала большим количеством церковных  приходов и монастырей. Монастырь является неотъемлемым звеном в деле христианизации населения, ибо он обеспечивает «космическую поддержку» Православия в этом мире, связь этого  мира с тем -  Небесным. Неслучайно атеистическая власть первой уничтожала именно монастыри, представлявшие для нее главную опасность. Духовное возрождение нации без восстановления монастырей не может быть эффективным и полным.


Решение указанных в этом разделе проблем зависит от выработки единой стратегии поддержки  РПЦ  и глав региональной исполнительской власти на местах. Государство отделено от Церкви, но не отделено от верующего населения, поэтому оказание поддержки Церкви не противоречит законам.  Поэтому создание благоприятных налоговых условий для организаций и коммерческих фирм, жертвующих на Церковь, может стать хорошим примером вклада муниципальных и региональных  органов в духовное возрождение нации.

                                  3. Русская Православная Церковь как учитель.


Главная ответственность за христианское образование ляжет все-таки не на государстве, а на Церковь как на божественно-человеческий институт. Она заботится о подготовке пастырей, учителей, катехизаторов и других руководителей-мирян через свои богословские и катехизаторские учреждения, программы приходского образования, православные школы и гимназии. И она делает это в меру своих  сил, нуждаясь, однако,  в поддержке и Правительства, и органов народного образования, и региональной исполнительской власти.



Как государство не вмешивается в процесс подготовки священнослужителей в Духовных академиях, семинариях и других богословских образовательных учреждениях Церкви, так и Церковь не в праве настаивать, например, на введении обязательного предмета «Закон Божий» во всех общеобразовательных школах республики, хотя предмет «Основы православной культуры» уже введен. 


Решение духовных вопросов должно быть найдено по обоюдному согласию и возможностям православных  приходов и дирекций (или родительских комитетов) школ, заинтересованных в христианизации своих школьников. Большая работа в этом направлении может быть проведена по линии «дополнительного образования», как это и рекомендует Управление по дополнительному образованию Минобразования Российской Федерации. Законодательно такая деятельность осуществляется на основе подписанного несколько лет назад Протокола о намерениях между Отделом катехизации и религиозного образования РПЦ и Министерством образования РФ.


Кроме того,  и Церковь и Минобразование поддерживают альтернативные формы христианского образования: христианские молодежные группы, детские экологические лагеря при монастырях или духовных центрах,  постановку самодеятельных  спектаклей на библейские сюжеты, религиозный туризм и паломничество, школьные экскурсии по историческим местам и музеям, восстановление церквей и монастырей с участием  учащейся  молодежи, благотворительная поддержка-шефство  школ над  инвалидами, пенсионерами, больными в больницах, интернатах,  домах для престарелых  и  т. д.

4. Культурное сотрудничество в духовно-нравственном просвещении

В качестве механизма  нравственного и культурного развития  населения региона предлагается воссоздание всех культурных памятников региона – дворянских усадьб,  музеев, связанных с исторической памятью,  но не только за счет государства, а за счет объединения усилий муниципальных и общественных органов, а также помощи со стороны коммерческих организаций, заинтересованных  в  развитии культуры и нравственности в данном регионе. 

Кроме того, одним из механизмов поддержки создания, культурных центров на базе дворянских усадьб и музеев исторической и боевой славы является параллельное строительство  поблизости от их расположения  экологических поселений, состоящих из автономных экодомов, приспособленных для выживания в экстремальных климатических условиях, даже при условии нефункционирования  государственных  водопроводных, газовых и электрических сетей.

Предполагается, что, прежде всего, подобными экопоселениями заинтересуется городская интеллигенция, выходящая на пенсию, но желающая внести свой вклад и в дело развития региональной культуры и в дело укрепления своего здоровья при проживании в экологически чистых деревенских районах.


В решении этих сложных задач должны принять участие и органы культуры региона,  и соответствующие общественные и религиозные организации.


Одним из механизмов  привлечения населения к участию в проекте могло бы стать проведение ежегодного Фестиваля религиозной культуры данного региона, включающего смотр достижений в области народных  традиций, построенных на язычестве, православного искусства, и творческих произведений, созданных в другой религиозной традиции. 


Кроме того важной составляющей культурных изменений в регионе может стать программа «Экологического  развития культуры» (ЭКОКУЛЬТУРА). Объем старого понимания комплекса «культура» включал систему поддерживаемых государством учреждений и организаций культуры: клубов, библиотек, музеев, студий и т.д. Такое чисто инструментальное понимание культуры на рубеже нового и нынешнего веков уже не представляется адекватным. Оно должно быть дополнено альтернативной системой поддержки общественных творческих инициатив и социально-культурных проектов, идущих из народной глубинки.


Программа ЭКОКУЛЬТУРА рассчитана на  систему инициирования и поддержки творческих инициатив, гармонично соединяющих в себе творчество, научные разработки и образовательный процесс. Она предусматривает создание общественного центрального «Эко-университета», являющегося одновременно учебным и экспертным центром, и значительного количества региональных структур, включающих «эко-центры», «эко-поселения» и отдельные «эко-дома», представленные творческим работникам для работы с населением и, в особенности, с детьми и подростками.


Финансирование подобных проектов идет через областные  Фонды духовного развития путем конкурса проектов и  экспертной оценки их важности и уровня: президентского, регионального или индивидуального. Инициативные группы, продвигающие тот или иной проект, имеют право обращаться  за поддержкой на любой уровень, ожидая решения в строго лимитированные сроки. Какой-либо из трех уровней обязан признать предлагаемый проект «своим» и оказать ему соответствующую моральную или финансовую поддержку.



Б. Мероприятия по координации действий муниципальных ведомств и общественных организаций в социальной сфере по организации духовного возрождения.

                               1. Создание плана координации

Разработка программы духовного возрождения должна включить составной частью  создание рабочей группы, координирующей все  уже существующие аспекты духовной деятельности средств массовой информации и печати, радио и телевидения,   различных ведомств с целью их координации и совершенствования. Роль координатора может взять на себя уже Центр поддержки инвалидов, сотрудничающий с соответствующими структурами в Администрации Президента и в Правительстве.


Кроме упомянутых ранее  ведомств к этой работе целесообразно привлечь и органы здравохранения по организации широкого спектра работы в сфере милосердия и благотворительности, помощи незащищенным группам населения, а также ведомство по охране природы, в задачу которого входит разработка системы непрерывного экологического образования с духовно-нравственной компонентой.


Большая работа в этом направлении осуществляется и рядом общественных организаций, деятельность которых должна быть также скоординирована хотя бы в общем плане мероприятий по духовно-нравственному возрождению.

             2. Разработка программы развития духовной и культурной среды:


Успешное  духовное возрождение региона во многом будет зависеть от создания  соответствующей духовной и культурной среды, в рамках которой программа возрождения может быть эффективно реализована.


Культурная среда региона (КСР) представляется при этом сложным социальным организмом, включенным в соответствующую духовную и культурную среду России  и представляющим из себя совокупность двух подсистем:


- актуальной КСР, включающей уже существующие организации и учреждения образовательного, культурного и религиозного плана;


- «потенциальной» КСР, которую предстоит разработать и построить в соответствии с Планом развития КСР.


КСР понимается как активная саморазвивающаяся система, в которой есть элементы полностью контролируемые (государственная культурная среда) и элементы, полный контроль за которыми затруднен, в частности общинные культурные и духовные инициативы, спонтанно возникающие на местах как следствие «самоорганизации общественной инициативы» населения.


Элементом, способствующим самоорганизации и развитию такой культурной среды, может стать создание  Культурных центров духовного развития, способных организовать мониторинг (систему постоянного слежения) за общественной и государственной культурной инициативой с целью взаимного информирования всех заинтересованных сторон о течении духовного и культурного процесса в республике. Функцию  научной помощи таким центрам могли  бы взять на себя при соответствующей поддержке муниципалитета социологические центры региона.


Сбор и обработка информации такого рода могут быть организованы не с использованием дорогой компьютерной техники, а  на основе создания «телефонной системы опроса» на базе «типовой информационной ячейки» духовной и культурной деятельности, разработанной Академией гуманитарных исследований. Внедрение ее в систему  культурных центров  духовного развития может быть организовано очень быстро и не потребует больших финансовых затрат.


Это дает возможность выявить культурные и духовные ресурсы  «актуальной» КСР и показать пробелы в тех  сферах, где необходимо как государственное строительство и развитие, так и приложение «общественной культурной и духовной инициативы».


