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1. В С Т У П Л Е Н И Е

   Эпиграф, помещенный в заголовке этой книги, отражает положение человека в современном мире, который вступил в полосу инновационных изменений, скорость которых только убыстряется со временем. Так,  «ужель не движим» будет в этой ситуации сам человек?

Традиция отмечает, прежде всего, консервативные аспекты личности, переданную ему от предков  генетическую специфику,  стабильные черты характера, но менее всего интересуется его мировоззрением. Однако, динамизм современного человека прежде всего связан с его духовной стороной – спецификой сознания. Именно об этом нам и хотелось поговорить в этой книге

Наша концепция опирается на разработанную автором модель развития творческого сознания человека: от МИФА как основы миропонимания, через НОРМУ. - религиозные стандарты и нормы нравственного поведения, через ФАКТ – научный способ познания фактов и явлений реальности – к ИННОВАЦИИ – духовно-творческому мировосприятию современного мира, находящемуся в постоянном изменении.
Мы не считаем, что сознание должно гнаться за перманентной динамикой окружающего мира, напротив – оно должно его опережать, ибо стабильность мира обеспечивается только адекватной внутренней реакцией человека на изменяющиеся импульсы внешней среды.

Механизмы и закономерности этого опережающего отражения более всего и интересуют нас в этом исследовании. Мы склонны опереться в этом на прозрения наших отечественных поэтов, на проятжении многих веков пытающихся поймать сущность российского  человека, понять внутренние мотивы и структуру его духовного миросозерцания, выявить потенциальные реакции человека на изменения мира, их природную специфику.
Вместе с тем, важно понять и негативные стороны современного сознания, мешающие человеку  адекватно реагировать  на  внешние изменения,  происходящие, в том числе, и по его вине. Каков этот негативный комплекс, как избежать его? Как прийти на помощь неверию современного человека в себя и в свои возможности одолеть все негативные проявления мира и выйти на светлую дорогу строительства нормального будущего?
 Именно об этом мы и хотели  бы в дальнейшем поразмышлять.
                                  2.КОСМИЧЕСКИЙ МАСШТАБ ЭВОЛЮЦИИ 
                    ЧЕЛОВЕКА В ПРИЛОЖЕНИИ К ОТДЕЛЬНОЙ ЛИЧНОСТИ:
 Бессмысленность существования и потеря смысла жизни  - частная причина самоубийств и ухода людей, остро чувствующих невозвратимую потерю сущности своего существования.


Сегодня это ощущение касается почти каждого человека на земле. Да и знает ли смысл своего существования все человечество? Каков был Замысел Господа Бога по отношению к нам?


До определенного времени эта проблема занимала только философов да служителей культа. В догматах христианской церкви накоплен огромный опыт смыслов человеческого существования, как практический, так и теоретический.

Коротко его можно свести к такой формулировке: «Смысл жизни в познании замысла Господа и в  приближении к Нему, чтобы в конечном итоге слиться». Отбросить этот огромный опыт по постижению Бога уже не удастся, ибо на пустом месте  можно создать только «пустое»

Опираясь на библейское предание и современную научную парадигму эволюции мира, мы пытаемся разработать комплиментарную  системную модель эволюции человека, включающую как требования религии , так и науки. Их противостояние носит чисто исторический характер, а в ХХ1 веке мы входим в такой виток существования человечества, когда в преддверии предстоящей глобальной катастрофы весьма обостряется проблема Баланса, Равновесия,  системной Гармонии  двух подходов: научного и религиозного.

Исходя из необходимости  такого баланса, наша модель включает:
                            МОДЕЛЬ ЭВОЛЮЦИИ ЧЕЛОВЕКА:

А. Большой взрыв и сотворение мира по Библии («Шестиднев»);

Б. Грехопадение человечества

В. Последовательная смена цивилизаций и рас через катаклизмы типа Потопа;

Г. Первое пришествие Христа на землю

Д. Переход к ноосферной цивилизации через глобальную Экокатастрофу.

Е. Апокалипсис

Ж. «Новое творение мира» и «новой жизни».

Рассмотрим их по отдельности

А. Большой взрыв и сотворение мира по Библии:
Для понимания сущности  эволюции мира  важна последовательность смены этапов эволюции, понимание причин переходов и механизма их осуществления.

Противоречий между теорией Большого взрыва, построенной на концепции «разбегающейся Вселенной» и нашим пониманием её как «пульсирующей Вселенной», которое близко  к библейскому, не так уж  много. 

После начала творения (возможно, в форме Большого взрыва) и до Апокалипсиса Вселенная разбегалась и пульсировала в одном ритме ожиданий, а после Апокалипсиса начнет сжиматься, вплоть до точки Перехода к новому этапу Бытия, открывающему новый виток развития и  названному  в Библии «новой жизнью».

Причина сотворения мира Богом есть «великая тайна», нам не известная. Традиционно считается, что Бог сделал это по своей природной Благости и по Любви к человеку.

Но поскольку Бог все знает, пребывая не во времени, а в Вечности, предстоящее Грехопадение человека не было для Него секретом, что  означает только одно: оно было запланировано  как этап на пути  дальнейшей эволюции сознания человека.

Первый этап эволюции от Сотворения мира и до Грехопадения человека характеризуется особыми отношениями человека и Бога. Адам и Ева имели в Раю два важных качества - свободу воли и право на непосредственное Богообщение.

Но они внутренне противоречивы, ибо Богу важно, чтобы человек не стоял на месте, а духовно развивался. Противоречия - стимул развития.

Свобода воли в своем развитии молчаливо предполагает право на отступление от запретов Бога, а право на Богообщение человеком вообще не ценилось, ибо получено было  задаром. Человеку казалось, что общаться с Богом он будет всегда, едва только захочет.

Все это и сделало возможным сам факт Грехопадения.
Б. Грехопадение человечества:

Первоначально Вселенная функционировала в своем не проявленном варианте, который связан с «Райской жизнью» человечества. После грехопадения Адама и Евы, мы имеем дело уже с «Падшим человечеством», которое пытается судорожно освободиться от состояния греха, но никак не может.

В результате Грехопадения  человек был перемещен из целостного мира Инобытия (Рая) в наш мир, который разлетается в соответствии с теорией Большого взрыва на отдельные кусочки. Человек также перестал быть целостным, а стал «кусочным», отдельным, частным человеком, потеряв свои райские качества и ощущение Целого.

Для познания сущности Грехопадения важно  понять его  причины  и механизм  реализации. 

Причиной Грехопадения, на мой взгляд, была «ошибка Бога», наделившего человека «свободой воли» без внедрения в  его сознание   границ применимости этой свободы. Бог предупреждает перволюдей, чтобы они не ели плодов с «Древа познания Добра и Зла». Но Он не дает им понять, что в результате нарушения этого требования, они потеряют именно то, что подвинуло их на сей подвиг, то есть, «ощущение бескрайней свободы воли».


Как только Добро и Зло разделились, выделившись  из состояния своей «райской синкретичности», раскаяние за  Зло стало по сути «духовной границей», пониманием ограниченности человека  перед опасностью его бушующей «страсти». Второй такой границей стала Смерть, ибо вместе с Грехопадением человек потерял и своё райское Бессмертие.
Кончился «баланс Добра и Зла», сохранявшийся в Раю, но  в обычном проявленном мире уже сохраняться он  никак не мог. Зло стало понемногу перетягивать «одеяло на себя», внешне способствуя человеку проявлять неограниченную свободу без духовных ограничений, свойственных человеку в Раю.
Но по большому счету это стало предательством «свободы воли», ибо породило ситуацию, чреватую глобальным Экокризисом.

Духовная диалектика всегда такова, нарушение баланса во имя благих замыслов, приводит к противоположным результатам. Как известно, «благими порывами устлана дорога в Ад».


В. Последовательная смена цивилизаций и рас через катаклизмы типа Потопа.

Второй этап эволюции от Грехопадения до пришествия Христа повествует нам уже о падшем человечестве, наделенном языческим сознанием.  Бог любит человека даже после падения, тем более им запланированного  как «отрицание отрицания».

Право на Богообщение заменяется в результате Грехопадения на языческую «целостность человека с Природой». Таков механизм равновесия в  Грехопадении: тварная природа заменила в сознании человека Бога, ибо способность прямого Богообщения потеряна, а  вне  системы общения человек существовать не может, ибо имеет коммуникативную сущность.

Через пророков человеку дается Ветхий завет, до него и другие божественные книги, как Веды, Авеста, Трипитака, а позднее Коран, формирующие зачатки уже иного, не языческого сознания.

Но человечество голосу Бога, изложенному в этих книгах,  так и не вняло, а постепенно стало еще дальше отпадать.  Тогда оно и было подвержено «испытаниям водой», то есть Потопом.
Потоп - эти типичный бифуркационный  механизм ускорения эволюции, но о его причине это ничего не говорит. На наш взгляд, катаклизмы типа Потопа, выполняли двойную функцию: эволюция человека должна совершаться в связи с природой - окружающей человека средой, которая формирует сама по себе основные аспекты  отражения  природы  в мозгу,  то есть,   человеческое сознание.


Именно поэтому, причиной Потопов стала не столько необходимость «наказать падшее человечество», Бог о «справедливости и возмездии» в таком примитивном  варианте по своей природной Благости вообще не помышляет, сколько необходимость создать новую среду духовного существования путем  смены уходящего в небытие  языческого сознания.


Что мы знаем об этой последовательности? Весьма немного: Лемурия, Атлантида, Гиперборея. Все знания из оккультных источников, а, значит, весьма недостоверны. Не потому они  плохие, что оккультные, а потому что даны грешными людьми, которым свойственно ошибаться. Тем более, человеческая память вообще ограничена.
Если «сорок дней и сорок ночей идет дождь», то он зальет водой довольно большое пространство, которое потом возродится к новой совершенно жизни, ибо вода - лучший в мире носитель информации,  для «забеременевшей от нее земли».


Однако залиты водой были далеко не все пространства суши на планете. Никаких древних источников в Китае о Потопе не сохранилось. Не означает ли это, что менталитет китайского народа был вполне угоден Богу и никаких изменений ему  не требовалось? Вопрос остается открытым. То же самое с Японией, хотя залить её водой из-за географической близости моря ничего не стоило. Хотя, возможно, контуры материков были тогда иными.
Праведное сознание Ноя вносит в эволюцию человечества важное качество - после него природный, языческий человек становится человеком «социальным», иначе говоря, имеющим зачатки веры в Бога. Урок, преподанный такого  рода катаклизмом,  даром человечеству  не прошел. Вера в Господа возникает и держится на «Страхе Господнем» Но видимо не долго, ибо после её потери  последовало пришествие Христа.

Потомки Ноя впали в очередную гордыню, почувствовав себя создателями новой, городской по преимуществу цивилизации, и спасителями природы, ибо сохранили «каждой твари по паре».


Г. Первое пришествие Христа на Землю.

Гордыню социального человека, доминанту в нем примитивных представлений об «общественном» должен был излечить Иисус Христос, который апеллировал к самости человека, его личностному «самостоянию».

Человеку было обещано не только личное спасение, но и  «спасение со всеми и во имя всех». Нормы социальной жизни, отраженные в «Заповедях Моисея», не уберегли человека от греха, ибо не оказались способными долго продержаться  на единственном  механизме Веры - «Страхе Господнем».
Страх быстро и легко вытесняется из сознания и не способен служить долговременным инструментом нравственной социализации личности. Именно поэтому Христос в своей Нагорной проповеди открывает народу совершенно иные заповеди морали, построенные на личностной активности и индивидуальном выборе души:

· любите врагов ваших и благословляйте ненавидящих вас;

· если ударят в правую щеку, подставьте левую;

· делайте другим только то, что сами хотели бы получать от них;

· одалживайте, даже не надеясь на возврат;

· будьте милосердны, как Отец ваш Небесный;

· не судите, да не судимы будете;

· прощайте сами  и другие вас также простят.

Никакой актуальности в наше время эти заповеди не потеряли, а напротив стали только еще более значимыми для нашего выживания и спасения. Однако по этой новой морали человечество начнет жить только после испытания глобальным катаклизмом, как это и было в первые века.

Нам важно понять причины и механизм эволюционной смены сознания, имевшей место в данном случае.

Причины понятны: человечество вновь пало, но почему его не уничтожили, как раньше с помощью глобального природного  катаклизма?

Ответа может быть два:

·  во-первых, речь идет о столь глобальном падении и необходимости столь глобальной перемены сознания, что это под силу только Сыну Божьему, а не природному катаклизму;

· во-вторых, необходимости менять природную среду не возникала, иначе бы это могло сильно нарушить создавшийся  к этому времени всепланетный баланс  природы.

Мы склонны присоединиться к первой причине. Перемена, должная произойти в сознании человечества по причине явления Христа народу, была действительно фундаментальна.

По нашей концепции четырех типов сознания, присущих человечеству, произошла смена МИФА на НОРМУ. То, есть природное, языческое сознание человечества сменилось в то время на нормативное религиозное сознание, принесенное проповедью Христа. Мы пока не говорим . нормах других религий, возникших до христианства. 
Механизмом этой смены явилось, кроме самого явления Христа, еще и сошествие Святого Духа на апостолов, которые пошли после этого с проповедью  христианства на всех языках..
Д. Переход в ноосферную цивилизацию и к ноосферному сознанию в ходе 
                предстоящей глобальной экологической катастрофы.
Между Первым пришествием Христа и предстоящей Глобальной экологической  катастрофой важной точкой является Ренессанс.
 После него доминантой человечества стало личностное сознание, названное в нашей классификации «фактологическим».  Личностной ресурс стал быстро исчерпываться, когда человечество с помощью научно-технической революции добилось состояния довольно высокого благосостояния, в особенности в западных странах.
 
Излишняя антропоморфизация мира для него также вредна, как наоборот, ибо благом является только «Баланс». Антропный принцип стал играть слишком большую роль и в науке, а эффективность «гуманизма», вытекающего из него,  как механизма социальной регуляции, сильно преувеличена.

Голгофский подвиг Христа явно столкнул человечество с точки зрения «общинного обезличивания», но не знающее меры человечество в результате стало придавать слишком большое значение человеческой индивидуальности в ущерб собственной  коллективности – традиционному общежитию.


Людям всегда легче впасть в крайность «правого или левого толка», но не придерживаться Баланса и Равновесия, соблюдая элементарное чувство меры. Ренессанс Духа оказался чреват  потерей Гармонии и Веры.

Вообразив себя «царем природы», человек подрубил сук, на котором сидит, развязав необратимый процесс экологического загрязнения окружающей среды.  Не надо даже никакой специальной природной катастрофы: человечество уничтожит само себя из-за загрязнения природы и исчерпания ресурсов своего белкового пропитания.

Виновен, прежде всего, научно-технический прогресс, подтолкнувший человечество к выбору «природопокорительской стратегии» в экономике. Этим была уничтожена  преграда на пути к собственной гибели.  Еще далеко не поздно перейти на природоохранную стратегию экономического развития, но, очевидно, без катаклизма и бифуркационного толчка в сознании Переход уже не произойдет. И это не пессимизм, а констатация реальности.
Жадность  погубит человека, ибо упустить деньги, которые даёт эксплуатация природных ресурсов, он пока не спешит. А голос экологической общественности еще слишком слаб!

Жить вне колыбели природы человечество  не может. Циолковский был, конечно, прав, считая, что человечеству не вечно жить в «колыбели планеты», но это не основание превращать планету в «свалку для отходов». а  потом бежать, куда глаза глядят.


До того, как люди окончательно превратят планету  в мусорную яму,  земля сама скинет их со своего тела, как надоевшего комара, через  климатические катаклизмы, ветра, пожары, наводнения, извержения вулканов, землетрясения и ураганы.

Есть ли выход из создавшегося положения? Безусловно,  есть!

 Он включает в себя создание СИСТЕМЫ ПЕРЕХОДА, внутри которой функционируют, как необходимые  и обязательные части, следующие элементы:

· Сеть центров  экологической безопасности общества;

· Внедрение в жилое строительство  на селе проектов автономных экологических домов;

· Создание в сельских районах с чистой природой экопоселений - общин духовно продвинутых людей, живущих в экологически чистых автономных домах с хомобиотическим оборотом земель;

· Внедрение ноосферных технологий в сферах:

· ноосферные строительные системы;

· новые транспортные системы;
· систему ноосферной энергетики;
· хомобиотический оборот в земледелии;
· принципы ноосферного образования;
· ноосферную медицину;
· новые энерго-информационные технологии.
· разработка системы ЭКОЛОГИИ ДУХА, включающей:

· воспитание  в человеке  ноосферного  (духовно-инновационного) сознания;

· осознанное осуществление  диалога  с Всевышним;

·  постоянный баланс  духовных действий;

· самообучение, самонастройка и самостояние человека в диалоге с Высшим Разумом;

· воспитание альтруизма и милосердия;

· постоянное повышение собственного творческого потенциала;

· способность к самолечению и ведению здорового образа жизни;

· создание в городе и селе локальных экологических общин с духовной ориентацией.

Основная задача Перехода - гармонизировать процессы взаимоотношения Человека, Природы, Социума и Бога. Другой важнейшей задачей является воспитание  ноосферного (духовно-инновационного) сознания Человека,  и подготовка его к процессу Перехода но новый тип хозяйствования  и жизни. Однако, именно человек, а не новые технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Технологии и методы хозяйствования задают один и довольно узкий аспект Перехода. Ноосферное видение целостно и оно предполагает также осознанное духовное подкрепление процесса Перехода, которое заключается в духовном просветлении и преобразовании сознания человека на христианских и ноосферных  основах.