Другим направлением деятельности Культурного  Центра  духовного развития должно стать выявление культурных и духовных запросов и потребностей граждан региона («паспорт» культурной и духовной жизни населения) и последующая система реализации этих запросов или их реабилитации и оздоровления, коль скоро они будут в этом нуждаться. Важнейшую роль в ходе подобной «реабилитации» должны сыграть культурные и духовные организации региона.


В последующем процессе возрождения населения Культурный Центр  духовного развития мог бы стать инструментом согласования культурной политики муниципалитета и развития  духовных и культурных инициатив, реализуемых общественными структурами населения.


            3. Исследовательский проект по выработке духовно-нравственных ориентиров населения и государственных органов, сочетающих  уважение к национальным духовным традициям   с современным инновационным подходом.

   В основе проекта лежит  создание системной поддержки развитию духовно-нравственных ценностей у населения на четырех уровнях:  индивидуальном, групповом, региональном и  федеральном. Остановимся на них подробнее:

А. Индивидуальный и групповой (социальный) уровень духовно-нравственных ценностей.


Системная поддержка индивидуального духовного развития во многом зависит от понимания механизмов «торможения» этого развития:

                Б. На индивидуально-личностном уровне:


- ограничение уровня духовности тяжкой экономической ситуацией, невозможностью потратить на духовное развитие какую-то часть личного бюджета, обнищание части населения;


-  отсутствие интереса к духовному развитию вследствие низкого образовательного и культурного уровня;


-  неумение выразить внутреннее духовное и культурное богатство вследствие профессиональной неинформированности и низкой духовной «квали​фикации»;

-  разрыв между научным и религиозным знанием.

                       В. На социальном уровне:


- отсутствие социального отклика на личностное стремление к духовному развитию, а также культурной и духовной среды, способной оценить соответствующие творческие притязания личности;


- «остаточное финансирование»  инфраструктуры культурного и духовного развития, вследствие низкого экономического и духовного уровня общества и нарастающего дефицита госбюджетов;


-  традиционная ориентация руководства на  тоталитарные методы духовного управления, игнорирования творчески-оригинальных личностей и нестандартного поведения населения.

          Суть системной поддержки в указанных случаях опирается на выработку своеобразных «противоядий» против них:


-  поиск для личности творческих решений в условиях острой  экономической недостаточности; установление связей между духовностью и уровнем творческой самореализации; постоянное профессиональное самосовершенствование, развитие своих личных данных и возможностей;


-   разработка в рамках социума механизма творческой реализации граждан; переход на опережающее финансирование развития духовной и культурной сферы; включение дополнительных механизмов поддержки творческой оригинальности в обществе; признание первостепенным приоритетом  за духовным и нравственным развитием членов общества, а культурно-ориентированной политики в качестве важнейшей в сравнению с экономической и внешней политикой; создание национальных условий экономического, духовного и культурного развития, тормозящих «утечку мозгов» в другие страны и т.д.

                   4.. На региональном уровне:


 Противодействие  тормозящим духовное развитие процессам на региональном уровнях развития предполагает решение следующих проблем:


-  разработку региональных мер и законов по поддержке духовного и нравственного развития личности;


-  выработку региональных механизмов поддержки инновационно-творческих и духовных инициатив граждан и общественных организаций;


-  принятие мер по опережающему финансированию культурного и духовного развития  и на уровне отдельных регионов;


-  постоянное согласование усилий федеральных и местных уровней управления  с общественностью в ходе творческого и духовного развития населения;


- создание благоприятного налогового климата, как в регионе, так и в отдельных его частях, для спонсорства и меценатства в духовной и культурной сферах;


 - пропаганда достижений национальной культуры  среди населения региона  за его пределами.

Г.  МЕРОПРИЯТИЯ ДЛЯ ПРОГРАММЫ ДУХОВНОГО
ПРОСВЕЩЕНИЯ

1) Создание Культурного  центра духовного просвещения в регионе с филиалами в районах.

2) Проведение ежегодных Духовных форумов юношества региона с подведением итогов хода духовного и нравственного просвещения по отдельным школам.

3) Организация ежегодных Духовно-образовательных чтений (по образцу Рождественских чтений, проводимых РПЦ в Москве каждым  январем)

4) Создание Духовного лектория совместно с обществом «Знание»  при условии соответствующей подготовки и переподготовки лекторов совместно с РПЦ  ( например,  со Свято-Тихоновским Богословским институтом);

5) Систематическое проведение миссионерских поездок московских священнослужителей и богословов по отдельным регионам республики.

6) Организация в регионе  православных  классических гимназий с участием специалистов высшей школы.

7) Организация в регионе на базе средних школ культурологических колледжей преимущественно с предметами духовно-нравственного цикла.

                                                       Д. Мероприятия экологической направленности :

1)  Подключение к программе «Валдай – колодцы мира»;

2)  Определение благоприятных мест для создания Культурных центров духовного возрождения и строительства в их районе экологических поселений с автономными экодомами;

3)  Создание системы экологического просвещения и образования в регионе;

4) Создание холдингов общественных экологических организаций, муниципальных образований и религиозных объединений для финансирования экологических акций;

5) Проведение массовых экологических акций  с целью поддержки  мероприятий программы;

6) Создание экологических исследовательских подразделений для организации мониторинга за экологическим состояния окружающей природной среды и вовлечение в эту работу  учащейся молодежи. 

                          Рабочая группа пилотного проекта: 

1.Арсен Аркадьевич .Мелитонян, к.и.н., доцент, архитектор;

2.Наталья Григорьева Татаринова, журналист, специалист по работе со СМИ;

3. Юрий Александрович Гусев , культуролог, поэт, автор ряда исследований по духовно-экологической тематике.

    Март 2006 г. 

    Г.Москва

 Б. Проект «Дворянская усадьба»;

«Создание деревенских и городских экопоселений в условиях перехода России на ноосферный тип  цивилизации в условиях кризисного бытия».                         

                         ( бренд проекта - «Дворянская усадьба»).

                      (Предложение подготовлено православным культурологом Гусевым Ю.А.)


                       

ПРЕАМБУЛА

Спрогнозированный академиком В.И.Вернадским переход России на ноосферный путь развития цивилизации в условиях кризисного бытия постепенно начинает обретать какие-то реальные контуры. Сегодня, когда Правительство поставило перед страной реальную задачу понизить уровень демографического вырождения нации, социальная поддержка деревни с помощью создания там экологических поселений, привлекательных для городской молодежи, так и всех россиян с просторов СНГ, да и не только СНГ,  её реализации становится не просто мечтой, но конкретной и вполне осуществимой задачей.

При этом надо иметь в виду, что проясняются  мотивы глобальной  мотивации  городского населения, способного поменять городское жилье на житие в деревне:

а) деревня может предоставить более конкурентный в экологическом отношении  уровень проживания, чем город;

б) качество  современных строительных технологий способно создать необходимый максимум комфорта в деревенском доме; мобильная связь и ИНТЕРНЕТ решает  все проблемы общения;

в) существуют проекты экологических домов, способных автономно выживать в условиях глобального катаклизма при отключении электричества, тепло- и водоснабжения, а также газовых сетей;

г)  создание экопоселений в привязке к параллельному  восстановлению дворянских усадеб, разрушенных церквей, монастырей, мест с исторической славой, природных заказников и т.д., даёт возможность при условии поддержки этих проектов местными органами власти, обрести для переезжающей в деревню городской интеллигенции  объект для  творческой деятельности, а, значит,  и стимул для дальнейшего выживания.;

д) появление в деревнях мощной силы культурного воздействия способно вдохнуть жизнь и в сами  умирающие российские  деревни;

е) механизмом восстановления культурного влияния города на деревню может стать создание на базе деревенских дворянских усадеб, бывших монастырей, храмов и других мест, исторически значимых для прошлого России,  культурно-духовных центров (КДЦ), способных не только развернуть соответствующую культурную деятельность, но и привлечь в деревню средства для её восстановления в необходимом  для решения этой задачи  объёме.

Создание Культурно-духовного центра (в дальнейшем - КДЦ) на базе дворянской усадьбы, или другого культурного объекта, - давно назревшая проблема. Активность современной   политики  в сфере культуры опирается на накопленный  в каждой области  культурно-духовный потенциал, координацию разрозненных усилий муниципалитетов, музеев и общественных организаций в этом направлении, а, прежде всего, на  высокую эффективность воздействия в России  православной дворянской культуры на души верующих, и  в частности,  молодежи.