В рамках анализа сущности предстоящего Перехода нам представляется, что без духовного подкрепления, без осознания человеком  своего места во Вселенной, где-то  между Богом и Природой, воспитать нового ноосферного человека вряд ли  возможно. А, следовательно, проблематичной становится вся историческая Перспектива.
Почему планета  в духовном отношении выше человека? Дело в том, что она - остывшая звезда. Звезды несут в своем огне изначальный огонь Бога, который понемногу остывает, но сакральная ментальность при этом не испаряется.

Человеку только предстоит когда-то стать звездой, после тысяч лет духовного преобразования, поэтому пока он ниже планеты по своей духовности. Лишь после Смерти праведные души разлетаются по Космосу в поисках каждая своей звезды.
Сам процесс ноосферного Перехода не является линейным движением вперед и выше. Он будет тесно связан с трудностями предстоящей миру глобальной экологической катастрофы, которая заставит всех всерьёз отнестись к себе,  в том числе и духовным аспектам Перехода.

На наш взгляд, наряду с Верой в Бога, интенсифицируются в процессе Перехода творческие возможности человека, ибо ноосферное качество последующей Жизни может быть обеспечено только человеком-творцом, способным как на художественное, так и на научное творчество.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг важнейшей  темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом). (Более подробно об этом мы скажем позднее).
«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода, в нашем понимании. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин духовно продвинутых людей,  совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем , способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом  его реализации в Будущем.


Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь все более осознанным участником самого процесса  Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья. В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком и социумом.

В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...

    Одной из принципиально новых затей подобного  проекта, в котором мы  будем обязаны  принять участие, служит предложение о сознании сети « Центров  экологической безопасности общества» (ЦЭБО).

На наш взгляд Москва, являющаяся сейчас, на наш взгляд, духовной столицей мира могла бы создать опытный образец такого центра при поддержке Совета по безопасности при президенте России.

Проект   ЦЭБО  предусматривает: 
· включение в сеть подобных станций по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией;

· постоянное отслеживание с помощью новых ноосферных методов исследования экологической ситуации в мире;

· создание исследовательской научно-технологической лаборатории для проведения всех  научно-практических работ;

· создание ряда экспозиций для показа новых достижений в сфере нософерных технологий жизни и выживания в экстремальных условиях предстоящей глобальной экологической катастрофы;

· создание медиа-структуры для постоянного проведения пропагандистских мероприятий среди населения  по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы;

· создание образовательной структуры для подготовки специалистов нового типа, готовых  к выживанию в экстремальных условиях;

· создание собственной издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов.


Проект ПЕРЕХОДА на ноосферный путь развития предлагает много решений - и частных, и общих. На основе ноосферной философии синтеза  наук и нахождения  человеком своего места во Вселенной мы можем утверждать, что мы готовы представить целостное видение процесса ноосферного Перехода и открытую технологическую систему нового способа хозяйствования, жизни  и духовного существования человека  на земле.

                Е. Апокалипсис и Второе Пришествие Христа.

Вместе с тем переход на ноосферный тип сознания не означает, что дальнейшая эволюция сознания человечества будет прекращена.

Через несколько эонов человеческого существования, еще весьма не скоро по историческим рамкам развития, грядет Второе Пришествие Христа. На наш взгляд, оно будет связано с известной исчерпанностью ноосферного сознания человечества и его отходом от христианских принципов жизни.

Кроме того, на краткое время на земле воцарится Антихрист, который внешнее возьмет на себя весьма благородную задачу объединения человечества перед лицом некой неизвестной  космической опасности, Нам трудно сказать, будет это падение гигантского метеорита, климатическая катастрофа или общепланетарный кризис.

В «Откровении Иоанна Богослова» в весьма  метафорической форме этот процесс уже описан. Сейчас появилось огромное количество толкований, из которых нам трудно даже выбрать одно. Благодаря исторической дистанции, которая отделяет нас от этих «последних времен», ничего определеннее того, что уже было высказано Иоанном Богословом, сказать просто нельзя.



Ж. Творение  «нового мира» и «новой жизни.


Жизнь постапокалиптического человечества может быть нами спрогнозирована только в самых общих контурах. Прежде всего, человечество получит назад забытую уже способность Адама в Раю видеть сущностей вещей и называть их имена.

Кроме того, человечество наряду с  телесным  овладеет еще и «волновым способом существования», так хорошо известным  духовным вестникам - ангелам.

Все сказочные способности, знакомые  нам только по фольклору и художественной фантастической литературе, будут реализованы как обычные привычки каждого дня.


Смыл существования человека будет реализован - человечество приблизится к Богу и войдет с ним в тот тип Богообщения, который был доступен Адаму и Еве в Раю.


Но каковы причины перехода человечества на этот новый тип существования?  Нам говорить о них из-за недостатка информации  крайне трудно. Единственно, о чем еще  можно сказать, так о некой космической перспективе существования человеческой расы.


Переход к новой жизни будет связан, прежде всего, с овладением нами новым типом связи Пространства и Времени, а также их сущностными проявлениями в космосе.

Космос, как и Бог, управляющий им, бесконечен. В космосе много весьма продвинутых в духовном отношении цивилизаций, в частности, цивилизация человечества с планеты Орион.

 Смысл нашей духовной эволюции вкратце можно свести к задаче подняться до их духовного уровня и войти в ними в непосредственное общение, которое не оскорбляло бы ни землян, ни орионцев.

Это просветление когда-нибудь наступит,  если  подобный контакт станет реальностью. 

Тип Богообщения, который человек должен получить в этой «новой жизни» будет принципиально отличаться от того, которое он имел в Раю. ДАРОМ ПОЛУЧЕННОЕ, ДАРОМ И ЦЕНИТСЯ. Выстрадав свое Богобщение после стольких лет эволюции, человек уже это свое качество даром, за какое-то «яблочко» не отдаст.

Тут важен не столько сам факт страданий, сколько возможность через страдания получить   прямое Богообщения, способность к состраданию другим, право на равноправный диалог с Богом.

Пусть про русских говорят, что они сами создают себе трудности, чтобы «потом их героически преодолевать». При такой иронии выпускается из виду главное: лишь в преодолениях мы закаляем свой характер, выковываем новые духовные качества.

Представить, что они будут даны сытому и всем довольному американцу, мы просто не в состоянии. 

Не следует, однако, преувеличивать и значение индивидуальной активности. Результат намечен Богом, дающим нам через «свободу воли» право трудного или легкого пути к цели. По православному канону человек всегда должен выбирать к Богу «узкий путь», а не «широкую дорогу».


Русские так и делают, заслужив у западных мыслителей прозвание «мазохистов». Но что те понимают в русском характере , в загадочной русской душе?  Сами признали, что почти ничего!


Как только человечество перестанет опираться на науку и технику, выйдет на уровень «духовного самостояния», обратится за спасением к Богу, оно приблизится к реализации Божественного замысла по превращению человека в решающий фактор развития Космоса!

Антропный принцип - лишь частный случай сакральной структуры мира, где человек играет огромную, но отнюдь не самостоятельную роль, а всего лишь как «руки Бога». 

Лишь только после Апокалипсиса «райское человечество»  получает   возможность по любому поводу советоваться с Богом, выбирать только нравственные пути в решении своих задач.


На этом витке своего развития оно вступит в «диалогическое Бытие», при котором человек, благодаря ясновидению, будет знать «подводные камни Будущего» и сумеет их обойти.

Человечество разовьёт в себе и другие  скрытые пока в его организме качества - телепатию, телекинез, ясновидение, энергобиоз (способность черпать энергию прямо из воздуха, минуя поступление её с пищей) и другие... Этим самым оно, наконец, откажется от автотрофности - необходимости убивать растения и животных, ради их поедания.

Наигравшись социальными иллюзиями, переоценив и свои собственные индивидуальные возможности, изолированные от Бога, человек приходит  к необходимости жить в постоянном диалоге в Богом, жить в любви к Природе, себе самому и себе подобным.

Время иллюзий уже завершено. «Времени у человечества просто нет, остались одни сроки!» - мудро сказала Индира Ганди. Многочисленные иллюзии привели к тому, что мы едва не уничтожили прекрасное изобретение Господа - планету Земля, великое человечество, которое она выпестовала, пусть частично затронутое раком сатанизма.


Работа в режиме постоянного «диалога с Богом» надежно предохранит нас и от научно-технических иллюзий, и от впадения в бесовские обольщения, прежде всего от гордыни собственного эгоистического самостояния», которое мудрый Пушкин назвал «залогом величия человека».

Осознав, сколь люди отравили природную среду нашего обитания, величаться нам уже нечем да не для чего! К каким последствиям привело это наше «самостояние!» Теперь мы навсегда останемся «в смирении», даже если станем любимым инструментом Бога по построению «новой жизни».


«Потушить паршивую галактику!» - как выразился один из героев братьев .Стругацких, - не велика заслуга. Более трудная задача - познать самого себя, открыть «ЗАМЫСЕЛ ГОСПОДА» по отношению к человеку, начать переделывать мир, в соответствии с этим Замыслом.  Нам этот замысел удалось представить в форме вышеизложенного.
Теперь важно понять, какое отношение эта космическая картина общей эволюции имеет к конкретному человеку? Мы исходим из закономерности повторения  в этногенезе личности  принципов общего космогенеза всего мироздания.

3.ЭВОЛЮЦИЯ СОЗНАНИЯ ОТДЕЛЬНОГО ЧЕЛОВЕКА:

   Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное открытие. Хочется вспомнить, как вообще автор пришел к пониманию духовной эволюции человеческого сознания. Будучи работником искусства, я шел от анализа специфики восприятия искусства (в данном случае - кино, ибо я был киноведом). Идеи  Духовного мира таким странным образом ворвалась в мое тогдашнее разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию этой идеи и поиску неоспоримых доказательств.


Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации.  Я  как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник -Произведение -Зритель.


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


Прежде всего,  ясно, что активный материал действительности так важен для «Сознания-2», что он подчинит его себе, а последнее будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя частью Реальности (Природы)  только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. 


Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, а предполагает себя  лишь составной его частью. Тотем племени, например, “Ворон”, - это всегда знак природы, но одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  Вороном.


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


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


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


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


Мне представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А-тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...


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


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


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

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


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


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


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


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


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


Однако сознание Зрителя (“Сознание-2”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально-фактологический пласт.


Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.


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


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


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


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


Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру.


Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.


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


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


Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни.


С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  Здесь все элементы активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию.. Как это можно понимать?


Рассуждая логично, осознать, что главная фигура в художественной коммуникации именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.


Зритель будет художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени он будет посвящать Непрофессиональному  Творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу-Творцу.


В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. (Библиография, № 20) Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего.


Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслилось Автором, то  толкователь способен и над Автором подняться.


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


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


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


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает, что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках.


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


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


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


1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали,  из какого сора растут стихи, не ведая стыда”.

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


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


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества.  Зрителю необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного вида коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный!


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


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


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


Искусствоведы никогда не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме.


И то и другое -  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла.


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


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


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы земли в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле. Это противоречило бы “Теореме о неполноте”. Тогда я не был еще верующим христианином и не понимал, что предлагаемый “выход за пределы” - это приход к Богу, толкование мира в соответствии с христианскими идеями креацианизма.


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

 Таким образом, я пришел к пониманию логики развития творческого сознания отдельного человека: От Мифологического – через Нормативное, а затем Фактологическое – к Духовно-инновационному.
                                    4.РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА – 
                                  ГЛАВНЫЙ ПУТЬ К ПРЕОДОЛЕНИЮ КАТАСТРОФЫ

Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 1)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя такого сознания.
                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

          Прежде всего, невозможно приступить к самому процессу творчества, если  у тебя нет какой-либо начальной уверенности, что у тебя это дело  получится.

Подобная вера может быть основана,  с одной стороны, на профессионализме, полученном как результат обучения, а с другой стороны, на личной творческой интуиции, что «тебе всё  дано», например, от Бога.

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил   о «самостоянии человека» как залоге «величия его».


Христианство в таких случаях предлагает: «Просите и дано будет вам!» При этом молчаливо предполагается, что дано вам будет по вашему духовному уровню и в той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, творчеством актуализируется  проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Небесами».

Вера  вообще лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «диалог с Богом».

Стоит опереться на авторитет того же Пушкина, воспринимавшего долг творца, как реализацию Божественного призыва:

          Восстань пророк! И виждь и внемли, исполнись волею Моей.

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

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным.

                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

В этом разделе главной особенностью ДИС я считаю  взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни делать всё, что нам хочется, мы не всегда вольны. Но истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

      Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса.

Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.


              В)  Учись, словно начинающий
  Получив высшее профессиональное творческое образование, становится ли художник готовым к творческому процессу? Ремесленник - да! Но подлинный художник должен следовать вышеизложенному принципу: «Учись, словно начинающий»...

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя ДИС. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

          Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех...

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...
       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще , быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

          Я вас любил так искренно и  нежно, как дай вам Бог любимой быть другим!

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

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

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя ДИС, но об этом позже.

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.
 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


В применении к творческому процессу сей лозунг стоит объяснять как основу важнейшего для творца требования творческой бескорыстности  и отказа от сребролюбия.

Как только художник сосредоточится   на проблеме, а «сколько это ему будет стоить», он понемногу начинает терять свой творческий потенциал, ибо духовность и деньги  - несовместимые понятия.

Пушкин, как известно, - «это наше всё!»  И у него так сформулирован этот принцип в творчестве:

  «Торгуя совестью пред бедной нищетою не сыпь даров своих расчетливой рукою.

  Щедрота полная угодна небесам. В день грозного суда, подобно ниве тучной,

  О, сеятель благополучный, сторицею воздаст она твоим трудам!»

           Принцип «отдавай, как будто у тебя есть всё, что тебе нужно», и есть эта «щедрота полная, угодная Небесам».


                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

             Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

             Держи бедняжку в черном теле и не снимай с неё узды.

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»
         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового, это адекватная реакция на мир, повернутый к тебе  самой неожиданной  стороной.


Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то «выгодных минут» в нашей жизни наберется не более пяти из 24 часов суточного круга времени. Если завязать возможность творчества с результатами его оплаты, то творить будет просто некогда.

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тисках  тревожного  напряжения.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во много надежная гарантия, что мы справимся с теми проблемами, которые тогда перед нами встанут.

Именно творчество приносит художнику, в том числе и минуты полного расслабленья, несмотря на то, что он, художник, не имеет права позволять душе длительно  расслабляться в Пути.

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

Нам стоило бы переформулировать этот принцип следующим образом: «Разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит!» Христианская традиция на протяжении двух тысячелетий постоянно подтверждает это: «Молитесь, и дано вам будет, просите - и будете услышаны!» Об этом  она постоянно твердила верующим,  а потом демонстрировала тысячи примеров того, как просьбы выполнялись, ибо Бог их услышал!

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле. Более того, по христианским  канонам, человек – это «руки Бога», не всякий человек, а лишь  творческий и духовный, естественно. 

Художник - это пророк, которого Бог благословил «глаголом жечь сердца людей», поэтому оставить своего «благословленного на творчество» соратника Бог не способен.

«Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти Истины давно оформились в сознании людей. Сейчас они становятся принципами развития личного творческого сознания.

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.

 И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах ДИС.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

5.ДУХОВНОСТЬ ЧЕЛОВЕКА – ПУТИ ОБРЕТЕНИЯ:
                                     А.Введение: духовность как система

             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы сразу же попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с Богом».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному слову этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

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

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

             - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

            - голос Бога, призывающий поэта, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей»;

            Основные содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Поел. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно, лишь обретя этот запас любви.

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер,   то есть,   являет собой некий вектор, направленный   в Небо, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они захотели с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно не постоянно;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смыл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

           Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

           Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

           Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

           И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

           Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

          «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!..»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении.

        Б.. ЕДИНСТВО СУЩНОСТИ И МЕТОДОВ ЕЁ ПОЗНАНИЯ В ДУХОВНЫХ ПРОЦЕССАХ

             Современная ситуация в России определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Духовный анализ помогает увидеть все  закономерности этого кризиса, понять его истоки и пути преодоления. Этому способствует системная методология, используемая нами как при анализе существующей духовной ситуации, так и всей предшествующей духовной традиции.

            Многие трудности в различных сферах существования, могут быть успешно преодолены после выработки общей системы их понимания, на современном научном языке называемой "парадигмой". Духовная парадигма способна увидеть Прошлое, Настоящее и Будущее в их неразрывной целостности. Новая парадигма интегрирует как современный научный подход, связанный с поиском отдельных от исследователя фактов, событий, явлений, так и религиозное видение, основанное на позиции исследователя – его Вере, "а не только на  Знании.

            Этот синтез осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия и наука имеют общее основание лишь с позиции культуры и объединяются на основе духовности. Современная ситуация с полной наглядностью подтверждает, что чем больше мы в России погружаемся в поиск "хлеба насущного", тем актуальнее становятся проблемы Души и Духа. Тяжесть российского "смутного времени" всегда имела двойной гнет: материальному кризису сопутствовал духовный. И это закономерно, ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода.