Громкие фразы современных демократов о создании гражданского общества в России совершенно не учитывают, что это гражданское общество всегда существовало  в нашей стране в виде православных приходов, объединенных православным духом и желанием помочь властям,  получившим через царское помазание   Высшую санкцию на управление страной. Демосу эту санкцию никто не  давал, поэтому демократическое правительство правит страной совершенно  не легитимно в духовном отношении. Это ему кажется, что оно демократическое, раз выборное, но в России одна «выборность» никогда ничего не решала. Решающим было единство мнения Народа, Власти и  Культуры, включая Русскую Православную Церковь. 


 Прежняя общность верующих в религиозных приходах, благодаря стараниям советской власти, основательно разрушена. Люди молятся один на один с Богом, приход как важная соборная единица Социума еще не работает в полную силу. Но общество, без такого гражданского  и одновременно  духовного, единства жить не может, поэтому мы и имеем такие сложности в социальной жизни страны.

       Потеря единой духовной общности, возникшая в результате уничтожения прихода как механизма социального единства в России, «ударила одним концом по барину, другим по мужику». Говоря другими словами, мы получили в итоге  одичание народа  и проблему  «падения рождаемости».  Зачем «дичающему народу» жить?


Культура в целом, а православная культура в особенности, обладает огромной силой активации народного духа, строительства народной души России. В свое время, догадываясь об этом, известный поэт Осип Мандельштам считал Культуру -  “Церковью наших дней”. Утверждение спорное с православной точки зрения, но о  духовной значимости культуры  в современных условиях оно  свидетельствует с огромной силой.

 В плане ноосферного переустройства жизни в России из нескольких направлений работы по созданию  ноосферной инфраструктуры в городе и в деревне мы  выделим сначала  работу по восстановлению культурно-духовных центров (КДЦ) в привязке с созданием  жилой инфраструктуры  вокруг: поселков, сети дорог, рабочих мест и т.д.



                         ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ СОЗДАНИЯ  КДЦ:


Во имя чего будет работать КДЦ? - Прежде всего, во имя расширения духовного и социального влияния  нравственности  в стране, координации усилий православных приходов, уже много делающих в сфере развития православной культуры, оказания им действенной методической и духовной поддержки, целенаправленного распространения православных информационных ресурсов, литературы, прессы и других культурных средств на различных носителях, включая и  электронные средства связи.


Значительное внимание в деятельности КДЦ будет посвящено объединению вокруг  центров творческих сил верующих писателей, поэтов, художников, деятелей театра, других работников культуры, желающих внести свой вклад в развитие православной культуры в области, помощь им в донесении их идей до  широких слоев верующих и неверующих. Главный ресурс в этом направлении – молодые жители городов, которые переедут в деревню для участия в подъёме  духовности и культуры на селе, если для них будет создана соответствующая система мотивации.


                      Из первоочередных задач КДЦ можно указать на следующие:

1.Разработка программ духовного возрождения областей, развития православного самосознания  населения на базе сотрудничества органов культуры и православных приходов, а также движение по созданию поблизости от новых КДЦ экологических поселений, состоящих из автономных экодомов новой конструкции.

2.Защита, сохранение и приумножение  духовного богатства русского народа, собирание  культурных и духовных ценностей, при  обращении к дворянским   культурным традициям опыту православной культуры.

3. Укрепление культурно-духовных связей  жителей данного региона  с жителями других краев России и зарубежных стран, интернациональное побратимство и международные связи.

4. Организация и осуществление образовательной деятельности в сфере православной литературы и искусства, пропаганды духовно-культурных ценностей всеми средствами, включая  современные электронные средства.

5. Координация усилий новых «экологических» церковных приходов в сфере православной культуры, оказание им материальной и духовной помощи.

6. Оказание методической и материальной помощи новым КДЦ и православным библиотекам при храмах и монастырях, разработка православной библиографии, помощь в создании всем желающим «летописи рода» и т.д.

7. Проведение духовных конференций и фестивалей православного искусства и культуры, выступлений духовных хоров, выставок православного местного народного творчества и т.д.

8. Выпуск собственных печатных средств, направленных на пропаганду достижений  православной культуры, пропагандируемой в КДЦ.

9.  Сотрудничество с  благочиниями и  церковными приходами в создании на местах православных культурных центров, развитии духовной инфраструктры города и деревни.

10. Пропаганда монастырских ремесел, помощь монастырям в организации таковых на базе  современных монастырей, православных общин, других духовных  и культурных центров.

11. Создание экологических поселений, способствующих преодолению различных форм  и видов  вероятной экологической катастрофы или климатического катаклизма. 

12. Создание для городских жителей, в особенности молодежи,  не только возможностей для переезда на природу, но  и сферы профессиональной  деятельности, соответствующей их духовным интересам.

13. Привлечение в деревню городских финансовых средств с целью поднятия культуры в современном селе и в конечном итоге – решения демографических проблем деревни. 

14. Развитие различных форм «спасительного экотворчества» для поддержки творческого духа в условиях деревенского житья. 

15. Развитие экологического туризма на восстановленных объектах российской культуры. 




ОБЩИЕ СООБРАЖЕНИЯ:


КДЦ будет проводить свою работу на базе  артефактов, связанных с бывшими на этих территориях дворянскими усадьбами, разрушенными храмами, монастырями, другими исторически значимыми местами России,   на основе  материально-технической базы  учреждений культуры, согласных сотрудничать с  экопоселениями в сфере культурной деятельности а также на базе вновь воссоздаваемых КДЦ..


Планируется для накопления финансовых средств КДЦ  привлечение:

- средств местных органов власти, направляемых на развитие культуры и поддержку рождаемости на селе;

- материальной помощи епархий и политических партий; 

- вкладов спонсоров и меценатов в  мероприятия КДЦ;

- финансирование программ и проектов   грантами российских и международных общественных организаций ;

- самостоятельная хозяйственная деятельность, связанная с проведением выставок, концертов, организацией православных лекториев, фестивалей и т.д.;

- помощь от кондоминимумов самих экопоселений.


Представляется целесообразным подключить к организации православного КДЦ различные общественные и культурные организации области,  заинтересованные  в развитии местной православной культуры и духовной помощи населению со стороны деятелей культуры.


 


ПРИЛОЖЕНИЯ:


1. Примерный план перспективной деятельности КДЦ.


2. Программа христианского лектория “Православие и культура”, организованного автором данной записки в Москве.


3. Программа курса “Методологические основы православной культуры”, проводимого  автором в Москве.


4. Программа цикла вечеров ”Духовная поэзия России”, которые автор готов провести в рамках работы КДЦ.

        5. Экономические соображения.

        6. Теоретические и практические основы деятельности КДЦ в условиях деревенского экопоселения.

1.  ПРОГРАМ М А  КУРСА “МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ ПРАВОСЛАВНОЙ КУЛЬТУРЫ”

1. “Системная модель культурного процесса”

2. “Православие как необходимый компонент развития культуры вчера, 
сегодня и завтра”

3.  “Культура России в свете генезиса мировой культуры”

4. “Роль России в духовной эволюции человечества”

5. “Духовно-исторические комплексы русской культуры”

6.  Содержание “русской идеи” сегодня и завтра

7. “Россия как православный очаг духовности”

8.  Феномен “русской интеллигенции” в свете Православия

9.  Духовность России - залог спасения мира

10. Духовность и другие социальные проблемы   деревни в свете  социальной нестабильности России

11. Взаимное регулирование Церкви, государства и общества

12. “Крестьянский мир” - ячейка культурно-духовной самоорганизации жизни

13. Духовная, культурная и экологическая  роль монастыря в России

14.  Казачество и его культурно-социальная роль в расширении территории страны

15. Роль дворянской культуры в духовном развитии России

16. Приоритет духовности в социальном развитии России

17. Логика духовного регулирования социальной  жизни в России

18. Защита духовно-культурных приоритетов в современную эпоху

19. Исторические вызовы и ответы России

20. Законы стабильного развития духовно-культурных систем

21. КДЦ как очаг культуры и духовности в современно российском селе.

Данный курс был прочитан автором  в Современном колледже искусства в Москве в 1995- 98 годах.

  По курсу имеются  несколько  компьютерных распечаток  учебных текстов объемом до 3000 страниц.

2.
Программа цикла вечеров “Духовная поэзия России”

  (стихи и комментарий к ним в исполнении Гусева Ю.А.)

1.  Александр Пушкин: “Духовная эволюция национального гения”

2.  Михаил Лермонтов: “Качание духовного маятника поэта”

3.  Федор Тютчев: “Православная судьба России”

4. Николай Гумилев: ”Россия между Востоком и Западом”

5. Алексей К. Толстой “Меня во мраке и пыли досель влачившего оковы ...”

6. Анна Ахматова“Я была тогда с моим народом там, где мой народ к несчастью был”

7. Осип Мандельштам “ Поэзия и судьба”

8. Александр Блок “Духовные подмены и обольщения”

9. Борис Пастернак “Духовный путь поэта”

3. Примерный план перспективной деятельности КДЦ:

1. Создание рабочей группы по организации КДЦ

2. Подготовка Устава КДЦ

3. Заключение договоров со всеми заинтересованными организациями

4. Создание Духовного лектория

5. Разработка проекта “Развитие православной культурной среды в регионе” 

6. Разработка проекта “Восстановление духовной историко-культурной памяти отечества на примере современного монастыря”

7. Проведение цикла вечеров духовной поэзии

8. Организация Клуба православных литераторов

9. Проведение икнописных выставок

10. Организация фестиваля духовной музыки и пения

11. Проведение молодежного форума “Россия и Православие”

12. Организация Школы православной культуры и ремесел 

13. Проведение конференции “Экология и  Православная Церковь”

14. Организация Библиотечной Комиссии КДЦ для помощи православным 



библиотекам храмов и приходов

15. Создание Информ-центра КДЦ и собственного сайта в ИНТЕРНЕТЕ.

      16. Организация и проведение издательской деятельности КДЦ

17. Подготовка и проведение совместных  культурных акций с другими епархиями

18. Помощь благочиниям и приходам в организации местных духовно-культурных центров


                                               Приложение № 5:

                    ЭКОНОМИЧЕСКИЕ СООБРАЖЕНИЯ:

1. Экономическим механизмом выживания экопоселения в условиях деревенской жизни является создание самостоятельной экономической структуры (типа кондоминимума) для решения хозяйственных задач по строительству экопоселения и созданию КДЦ на базе восстанавливаемого поблизости объекта культуры.

2.  После оформления юридического лица заинтересованной рабочей группой она открывает счет в банке, на который аккумулируются средства из следующих источников:

-  привлеченные личные средства предполагаемых жителей экопоселения;

-  деньги спонсоров, заинтересованных в  восстановлении культурных объектов на селе;

-  средства местных органов власти, направляемые на развитие культуры в регионе;

- поддержка со стороны Церкви и партийных структур, заинтересованных в возрождении культуры и социальной активности  села;

-  гранты международных общественных организаций;

- целенаправленные бюджетные средства, предназначенные для решения конкретных социальных задач села в регионе;

-  средства, полученные от собственной творческой деятельности жителей  экопоселения (ремесла, туризм, проведение фестивалей,  конкурсов, организация  платных лекториев и т.д.);

-   привлечение денег через Интернет (собственный сайт);

-   другие, пока еще неизвестные источники финансовой помощи.

3.  Направления использования привлеченного финансирования:


-  строительство экодомов в поселении;


-  оплата создания  инфраструктуры экопоселения;


-  восстановление разрушенных культурных памятников поблизости от экопосления;


-  оплата работы рабочей группы и других привлеченных к работе сотрудников;


-  разработка и содержание сайта в ИНТЕРНЕТЕ;


-  обеспечение хозяйственной и культурной деятельности КДЦ;


- другие направления использования средств, на основе принятых руководством экопоселения и КДЦ решений.

                                                                                                          ПРИЛОЖЕНИЕ  № 6:

ТЕОРЕТИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ КДЦ В ЭКОПОСЕЛЕНИЯХ:

                 А.  Экодом как вариант спасения в условиях глобальной катастрофы:

Теоретический разговор о предстоящей катастрофе сегодня невозможно вести без практического подтверждения вопроса о том, возможно ли спасение в принципе? В качестве направлений спасения мы рассматриваем два важнейших:

- создание экологического (ноосферного)  автономного сельского дома  с хомобитическим оборотом земли;

- строительство этих домов в экологических поселениях, где воссоздается иной тип социальной жизни, построенный на духовных основах Бытия с использованием Закона Единства и Гармонии,

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему». 

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи автор  этой книги. Как уже отмечалось, строительство экологически чистого жилья является ответом на вопрос: «А как смягчить последствия приближающей глобальной катастрофы?»

В проект и последующее создание Экодома вносятся несколько принципиальных  новых идей, отличных от того, как сегодня  строится любая  высококачественная   «машина для жилья»:

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства (с учетом законов геопатологии земли) и обязательная  вписанность дома в окружающий пейзаж (по законам Фен-Шуй).

2.  Сбережение потребления энергии, опирающееся на использование автономных от городских сетей возобновляемых источников энергии: солнце, ветер, вода, аккумулирование этой энергии на будущее, и  специальную энергосберегающую конструкцию дома.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды, мусора (сжигание без дыма) и других загрязняющих среду элементов функционирования дома во времени.

4.  Собственный экологический чистый участок земли  и свое сельхозпроизводство на нем, опирающееся на подготовку гумуса для почвы на основе очистки дома - биотуалетов, специальных технологических способов рекультивации окружающего участка земли (использование червей и т.д.).

5.  Сбережение денег на основе использование новых технологий строительства дома (опилкобетон, заливка дома, а не строительство и т.д.) и поддержания его экономного  функционирования в рабочем режиме, использование лечебных строительных материалов (типа «Геокамп»).

6.  Энергоинформационная сущность дома, делающая его независимым не только от коммунальных, но и от чисто  коммуникационных сетей, поскольку дом имеет все  самые современные средства связи с окружающим миром, опирающиеся, в том числе и на космические системы.

7.  Сбережение денег на транспорт, поскольку в доме можно жить и работать, никуда из него не выезжая.

8.  Сохранение здоровья, благодаря  направленным на это технологическим особенностям дома.

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

    Все эти вышеизложенные факторы должны быть рассмотрены отдельно, в связи с тем, что каждый из них представляет собой как огромное богатство, так и технологическую проработанность и возможность практически включаться в дело с нуля.

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства и вписанность дома в окружающий ландшафт.

Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

 отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

 наличие поблизости мощного естественного очистителя природы  в лице реки, леса, озера, моря, гор  и т.д.;

 возможность создать вокруг дома еще ряд подобных домов, чтобы можно было выживать «Экологической общиной»;

 наличие на участке автономного источника воды.

Все эти аспекты важны сами по себе, но они становятся крайне важными в условиях развернувшейся экологической катастрофы, если она не приобретает характера космического катаклизма, при котором нас уже ничего не спасет. Во многом эти проблемы решаются по рекомендациям китайской технологии «Фен-Шуй», ориентированной на создание гармонических взаимоотношений дома и окружающей среды, дома и его хозяев, жителей дома между собой. О ней мы поговорим особо. 

                 2. Сбережение потребления энергии: 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

 энергосберегающая специальная конструкция дома, ориентированная на характер окружающего дом климата, его разновременные особенности;

 создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, аккоммуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

 ограничение потребления энергии до размеров, минимально необходимых для выживания;

 использование получаемого при обработке мусора и других отходов газа и тепла  для отопления дома и приготовления пищи;

 подключение к местным энергосетям в качестве исключения для использования в крайнем случае.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора

Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

 биотуалетов для превращение «отходов в доходы», а именно для получения гумуса с целью  обогащение используемой вокруг дома земли и ее рекультивации;

 замкнутых циклов очистки воды, как  для целей потребления, так и для технических целей при использовании воды внутри дома и её постоянной рекультивации;

 постоянная очистка воздуха внутри помещений с помощью вентиляторов, люстр Чижевского и других способов поддержания воздуха в допустимых санитарных пределах;

 рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.

4.  Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

 гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

 специальных мер рекультивации почвы, опирающихся на использование земляных  червей, новых сельскохозяйственных технологий, эффективных органических удобрений и т.д.;

 сельскохозяйственного оборота растений, правильного чередования растений для поддержания высокого уровня плодородия;

 создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

 устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

 хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

 использование только высоко плодородных культур для посевов;

       5. Сбережение денег как в ходе строительства, так и в ходе эксплуатации дома  путем:

 использования дешевых ресурсов строительства, опирающихся на новые энергосберегающие технологии;

 максимальной ориентации на замкнутые циклы процессов, связанных с ходом проживания в доме, превращения «отходов в доходы» и т.д.