            Но мы еще не в кризисе, а, сточки зрения духовности, констатация факта есть только самое начало разговора. Скорость исторических изменений прямо зависит от интенсивности осознания их подлинной сути. Чем меньше мы чувствуем подлинный нерв истории, тем сильнее она "бьет нас по голове" своими нежданными изменениями. Для всех, кто к этим изменениям не готов и не понимает их смысла, они имеют весьма мучительный характер. Ведь понять, означает - «простить».

               Возьмем  другой   аспект  анализа  духовности:   политический.   Ограниченное самодержавие, будь то "конституционная монархия" или "президентское правление», имеет в России более глубокие корни, чем где-либо. В сущности, политическая система Киевской Руси вплоть до Московского Царства 'являла собой этот тип  "ограниченной монархии",  где дружина заменяла парламент, а присяга князя и его крестоцелование - конституцию. Многие "ретивые головы" сейчас думают о монархии как об единственно возможной для Руси политической системе, но забывают при этом, что "вече" старше монархии, а было оно не только в древнем Новгороде или Пскове, но и в том же Киеве.

            Духовный аспект истории именно сейчас важен как предпосылка культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы мировосприятия, часть мифологического сознания, о включении которого в христианскую культуру будет еще много сказано. Помня о своих культурных корнях,  следовало бы выбрать политическую систему, которая будет иметь дальнюю перспективу, а не  просто сиюминутные политические выгоды.

             Чисто политический императив без духовного осмысления   ситуации, на наш взгляд, абсолютно не адекватен и должен быть заменен системным императивом. Однако это еще требуется доказать! Нынешняя напряженность ситуации в России свидетельствует о том, что у нас на  первый план вышли духовные аспекты, требующие правильного понимания, как сегодняшних акцентов, так и базовых законов духовного развития.

             Если верховный правитель России не будет иметь "сакральной легитимности", как царь во  времена Московского Царства, шансы на долговечность правления весьма относительны. Кроме доверия  народа он должен получить поддержку Церкви, а через нее и "небесное покровительство". Демократия в  этом отношении вторична и важна лишь как "двойное подтверждение" права на власть. В России все  начинается с "небесной санкции": царь (президент) должен быть Помазанником Божьим, как это было  раньше.

                  Только выбор Православия в качестве государственной религии обеспечил России  и великую историю, и великую культуру. Возможно, в том числе и по причине великой терпимости  Православия к остальным вероисповеданиям. В России до революции национальность особой роли не играла,  важна была конфессиональная принадлежность гражданина. Религиозная терпимость государства  обеспечивала всем равные права и в культурном и в политическом смысле. Исключения были, но  лишь подтверждающие правило.

             Тысячелетний духовный опыт истории России политически опирался на Православие. Как  только режим стал атеистическим, он смог просуществовать всего лишь 72 года. Правда, атеистический  выбор, органичной частью которого был марксизм, человечество сделало много раньше - в эпоху  Возрождения. Однако гибельные последствия этого выбора оно ощутило только в конце XX века, столкнувшись с явными признаками духовного и физического вырождения. В России просто все переживается острее, чем где-либо, по той простой причине, что именно  ей дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

               Нас сгубила "научная" самоуверенность, что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствие ренессансных иллюзий человечества только сейчас.

            Оказавшись без Любви, Земля ударила в колокол Чернобыля, который, как известно, "звонит по тебе". Но" остановить колоссальную инерцию гордыни атеистического человека еще очень трудно. Должен последовать новый удар, ведь мы не спешим меняться. Зачем нам Церковь, если есть уверенность, что можно построить Царствие Божие (коммунизм) прямо здесь - на грешной Земле и без Бога? Зачем духовность, если с помощью технического прогресса можно обеспечить себе, или хотя бы части населения, весьма сносное материальное благополучие?

            Если за это благополучие кто-то (например, потомки) горько поплатится генетическим вырождением, свершится ведь уже только в Будущем! Но нельзя забывать о тревожных знаках нашего времени: именно с нами уже "случился" СПИД, идет гибель природных экосистем, растут наркомания и алкоголизм, насилие и самоубийства.

            Где же выход, да и есть ли он вообще? Наша методология решения духовных проблем утверждает, что он есть! Только необходима новая духовная парадигма видения реальности на смену старой, так называемой, "научной парадигме". Мы делаем попытку, объединив Веру и Знание, заложить основы инновационного сознания с духовной доминантой во главе.

             Это сознание должно прийти на смену мифологическому, нормативно-религиозному и научному сознанию. Его можно было бы назвать одновременно и творческо-религиозным и духовно-преобразующим или просто духовно-инновационным, построенным на постоянном диалоге человека с Богом, творцом Вселенной, Высшим Разумом, находящейся одновременно вне и внутри человека. Он (человек) сможет выжить, если обретет в себе духовную сущность, сумеет правильно построить диалог на началах Добра, Любви, Справедливости и Красоты.

               Но примирить, к примеру, свято-отческое наследие христианства с "безбожной" наукой бесконечно трудно. Как ни странно, находит подступы к решению этой проблемы квантовая физика, в частности в области, методологии анализа, где впервые осознан конец господства познающего  субъекта, инструментально отделившего себя от познаваемого объекта. Этому способствовало открытие  известного "парадокса Эйнштейна-Подольского-Розена." (ЭПР), теории "дальнодействия" и другие  физические открытия. Мы их охотно используем в своей методологии.

               Известный христианский теолог Радим Палоуш, выступая в октябре 1991 года на  Ватиканском симпозиуме по диалогу религий, сказал: "Илья Пригожий, знаменитый физик второй  половины XX века, нобелевский лауреат, писал, что квантовая механика должна отказаться от иллюзии  описания мира с внешней точки зрения , иллюзии чистого интеллекта, который видит систему такой,  "какая она есть сама по себе", оставаясь вне ее. Ученые должны признать, что уже невозможно  описывать объективную реальность без учета человеческого фактора. Это означает конец иллюзии  разрыва между Субъектом и Объектом, иллюзии господства Субъекта во Вселенной. Субъект должен  отказаться от своего "богоподобного положения" и вернуться на Землю к единству человечества и  остальной Вселенной".(1,60)

             Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции "креацианизма", осознав «эволюцию» как  частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей  Вселенной и  Инобытием окажется для больного человечества не только лекарством, но и способом выхода из  экологического тупика и тупика бездуховности. В нашем обращении к Вере на рубеже второго и  третьего тысячелетий есть не простой возврат к старому, но и новое качество. Имеется в виду  осуществление такого синтеза Веры и Знания, при котором невозможным становится всякий  фундаментализм, будь то исламский или христианский. Экуменизм при этом не перекрывает всей  новизны постановки проблемы, так речь не идет о создании единой религии. Более того, мы  предостерегаем от такого обольщения, увидев целостность на другом, не конфессиональном уровне. То,  что религий у человечества много, имеет в частности культурный резон. Новый синтез предполагает конфессиональный диалог, расширение сознания и приобщение к новой системе мировосприятия как можно большего числа людей. При этом нами подчеркивается особая роль Православия.

               В современной науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства на высшем уровне задач и проблем отдельных народов. Мы также исповедуем эту точку зрения при отчетливом понимании, что в современной "глобалистике"   отсутствует   духовная доминанта, являющаяся решительным звеном спасения мира, - спасения не столько на материальном, сколько  на духовном уровне. Только он и является подлинной сущностью человечества, его специфическим отличием от всего остального физического  мира.

                Важнейшим аспектом новой духовной парадигмы служит ее культурная значимость. По меткому наблюдению О.Мандельштама, культура в XX веке начинает выполнять для государства функцию,   сходную в прошлые века   с ролью церкви: "Намечается органический тип новых взаимоотношений, связывающих государство с культурой. Наподобие того, как удельные князья были связаны с монастырями. Князья держали монастыри для совета. Этим все сказано. Внешнеположность государства культурным ценностям ставит его в полную зависимость от культуры". (2, 40)

              Надо по новому понимать и духовную логику культурной динамики. В частности, модернизм имеет малые шансы остаться культурной доминантой ХХ1 века, как это было в XX. Он всего лишь расчищал пути к той новой культуре, которую мы называем "духовно-инновационной." Вместе с тем культурная целостность новой парадигмы включает в себя метод анализа как способ познания будущего ХХ1 века, его постоянное открытие духовным оком автора-творца.

             Однако нам нет резона полностью отвергать и технический прогресс. К примеру, без телекоммуникационных и компьютерных сетей культурная парадигма ХХ1 века была бы весьма ущербной. Только при этом надо понимать, что без подтверждения ее духовными возможностями человека техника не является самодостаточной и автономной.

               В ХХ1 веке человечество вступает в новый этап своего развития, сравнимый лишь с Архаикой язычества или Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения". Осознание путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание,   возможно наиболее сложная проблема рубежа тысячелетий и всего предстоящего периода развития человечества. Не дерзая осмыслить всю ее  целиком, наша концепция стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению.

             Понять духовность сложно, но путь через осознание теории духовной культуры - не  самый плохой. Без  подтверждения его выводов традиционным Православием,   он также  односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, взгляд. Результаты оценивать читателю.

               Но прежде необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа  выполнена в русле христианской традиции, она не является по сути своей теологической (богословской).  Именно поэтому, там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы апеллируем чаще  всего к художественной литературе, в частности, к наследию «Золотого и Серебряного веков" русской поэзии.

             Исходя из этих же соображений, используемая автором модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), хотя богословская традиция чаще всего его игнорирует. Культурологическая модель не может быть построена только на основе монотеизма, она  включает политеизм как его (монотеизма) подготовку и составную часть. Выбор методологии системного  подхода заставляет нас ориентироваться на Полноту, Гармонию и Целостность, а в ней не может быть  места для торжества локальных методик.  Лучше  исходить из гармонии «локальности и универсализма».

                Внимание автора привлечено к кризисным моментам в развитии общества; к трудам  представителей отечественной   поэтической культуры. Как предстоящий экокризис отразится на  развитии культуры?   В каких-то случаях он будет благоприятен, когда власть теряет возможность  осуществлять прежний, достаточно  жесткий, контроль за развитием культуры; в других обстоятельствах кризис  системен и охватывает всю культуру целиком, как, например, в наши времена, что весьма печально.  Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,   "бессмысленного и  беспощадного", по мнению А.С.Пушкина.

      Вместе с тем основное содержание нашего подхода к анализу духовности связано не с  народной (низовой) культурой, а с культурой высокой и в силу этого "элитарной". Следует сразу оговорить, что противоречие между ними - основная движущая сила развития культуры, поэтому автор не использует (или почти не использует) оценочных критериев, какая из них лучше. Каждая хороша в свое время и в своем месте.

           «Метод» греческого языка переводится как  «путь познания и постижения истины" Он есть - способ изучения сущности предметов и явлений. Надо только отчетливо видеть его связь с изучаемой сущностью. Не случайно среди ученых все чаще раздаются голоса, что метод исследования творит и сам объект исследования, что верно, по крайней мере, в модельном плане науки.

     В. Главное качество духовности - острое чувство собственного греха:

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

-   Стыд и боль за свою неполноценность;

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

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

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

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

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

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

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

              Г. Основные элементы духовности:

   - творческий дар как начало диалога с Богом;

   -  способность к просветлению и предсказаниям;

   - «голографическое видение» мира;

   - невозможность оправдания собственного безнравственного поведения;

   - культурное начало и соборность духовности;

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

   -  любовь к Природе;

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

   - трансцендентная ориентация творческой духовности ;

   - творческая активность;

   - смирение, отсутствие гордыни;

                    а) творческий дар как начало диалога с Богом:

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

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

  В ситуации «безверия»,  человек по сути дела, присягает Сатане и работает не на созидание  мира, а лишь  на его конечное разрушение. В духовном процессе не может быть нейтральности, в этом  смысле верна советская присказка; «Сердца не занятые нами, сейчас же занимает враг »

             Процесс пробуждения в человеке поэтического дара хорошо описан у Пушкина в отрывке «Осень»:

  «И забываю мир - и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем,

  И просыпается поэзия во мне: душа стесняется лирическим волненьем,

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

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

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

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

  Так дремлет, недвижим, корабль в недвижной влаге,

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

Громада двинулась и рассекает волны. Плывет. Куда ж нам плыть?»

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

              Так некогда в разросшихся хвощах хрипела от сознания бессилья

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

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

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

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

                 б) способность к просветлению и предсказаниям:

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

      Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

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

            Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова.

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

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

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказаний многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков».

            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья -своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой,

             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

            Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

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

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

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

                      в) голографическое видение мира:

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

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

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

             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным». Об этом мы еще будем говорить подробнее.

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

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

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

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

Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».
            Ум по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной». (См. эпиграф к настоящей работе).

             г) возможность оправдания собственного безнравственного поведения:

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

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

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

            К сожалению, грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые  выходят из такой ситуации, мы уже говорили. Но одно дело грех, а совсем другое – это отношение к собственному греху! Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для современного человека – это вполне  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

               д) культурное начало и «соборность» духовности:

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

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

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

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

             В России широкими воротами в духовность в всегда было постоянное посещение храмов, так называемое, «оцерковление». Оно включает крещение, приобщение к церковной обрядности, исполнение всех заповедей Церкви, постоянные исповеди и причащения, соборование после смерти и следование другим' необходимым обрядам.

             Приобщение к духовности, минуя Церковь, в России совершенно невозможно. Православие  в России - приходское, «соборное явление». Однако Церковь всегда намекала о существовании, наряду с широким, «узкого пути» в Богу. Этим узким путем является индивидуальное самосовершенствование, постоянное стремление к внутреннему диалогу с Богом, диалогу, по определению не способному стать  коллективным. Именно этот, казалось бы «узкий путь» монахов, святых и праведников, имеет все шансы стать в будущем «широким путем» в православную духовность.

            Таким образом, духовность - бинарная система, где широкий церковный путь с необходимостью сочетается с «узким путем» - собственным совершенствованием на пути к Богу. Выбор их сочетаемости функционально определен, но должен строиться по правилу золотого сечения, где на раннем пути приобщения к духовности доминирует «широкий путь», а на поздних этапах духовного становления - «путь узкий», но в любом случае речь идет об их целостности в единстве.

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай - духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (12, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Вот счастье! Вот права...

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

                 ж) любовь к природе как часть духовности:

 Часто именно природа является условием открытия в душе Бога, именно её гармония и совершенство.  Прекрасно эту мысль выразил Михаил Лермонтов:

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

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

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

      Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

             О взаимосвязи экологии и духовности точно высказалась богослов и философ Т.М.  Горичева: «Экологическая проблема - это общая проблема духовности, иерархии ценностей, которую  мы забыли. Проблема экологии вписывается в круг проблемы духовной иерархии и проблемы личности.  Православие, православная догматика и православный духовный опыт полностью решают  «экологическую проблему» (10, 16-168)

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

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

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

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

             « С тех пор, как вечный судия мне дал всеведенье пророка,

             В очах людей читаю я страницы злобы и порока.

             Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

             В меня все близкие мои бросали бешено каменья.

             Посыпал пеплом я главу, из городов бежал я нищий,

             И вот в пустыне я живу, как птицы, даром божьей пищи;

             Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

             И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

             Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

             То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:

             «Смотрите: вот пример для вас! Он горд был, не ужился с нами:

             Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

             Смотрите ж, дети на него: как он угрюм и худ и бледен!

             Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

             Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути.

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

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

                и) трансцендентная ориентация творческой духовности:

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

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

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

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

             Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

             Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

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

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

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

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

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

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

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

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

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

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

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

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

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

                                              (Из стихотворения « Завещание»)

                   Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

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

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

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

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

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

          Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земно»)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

              к) творческая активность духовности:

            Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:
«Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

 В работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

 До сущности протекших дней, до их причины, 

 До оснований, до корней, до сердцевины.

 Всё время, схватывая нить судеб, событий,

 Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.

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

                     Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

                     Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

                     Гони её от дома к дому, тащи с этапа на этап,

                     По пустырю, по бурелому, через сугроб, через ухаб!

                     Не разрешай ей спать в постели при свете утренней звезды,

                     Держи лентяйку в черном теле и не спускай с неё узды!

                     Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

                     Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

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

                     Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

                     Она - рабыня и царица, она - работница и дочь,

                     Она обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

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

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

                       л) смирение, отсутствие гордыни:

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

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

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

             Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех.

             Позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех.

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

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

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

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

             И окунаться в неизвестность, и прятать в ней свои шаги,

             Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

             Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

             Но пораженье от победы ты сам не должен отличать,

             А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

             И быть живым, живым и только, живым и только, - до конца!»

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

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

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

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

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

                   Д. СЕМЬЯ – ПЕРВИЧНАЯ ЯЧЕЙКА ДУХОВНОСТИ.

Говоря о феномене  духовности, нельзя забывать, что первичной ячейкой её формирования является семья, в которой каждый из нас когда-то вырос и был плохо или хорошо воспитан.

Духовное и психологическое здоровье ребенка в первую очередь зависит от прочности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас в особенности интересует сейчас вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах начинает «трещать по швам». 

Единственным по настоящему системно образующим фактором этой
 прочности может быть только церковный брак, который по сакральным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов прочности не существует. А каковы они в принципе?

А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

Б. Финансовые путы, когда, например, зять входит «наймитом» в богатую семью жены;

В. Связующая нить – дети, но они вырастают и разлетаются из родного гнезда, как птицы.

Первым элементом, реальным преддверием любой семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что лежит в её основе сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» - единственный по сути  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что нет.

Ситуация такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

Где будущие родители могут этому научиться? В реальности они вынуждены воспроизводить на собственном уровне семейную память – традицию воспитания, сложившуюся в семье своих родителей. Насколько это эффективный механизм надежности воспитания? Нам кажется, что сегодня уже нет! Молодоженам приходится сталкиваться с другим миром, а не тем, который был у родителей. Прежний опыт  совсем почти  не работает.

Свою роль могли бы сыграть средства массовой информации – газеты, радио и телевидение Они кое-что, конечно, делают, но в их деятельности в этом направлении  нет реального механизма, обеспечивающего её эффективность. С них за  повышение или падение нравов в обществе никто не спросит. Работают в СМИ только  механизмы «материальной заинтересованности», которые в конечном итоге и привели к уровню нравственности, доминирующему  ныне  в обществе. 

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей?

1. Семья оказывается несовместимой с современной сексуальной революцией, торжествующей, как в органах СМИ, так и в школе

2. В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», совершенно никак не связанного с нравственными  устоями семьи.

3. Свою лепту вносит финансовая нестабильность в обществе, отсутствие государственной поддержки молодых семей и помощи на рождение ребенка.

4. Недоверие молодежи к церковному браку, венчанию в церкви.

5. Демографический кризис в обществе.

6. Ориентация на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о семье, где совсем другой уровень ответственности.

7. Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий».

      Но и  создание семьи еще не гарантия её прочности, молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие церковного брака делает разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что!

Именно эта атмосфера становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:

Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

И вся земля была его наследством, а он её со всеми разделил.

   Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, это и залог психологической прочности человека, надежный ресурс его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей, возникают большие опасения в этом.

Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям серьёзно подумать. Тогда и народонаселение укрепится.

                 Ж. СОВРЕМЕННАЯ ДЕМОНИЗАЦИЯ МИРА:

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

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

Современные игры и игрушки ориентируют детей не на позитивные ценности культуры и духовные образцы, а насаждают стремление ко всему греховному: к насилию и ненависти, блуду и распущенности, стяжательству и скверноприбытчеству, готовности подчиниться бесам». (15, 401-402)

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

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

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

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

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

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

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

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

7. Воздействие на кроветворную систему;

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

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

Воздействие на подсознание особенно эффективно, ибо не проходит контроля сознания, человек оказывается беззащитным перед ним.

Нельзя сказать, что демонические методы воздействия – открытие современного мира, они использовались всегда с тех пор, как человек поддался влиянию лукавого беса, соблазнившего его.

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

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

- человек по причине падения стал слепым во тьме;

- со злым и испорченным сердцем;

- с развращенной волей и душевными страстями;

- полюбил зло и стал ненавидеть добро;

- стал рабом греха и своих похотей. 

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

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

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

            З. ДУХОВНОСТЬ И ГЛОБАЛЬНАЯ ПЛАНЕТАРНАЯ КАТАСТРОФА

              В предыдущих разделах мы поднимали тему взаимосвязи духовности  с предстоящей  глобальной катастрофой. Возможно, вопрос о кризисе духовности - ключевая проблема грядущей  катастрофы, а высокая духовность - единственное условие её смягчения.

             Вместе с тем сама катастрофа - механизм общего просветления, ибо «пока гром не грянет,  наш мужик не перекрестится». Печальный, конечно, факт, свидетельствующий о невысоком духовном  уровне нашего развития.

              Молодость сознания, в конце концов, не самое страшное, страшнее, что эти игрушки с  балансированием на грани пропасти опасны и могут плохо для человечества кончиться. Нельзя не  отметить, что нас об этом не предупреждали. Даже у Пушкина есть соответствующее предупреждение в  стихотворении «Странник»:

   «О горе, горе нам! Вы, дети, ты, жена! - сказал я, - ведайте: моя душа полна

   Тоской и ужасом; мучительное бремя тягчит меня. Идет! Уж близко время:

   Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу вдруг будет обращен,

   И мы погибнем все, коль не успеем вскоре обресть убежище; а где? - о горе, горе!»

            Естественно, что все близкие героя никак не реагируют на подобное предупреждение, сочтя предсказателя за сумасшедшего. Не так ли поступает весь современный мир? Недавно мне попался на глаза сборник западных фантастических рассказов о грозящей катастрофе, выпущенный издательством «МИР» еще в 1983, созданных авторами, естественно, много ранее. (5,1)

            Мир всё давно знает о своей кончине, но внять предупреждениям не торопится, такова наша бездуховная психология: «авось пронесет!» На сей раз не пронесет, ибо все параметры катастрофы только усугубляются временем. Насколько у природы хватит ресурсов для реадаптации к проходящим изменениям? - большой вопрос! Во всяком случае, счет времени ведется уже не на столетия, а на годы.
                                        На глубинную связь нашего духовного сознания с экологическим состоянием природы указал профессор Игорь Николаевич Яницкий. С его точки зрения, «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (6, 67)

               Человек вовсе не «венец природы», он занимает определенную только ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни , как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, высокая степень адаптация к наступающим изменениям, предельно высокая энергетическая насыщенность и многое другое…

            Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы, где есть жизнь. Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения больших метеоритов, многократного    повышения температуры планеты, сопровождающееся Потопами, глобальными пожарами разного рода цунами и т.д. Способность планеты к реадаптации очень велика, но, естественно, не безгранична. Безграничны ресурсы только Господа, а пустит ли Он их в ход, зависит напрямую от нашего духовного уровня.

            Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с нами, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

            Именно этот «симбиоз «homo sapience»  и планеты» позволяет нам считать, что она занимает самый интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других планетах Солнечной Системы пока  не обнаружено...

             Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания. Кстати, это еще один повод выпасть нам из нашей антропоцентристской гордыни. Из подобной смены духовных установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

             1. Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам Бога!»

            2. Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится мораль,  нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!»  «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди  Иисуса Христа.

             3. Человек должен понять, что он не может себе в условиях подготовки к глобальной  экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, гордыню, отказ от диалога с Природой .

             4. Он должен понять компромиссы, которые ему в течение миллионов лет навязывает  Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в  чем-то были много мудрее нас. По крайней мере, в духовном плане, так уж точно!

            5. В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков», знание своего родословного дерева.

            6. Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как-то молитва, покаяние, смирение перед Высшим Разумом, Любовь к Нему.

            7. В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот, кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам общежития.

            Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?

            Правила при этом будут такие:

            1. Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

            2. Кроме того, Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ДУХОВНОГО ОБЩЕНИЯ.

            3. Мы не должны кичиться, представлять себя «венцом Природы», в отношениях с  Природой более всего нам подошло бы СМИРЕНИЕ.

            4. Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок.  Плевок на землю - оскорбление нашей планете. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

            5. Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Земля – Абсолют (Бог), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

            6. Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают высокой энергетикой. Таких высокоэнергетических мест довольно много на земле, храмы или скиты стоят, чаще всего, именно в таких местах.

            7. Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку  преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут  гарантированы..

             8. Надо приучать себя избегать «мата», ибо матерные слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни  или какой других неприятностей. Под запретом также неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода суррогатов и  прочих негативных вещей, например, типа «наркотиков».

                         И. НЕВЫРАЗИМОСТЬ ДУХОВНОСТИ В СЛОВАХ:

             Еще одним фактором непонимания наукой феномена духовности является «невыразимость  духовности в словах», В средневековом Православии сильные позиции имело течение «исихазм»,  представители которого общались с Богом только посредством молчания и длительной аскезы.  Православные требования к духовному становлению изложены в учении, которое так и именуется  «аскетика».

             На невозможность описать духовную ситуацию словами обратил внимание профессор Б.И.  Искаков, комментируя факты временного пребывания человека в состоянии «комы», близкое к смерти:  «При изложении обстоятельств «околосмертного опыта», прежде всего, возникает серьёзный языковой  барьер, так как свидетели не могут опереться на привычные для нас понятия и образы. События,  происходившие с людьми в околосмертном состоянии, находятся вне досягаемости нашего опыта.  Поэтому следует ожидать и языковых трудностей в попытке описания этих событий. Люди, о которых  идет речь, говоря о пережитом, не могут выразить его словами: «Нет слов, которыми можно выразить,  то, что я хотела бы рассказать» или «нет прилагательных, превосходных степеней, которыми можно  было бы описать пережитое» (14, 7)

             Хотя в религиозной литературе время от времени появляются сюжеты о «голосах,  вещающих с Неба», на деле Бог общается с нами помимо слов. Являясь «волновой структурой», Он и  общение переносит на энергоинформационный уровень, который мы воспринимаем  целостно,  целокупно и эмоционально, а только потом переводим обретенные смыслы в привычный для себя  вербальный план.

            Механизмом общения с   Богом (в том числе и с   ангелами) выступает энергоинформационный резонанс нашего сознания с энергоинформационными структурами Небесного уровня. К различным сторонам существования невербального общения, доказанного наукой, относятся:

                        Инсайд;

                        Просветление;

                        Измененные состояния сознания;

                        Ясновидение;

                        Прозорливость и т.д.

              Значения слов, которые мы используем в быту, не стоят на месте, а постепенно их прежние Божественные смыслы девальвируются, десакрализируются, и мы получаем то, что отмечено у Николая Гумилева в стихотворении «Слово»:

                     «Но забыли мы, что осиянно только Слово средь людских тревог,

                      И в «Евангелии от Иоанна» сказано, что это Слово - Бог.

                      Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

                      И, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова.

             Вместе с тем, следует рассмотреть «вербальность - невербальность» как духовную систему, которая, в соответствии с нашей методикой, приводит нас к пониманию функциональной многозначности духовного общения. С Богом мы общаемся на Божественном языке (в России - на церковно-славянском) а в быту - на бытовом языке, давно потерявшем всякий сакральный смысл.

             Истина, однако, не на полюсах, а в «золотой середине». Наиболее семиотически богатый язык, обладающий многозначной символикой, позволяющей изрекать глубинные по смыслу истины, - это язык поэтический, вибрирующий между молчанием « святых гениев» и многословием профанов.

             Эта мысль уже была изречено в поэзии тем же Ник. Ст. Гумилевым:

             «Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

             Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

             Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

             Высокое косноязычье тебе даруется, поэт».

              Идеалом поэзии выступает у Гумилева именно «высокое косноязычье» - метафорический  образ поэтического языка, умеющего включить и невразумительные речи ребенка, и космологические  доктрины современной физики. «Высокое косноязычье» свойственно и тем и другим.

             Поэзии оно тоже в высшей степени свойственно, если обратиться к Велемиру Хлебникову,  или к тому же Н.С. Гумилеву, например, к его стиху «Заблудившийся трамвай». Полная интерпретация  высочайшей метафорической концентрации образов этого стиха вряд ли вообще возможна, учитывая,  что и сам «трамвай» путешествует по загробному миру.

             Поэзия ныне все чаще обращается к инновационному сознанию, получившему в статьях  разных авторов различные названия: «космического», «ноосферного», или «сознания эпохи Водолея» и  т.д. Мы склонны называть его «духовно-инновационным».

             Только поэзия способна выразить духовную космичность мироощущения современного  человека. Проиллюстрируем эту мысль стихотворением Э.М.Рильке «За книгой» в переводе  Б.Л.Пастернака:

       Я зачитался. Я читал давно, с тех пор, как дождь пошел хлестать в окно.

       Весь, с головою в чтение, уйдя, не слышал я дождя.

       Я вглядывался в строки, как в морщины задумчивости, и часы подряд

       Стояло время или шло назад. Как вдруг я вижу - краскою карминной

       В них набрано: закат, закат, закат.

       Как нитки ожерелья строки рвутся и буквы катятся, куда хотят.

       Я знаю, солнце, покидая сад, должно еще раз было оглянуться

       Из-за охваченных огнем оград.

       А вот, как будто, ночь, по всем приметам, деревья жмутся по краям дорог,

       И люди собираются в кружок и тихо рассуждают, каждый слог

       Дороже золота, ценя при этом.

       И если я от книги подыму глаза и за окно уставлюсь взглядом,

       Как будет близко все, как станет рядом, сродни и впору сердцу моему!

       Но надо глубже вжиться в полутьму и глаз приноровить к ночным громадам.

       И я увижу, что земле мала околица, она переросла себя и стала шире небосвода,

       А крайняя звезда в конце села - как свет в последнем домике прихода.
         Мир этого стихотворения - особый космический мир, в котором происходит глубокая концентрация поэтических событий:

- рассказчик так сосредоточился   на чтении, что не замечает за окном проливного дождя;

- закат в тексте вдруг неожиданно соединяется с «покидающим сад солнцем из-за охваченных огнем оград»;

- с наступлением ночи люди собираются в кружок и тихо рассуждают, ценя каждый слог «дороже золота»;

- мир, воспетый в читаемой книге, становится для рассказчика также близок, как и тот мир, который открывается его глазам за окном, если только вжиться в его полутьму и приноровить глаз к ночным громадам;

- при этом все миры - и тот, и этот, приобретают космический масштаб, в котором крайняя звезда равнозначна свету в последнем домике прихода.

            Этот пересказ отнюдь не компенсирует самого поэтического текста, особая мелодичность которого близка необыкновенной красоте и совершенству мира, описанного в стихах.

             «Космическое дыхание» этого мира проявляется не с помощью слов, а как бы между ними в метафорической концентрации оттенков и нюансов глубинного смысла строк, возникающего из пересечений огромного количества метафор, в нем заложенных.

             В заключение этого раздела хотелось бы привести великолепное стихотворение  Ф. Тютчева «Silentium», что означает «Молчание»:

                        Молчи, скрывайся и таи и чувства, и мечты свои, -

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

                        Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими и молчи!

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

                        Поймет ли он, чем ты живешь? Мысль изреченная есть ложь.

                        Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими - и молчи!

                        Лишь жить в самом себе умей, - есть целый мир в душе твоей

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

                        Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      

  Тезис о неизреченности нашей духовной сущности в одних словах полностью иллюстрируется этим стихом!   
        К. ЗАПАДНЫЙ ИДЕАЛ ДУХОВНОСТИ НА ПРИМЕРЕ «Заповеди» Р.Киплинга

             Стихотворение английского поэта Редьярда Киплинга «Заповедь», обращенное к сыну, как  никогда характерно для концентрированного выражения основных требований духовности по западному  образцу. Поэтому подвергнем его анализу, как идеальный пример западного варианта духовности. 

     Владей собой среди толпы смятенной, тебя клянущей за смятенье всех.

     Верь сам в себя, наперекор Вселенной, а маловерным отпусти их грех.

     Пусть час не пробил, жди, не уставая, пусть лгут лжецы, не снисходи до них.

     Умей прощать, но не кажись, прощая великодушней и мудрей других…

     Умей поставить в радостной надежде на карту все, что накопил с трудом,

     Все проиграть и нищим стать, как прежде, и никогда не пожалеть о том.

     Умей принудить сердце, нервы, тело тебе служить, когда в твоей груди

     Уже давно все пусто и сгорело, и только воля говорит: «Иди!»

     Останься тих, когда твоё же слово калечит плут, чтоб уловлять глупцов,

     Когда вся жизнь потеряна и снова ты должен все воссоздавать с основ.

     Останься прост, беседуя с царями, останься честен, говоря с толпой,

     Будь прям и тверд с врагами и друзьями, пусть все в свой час считаются с тобой.

     Наполни смыслом каждое мгновенье, часов и дней неумолимый бег.

     Тогда весь мир ты примешь, как владенье, тогда мой сын ты будешь человек!

Сравнивая западный духовный менталитет с нашим, очень важно посмотреть, чего нет в этом стихе Киплинга?

- духа смирения и угнетения гордыни;

- понимания важности творческого дара для человека;

- широты духовных горизонтов (предвидения, например);

- универсальности и космичности;

- любви к природе;

- веры в Бога;

- духа коллективизма и соборности.

Их нет не потому, что это творческая прихоть поэта, напротив Киплинг достаточно точен в описании нравственных западных  требований к сыну. Их там нет, потому что их не могло быть в природе, ибо для западного человека  они не представляют очевидной ценности.

Ну, а что же тут  присутствует в избытке?

- требование мужества и самоутверждения;

- самоуверенности («наперекор Вселенной»);

- умение претерпевать невзгоды;

- способности прощать чужие грехи;

- склонность к риску и способность  все начинать с нуля;

- энергия, напор и воля;

- самообладание в трудных ситуациях;

- простота и честность;

- твердость духа и достоинство;

- поиск смысла каждого мгновения (но не смысла всей жизни). 

    Для нас важно разобраться, и в чем наши подходы к жизни  полярны и где у нас есть все же шансы на взаимный  компромисс?

1. Ориентация на локальную эффективность у них и на универсализм у нас.

2. Соборность у нас и крайний индивидуализм – у них.

3. Вера в Бога у нас – и вера только в самого себя у них.

4. Творческая ориентация у нас  и следование общим правилам у них.

5. Широта духовных горизонтов у нас – индивидуализация интересов под себя -  у них.

6. Любовь к природе у нас – любовь к самому себе и окружающим у них.

7. Смирение у нас – самоуверенность у них.

    Однако базе для компромисса все же. И нам и им одинаково свойственны:

-  простота и честность;

-  мужество и стремление дойти до конца при   реализации  цели;

-  твердость духа и человеческое достоинство;

-  способность претерпевать невзгоды и испытания;

-  энергия и напор воли;

-  способность прощать людям грехи.

   Возможно те качества, которые нас объединяют, являются верным залогом, что мы можем в итоге договориться, а качества, нас разъединяющие, всего лишь носят комплиментарный, то есть, дополняющий друг друга характер.  Они говорят о том, обрести компромисс мы не только можем, но в этом есть и большой смысл для всеобщего выживания.