 использования только таких способов получения энергии, которые опираются на возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, вода, тепло самой земли т.д.;

 ограничение стихии материального потребления до аскетических размеров, достаточных для выживания;

 духовная поддержка друг друга как жителями дома, так и окружающей его общиной;

 активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

        6.Энергоинформационная сущность экодома:

 использование всех современных технологий для поддержки коммуникации дома с окружающим пространством, включая другие страны;

 поддержка существующими медиа-технологиями творческих устремлений и коммуникативных усилий  хозяев дома;

 возможность творить не выходя из дома;

 включение в существующие духовные коммуникационные сети как способ поддержания  достойного  уровня  духовности  хозяев  дома;

 наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

 создание широких возможностей для творчески ориентированных хозяев дома для духовной  коммуникации  со всем миром.

         7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

 ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных сетей и  связей;

 возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

 гостеприимство хозяев с целью приглашать гостей в дом, а не ездить самим;

 поездки только в условиях крайней необходимости.

8.   Сохранение хозяевами здоровья, благодаря технологическим особенностям дома, включающего:

 использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

 использование в строительстве лекарственных компонентов стен, типа «Геокамп»;

 разведение на участке лекарственных трав;

 постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

 пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

 переход на вегетарианский образ жизни как более гуманный и более здоровый;

 использование всех современных новых технологий в плане сохранения здоровья и минимизации химических лекарств.

                           9. Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

Высокий уровень духовности является, в том числе, и гарантом и вышеупомянутого здоровья, но не только. Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.



Свою книгу Юрий Лапин заканчивает так: «Маловероятно, что распространение экологического жилья за оставшееся время успеет предотвратить экологическую катастрофу, но оно, по крайней мер, может смягчить её последствия и помочь выиграть время для принятия более радикальных мер и по минимизации ущерба и выживанию.

                      Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (Цит.соч. Ю.Лапина, стр. 151-152)

Мы с ним в нынешней ситуации абсолютно согласны. Жаль только, что с нами не согласны власть имущие, или хотя бы имущие деньги... Видимо, не так пока приперло. Как только мир затрещит,  быстро согласятся...

Как показывает опыт создания экологических поселений в мире , многие из них успешно разваливались под действием социальных конфликтов в общине, которая не предпринимала специальных усилий для создания особой духовной атмосферы ЕДИНСТВА И ГАРМОНИИ в поселении.

Мы предпримем далее специальное исследование этого вопроса, а сейчас только подчеркнем, что духовное развитие жителей - важная составная часть выживания в экодоме и в экопоселении. 

Б. Деревенское  и городское Экопоселение,  их отличия от традиционных поселений;

            1.. Личность в общинном поселении  (русский человек и малая группа)

Соборное начало всегда было для русского менталитета основным резоном для понимания положения русского человека в малой группе, то есть,  в деревенской общине. Конечно, малые группы могут строиться не по общинному, а по профессиональному признаку: рабочие, крестьяне, интеллигенция и т.д. Но главная для россиян - их родовая специфика, а она тесными узами связана с общиной, местом  их сельского выживания на земле.

Современным методом выживания в экстремальных условиях глобальной катастрофы является создание экологических общин в поселениях, созданных из автономных экологических домов с хомобиотическим оборотом земли и с использованием в хозяйственной практике многих современных ноосферных технологий, способствующих выживанию.

Наряду с использованием ноосферных технологий, о которых разговор особый, нам бы хотелось привлечь внимание читателя к методам выживания (в условиях близких к глобальной катастрофе) наших предков в российских деревнях.

«Новое - это хорошо забытое старое». Все рецепты выживания уже не раз опробовались в русской истории, остаётся только их вспомнить и использовать в новых условиях.

Почему мы считаем, что древняя российская деревня моделирует экстремальные качества  выживания  в условиях глобальной катастрофы?

Прежде всего, потому, что деревенский дом автономен и не включен в никакие энергетические сети, кроме сетей «человеческих отношений».

Нам бы хотелось в дальнейшем  просмотреть важнейшие принципы выживания в сельском доме с позиции их полезности для опыта выживания в нынешних условиях.

Мы довольно подробно  остановимся на:

 специфике соборного труда селян;

 особенностях домашнего быта россиян;

 типах и особенностях жилого  дома в городе и в деревне;

  особенностях организации отдыха (праздники, песни, игрища и т.д.);

 специфике организации времени  ( календарь);

 приметах и погодных наблюдениях;

 способах организации важных сторон жизни (новосельях, свадьбах, похоронах, охоте и т.д.);

 народной медицине;

 о чем пели русские девушки.

 Опыт, накопленный россиянами в это связи, бесценен, и, с нашей точки зрения, будет весьма востребован в ближайшее время.

                           2.  «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

 «помочь» -  помощь односельчанам во время сева или уборки урожая;

 коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

 организация и проведение земледельческих праздников.

Селяне в старину умели жить так, что с помощью театрализации жизни в праздниках и коллективных песнях, танцах, хороводах могли эффективно  снимать напряжение трудового дня.

Трудовой процесс всегда разбавлялся песней, имеющей и совместное организующее начало и психологический эффект снижения напряжений.

«Помочь» - это традиция в организации труда в деревне, когда народ собирался и коллективно помогал во время посевной или уборочной компании какой-то семье ( например, вдове) сообща решать трудовые проблемы.

Кроме того, каждое село имело традиционный народный промысел, который исторически на этой территории сложился. Очень редкие из них носили индивидуальный творческий характер, а чаще всего совершались артельно, опираясь на соборный, общинный дух селян.


Смысл организации, как трудового процесса, так и рекреационной деятельности  в деревне носил соборный характер, ибо было  ясно, что сообща можно то же самое сделать быстрее и удачнее.

Сообща легче было бороться с врагами - разбойниками, к примеру, или противостоять нападкам хищных зверей - волков или медведей.

Поэтому и строились города (огороженное пространство) и  села, что соборный способ решения проблем был много более эффективен, чем индивидуальный.

Это не говорит о том, что индивидуальных дел не знала деревня. Ребенка коллективно не зачнешь, тут нужен индивидуальный подход, да и обед коллективно готовить не удобно.

   Особенности организации домашнего быта

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

 хлебосольство;

 набожность, организация молельных комнат;

 определенное, фиксированное  время для  сна и бдения;

 обязательное наличие в доме бань;

 раздельные спальни в особые благочестивые дни.

Хлебосольство - характерная черта русского менталитета, как в городе, так и в деревне. Эта особенность осталась в поговорках типа: «Хлеб да соль разбойника побеждает», «Что есть в печи, на стол мечи!» и других..

Со случайных прохожих, которым оказывался хлебосольный прием, денег никогда не брали. Хозяева традиционно обижались, если гости мало ели и пили, вплоть до того, что перед именитыми гостями вставали на колени и умоляли отведать еще чего-нибудь, хоть немножко.

Набожность - другая особенность русского семейного бытия. День начинался с коллективной молитвы, причем хозяин читал молитвы и акафисты, как правило, сам, также день и завершался. Перед любым принятием пищи были приняты обязательная молитва и её благословение старшим в доме, если нет священника.

Перед каким-то крупным делом, всегда ходили в церковь помолиться и получить на него  благословение священников.

В богатых домах создавались специальные комнаты - моленные или молельни, иногда во дворе строились часовни.

Перед опасными предприятиями, когда вопрос шел о жизни или смерти, обязательно  шли на исповедь и причащались в храме.

Эти ритуалы укрепляли сам дух народа, его уверенность, что  година бедствий и несчастий пройдет без всяких потрясений. А таких годин в жизни русского человека было немало, как тогда, так и сегодня.


                 Определенное время для сна и бодрствования:

Наряду с организацией годичного круга времени по календарю, был расписан по времени и весь день. Обычно селяне вставали с восходом солнца летом, а зимой за несколько часов до него, то есть,   рано утром.

Время считалось от восхода - первый час дня и от захода - первый час ночи. Под этот график подгонялось время богослужений - вечерни и заутрени.

В этом графике четко определялось время обеда и ужина, а также время послеобеденного сна, который у русских раньше считался обязательным.

    Обязательное наличие в доме бань:

Русские очень любили ходить в баню, потому каждый деревенский двор обязательно сопровождался постройкой бани. Бани были так распространены, ибо сама домашняя жизнь сопровождалась большим количеством возможностей для загрязнения. Калош не было, грязь со двора неслась в комнаты, поэтому была  обязательной каждодневная уборка.