             Л.   ЗАКОНЫ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ:

             Законы духовного развития носят системный характер, их действие не зависит от границ  использования, будь то индивидуум или некая духовная общность: группа верующих, к примеру.

       1. «Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды»;

       2. «Закон целостности духовного развития»

       3. «Закон обмена универсальности на эффективность»;

       4. «Закон двойного подтверждения общего развития»;

       5. «Закон дополнительности в развитии»;

       6. «Закон доминантности развития»;

       7. «Закон направленности развития».

                 А. ЗАКОН  СООТВЕТСТВИЯ ВНУТРЕННИХ ИМПУЛЬСОВ СИСТЕМЫ ВЫЗОВАМ ВНЕШНЕЙ СРЕДЫ

             «Духовная система всегда старается развиваться так, чтобы вызовы внешней среды уравновешивались внутренними импульсами самой системы"». По сути дела это закон адаптации и реадаптации системы к внешним раздражителям. Вместе с тем, речь идет не только о равновесии внутренних импульсов внешним вызовам, важнее, что в процессе этой адаптации духовная система накапливает опыт. Так давно замечено, что страдания, которые выпадают на долю личности, её умудряют. На этот случай у русских есть ряд пословиц:

  - «во всяком худе не без добра; все на свете к лучшему»;

  - «одна беда не надокучит, а надокучит, так проучит»;

  - « не узнав горя, не узнаешь и радости»;

  - «перестань о том тужить, чему не можешь пособить»;

  - «что мучит, то и учит».

                      Б. ЗАКОН ЦЕЛОСТНОСТИ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ

            «Целое всегда больше его составных частей» Это качество системы в науке имеет название «эмерджентности». Вместе с тем целостность духовного развития не противоречит и определенному порядку, направленности развития. Для духовных систем мы вывели закономерность развития, которая предполагает четыре этапа:

                     -   мифологический этап;

                     -   нормативный этап;

                     -   фактологический этап;

                     -   духовно-инновационный этап.

             На первом этапе развития импульсы внешней среды доминируют в системе, поскольку из-за молодости ресурсов пока не хватает для уравновешивания всех природных вызовов. Это ситуация характерна для политеистического сознания, обожествляющего различные образы природы.

             На втором этапе система опирается на некие сформулированные извне нормы, принципы и догматы, которые позволяют ей стряхнуть диктат внешней среды и противопоставить ему четкую догматическую основу для развития собственных внутренних импульсов

             Как правило, это догматическая система связана с религией и её канонами. Вместе с тем, духовно сильный человек может выработать систему охранных мер и на базе оригинальной культуры, имеющей сильное нравственное начало. Правда, исторически такие случаи очень редки, почти во всех известных нам человеческих культурах этические нормативы строились лишь на базе монотеистических религий.

             На третьем этапе духовая личность делает своими («овнутряет») данные религией нравственные нормативы, настолько, что они становятся неотъемлемой её частью. При этом человек может позабыть об их религиозном происхождении, начиная думать, что они - его собственные открытия. В этой ситуации он опирается на другую базовую систему поддержки, представленные культурой или её важнейшей составной частью - наукой.

             Во всех случаях на этом этапе доминирует сама личность её собственные познавательные возможности для открытия механизмов адаптации к вызовам внешней среды. Эти импульсы человек порождает, как ему кажется, только «изнутри себя». Но это иллюзия.

             На четвертом этапе человек убеждается, что его одиночество - иллюзорно и неустойчиво и начинает искать контактов с Высшим Разумом, называемом по привычке Богом. Только в «диалоге с Богом» он обретает подлинное могущество, которое дает ему возможность уравновесить порою самые экстремальные вызовы внешней среды. В особенности наглядно видно это на примере адаптации человека к экстремальным вызовам природы во время катастроф и бифуркаций.

                      В ЗАКОН ОБМЕНА УНИВЕРСАЛЬНОСТИ НА ЭФФЕКТИВНОСТЬ

            Уже говорилось, что «эффективность» - это высокая степень адаптированности системы к конкретным проявлениям внешней среды, а универсальность - способность реагировать на любые проявления, обладая возможностями универсального к ним приспособления.

            В устойчивой, мало меняющейся, ситуации системой востребована именно эффективность, а в бифуркационные моменты, в ситуации экстремумов и революции, возникает нужда в универсальных методах адаптации, ибо обстановка слишком быстро меняется. Бывшие ранее эффективными методы перестают работать; а на открытие новых нужно время, тогда и проявляется  необходимость в универсализме.

            Формулировка закона такова: «Духовная система может быть или универсальной или эффективной, быть одновременно той и другой она не может, а вынуждена постоянно обменивать свою универсальность на эффективность»

             В науке   подтверждением этого закона является открытый Гёделем «Принцип неопределенности»: «Любая материальная система может быть или частицей или волной, а той и другой быть не может».

             Не называя ни универсальность, ни эффективность, как раз об этом говорит Давид Самойлов в стихотворении «Другу - стихотворцу», размышляя о смене поэтических поколении:

     «Их надобно признать. И надо потесниться. Пора умерить пыл и прикусить язык.

     Пускай лукавый лавр примерит ученица и, дурней веселя, гарцует ученик.

     Забудь, что знаешь все! Иному поколенью дано себя познать и тратить свои запал.

     А мы уже прошли сквозь белое каленье, теперь пора остыть и обрести закал.

     Теперь пора узнать о тучах и озерах, о рощах, где полно тяжеловесных крон,

     А также о душе, что чует вещий шорох, и ветер для нее - дыхание времен.

     Зато, когда в садах слетает лист кленовый, чей светлый силуэт похож на древний храм,

     В тумане различим волненье жизни новой, движенье кораблей, перемещенье хмар.

     И ночью, обратясь лицом к звездам вселенной, без страха пустоту увидим над собой,

     Где, заполняя слух бессонницы блаженной, шумит, шумит, шумит, шумит морской прибой.

              Поэт называет основные характеристики духовно-инновационного сознания:

                   - новое открытие природы, похожей на храм;

                   - вещий шорох души в дыхании времен;

                   - волненье новой жизни;

                   - отсутствие страха перед смертью;

                   - контакт с Космосом.

             Вместе с тем духовно-инновационное сознание - это еще не «мудрость универсальности».  Считать так было бы нарушением «Закона целостности духовного развития». Универсальность - это то  самое единство МИФА, НОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ, которое «больше суммы составных частей».

             Ощущение этой целостности возникает в нас только в особых - экстремальных случаях,  когда необходимо принимать не типичные решения в принципиально новой ситуации. Нас все это еще  только ждет!

             Хотя любая духовная система в ходе развития может находиться или в «универсальном»  или «эффективном» состоянии единственным исключением является развитие системы перед ее  финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход  системы в новое качество.

             Очевидно, этот тезис перед началом Апокалипсиса даст еще нам знать о себе!

             Хотя социально-политическая система в России является лишь частично духовной, она  всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо  чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, оно всегда локально «эффективно».

             Это  говорит лишь о нашей молодости, ибо подросток всегда эффективен, но не  универсален, старик же обычно универсален, но мало эффективен.

             Можно было бы привести множество примеров действия этого закона в культурной практике, но мы приведем один неожиданный пример, связанный с «матом». Мат - это «эффективная лексика», используемая для произведения сильного психологического эффекта, но ни в какой степени «универсальной» она не является

             Человек, обладающий хотя бы зачатками духовного сознания, ругаться матом себе никогда не позволит, в какой бы трудной ситуации он ни оказался. С одной стороны, ему не позволит уровень культуры, а с другой стороны, духовное сознание предполагает наличие веры в Бога, являющейся лучшим противоядием от мата.

             Как показывают исследования американского биофизика Софьи Каплан, мат деформирует «энергетическую ауру» человека, ибо матерные слова есть ни что иное, как другие названия «демонов», в большом количестве вокруг нас обитающих.

             Как только человек произносит эти имена вслух, он призывает демонов в своё энергетическое поле, откуда они охотно качают энергию. Поэтому матерящийся человек так часто и так легко болеет. Демоны по своей сущности всегда являются вампирами,  иначе контактировать с человеком они не приучены.

            Демонические структуры весьма эффективны, но далеки от «универсализма», предполагающего наличие веры в Бога. Не важно, что «и бесы веруют, да трепещут»!» «Закон постоянного обмена «эффективности» на «универсальность» косвенно свидетельствует, прежде всего, о нашем духовном выборе: ориентируемся мы на Бога или Сатану.

            Постоянное нарушение демоническими структурами наших энергетических полей приводит к вечным болезням и ранней смерти, в конечном итоге. Печально, что мат подрывает энергетические устои и того, кто матерится, и того, кого матерят, кто этот мат слышит. Поэтому почаще призывайте имя Бога и креститесь в такой ситуации.

            Мат - это такая «игрушка», от которой страдают практически все, поэтому так важно искоренять его из русской культуры.

             Г. ЗАКОН ДВОЙНОГО ПОДТВЕРЖДЕНИЯ РАЗВИТИЯ:

             «При целостном развитии духовной системы последующий этап, как правило, подтверждает предыдущий».

            Характерным примером духовной  преемственности  в рамках индивидуального поэтического развития является стихотворение Н.С. Гумилева: «ПАМЯТЬ»:

           Только змеи сбрасывают кожи, чтоб душа старела и росла

           Мы, увы, со змеями не схожи, мы меняем души, не тела.

            Память, ты рукою великанши жизнь ведешь, как по уздцы коня,

           Ты расскажешь мне о тех, что раньше в этом теле жили до меня.

           Самый первый: некрасив и тонок, полюбивший только сумрак рощ,

           Лист опавший, колдовской ребенок, словом останавливавший дождь.

           Дерево да рыжая собака, - вот кого он взял себе в друзья.

           Память, Память, ты не сыщешь знака, не уверишь мир, что то был я.

           А второй... любил он ветер с юга, в каждом шуме слышал звоны лир,

           Говорил, что жизнь - его подруга, коврик под его ногами - мир.

           Он совсем не нравится мне, это он хотел стать богом и царем.

           Он повесил вывеску поэта над дверьми в мой молчаливый дом.

           Я люблю избранника свободы, мореплавателя и стрелка.

            Ах, ему так звонко пели воды и завидовали облака.

           Высока была его палатка, мулы были резвы и сильны.

           Как вино, впивал он воздух сладкий белому неведомой страны.

           Память, ты слабее год от году, тот ли это, или кто другой

           Променял веселую свободу на священный, долгожданный бой.

           Знал он муки голода и жажды, сон тревожный, бесконечный путь,

           Но святой Георгий тронул дважды пулею нетронутую грудь.

           Я - угрюмый и упрямый зодчий храма, восстающего во мгле.

           Я возревновал о славе Отчей как на небесах, и на земле.

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

           Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

           И тогда повеет ветер странный и прольется с неба страшный свет,

           Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных планет.

           Предо мной предстанет, мне неведом, путник, скрыв лицо; но все пойму,

           Видя льва, стремящегося следом, и орла, летящего к нему.

           Крикну я, но разве кто поможет, чтоб моя душа не умерла?

           Только змеи сбрасывают кожи, мы меняем души, не тела.

             В этом стихотворении в метафорической форме дан мир, представляющий в преемственной форме все четыре типа духовного сознания. Для большей ясности они напечатаны в этом наборе разными шрифтами:

             - МИФ - полужирным шрифтом;

             - НОРМА - обычным курсивом;

             - ФАКТ - шрифтом с подчеркиванием;

             - ИННОВАЦИЯ - шрифтом, который называется "полужирный курсив".

             Представления поэта о духовно-инновационном сознании довольно четки:

             - сам поэт участник строительства храма, восстающего во мгле;

            - он стремится стать сотворцом Богу, возревновав о Его славе;

             - его сердце будем палимо, пока не будет построен на территории   нашей страны "Новый Иерусалим" - город торжества Православия;

             - тогда прольется с неба "страшный свет";

             - Млечный Путь расцветет "садом ослепительных планет";

            - в заключении перед ними предстанет Иисус Христос.

             Великая поэзия обычно бывает прозорлива и многосмысленна. Мне ничего не мешает проинтерпретировать этот стих Гумилева в прямой перекличке с нашей концепцией динамики духовного сознания. Видение Христа у поэта завершает картину Бытия. Но это не конец, ибо за этим только перемена души, то есть новая трансформация сознания. Гумилев именно в это свято верит. Мы то же.

             В ходе развития духовных систем, имеющего спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс». Закон «двойного подтверждения» действует и тут.

            Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» -в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева. Я уже не говорю о четырех глобальных бифуркациях: татаро-монголах, петровских реформах, советском периоде и предстоящей экокататастрофе.

            События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей.

             Закон «двойного подтверждения» реализуется в ходе развития культуры:

-  устный язык подтверждается письменностью;

-  устные мифы - письменными памятниками;

-  театр подтверждается кинематографом;

-  кинематограф - телевидением и видео;

-  музыка подтверждается словом (например, в песне и в опере);

-  слово подтверждается визуальным образом в том же кино или на телевидении.

              Подобные подтверждения можно найти в биографии любого артиста, когда ему удаётся подтверждать последующими своими работами ожидания, возникшие у людей в удачном начале его творческой карьеры. Однако, это удается только самым талантливым.

            Закон «двойного подтверждения» является универсальным законом духовной культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью устойчивости духовных процессов, которая обеспечивается, в том числе, и с помощью этого закона.

           Исторические события очень часто подтверждаются для усиления своей прочности последующими духовными процессами, играющими стабилизационную для истории роль. Так "(Крещение Руси» Владимиром Святым в дальнейшем нашло духовное подтверждение в факторе  двоеверия» народа, принявшего Православие, но не отвергнувшего и славянское язычество. Устойчивости формирования русской нации после Куликовской битвы помогла так называемая «монастырская колонизация» Руси, осуществленная под руководством Сергия Радонежского. Бездуховность петровских реформ компенсировал   «Золотой век русской культуры» -высочайший взлет русского классического искусства в Х1Х веке.

           Ослаблению бездуховности советского периода способствовала культура Серебряного века, в частности искания русских религиозных философов, сформулировавших выход из тупика, в который попала  страна в советский период.

Как ни странно, смягчению советский бездуховности  способствовала и деятельность всей русской эмиграции, адаптировавшей Запад к российской духовности.

Законом  ослабления последствий предстоящей зкокатастрофы, на наш взгляд, кроме  Православия, выступает стройная концепция Перехода на новое ноосферное сознание, изложенная в  трудах Вернадского, Моисеева и других современных экологов (7,8)

Принцип «двойного подтверждения» работает на всех участках  культуры, но для развития  духовности он имеет  главенствующее значение, ибо демонстрирует вес духовного подтверждения  событий (предварительного или последующего) во всей своей красоте и величии. 

Мир вещей находит свое «двойное подтверждение» в словах. Вот что пишет православный филолог В.С.Миловатский: «Поэт должен уловить язык, которым пытается сказать вещь в надежде стать словом. Он угадывает, порождает то слово, через которое хотела бы открыться вещь, чтобы высказаться в нем. Поэт дает вещи слово. Язык бытийственной вещи (текучей и переходящей) благодаря   поэтическому гению переведен в слово. То, что пыталось и не умело вполне говориться в цвете времени, обретало вечность, стало вословлено.

 Но и слову нужен язык вещей. Слово должно исполниться вещью, наполниться ею. Происходит взаимопроникновение: слово идет к вещи, вещь тянется к слову. Поэт именно устрояет  встречу вещи и слова». (12, 341)

Двойное подтверждение становится основой и условием жизни: вещь подтверждается  словом а слово - вещью. Духовное начало, таким образом, играет фундаментальную роль в  стабильности  жизни, оно  остановится ныне фундаментальным условием выживания человека в кризисной ситуации. Только надо  найти правильные слова, исполненные глубокого нравственного и духовного  содержания, чтобы окончательно понять, что же с нами происходит и чего надо ожидать в будущем.

                       Д. ЗАКОН ДУХОВНОЙ ДОПОЛНИТЕЛЬНОСТИ:

            Любая духовная система внутри себя никогда не бывает исчерпывающе полна, ибо  не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры. Для полного описания  системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике («Принцип  дополнительности»)

Этот выход может производиться в разных направлениях: «географическом», «историческом»,  «социальном», «психологическом», «политическом» или другим. Но каждый, из них дает новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «выхода» совершенно не читаемый. Только полное описание системы с различных точек зрения извне ее дает нам ощущение полноты и законченности описания.

Кроме того, надо иметь в виду, что «Норма» как культурное явление противоположна «Мифу», но выходе развития она дополняет его, ибо крайности сходятся. «Миф» и Инновация»,  во многом идентичны друг другу, пусть с другими акцентами в проработке деталей.

Не случайно русском модернистском искусстве начала ХХ века столько мифологических   элементов. Инновационный этап развития культуры, как 6ы заново открыл для себя «МИФ» и увидел в нем много адекватных своей сущности моментов.

             По сути дела маятниковое развитие, системы создает целостность через два хода: один  мах - целостность МИФа и ИННОВАЦИИ, другой - целостность Нормы и Факта.

             На деле целостность духовной системы создается дополнительностью всех четырех  элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации: единство - два маха маятника.

             По сути, то, что мы писали о двойном подтверждении слова и вещи, работает и в принципе дополнительности: слово содержится в вещи, но должно вырваться наружу, выйти за её границы, чтобы автономностью своего существования придать существованию вещи устойчивый статус…

                          Е. ЗАКОН ДОМИНАНТЫ РАЗВИТИЯ:

            Можно предложить такой  вариант формулировки этого закона: «Целостность каждого этапа развития духовной системы определяется доминированием на этом этапе какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных».

            Духовная система стремится к целостности путем выбора на каждом этапе развития доминирующего элемента, всех остальных подчиняющего себе. Почему целое больше его частей? С одной стороны, система включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в  контакты с окружающей средой: Природой, Космосом, другими культурными системами. В них система  глядится, как в зеркало, для познания самой себя.

            С другой стороны все элементы системы существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей увязано с многообразием внешних контактов духовной системы, одно определяет другое.

            Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она предопределена функционально. На каждом этапе развития элементы системы вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента - доминанты.

            Таким образом, этот закон говорит о том, что система не только отвечает за внутренние и внешние импульсы развития, но и вынуждена их постоянно согласовывать между собой для поддержания общей целостности.

                       Ж. ЗАКОН НАПРАВЛЕННОСТИ РАЗВИТИЯ:

            Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов - к внутренним. Однако в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

            Внутреннее воспринимающее духовное сознание в моменты экстремальных событий вдруг выползает на первый план и становится единственной темой для творчества авторов: все об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д.

            Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, о другом и слышать никто ничего не хочет.

            «Выворачивание» в процессе развития системы может сопровождаться нормальной эволюцией. Они способны дополнять друг друга.

            Примером может служить развитие поэзии. На первоначальных стадиях развития поэзия полностью поглощена религией, у человека не возникает желания в другом поэтическом проявлении, кроме как в литургической поэзии, к примеру.

            Однако в какой-то момент внешние контуры поэзии меняются, расширение материала действительности заставляет её изменить религиозному содержанию, поскольку требует подтверждения уже вне религиозных рамок.

            Возникает романтическая поэзия, лирические стихи и другие жанры, хотя религиозная поэзия продолжает существовать параллельно.

            Как правило, такие повороты связаны с моментами «обмирщения», то есть, десакрализации жизни. Возникает необходимость в профессиональных поэтах, способных выразить нечто, не выражаемое на языке традиционных религиозных гимнов.

            Стимулом развития служит сама необходимость выразить в стихах и другие, а не только религиозные, аспекты жизни.

            В начале поэты еще действуют в привычных для себя рамках анонимности, потому что религиозная поэзия, как правило, анонимна, авторы гимнов на своем авторстве не настаивали, постепенно активность перемещается к разнообразию жанровых и стилистических особенностей произведений, а позднее - актуальной становится и сама личность автора.

            Наступает подлинный расцвет поэзии, когда нас не просто интересуют стихи, а стихи именно того автора, без творчества которого мы уже жить не можем.

            Духовное поэтическое сознание, воздействующее на сознание читателя, - это самая внутренняя часть системы, которая активизируется в последний момент. Такая активизация связана с появлением особого рода «потребителей поэзии», которые становятся как соучастниками творческого процесса стихотворца, для чего он подбирает и соответствующие поэтические средства и материал. В частности, он переходит на прямой диалог с читателем, в котором ему нет необходимости говорить все, можно оставлять «значащие пустоты», ибо читатель теперь у поэтов «понимающий».

            И.    Краткая история отечественной духовности
            Начало  было в 1Х веке, когда славянские племена, населявшие территорию будущей России, призвали к управлению "варягов". Существуют и "норманнская теория" происхождения Рюрика и "славянская теория", по которой он является выходцем из племени "варяго-руссов" славянского происхождения. По последним данным Рюрик, хотя и варяг, был зятем одного из первых славянских князей Гостомысла, правящего в Новгороде, благодаря чему и получил права на княжение в Новгороде, а затем и в Киеве. Вместе с тем, вполне правдоподобной выглядит версия, что славяне призвали варягов не для управления, а для сопровождения своих кораблей по пути «Из варяг в греки», так по рекам они плавали хорошо, а перехода по морю боялись.

             "Земля у нас богата, порядка только нет", - сказал А.К.Толстой, процитировав соответствующее место из "Повести временных лет", где говорится об отсутствии "наряда" (порядка) на русской земле. Тогда свое "нестроительство" русские ощущали как военный, то есть, прежде всего, политический кризис.

               Спустя столетие у Владимира Святого, великого князя Киевской Руси, возникла необходимость разрешить и кризис духовный, ибо идеология язычества его совершенно не удовлетворяла. Вместо политеизма он ввел в качестве государственной религии восточный вариант христианства, выбрав его из множества возможных альтернатив. Провиденциальную силу этого выбора Россия ощутила много позднее.

            Духовная культура Киевской Руси полна такими взлетами, как «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона, где он обосновал, почему для Руси не подходит законопослушничество Моисея из Ветхого Завета, а она должна ориентироваться на изливаемую в Любви Благодать Христову.

            Крупнейшим за всю историю Руси было анонимное сочинение «Слово о полку Игореве», воспевающее единение русских князей перед лицом новой опасности. Но князья не послушались, и беда не заставила себя ждать: на Русь обрушили свой удар монголы. А разрозненное воинство враждовавших князей ничего не смогло им противопоставить.

            Компенсировать бифуркационное значение введения Православия для нормального развития русской духовности смогло «двоеверие», народная потребность сочетать православный канон со старыми еще языческими обрядами и праздниками. Надо иметь в виду, что сам факт возможности двоеверия, сохранившегося в нашем сознании до сих пор, предполагает конфессиональную терпимость Православия, которое в отличие от католицизма не устраивало «охоту на ведьм» и массовое уничтожение людей Инквизицией.

            Если у нас гибли «раскольники», так они сжигали себя сами в качестве протеста против церковных реформ. Официально подвергнуто казни было небольшое число лишь их руководителей, таких, как протопоп Аввакум или боярыня Морозова.

            Однако принятие Христианства еще не сделало русский народ (как тогда говорили «русскую землю») единой нацией. Этому способствовал только духовный подъем, связанный с первой значительной победой над татаро-монголами в Куликовской битве. Русским надо было убедиться, что идеал «соборности» работает на практике.

             Это политическое деяние Дмитрия Донского не многого бы стоило, не будь у него  духовной поддержки со стороны Сергия Радонежского и затеянной им «монастырской колонизации»  Руси. За короткое время вся северная часть Руси, не затронутая монгольской оккупацией, покрылась  монастырями и скитами, в которых жили монахи, творились молитвы, создавались церковно-приходские  школы, где народ впервые по большому счету прикоснулся к православной культуре, осознавая себя  единым этносом со своей оригинальной культурой.

             Идеи Сергия Радонежского оказали огромное влияние на Русь. Когда в конце ХУ1 века  патриарх Никон решился на религиозную реформу, она настолько не отвечала сложившимся  православным стереотипам, что подняла волну протеста в лице движения раскольников и их духовного  предводителя - протопопа Аввакума. «Житие» неистового протопопа также является величайшим духовным памятником Руси, имевшим хождение среди раскольников вплоть до начала XX века, когда они были, наконец, прощены Николаем Вторым.

            А так они уходили в леса, сжигали себя коллективно на глазах своих мучителей, эмигрировали из России в другие страны. Протопоп Аввакум также был сожжен по приказу царя в срубе. Тогда еще власти думали о том, что зрелище на глазах горящего человека может быть противно православным людям, и сжигали в срубе. Позднее с этой деталью уже не считались и казни стали  «принародными».

            Протопоп Аввакум был выдающимся писателем земли русской, но живущим в Смутное время и испытавшим все его прелести. Выживать ему помогало то, что основной вектор его духовности был устремлен в будущее: «Не дорожи мне сим веком: не имам здесь града, но грядущего взыскуем!» (9,64).

            Начатая Расколом эпоха "Великой смуты" завершилась избранием на царство одного из бояр Романовых. Его потомок Петр 1 вверг Россию в социально-промышленное переустройство с материальным искусом в основе, построенном  на протестантских, а не на   православных основах. Петр боролся не столько за просвещение Россией западной культуры, сколько, как он считал, с её православной косностью.

            Для этого он   уничтожил патриаршество, сделал Русскую Православную Церковь подчиненной Духовной коллегии - по сути одному из своих 12 министерств и сам встал в её главе.

            Русская культура смогла компенсировать петровский искус, только породив "Золотой век" культуры: от гармонической поэзии Пушкина и Лермонтова до гениальной прозы Гоголя, Толстого и Достоевского. Церкви, подчиненной государству, никакой компенсации своего униженного положения осуществить тогда не удалось. Первые попытки были сделаны только после духовного послабления, связанного с фигурой Николая Второго.

             Особняком стоит в нашей культуре следующий переворот - "Серебряный век", имевший место на рубеже Х1Х и XX веков. На первый взгляд, он не связан ни с какими социальными или политическими катаклизмами. Однако, именно во время его апогея на "царство" в России была призвана "демократия", когда последний из Романовых , и, возможно, самый мудрый из них - Николай Второй ввел конституционное правление и дал власть первому русскому парламенту - Государственной Думе. Так впервые в России духовная и культурная подготовка предшествовали политическим изменениям. Уже одно это свидетельствовало о серьезности перемен, должных последовать.

              Духовному преображению Руси помешала Октябрьская революция. Страна надолго погрузилась во мрак бездуховности. И только в начале ХХ1 века мы начинаем осознавать, какую грандиозную подготовку к предстоящим апокалиптическим временам осуществила русская культура в те годы: и по философско-религиозной, и по культурной, и по духовно-практической линиям.  И насколько многое пошло прахом при большевиках. Однако, так ли это? Есть и другая точка зрения, что "рукописи не горят"...

               Единая методология закономерностей духовного анализа, предложенная в данной работе, позволяет дать точный ответ на этот вопрос. На рубеже прошлого и нынешнего веков Россия втянула весь мир в грандиозный духовно-творческий переворот, сравнимый по своей значимости только со временами Античности или Возрождения.   Его огромность не случайна: мир вступает с началом XX века в «Эпоху Откровения» (по Библии), более известную как время Апокалипсиса. Прямо по Библии пала на нас "звезда Полынь", открылись гонения на христианство в советской России. Впервые с конца века в стране наблюдается отрицательная рождаемость, именно у нас самое большое в мире количество абортов, велика интенсивность убийств и  самоубийств.  Импульс  самоуничтожения оказывается сильнее импульса жизни - это несомненное апокалипсическое свидетельство.

                         На наш взгляд, предстоящая глобальная экологическая катастрофа стала уже неизбежной!  И тому есть объективные причины:

            - Политическое столкновение между миром Ислама и западным миром, как показывает история международного терроризма, стало практически неизбежным;

            - Планетарный Переход на безотходные технологии требует затрат, которые в настоящее время мировая экономика не может себе позволить;

             - Начавшийся планетарный процесс экстремальных ситуаций и ЧП уже невозможно остановить, ибо в его основе процесс адаптации биосферы планеты к загрязнению окружающей среды, уменьшению озонового слоя, повышению среднегодовой температуры; планета пытается выбросами из раскаленного ядра компенсировать внешнее повышение температуры, а эти выбросы    - землетрясения, потопы, цунами и другие аналогичные бедствия;

             - Периодически Солнечная Система пролетает через такие участки Галактики, которые провоцируют глобальные изменения на планете; последнее было связано с Всемирным Потопом, а сейчас мы вновь находимся в соответствующем районе Галактики; какой-то катаклизм, так или иначе, будет;

             - Катастрофа стала неизбежной и в духовном плане, ибо «пока гром не грянет, мужик не перекрестится»; только сильное бедствие может встряхнуть человечество и заставить его изменить в сторону духовного совершенствования свое мировоззрение.

                            Российская духовность должна сыграть в этой ситуации решающую роль, ибо она концептуально подготовлена и знает, что надо делать; только в России сохранились еще земельные ресурсы для переселения народов, когда климат начнет холодать, а в Сибири, напротив, наступит потепление. Наш народ духовно подготовлен к перенесению всевозможных испытаний всей предшествующей своей историей. В нем еще осталась вера в Бога, уже почти полностью потерянная на Западе. Не фанатизм, а именно тихая и крепкая, святая вера, которая интенсифицирует лучшие его силы, когда придет его время. Что он на такое способен, он доказал, победив татаро-монгол, Наполеона, Гитлера и изжив на своей шкуре антисистему марксизма.

            Закономерности судьбы духовного человека в мире хорошо передает стихотворение Пушкина «Памятник».

    Я памятник себе воздвиг нерукотворный, к нему не зарастет народная тропа.

    Вознесся выше он главой непокорной Александрийского столпа.

    Нет, весь я не умру: душа в заветной лире мой прах переживет и тленья убежит, -

    И славен буду я, доколь в подлунном мире жив будет, хоть один пиит.

    Слух обо мне пройдет по всей Руси великой, и назовет меня вся сущий в ней язык:

    И гордый внук славян, и финн, и ныне дикий тунгус, и друг степей калмык.

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

    Что в свой жестокий век прославил я свободу и милость к падшим призывал.

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

    Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

        Нам остаётся только учиться у своих духовных гениев.

           6. КОСМИЧЕСКАЯ СУЩНОСТЬ ХАРАКТЕРА ЧЕЛОВЕКА
                                           «Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

                                                      В  работе, в поисках пути, в сердечной смуте.

                                                      До сущности протекших дней, до их причины, 

                                                      До оснований , до корней, до сердцевины…

                                                     Все время схватывая нить судеб событий, 

                                                    Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья…

                                                                              Б.Пастернак
Обезьяна смогла стать Человеком только потому, что подняла свой взор от питавшей ее Земли к Небу, поскольку именно оттуда пришла ей духовная помощь, запустившая в действие духовный космогенез.  Благодаря постоянно истекающей из Центра Космоса духовной струе, стал формироваться наш менталитет, высшей фазой которого является “творческо-инновационное сознание”.

Тело обезьяны, принявшая духовные сущности (Адама и Еву) в себя, было совсем другой обезьяной, нежели те, которые мы видим сейчас. Эти, скорее всего, продукт падения  самих “человеков”, уже на Земле забывших о своей духовной сущности.                                                                     М А Т Р И Ц А ДУХОВНОГО Ч Е Л О В Е К А:

	           Человеческие      

              факторы
	ЧИСТОТА ДУШИ
	МИЛОСЕРДИЕ ДУХА
	СМИРЕНИЕ

СЕРДЦА
	САМОУКОРЕНИЕ РАЗУМА

	                 Физические

	Тотальная целостность и чистота души на физическом уровне (яко младенец)
	Неприятие милосердия 
из-за тотальной чистоты 
и целостности
	Смирение из-за страха
 перед наказанием Божьим 
	Неприятие самоукорения
 из-за скованности страстями
 на эмоциональном уровне

	                Социальные
	Законопослушность и душевная простота
	Отдача излишков
 из-за смирения и аскетизма
	Смирение как результат
 соборности и единства с коллективом
	Героизм самоукорения –

 “На миру и смерть красна!”

	                Культурные
	Душевная чистота в творчестве
	Творческая самоотдача,
 милосердие как часть 
творчества
	“Быть знаменитым некрасиво”
	Творческое горение и 
неудовлетворенность 
автора своим творчеством

	                  Духовные
	Б   Борьба за ясность духа и чистоту окружающей природной среды
	Милосердие к миру из-за
 Любви  к нему
	Обожение  без гордыни и 
авторского самомнения
	    Понимание собственной
 Неадекватности
 происходящим изменениям


Эта матрица  проясняет некоторые аспекты духа  инновационного человека. В поэзии кое-что о подобном менталитете сказал Иван Бунин:

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


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


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


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


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


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

                         М А Т Р И Ц А   “С Т И Х И И - Д У Х О В Н О С Т Ь”

	ФУНКЦИИ
	ВОДА
	МЕТАЛЛ
	ДЕРЕВО
	ОГОНЬ
	ЗЕМЛЯ

	Глобальные
	Хранение Информации
	Разум
	Мораль
	Духовный потенциал
	Мера,

Равновесие

	Локальные
	Информиро-ванность людей
	Интеллект
	Душевная энергия
	Духовная энергия
	Критичность

	Их носители
	Знания
	Сознание
	Душа
	Дух
	Инструментальность

	Свойства
	Информационная основа жизни
	Анализ и Синтез
	Человеческий аспект Бытия
	Чувства и эмоции
	Равновесие, духовный гомеостазис

	Структуры
	Информационно-матричные 
	Интеллектуально-ментальные
	Нравственно-этические
	Духовно-религиозные
	Системно-целостные, хранящие равновесие


Эта матрица проясняет взаимоотношения между уже известными читателю энергетическими стихиями планеты, условно названными восточными мудрецами: “Металл”, “Вода”, “Дерево”, “Огонь” и “Земля”, и соответствующими им качествами человеческой Личности как связующего звена между Небом и Землей. Последующая матрица их еще больше углубляет.
                                               Матрица “Человек-Земля-Небо” в разрезе стихий”:
	     СТИХИИ 
	             ЗЕМЛЯ
	            НЕБО
	      ЧЕЛОВЕК

	    Огонь 
	    Тепло, горение, 
  физический огонь
	           Дух
	    Эмоции, чувства, духовность

	    Вода
	   Холод, изменчивость: лед -      жидкость- пар.
	      Информация
	    Творчество, активность сознания, ясность

	     Земля
	     Устойчивость, твердые тела, минералы
	     Колыбель жизни, Память
	   Мера, консерватизм, равновесие во всех делах

	   Металл
	    Прочность, гибкость
	  Маммона - бог стяжательства
	    Разговорчивость, разумность, владение Логосом

	     Дерево
	   Сезонные колебания
	     Изменчивость, рост
	  Мораль и нравственные основы, принципиальность


Все эти матрицы дают возможность нам обнаружить истоки некоторых специфических черт характера человека и их взаимосвязь с земными и космическими (Небесными) закономерностями.
7. ЧЕЛОВЕК И СУДЬБА – ХРИСТИАНСКОЕ МИРОПОНИМАНИЕ
Мне попалась в руки книга  Павла Стовбчатого о судьбе (См. Библиография № 18). Автор выстроил основные постулаты судьбы на следующих  весьма зыбких основаниях:
- у человека отсутствует выбор  в жизненных ситуациях;

- все в этой жизни совершенно и подчинено определенным законам, пусть даже не осознанным человеком;

- есть только единство желания и рассудка, управляющие ситуацией, в зависимости от того, кто сильней;

-  у человека нет силы воли, а есть только сила желания;

- раз отсутствует выбор, значит, нет и свободы воли, все детерминировано свыше.
От подобных «постулатов» несет  фундаментальным  язычеством и подчинением человека не Богу, который дал ему «свободу воли», а бездушному Закону, именуемому по желанию или «Космосом», или Природой, или  Высшим Разумом, лишенным милосердия  к человеку, ибо не обладает никакими личностными параметрами. 
В такой ситуации смысл существования человека в нашем мире совершенно  теряется.  Закон обрекает человека на постоянный Страх перед ним, парализуя его волю к свободе и желание творчества.
Исходя из своих  фальшивых предпосылок, автор приходит к весьма спорным выводам о:
- отсутствии греховности у человека;

- неизбежности  исполнения предсказаний;

- иллюзии альтернативности выбора, совершаемого человеком в жизни;

- неотвратимости расплаты  в качестве возмездия судьбы;

- другим  весьма сомнительным представлениям о сущности Земли и Неба.
Апостол Павел говорит, что никто не спасается делами Закона, а только верой в Иисуса Христа. Этой веры, по сути дела, и нет в означенной книге.  Автор стоит на ветхозаветной вере в Закон, данный Моисеем, но не признает, хотя  и  скрывает это,  Закон Любви, открытый Христом.