Да и сам обычай париться, доставлявший  русскому человеку  особое удовольствие и наслаждение, обычно  сопровождается большим количеством разных хитростей и ухищрений, типа развешивания в парилке пряных растений, подливания в каменку ароматических масел, использования веников от различных  растений, чаще всего дуба и березы, а иногда и ели.

Парились русские подолгу, проводя в бане  несколько часов. Потом было обязательное разговление.


              Раздельные спальни в благочестивые дни:

В богатых домах было принято иметь наряду с обычными (общими)   раздельные для мужей и жен спальни. Установился обычай не спать вместе  накануне Великих Праздников, в дни постов и накануне сред и пятниц, когда по православным обычаям верующие постятся.

В такие дни было принято мужу отдельно от жены по ночам вставать и тайно молиться в своей спальне перед образами. Такая молитва считалась более предпочтительной у Бога, чем дневная. То же самое делала и жена.

                        3.  Особенности русского жилого дома.

Единицей жилого пространства был даже не «дом», а «двор». Дом строился не рядом с воротами, а посредине двора, а от ворот к нему вела мощеная дорога.  В городах дома строились не на «красной линии», как в Европе, а в глубине двора. Москва еще в чем-то сохранила эту структуру, а вот Петербург уже построен не по-русски, а на западный образец.

В подмосковных поселках, где полно коттеджей «новых русских» эта планировка, как правило, по сей день сохраняется.

Кроме жилого дома во дворе находились постройки другого назначения: служебные или кладовые, каретники и конюшни.

Жилые строения назывались: избами, горницами, повалушами или сенниками. Именно за избой сохранилось в дальнейшем название жилого дома.

Горницы - это строение верхнее или «горнее», надстроенное над нижним этажом и служившее для приёма гостей.

  «Повалуша» - чаще всего была холодной кладовой, но была и жилым помещением. «Сенник» - это холодная комната, надстроенная над конюшней или амбаром и служившая летней спальней.

В богатых домах было по несколько «горниц» и «повалуш».          При каждом отдельном здании обязательно были сени, а порою и двое: передние и задние, часто теплые. Сени начинались с крыльца. В городе он делался с кувшиообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

В богатых городских домах внутри двора был обязательно храм, или, на крайний случай, часовня.

У богатых людей были в домах печи с трудами, выводящими дым на улицу, БЕДНЫЕ ИЗБЫ БЫЛИ ЧАЩЕ ВСЕГО ЧЕРНЫЕ , ТО ЕСТЬ, КУРНЫЕ - БЕЗ ТРУБ.

Печи строились так, что они служили лежбищем для всего семейства, ибо зимой спали только на печи. Над печью обычно строили еще «полати» для хранения разной утвари.

У избы мог существовать еще «пристенок», то есть, пристройка для разных хозяйственных нужд.

Крыльцо вело, как правило, в горницу, то есть, на второй этаж, а вход в нижний хозяйственный этаж делался под крыльцом или изнутри дома.

             Крыльцо вело в сени, а пространство под сенями называлось «подсеньем». Крылец было по двое: передние и задние. В подсеньях устраивали «чуланы и коморки», иногда с окнами - светлые, иногда «темные» - без окон.

Низ дома служил для погребов, называемых «медушами», ибо там, как правило, хранился мед. Дом делился на «клети», комнаты, в них вели двери из центральных сеней.

Спальни могли пристраивать и отдельно, чтобы не мешать послеобеденному сну, который был неизменным правилом у наших предков.

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба.

В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

Окна обивались говяжьими пузырями или  слюдой, пока не научились готовить стекло.

Стены комнат были голыми и украшались только иконами.. К стенам были приделаны лавки, служившие и кроватями. В этом случае к ним приставлялись другие лавки. У богатых стены покрывались шкурами или коврами. Лавки могли быть покрыты тканями или бархатом.

До ХУ века дома строили только деревянными, а затем стали делать каменными. Низ мог быть каменным, а верх деревянным, так было полезнее для спален, которые всегда были на втором этаже.

В богатых домах, особенно царских, стены расписывались или обивались позолоченною кожей. У зажиточных граждан стены обивались досками. Позднее так стали делать и крестьяне в сельских избах.

Если двор был большим, то в нем обязательно делался сад, а уж огород существовал при каждом дворе.

На юге России избы ставились редко, ибо было мало деревьев, а чаще существовали курени или мазанки. Последние строились из веток кустарников и обмазывались глиной - отсюда название. Курени - это обширные землянки, вырытые в земле и покрытые  крышей.

             В.  Экополис - перспективы города в условиях ЭК:

            1.  Гармонический потенциал Социума:

Попытаемся проанализировать некоторые аспекты гармонического Социума на примере «русского города»:

 городской мир в России всегда был христианским миром; «двоеверие» сохранялось в основном в деревне;

 хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше, чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «черезвычайной ситуации»;

 деление классического западного города на Асгард (мир светлых сил, реализованный в храмах), Митгард (земной мир, реализованный в городской застройке) и Утгард (подземный мир кладбищ и  бесовских сил, реализованный  в темной, подвальной жизни) не приемлемо для русского города, ибо он внутренне  стремится к светлому граду Китежу,  земной мир только  сквозь зубы допускает, а с подземным миром успешно борется, включив кладбища в ограду приходских храмов;

 в отличие от западного города, русский город спроектирован так, чтобы из него, как можно скорей, можно было вырваться на Природу, или он включал природу в самого себя (парки и скверы), старинный западный город поражает лабиринтом узких улиц, на которых двум повозкам уже трудно разъехаться;

 в отличие от стесненного западного города русский имеет усадебную застройку со своим садом - огородом и домом, стоящим в глубине двора; только Петр Первый  изменил этой традиции, построив Петербург с домами, выходящими, в отличие от Москвы, на уличную черту;

 русский город не противостоит деревне,  а является её развитием, и тут и там  ядром застройки является односемейный двор-усадьба; эта традиция начала себя утрачивать только последние два века;

 в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, обращенная к небесам; 

 в городе, в отличие от деревни, более высокий уровень социальной стратификации: сословные страты накладываются на церковно-приходскую пространственную организацию городской структуры; деревня более социально однородна;

 русский город был «городом-садом», поскольку привычной цивилизационной дистанции от Природы, в отличие от западного города, в нем вообще  не было.

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа», «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая схема:                                                                                                                                                                  

	СТРУКТУРА:
	      ТОЛПА
	ГРУППА 

ВЕРУЮЩИХ
	СООБЩЕСТВО

ИССЛЕДОВАТЕЛЕЙ
	ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

	Доминанта
	Стадность
	Обожествление

Абсолюта
	Вера в познаваемость

Мира
	Диалог с Богом

	Программа
	Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
	Соблюдение

 Обрядов, канонов
	Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
	Просветление, 

обретение святости

	Образ
	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

Пророки

	Психология
	Подростковый 

синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

Смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


Нам бы хотелось особо подчеркнуть, что каждый тип общности психологически  равноправен, поскольку функционально детерминирован. Нельзя сказать, что толпа - это плохо, а духовная община - хорошо. В определенной ситуации все мы вынуждены вести себя, как «толпа», а при попадании в «духовную общину» примем образцы поведения, именно  ей свойственные, если не хотим принципиально из неё выделяться.

Более того, в грядущем сообществе, которое, на наш взгляд, будет состоять большей частью из  экологических поселений, в коих будут обитать «экообщины», следует предполагать, что каждый тип социальной общности найдет себе там адекватное место и  применение. Естественно, ситуационно «адекватное».

Экообщина - это сельское поселение, в котором живут сельские жители , в основном занимающиеся сельским хозяйством. Зададимся вопросом, кто из городских  жителей поедет в нынешней ситуации жить в сельское поселение и ограничить свой тип выживания работой на земле? Это будут только потомки крестьян,  два-три поколения назад переселившиеся в город из-за невозможности в ту пору  выживать на земле.

Скорее всего, это будет старшее поколение, сохранившее еще связи с землей, готовое посвятить остатки дней своих земле и сельхозработам на ней. Вряд ли среди них будут представители молодого поколения, хотя не по причине невозможности получить образование, как раз  эта возможность будет им представлена и в деревне с помощью ИНТЕРНЕТА и дистанционного высшего образования.

Они не поедут скорей всего из-за ограниченных  в деревне возможностей  для получения досуга и культурного время провождения. Кто же будет работать на земле, готовя почву для выживания в случае попадания современного города в экстремальную ситуацию? Именно представители той общности, которую мы называем «Толпа». Пушкин пренебрежительно называл этот вид социальной общности «чернью». Мы не так решительны, как наш классик, ибо и в этой общности видим некий смысл, которого нет в других.