Ибо, как только, мы понимаем, что Христос – это Любовь, а весь мир держится и еще  существует, благодаря наличию этой Любви в мире, все рассуждения автора начинают сыпаться, как песок. Судьба и Закон, жесткий Порядок, Предназначение начинают трещать, ибо Любовью  они все вполне преодолимы.

Конечно, было бы наивно отрицать наличие целесообразности и закономерности этого мира, как и наличие в Нем Промысла Господнего. Однако по силе значимости они  и  по отдельности, и вместе взятые  уступают Закону Любви. 
Действительно на Законе можно делать деньги, как это успешно удаётся всем евреям, но нельзя построить  страстотерпие, мученичество, святость, смерть за «други своя»,  творчество и увлечение природой.
 К  каким же выводам приходит автор в итоге своих размышлений?  - «Не вина человека в том, что он родился львом, а не ягненком, нет заслуги и у Папы Римского, ибо ему дано было стать им. Такие понятия, как «плохой» и «хороший», «добрый» и «злой», «умный» и «глупый», «знаменитый» и безвестный», постепенно уходят из мира, как исчезают в нем и другие , как то: Страшный Суд,  кара, грех, спасение, единая любовь, святость,, чудо, закон, мораль, этикет, традиция, искусство, вечность».  (18, стр. 415)
Автор считает, что «когда мы видим некую богатую даму Н., у нас не может ни возникать  обида и желание справедливости». Возможно, у него  оно и возникает, но у духовного человека реакция совсем другая – сожаление. Он прекрасно знает, какие беды несет человеку богатство и какой мерой ответственности воздастся за него на том свете. «Легче верблюду пройти через угольное ушко, чем богатому попасть в Рай», - говорил  Иисус Христос.  Кроме того, духовный человек – обладает смирением и склонен к аскетизму. Богатство ему не только не нужно, но и даже вредно. 
Все равны перед лицом Закона и правил Равновесия, которые совершенно неадекватно трактует автор. Равновесие у него есть ничто иное, как нравственная обезличенность и индифферентность, а не  требование  «Божественной гармонии», какой оно, по сути, является. Закон Равновесия в мире строится не на «фифти-фифти», «всем сестрам по серьгам», а на правиле чисел Фаббиначчи, которое  говорит о гармонии, как о  соотношении  38% и 62% по отношению к Целому.  
 Ценностная относительность хороша только для Дьявола, являющегося обезьяной Бога. Мир, в котором Добро приравнено к Злу, а Бог к Дьяволу  хорош только для людей, тяготеющих к Злу и Дьяволу. Ибо Добро с кулаками – это не Добро вовсе, а маска Зла.  А там, где нет Бога, повсеместно торжествует Дьявол, ибо, как еще подозревали коммунисты, «места не занятые нами сейчас же занимает враг!» 
«Свято место пусто не бывает», ничего относительного в этом мире нет. Любой закон также имеет лицо и главное – рамки своего существования. 

Такой гимн амбивалентности всего на свете есть, по сути дела, призыв принятию зла и отказ от борьбы с ним, ибо Закон и так все расставит на свои места. Активность и творчество становятся ненужными в этой ситуации.  Хорош тот мир Будущего, в котором активность и творчество становятся ненужными и невостребованными, ибо стоит познать Закон и поступать в соответствии с ним, все будет в порядке.
Автор на деле отрицает бесконечность,  вечность и непознаваемость  Бога. Свобода воли нам дана именно потому, что в сравнении с нами, Бог обладает принципиально новым качеством, которого мы никогда не познаем, столь оно отлично от всего человеческого.  Но Бог нас любит, поэтому нам и дана свобода воли, возможность поступать верно,  и не зная закона, а только догадываясь о нем.
Бог по своему милосердию и любви к нам делает нас «своими руками» в этом, ибо верит в человека, зная,  что он создал его «по Своему Образу и Подобию». По воззрениям автора получается, что вся  беззащитность  человека перед законом  - это беззащитность перед абстрактными, не связанными с человеком принципами и правилами, давно уже опровергнутыми современной атомной физикой в «Принципах «дополнительности» и «неопределенности».
На деле отношения строятся так, что Субъект и Объект комплиментарны, а не один подчинен другому. Закон работает, но их единство и гармония становятся важнее Закона!
Бог создал гармоничный мир, но на Восьмой день творения почил и доверил исправление недостатков меняющегося мира самому человеку, правда, духовному и верующему, к которым автор, увы, не относится, как бы он ни утверждал обратное.
Иногда он открывается: «Как ни странно прозвучит, но, повторяя круг, на сцену вновь поднимается человек-язычник. Но язычник иного витка, иного понимания язычества» (18, стр. 412)
И тут он опять прав и не прав одновременно. Действительно, на новом витке развития мира, языческое сознание активизируется, но оно отнюдь не становится доминантным, ибо обретает новое качество, где язычество выступает в гармонии с религиозностью, научным мировоззрением и инновационностью, создавая нечто принципиально еще не бывшее прежде, а  именно,  - духовую инновационность!  

Не  неоязычник будет править новым миром, а  человек с ноосферным, духовно-инновационным сознанием.
Когда у виднейшего русского святого Х1Х века  святителя Феофана Затворника спрашивали, в каком соотношении находится назначение Божие с нашей свободой воли, он отвечал так: «Что «нудится Царствие Божие», это предполагает собственные усилия, а когда апостол Павел говорит: «это не от нас», то значит, свои усилия не дают искомого. Соединять надо и то и другое: усиливаться и  всего чаять от благодати. Ни свои усилия не доводят до цели, потому что без благодати недалеко заходят, ни благодать не даёт ожидаемого без усилий, потому что благодать действует в нас  и для нас через наши усилия. То и другое подвигает человека вперед и приводит к цели. 
Предопределение непостижимо. Довольно для нас веровать всем сердцем, что оно никогда не бывает противно  Божьей благодати и правде и не нарушает свободы человека. Обыкновенно решается так: Бог предвидит, как будет свободно действовать человек, и сообразно с тем определяет, так что Божие определение опирается на жизнь человека, а не жизнь на определение.»(52, 136-137)
8. Воспитание личности
Воспитание духовно-инновационного человека строится принципиально на других правилах и требованиях, нежели те, к которым призывает П.Стовбчатый

Постараемся их конкретизировать, насколько мы их сейчас понимаем:

                                             1.«Не сравнивай, живущий не сравним!» 

Человек, созданный по Образу и Подобию Бога, глубже и интересней, чем любые внешние о нем впечатления.  Главное – он хранит внутри  тайну Бога, его Вечность, Непознаваемость и Бесконечность.  
Он имеет возможность в диалоге с Богом получить от него все истины, в том числе, и  истинные механизмы действия «машины мира», которыми имеет  право на «свободу воли» и пренебречь, а действовать по своему усмотрению, если есть на то санкция Бога. «Царство Божие трудом нудится» иначе без труда не спасешься.
2. «Единственный судья себе – ты сам!»
Духовный человек – это не человек в толпе, а творчески свободный человек, способный на принятие ответственных  творческих решений,  за которые он сам себя и судит. По крайней мере, на этой земле. На Небе – будет другой Суд, но это еще не скоро, а здесь у него есть поле для творчества и для свободы, но свободы как осознанной необходимости, познав замысел Бога по отношению к самому себе.

Несвобода человека опирается на его общинное прошлое, когда он вынужден подчиняться требованиям коллектива. Действительно, «нельзя жить в обществе и быть свободным от общества». Но, кому нельзя?
Человеку, сохранившему в душе ощущения детства, можно, ибо они в нем сильнее навязанных обществом стереотипов и догм. Гению то же можно, ибо он устанавливает  своим творчеством  законы, по которым это общество будет жить в будущем.
Право на нарушение закона можно заработать, если твои нарушения сделаны во имя людей, во имя еще более справедливого закона, которым пока не написан, но тобой уже осознан.

                               3. «Живи настоящим, но думай о Будущем!»
Христианство призывает человека довериться Богу и не думать о завтрашнем дне, ибо «на каждый день достаточно его заботы». Это правильно для любого нетворческого человека.
Но, если  человек поднялся до определенного духовного и творческого  уровня, на котором он может правильно предсказывать Будущее в диалоге с Богом, не думать о Будущем он просто уже не способен. 
С одной стороны, он уверен, что все, что ни делается, - к лучшему», а, с другой стороны,  его личная инициатива всегда угодна Богу, если он – человек духовный.
Прогнозирование, построенное чисто на рациональном подходе, будь то математическое или астрологическое прогнозирование, всегда будет ошибаться, ибо  подлинная истина открыта только любящему сердцу, тем более, если оно находится в диалоге с Господом Богом.
4. «Мысль, изреченная есть ложь!»

Диалог с Господом, о котором здесь столько раз упоминалось, это разговор в молчании. Это единство полярностей: молчание и плодотворный диалог. Болтливость духовному человеку противопоказана, тем более, что он знает: «Мысль, изреченная есть ложь!» В свое время к этому пришел в уже цитировавшемся  стихотворении «Молчание» Ф.И.Тютчев:
                        Молчи, скрывайся и таи и чувства, и мечты свои, -

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

                        Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими и молчи!

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

                        Поймет ли он, чем ты живешь? Мысль изреченная есть ложь.

                        Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими - и молчи!

                        Лишь жить в самом себе умей, - есть целый мир в душе твоей

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

                     Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      
 Ценность нашего духовного мира, способного входить в резонанс с Божьим миром в молчании, лишний раз свидетельствует, что  его сущность  и сущность  Господнего мира   обладают неким единым для обоих качеством, будь то «полевая структура» или «духовная напряженность».
И, тем не менее, мы находимся в постоянном диалоге, в том числе и словесном, с окружающим нас миром. Важно только следить, что бы этот диалог не перерастал в  надоедливую для всех окружающих «болтливость».

5. Не судите других, да не судимы будете!»
 Достойный запас смирения, терпимости, доброты и любви к окружающему миру освобождает нас от необходимости его судить. Стоит только посчитать себя самым грешным из людей, а в другом видеть только хорошее,  необходимость в осуждении отпадет сама собой. 
Право на Суд Бог оставил за собой, а нам его совсем не делегировал, отсюда вытекает  и библейское требование: «Не судите, да не судимы будете!»
Желание осуждать возникает нас от скрытой агрессии или  превратно понятого ощущения справедливости. И того и другое – фальшь, неистинное наше проявление. Лучше не судить не потому, что и тебя потом осудят, а из простого желания увидеть в людях хорошее, помочь ему проявиться. Относись к другому  так, как ты бы хотел, чтобы он относился к тебе. И судить тогда нет необходимости.
                      6. «Не ослабляй свой организм!»
Человек недуховный привык жить страстями: он любит выпить, выкурить сигарету, иногда балуется наркотиками, употребляет нецензурные выражения в эмоциональных ситуациях и т.д.  Духовный человек – аскет, не только потому, что страсти ослабляют организм,  просто жить  по-другому он уже не может. Аскетизм не только полезен для продления жизни, он  предписан нам Богом. Воздержание от страстей важно  в  человеческом общежитии, ибо агрессия и гнев убивают (и это доказано медициной), прежде всего, самого несдержанного человека.
Практическая жизнь в Духе – это перманентный пост, воздержание во всем, четкое ощущение меры, невозможность выйти за её пределы.
 Мудростью организма является чувство меры. Жить долго – это «не жизнь страстями, а жизнь в Духе».                   

                        7. «Действуй не из-за страха, а по Любви!»

Жизнь в страхе, жизнь под постоянной опасностью нарушить закон, - это жизнь без Бога. Духовному человеку вместо страха дана Любовь, ему нет необходимости бояться.
Мы боимся за себя, за близких, а бояться надо за ответственность  перед Богом, что живешь не по духовным законам, что постоянно нарушаешь их. Нарушения порождают двойной страх, так и крутится эта круговерть, где «змея цепляется за свой хвост».

Нарушить перманентное движение по кругу, суету грешной жизни, довольно просто, надо оглянуться – и  не столько по сторонам, сколько посмотреть на Небо и вспомнить о Божьих Заповедях.
Телесная чистота – это здоровый образ жизни, - душевная  – жизнь в Духе, то есть, соблюдение заповедей Божьих. Живущих в чистоте телесной много, все понимают, насколько это важно для продления жизни. Живущих «в Духе» -  мало, а еще меньше тех, что совмещает телесную чистоту с чистотой духовной.
8.«Пребывай  в чистоте – и душой и телом».
Исполнение  поста, аскетизм, телесная чистота - противоположны погоне за удовольствиями, в которых  проводит большую часть жизни современный человек. Этим он обрекает себя на вырождение – и телесное и духовное, ибо чистота – это отказ от удовольствий. В особенности наглядно это видно на полных людях, таковых и в церкви вы  с трудом сумеете  заметить.

                9. «Основа духовной деятельности – творчество!»

Духовный человек – всегда творец. Если даже он не занимается профессиональным творчеством, он не может жить без какого-нибудь хобби. Творец, живущий в Духе, по сути своей противоположен потребителю, «доильцу сплетен», как выразилась Марина Цветаева.

Потребительские страсти съели современного человека, редкий день он не заходит в магазин или кафе-ресторан. Жаль, что  ему не хватает в сутки 10 минут, чтобы обратиться к Богу. 
Творческая потребность возникает у кого-то сразу, и есть шансы, что он станет профессиональным художником, а у кого-то в конце жизни, когда необходимо подводить итоги.
Но живущий «в Духе» человек к творчеству непременно приходит, не обязательно к чисто художественному. Подобное проявление возможно и  в любой другой  сфере человеческой деятельности.
      10.«Любовь к природе  лежит в сути  творчества и духовности»
Недуховный человек из-за своей нелюбви к природе довел её до экологического коллапса. Духовный , как и Маугли, знает, что они  с природой - «одной крови – и ты, и я!»
           Насилие над природой, которое мы себе позволяли,  и все еще позволяем, не корректно для человека с духовно-инновационным сознанием. Ему свойственно не насилие, а содружество, коэволюция с природой. Только она является залогом нашего смягчения жесткости предстоящей катастрофы. Единственным эффективным условием её преодоления  может стать только наша духовность. 
Нашему менталитету свойственны терпимость и прощение, мы не агрессивны и ни к каким нациям, даже крепко нам порой насолившим, ненависти не испытываем.  Эта христианская терпимость должна быть положена в основу национального воспитания, ибо мерки «исторической справедливости» тут не работают.
В наш менталитет заложена христианская  необходимость «служения Господу», проявляющаяся в служении своим близким, прямом обращении к Господу (диалог, молитва, причастие), и в служении  самому себе через терпение болезней, скорбей и различного рода искушений.