Другое дело, чтобы выжить экообщине придется пройти весь путь социального просветления от «Толпы» через «Группу верующих» и «Исследовательское сообщество», чтобы стать, в конце концов, «Духовной общиной. Иначе весь проект смысла вообще не имеет. Прежде всего, потому что, не став «Духовной общиной, жители любого экопоселения  быстро перессорятся и разбегутся.

Только духовный и творческий рост этих жителей  создаст условия для вливания в экопоселение новых граждан  из города, когда их вынудит к этому ситуация, чтобы они смогли найти в сельской общине и свой круг собеседников и место для своей личной самореализации. Все смогли найти, вне зависимости от уровня своего духовного развития!

                      В. Формы спасительного экотворчества:

 Что может стать формой социальной спаянности населения в экопоселении? Одну из таких возможностей мы видим в различных формах спасительного экотворчества:

- реанимация всех форм народного творчества в новых условиях, то есть, с учетом современных инновационных технологий;

-  внедрение новых экологически продуманных технологий в строительство и проектирование экодомов в принципе;

- формы преодоления загрязнения окружающей природной среды как тематика традиционного художественного творчества;

-   экологическое земледелие в условиях экопоселения;

-   экологическое скотоводство в условиях экопоселения.

-  воссоздание вблизи экопоселений  культурных и духовных центров на базе  восстановления старинных дворянских усадеб, монастырей, храмов, природных заказников и т.д.;

-   развитие экологического туризма,  поиск и создание объектов для него;

-   экологическое музейное творчество.

    Поговорим о них более подробно.

1. Реанимация народного творчества с учетом современных инновационных технологий:

                      Формы народного прикладного искусства в России были весьма  многообразны:

 ювелирные изделия; 

 плетение;

 производство керамики;

 металлургические изделия и ковка;

 ткачество;

 обработка кожи;

 изготовление деревянных изделий;

 костюмно-портняжное искусство.

       Сфера народного творчества хранилась как способы творческого мастерства, но  и как результаты творчества. Она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной художественной  литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

Нам представляется, что все бытовавшие ранее в России формы народного творчества могут быть реанимированы в условиях экопоселения, могут стать способом проведения свободного времени и даже заработка для их жителей. Все основные книги по видам прикладного искусства сохранились, с их помощью народное творчество можно возобновить, даже если не будет в поселении готовых мастеров, склонных к преподавательской работе.

Другим видом экотворчества может стать русская карнавальная культура. Карнавальная культура народа носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  Тем более её возврат необходим в экопоселения.

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам  уже  не выжить. 

2. Еще одним видом творческого процесса в рамках экопоселения может быть традиционная самодеятельность:

- свой общинный театр;

- своя изостудия;

- литературное объединение;

- видеостудия;

- архитектурный кружок и т.д.

        3. Внедрение новых технологий в создание оригинальной архитектуры экопоселений:


Одной из ярких форм проявления личного творческого потенциала для жителей экопоселений может стать проектирование собственных оригинальных экодомов для личного жилья или помощь в этом другим жителям экопоселений.


Психологический климат в  деревенском поселении начинается с внешних форм: выбора  участка природы под будущее поселение и  гармонии  экодомов с оригинальной  архитектурой  с окружающим ландшафтом.


Во многом  архитектурная специфика экопоселения будет зависеть от вероятного строительного материала: где-то это будет дерево, где-то кирпич, а где-то торфоблоки, ставшие ныне новым и весьма перспективным материалом для строительства экодомов. 

Ни в коем случае нельзя представить себе экопоселение, состоящее из группы стандартных домов, которые будет по тем или иным причинам удобно построить в данном конкретном месте по воле строительной организации, спонсора или местных властей.

Вот таких архитектурных решений руководители сельской экообщины должны всячески избегать!

       4.Формы преодоления загрязнения окружающей природной среды как тематика художественного творчества:

Экологические проблемы современности столь велики и разнообразны, что именно они могут стать предметом для художественного творчества интеллигенции, которая поспешит стать жителями экопоселений.

Назову  с налета несколько подобных тем:

- Россия между Порядком и Хаосом ( включая свалки мусора в лесах);

- Киотский протокол ( плюсы и подводные камни);

        - Гармония с природой как психологическая проблема;

       -  Восприятие природы ребенком;

        - Мир язычника  инновационными глазами;

        - ноосферная проблема в приложении к экопоселению;

        - особенности восприятия природы  мифологическим сознанием;

        - духовное удвоение мира природы;

        -  природоохранное миросозерцание:

        - природа как творение Бога;

        -  ответственность человека перед Природой,

        - гармония человека и Природы;

        - восточные основы экологической этики и «технологии выживания»;

        -  природопокорительское миросозерцание;

        - взгляд на природу как на объект употребеления;

        - природа как ресурс для развития промышленности;

        - получена ли природа в наследство или взята в долг у потомков?

        - экология как наука будущего;

        -  духовно-инновационное восприятие природы;

        - планета как живой организм;

        - коэволюция человека и природы;

       - охота и собирательство в условиях  сельского экопоселения;

        - тождественность структур человека и природы;

        -  любовь к природе: взгляд художника  и «народной мудрости»

5. Экологическое земледелие в условиях экопоселения:


Инновационное земледелие – это земледелие без агрессии, выражающейся в использовании ядохимикатов, тяжелых сельскохозяйственных машин и других форм агрессии.


Инновационное земледелие  имеет своей основой биодинамический подход к сельскохозяйственному производству (См. № 23). 


 Этот подход учитывает многие инновационные аспекты производства современных овощей и фруктов на маленьких участках:


- Сроки высевания, связанные с лунным календарем;

        - Сочетаемость различных овощей, ягод и фруктов на садовом участке;

        - Создание компостного двора, замещающего необходимость в химических удобрениях;

        - Приемлемые орудия и машины;

        - Необходимость в динамических травах.

Биодинамическое земледелие может быть использовано не только на небольших приусадебных участках, но и на значительных угодьях, если есть необходимость организовывать масштабное сельхозпроизводство. 

    6. Экологическое скотоводство в условиях экопоселения:


Одним из краеугольных камней биодинамического земледелия является его сопричастность к подобного же рода скотоводству. Эта идея для русской деревни никаким открытием не является, тут всегда так хозяйствовали: деревенская усадьба – это всегда огород, плюс корова, плюс свинка, куры, гуси, а, возможно, и другая живность. Я не имею в виду только  кошек и собак. 


Корова даёт навоз, а навоз наряду с компостом – лучшее удобрение для полей и огородов. Уход за братьями нашими меньшими может стать для младшего поколения лучшей школой воспитания любви и преданности природе. Но говоря уже о главной целевой функции скотоводства – нашем питании.


В области инновационного скотоводства накоплен большой опыт, к сожалению чаще всего не у нас, а в Европе, которая издавна интересовалась этим вопросом и  много экспериментировала. Надо будет  изучить их опты  и тщательно его  использовать. 

 7.Воссоздание вблизи экопоселений  культурных и духовных центров на базе  восстановления старинных дворянских усадеб, монастырей, храмов, природных заказников:


Чтобы привлечь в нарождающиеся экопоселения городскую интеллигенцию, ей необходимо предложить мотивированный фронт работы. Таким фронтом может стать  воссоздание старинных дворянских усадеб, монастырей, разрушенных храмов, природных заказников и т.д.


Одна из центральных проблем при этом – поиск финансирования подобных  довольно финансово ёмких работ. Нам представляется, что если имена спонсоров будут закреплены для потомства в воссоздаваемых культурных объектах, найдутся радетели русской культуры, способные дать деньги.


Эта работа потребует и культуры архивных поисков, понимания специфики дворянской культуры ХУ111 и Х1Х веков, когда строились эти усадьбы, знания ландшафтоведения, религиозной архитектуры и т.д.


Подобные работы найдут своих энтузиастов и среди потомков владельцев этих  дворянских поместий, людей, желающих устроить музеи своих родов, продлить в будущее культурные традиции предков.

     8. Развитие экологического туризма,  поиск и создание объектов для него:


Кроме того, что сами экопоселения с их неповторимым каждый раз лицом,  могут стать объектами экологического туризма, такие объекты могут носить и нерукотворный характер. 


На российской земле много есть мест  с неординарной энергетикой: пещер, озер, урочищ, болот и т.д. Все они при грамотном использовании их специфики могут стать объектами экологического туризма и прокормить нарождающийся в их районе экопоселок.


 Даже, если сами природные объекты потеряли этот характер (сильная энергетика –  хрупкая вещь), могут быть воссозданы музеи  их славы, посвященные древним преданиям,  местным легендам, а также сохранившимся природным памятникам  и их музейным экспонатам.

                                                                 ПРИЛОЖЕНИЕ № 3:
   К О С М И Ч Е  С К А Я     П О Э З И Я   ЮРИЯ ГУСЕВА:

                                        ВЕЧНОСТЬ МГНОВЕНИЯ:
 №1. Призвание от Бога прими в Его творениях – посредством Благодати и Любви.
          Призвание поэта в его стихотворениях,  где Космос  может  силу обновить.

          Прими его призвание и строго ему следуй, осознавая Высший Жизни Смысл.

          Сомненья  поколенью  мучительно поведай, не закрывая гибельную мысль.

          От блага благ не ищут, но в горе надо действовать и привлекать к себе других сердца.

          Бороться с  ложью мира его же фарисейством, идти своей дорогой до конца…
                                                                                                                                               26.05.06 г.

№ 2. Мечтал не раз я побывать средь звезд, ведь с детства я в фантастику поверил.

         Пусть  я не размышлял тогда о вере, но все же был я далеко не прост.

         До Космоса, возможно, не дорос, хотя  и пребывал  в районе «чуда»…
         Плыла вокруг житейской грязи груда, но не скользил я с нею под  откос. 

         Наивным я тогда немного был, в космическую верил я защиту.

         Но, если веришь, громко не кричи ты, чтоб  Абсолют тебя не разлюбил. 

                                                                                                                                             25.05.06 г.  

№ 3. Нам Истина  предстанет пред лицом, едва поверим в одночасье в Бога.
         Все обернется вдруг другим концом, и  ошалеешь от судьбы  немного.

         Стоишь с утра  перед тропой Любви,  и тянет прямо  в Космос  там    дорога.

         И  бьётся озарение в крови, хотя   в себя глядишь довольно строго.

         Себя  способен  ты  переценить и вывести иные результаты, 
         Тебя влечет серебряная нить, затягивая в Космос многократно.  

                                                                                                                                   25.05.06 г.

№4. С любовью к миру Божий глас не совместим. Любовь к нему – вражда есть против Бога.

         По миру нам дано всегда брести  греховностью  запятнанной  дорогой.

         Мир приспособился легко без Бога жить; так видно, проще для него, сытнее…

         Но  все же тащит   в Космос  этажи,  пусть даже там намного   холоднее.

         Глас Божий нас зовет не  в Небеса, а призывает  всех на верность Духу.

         Начните уповать на чудеса, и яркость мысли  повернется к слуху.

                                                                                                                                              24.05.06 г.

№ 5.  Молитва злого лицемерна, не слышима на Небесах.

         Слова пусты и эфемерны и предвещают только крах.

         Она на временное благо нацелена, а не на Свет.
         Такое не хранит бумага, не воспоёт в стихах поэт.

         Молиться надо от души, молитве отдаваясь сердцем.

         Ты сможешь подвиг совершить, коль в Космос приоткроешь дверцу. 

                                                                                                                                   22.05.06 г.

№ 6.  Понятий выше Свет и   Мудрость Божья – в космической энергии Любви!
          Мир Господа неизмеримо сложен, хотя довольно прост на  вид. 

          Разумен Он,   скорей сердечен,  устройство радостно внутри.

          Он беспределен, бесконечно вечен, вокруг себя пространство убыстрив.

          Оно дано нам в наших проявленьях, коль постучит оно не напоказ:
          Поможет  нам создать стихотворенье и выжить в катаклизме в сотый раз.

 








  18.05.06. г.

№7.   Бог послан нам, чтобы открыть Закон, а грешников принудить к покаянью.
          Предупреждает Он о наказаньи, Грядущее нам открывает Он.

          Не всё так плохо, ведь спасенье есть, лишь только надо не грешить и верить.

          Космическою меркой дело мерить, отвергнув подношения и лесть.

          Честь смолоду нам надобно беречь, Дух без неё теряет перспективу.

          Нет смысла в ней  одной без негатива,  святые  сердце смогут  уберечь.

          Но не о том веду я ныне речь, совсем не о борьбе за выживанье, -
         Меня тревожит духа состоянье, о коем  Космос  нас спешит предостеречь.










18.05.06 г.

№ 8.  У мира – своеобразное лицо: меняется оно по переменке. 






          Оно хранит все Космоса оттенки, скрепленные, как медное кольцо.




                            

          Пусть не кольцо скорее, а спираль, что  вверх стремит  энергией наружу.

           Едва её в себе ты обнаружил, тебе оттенков Вечности  не жаль.

           Они  уходят в бок или назад,  ну а твои порывы  в Небо рвутся.    



           Дано  пока немногим дотянуться,  немногим светят в Небе образа.
                                                                            12.05.06 г.
№ 9.   Мы Космос не читаем, только славим, а, значит, тайны нам его закрыты.

           Нельзя те тайны нам назвать открыто, его секретов  в слове  не представим.

           Люблю я Космос: в нем все  лики Бога и самых сокровенных знаний нити.

            Космический прийти к нам должен витязь, чтоб  указать заветную  дорогу.

            Я благодарен Богу все ж  за помощь, его подсказка многого мне стоит,

            Я  за  секреты Космоса спокоен, мы вырастим их все  вдвоём, как овощ. 










11.05.06 г.

№ 10.     Вернуться на свою звезду – совсем ни в Ад, ни в Рай…

               Вернуться на свою звезду, коль праведно ты жил.  

               Вернуться на свою звезду, где Млечных фишек край,

               Вернуться на свою звезду в расцвете полном сил!

               Возможно ль это? – Да, коль ты  Духовности достиг,

               Коль духом, как цветок в Пути,  являешь красоту.

               Когда другим помог в Пути ты также расцвести,

               Когда помог им сохранить духовную мечту.

                                                                                                    26.04.06 г.

№11.       Через Науку к Богу прихожу и понимаю: «Просто надо верить!»

                Моё подспудное желанье всё измерить меня сегодня погружает в жуть.

                Бессмысленен исследовательский пыл пред вечной нашей Космоса загадкой.

                Постигнем мы одни «остатки сладки», и то, если Начало не забыл.

                Через Науку в бездну прихожу, коль не способен я Любовь измерить.

                Я твердо знаю: «Просто надо верить!» - «Зачем же каждый раз о том  твержу?»

                                                                                                                                        24.04.06 г.

№ 12.    Духовной жаждой наполняя слово, я обрываю наслаждений нить.
              Я не могу своей душе простить великого предательства былого.

              Порой сегодня, так как было прежде, пленяет дух природы юной вид.  

             Но я вручил себя иной надежде, и «отрываюсь» с Небом визави.

          «Коль нет чего, то и дороже нам» - так неразумно человек устроен.

             За дефицит платить готовы втрое и чашу унижений пить сполна.

             Соблазн великий часто в нас сидит «подарком»  плоть обрадовать скорее,

             Однако, радость ищем мы в идеях, духовно  перестраивая быт.

            Едва  иного требует душа,  телесные алкая  наслажденья,

            Под флагом рассуждений, «что не гений» я разрешаю плоти «антраша».

            Все чаще по ночам меня тревожит по развитой духовности тоска.

            Один энергий Космоса накал мои страданья может остреножить.

                                                                                                                       25.03.82 г.

№ 13.                         
























































































	ЮГ,


	МЕТАЛЛ,


	РАЗУМ,


	МЕТА-	ОГОНЬ,











   ЗАПАД


   ОГОНЬ,


    МЕТАДЕРЕВО,


     ЧУВСТВА,


      ЭМОЦИИ











ЛОГОС,


Дискретность,


Линейное движение,


“Слово у Бога и


Слово-Бог.”





МЕТАЛОГОС,


Числа,


Инварианты,


Архетипы,


Вибрационная суть вещей





Земля,


Центр,


Мера








  ДАО,


 Жизнь,


Вибрация,


Звук,


Мечты о полном  воплощении Полноты


  и Плеромы.





        МЕТАДАО, Непрерывность, 


Вечное возвращение,


Верность изначальному,


Память о прошлом











ВОСТОК


ВОДА,


МЕТА-МЕТАЛЛ,


ТВОРЧЕСТВО,


РАЗУМ





СЕВЕР


ДЕРЕВО,


МЕТАВОДА


МОРАЛЬ
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