О близости к Богу русского человека  можно судить по тому уровню терпения и смирения, которое он всегда проявлял. «Оранжевая революция» у нас невозможна, прежде всего, по духовным причинам. Октябрьская революция в определенном смысле произошла потому, что была «угодна Господу», как ни парадоксально это звучит. Она несла свой духовный смысл: ценой страданий народа дезавуировать в мировом сознании марсксизм как теорию экономического детерминизма. Для духовных людей есть один тип детерминизма : духовный – вера в Бога.
У нас в России христианская вера росла из  исторической традиции, накопленного народом опыта, работы РПЦ и как плод Духа русских старцев, праведников и святых.
Доминирующие качества народа – смирение, преодоление гордости, терпимость и любовь к окружающим, склонность к тяжкому  труду, способность прощать свои обиды, борьба с помыслами и искушениями носят чисто православный характер, хотя  идут не только от тысячелетней традиции, но во многом и вошли в кровь и плоть народа, то есть имеют «генетическую  расположенность». 
Современная цивилизация и некоторые  антихристианские тенденции в культуре многое сделали, чтобы уничтожить эти качества, но  еще живы, пусть загнаны в подсознание, но живы и в благоприятных условиях развернутся. Никакой стране в голову не пришло назвать себя  «Святой Русью», это чисто русское явление.
В одном из психологических сборников я нашел схему параметров активной деятельной жизни, которую после некоторой доделки превратил в подобие теста.
Этот тест позволяет нам определить уровень развития в себе определенных черт характера, способствует выбору жизненного пути, после того, как нам становится ясной своя психологическая сущность, дает возможность наметить план жизненного самоусовершенствования, когда мы видим отсутствие в себе каких-то важных качеств.

                               ТАБЛИЦА ПАРАМЕТРОВ АКТИВНОЙ ЖИЗНИ:

	Сущностная характеристика 
	Её составные элементы 
	Наличие или отсутствие
  данного качества  в нас

	Полнота жизненных ощущений
	-  эмоциональность;
- вера в Бога;

- наличие семьи, детей;

- творческие дарования;
	 Есть - +; нет - -;
 Высокий – низкий уровень

	Жизненная мудрость
	- зрелость суждений;
-  наличие здравого смысла;

-  накопленный  годами опыт;
	

	Физическое и психическое 
здоровье
	- телесное развитие;
- наличие болезней;

- уровень энергетики;

- психическая устойчивость;
	

	Способность наслаждаться 
окружающей природой
	- посещение укромных 

уголков природы;
- наличие дачи, дома в деревне;

- участие в экологических акциях;

- тема природы в творчестве;
	

	Способность наслаждаться 

Искусством
	-посещение театров, музеев,

, картинных галерей;
 -собственное художественное 

творчество;

- способность к сопереживанию

с авторами;
	

	Близость с любимым человеком
	- наличие жизненной пары;
-  физическая близость с  любимым

- духовная близость с  любимым;
	

	Наличие хороших и верных друзей
	- количество друзей;
- частота встреч;

- совместные мероприятия;
	

	Общественное признание
	- уважение окружающих;
- творческая активность;

- место в иерархии;
	

	Интеллектуальное развитие
	- уровень образования;
- интерес к познанию нового;

- умственные способности;

- научная деятельность;
	

	Максимальное использование 

своих сил и возможностей
	- творческая реализация;
- общественный успех;

- продуктивная жизнь;
	

	Уровень духовного развития
	- постоянство работы над собой;
- посещение храма;
- творческо-духовная  реализация;

- беспокоящая совесть;
	

	Ощущение собственной свободы
	- уровень самостоятельности;
- независимость в суждениях;

- независимость в поступках;
	

	Вклад в счастье других;
	- социальная активность;
- помощь близким;

- участие в общественных акциях;
	

	Творческая деятельность
	- наличие творческого дара;
- проявленный  талант;

- творческая активность;
	

	Уверенность в себе
	- внутренняя гармония;
- свобода от противоречий;

- способность к сомнениям;
	

	Аккуратность
	-  наличие порядка в своих делах;
- умение держать в порядке 

свои вещи;

- склонность к поддержанию

чистоты вокруг;
	

	Воспитанность
	- хорошие манеры;
- отказ от вредных привычек;

- чистоплотность в отношениях;
	

	Высокие жизненные притязания
	- сила воли;
- высокие запросы в жизни;

- умение достигать своих целей;
	

	Жизнерадостность
	 - наличие чувства юмора;
- открытость людям;

- широта контактов;
	

	Дисциплинированность
	- исполнительность в делах;

- ответственность;

- чувство долга;

- умение держать свое слово;
	

	Образованность
	- широта знаний;

- уровень образования;

- способность к самостоятельной 

учебе;
	

	Рационализм
	- умение логично мыслить;

- способность к 

обдуманным решениям;

- склонность к прогнозированию; 
	

	Сердечность
	- сочувствие другим;

- влюбленность;

- оказание помощи близким людям;
	

	Уровень самоконтроля
	- сдержанность;

- самодисциплина;

- способность подавлять 

эмоциональные вспышки;


	

	Твердая воля
	-смелость в отстаивании взглядов;
-умение не отступать

 перед трудностями;

-умение настоять на своем мнении; 
	

	Терпимость к другим
	- умение прощать;
-  смирение;

- дружелюбие;
	

	Широта взглядов
	- умение принять чужую точку
  зрения;

-уважение к чужим взглядам,

 обычаям, привычкам;

-  духовность; 
	

	Честность
	- совестливость;

- правдивость;

- искренность;
	

	Трудолюбие
	- эффективность в делах;

- продуктивность;

- творческая активность;
	

	Чуткость к людям
	- заботливость;

- открытость души;

- желание всегда помочь 

в трудной ситуации.
	


                 8. ПАТРИОТИЗМ – ВЕДУЩИЙ СТИМУЛ ИНДИВИДУАЛЬНОГО ВЫЖИВАНИЯ:
                                                         «Россия, я – твой капиллярный сосудик,

                                                           Мне больно, когда тебе больно, Россия»

                                                                                                      А.Вознесенский 
В современном мире, охваченном со всех сторон идеями глобализации и всемирности,  любовь к своей родине  как-то поблекла, и не носит такого актуального звучания, как это было в предыдущие времена.  Однако в этом есть свой резон, эта идея теперь может быть освобождена от всех своих фальшивых одежд и рассмотрена  системно и без прикрас, как это было ранее.

Надо понять, что диалектическое единство  идей «патриотизма» и «всемирности» устанавливает некий баланс, который позволяет нам понять  как их совместную сущность, так и своеобразие каждого по отдельности. 

Глобальное расширение идеи «патриотизма» до размеров любви и верности всей планете целиком было свойственно русским, так же, как и любовь к собственной отчизне. Не случайно  Ф.М. Достоевский на открытии памятника   Пушкину  одним из главных качеств поэта назвал именно «всемирность», что и потрясло слушателей своей неожиданностью. Пушкин, как известно, является наиболее точным выразителем особенностей русского менталитета, а, возможно, и всей национальной идеи России.

Лишенный этого настроя патриотизм очень напоминает нам тупой американский патриотизм, упертый в идею, «раз это моя страна, значит она права!» Русские не таковы. Все послевоенные годы, падающие на печальное время «холодной войны», официальная пропаганда демонстрировала многочисленные примеры подлости американцев и готовности их немедленно начать с нами  ядерную войну. Но у нас не было ненависти, более того в гостиных большинства образованных  людей висели портреты Хемингуэя чаще, чем портреты Пушкина.

Мы хотели обсудить в данной статье несколько вопросов:

А) Верность национальной идее, а также, «что она вообще такое?»

Б) Специфика миссии России в мире, и как эта миссия отражается на нашем патриотизме;

В) Почему основа нашего патриотизма – «странная любовь к отчизне»? (Лермонтов)

Г) Любовь к родной природе как базис патриотизма;

Д) Роль патриотизма внутри всего  менталитета народа;

Е) Творческие и духовные аспекты любви к родине.

              А. Верность национальной идее

                                                     «Пускай служить он не умеет, боготворить умеет он!»

                                                                                                                                           Ф.Тютчев

В основе самопознания России и вытекающего из него чувства народного патриотизма   лежит единство и сотворчество русской идеи и русского характера, который выковывается  при её реализации, а также во  взаимодействии  духовно активной Личности с  Богом,  Природой, самим собой и родной отчизной, понятой как составная часть всего Мира.

Поэтому в корпус истинно русского самопознания  входит и отмеченная Достоевским у Пушкина “всемирность сознания”; и “очарованье русского пейзажа”, в “котором есть подлинная радость, но она открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна” (Н.Заболоцкий);  и умение полюбить себя, не снимая критического пафоса к своим ошибкам; и русский патриотизм, свойственный всем русским, вне зависимости живут они в эмиграции или на родине; и “воцерковление”, пусть даже формальное у некоторых православных, и невозможность, разговаривая с Богом,  жить вне Церкви, Веры и Милосердия.

         По этому поводу Анна Ахматова сказала:

«О, есть неповторимые слова, кто их сказал - истратил слишком много...

Неистощима только синева небесная и Милосердье Бога!»
Противоположное этим принципам  поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”. Не чувствуете ли вы, дорогой читатель, этой издевательства и в  самом этом термине: “новый русский”? Оно чуждо России еще и потому, что построено с французской кальки: «новый богач» - «нувориш».

Гой ты,  Русь, моя родная! Хаты, в ризах образа,

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

А  у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

Сергей Есенин выразил духовное качество русского человека - его способность не изменять Христу в трудных ситуациях, видеть духовные приметы своего народа как первостепенную ценность. Еще один аспект способности  человека к целостности  со всей судьбой народа выражает Б. Окуджава в стихотворении «Франсуа Вийон»:          

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

Господи, дай же ты каждому, чего у него нет:

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

Дай счастливому денег... И не забудь про меня.
Иное качество демонстрирует    Самуил Маршак в  стихе «Ты много ли видел на свете берез?»

Ты много ли видел на свете берез? - Наверно одну или две,

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

А часто ли видел ты близких своих? Неверное, несколько раз,

Когда твой досуг был спокоен и тих и пристален взгляд твоих глаз.

Когда мы замечаем души близких - в суете или в молчании и смирении? Для поэта ответ на вопрос совершенно ясен. Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет   стихотворение А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.         

 Менталитет  русского человека, его способность «любить без рассудку, грозить, так  не на шутку, ругать сгоряча, рубит так с плеча, смело спорить, карать за дело, прощать так всей душой, пировать так без остановки» - не есть ли это психологическое выражение нашего самосознания, направленного на  спасение  всего человечества, поведя его по пути христианства к высотам Царства Божьего на Земле, а, может быть, смирив под эгидой Православия гордыни всех монотеистических конфессий?  Пусть по церковным канонам такое на Земле не возможно из-за природной греховности человека, но «ничто не вечно под луной», возможно, мы найдем экуменический  способ преодолеть и эту «планетарную греховность», победить Люцифера в себе? Просто нам нужно еще немного понять самих  себя. Тайна скрыта в нас самих!

Ширь души  русского человека, про которую Ф. Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить», не только позволяет нам ставить перед собой грандиозные задачи по религиозному спасению человечества, но и  надеяться, что именно России  суждено помочь человечеству выжить в этой  предстоящей глобальной катастрофе. Русский патриотизм – это желание спасти себя, но не по одиночке (не по западному – «каждый умирает в одиночку»), а «со всеми и во имя всех».

На чем основана такая уверенность?

  1. На безграничной Любви Бога к нам и на стремлении каждого подлинно русского человека  отыскать свою личную  дорогу к Храму;

  2. Активизации экологических усилий России по ликвидации экологического загрязнения планеты.

  3. На государственной политике отказа от войн,  революций, терроризма и насилия, других подобных методов ведения социальной политики, к пониманию которого Правительство пришло после войны в Чечне.

  4. На стремлении президента Путина В.В. к объединению России в политическую систему, предусматривающую "симфонию" светской и духовной властей.

  5. На отказе РПЦ  от традиционного для Церкви  невмешательства в мирские дела, поскольку речь идет о судьбе человечества.

  6. Ориентация РПЦ на конфессиональный диалог всех религий для обеспечения консенсуса по вопросам будущего выживания человечества.

  7. На стремлении лучших научных сил России к выработке   дополнительного  (наряду  с  национальными) единого языка общения, принимаемого большей частью человечества.

8. На  усилении   контроля  со стороны государственных и духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).

9.. Коррекции "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо темная биоэнергия сильнее атомной и может наделать слишком  много зла.

10. Противодействии  бездуховной  культуре со стороны государства, но не  запретом, а  экономическими методами.

11. Содействии  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала, внедрении уроков религиозной духовности в школах.

  12. Обеспечении  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при глобальном объединении человечества.

13. Открытие  каждым русским человеком радости в Любви и делании Добра,  а  не в ненависти и насилии.

Возможно,  говорить о решении всех этих вопросов еще слишком рано, но  направление этих действий, уже реализованное в России,  является единственным условием выживания человечества в тех  экстремальных ситуациях, которые предстоят ему вплоть  до самой глобальной катастрофы. Я специально не перечислил среди благоприятных для спасения причин безграничность нашей территории, но об этом немного ниже.

Важнейшая в контексте нашего разговора черта русского человека - «всемирность», но нельзя забывать еще об одной очень важной в данной ситуации черте характера  как «аскетизм».  В связи с исчерпанием большинства минеральных ресурсов, в частности источников чистой воды, Запад уже давным-давно перешел на жестокую экономию воды, там даже не моются под душем: только в ванной, там никогда не моют посуду под непрерывно текущей струёй, только в моечной машине , которую, кстати,  по западным нормам нельзя запускать, если она  полностью не загружена, чтобы зря не тратить воду.

Привычный для нас аскетизм - это и есть форма «экономии  ресурсов», только зачастую вынужденная. Но, имея застарелую привычку под внешним давлением, не так уж трудно сделать её «привычкой изнутри», то есть, осознанным поведением.

Хотелось, сказать и ёще об одной важной черте характера - «склонности к молчанию». Молчание по языческому поверью - это отказ от голоса,  а по Православию  осознанный  обет православных монахов, налагающих на себя епитимью. Голос - это способ проявления в мире  грешного человека, а «молчание» - приближение к Инобытию, ибо «там молчат». Там общение происходит на интуитивном уровне, обменом духовными, а не словесными сигналами. Духовного человека в России разительно отличает от его окружения - молчаливость, отсутствие привычки болтать по любому поводу, тем паче поминать имя Господа всуе. А Иисус, как известно, - это Бог-Слово.

Почему Россия захватила такую огромную территорию в ХУ11 веке, когда российские пассионарии, вытолкнутые Правительством на периферию страны, добывали ему  Сибирь и Дальний Восток, расположенные под самым носом у Китая и Японии, остро нуждавшихся в добавочной территории?  Л.Н.Гумилев объясняет это отсутствием пассионарности у китайского и японского народов в то время, но нам  представляется, что это объяснение не до конца описывает  суть дела. Захваченная тогда территория понадобится России  в эпоху глобальной катастрофы, чтобы с её помощью помочь миру с катастрофой  справиться. 

То есть, мы видим в этом захвате определенный перст Божий, предвидение труднейших обстоятельств мира в ближайшие «экстремальные времена». Провидение ни в коем случае не может рисковать самим фактом существования человечества как «перстов   Бога», поэтому «дела Господни для нас  неисповедимы».

Михайло Ломоносов в отношении будущего России писал, что «Россия будет произрастать Сибирью», добавляя мало цитируемую присказку - «и Ледовитым Океаном!» Почему? Все дело в том, что именно на дне Ледовитого Океана сосредоточены колоссальные природные богатства - залог будущего выживания России.

Есть ли в других странах подобное стечение обстоятельств, благоприятствующих помощи всем народам в экстремальных условиях? Нам думается, что нет. У кого-то не найдется значительных ресурсов территории, чтобы помочь людям расселиться на ней, у кого-то менталитет народа не позволяет реализовать такую широкую программу милосердия и спасения, кто-то лишен такой поддержки Христа и Богородицы, какую  наши православные кумиры  на протяжении веков  предлагали России.

 О каких механизмах спасения мира с помощью российской территории можно вести сейчас речь?            

На этой огромной территории далеко еще не исследованы все минеральные запасы и другие полезные ископаемые, которые могут стать резервом спасения в будущем.

В связи с убылью населения России Правительству волей-неволей придется расширить поток иммигрантов,  отток которых может помочь другим странам выжить в колоссальном переизбытке населения, а России они окажут экономическое содействие как прекрасная рабочая сила.

Россия собственным примером окажет миру содействие в грядущем смягчении глобальной катастрофы, когда выровняет соотношение двух типов населения в стране: городского и сельского, а, может быть, выправит это соотношение по «золотому сечению», с доминантой сельского населения. 

Огромная территория очень важна для выживания при климатических природных катастрофах, когда миру угрожают глобальные наводнения или землетрясения, или потепление климата. Нахождение большей части Сибири в зоне вечной мерзлоты окажется в ситуации потепления благодатным для экономического возрождения этого края.

Большая территория будет нужна России и в случае космической катастрофы, когда на планету может свалиться или комета или астероид. Население Монако (если он там упадет)  в этом случае погибнет целиком, огромность территории спасет Россию.

Вынужден повториться, что пока речь идет о предполагаемых выгодах огромной территории, но то, что она дана России Богом не случайно, не вызывает никаких сомнений.

                             Б..Осознание особой  миссии России

                                                      «Земля у нас богата, порядка только нет!»

                                                                                            А.К.Толстой

Поговорим  о "космической миссии" России, ее таинственной "звезде",  которая всегда светила России, которая  осуществляет свое историческое предназначение двумя взаимосвязанными способами:

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

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

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

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

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

                                                  Результаты этого размышления сведем в схему 

	Особенность 

Миссии России
	Исторический этап
	Политический 

противник
	Результаты победы

	 Спасение европейской 

  цивилизации от 

 татаро-монгол
	Х111 - ХУ  века
	Чингисхан - Бытый -

   Мамай
	Воцерковление  всего народа

 и “восточно-деспотический

 синдром” правления

	Спасение Европы от 

буржуазной диктатуры
	     Х1Х век
	Наполеон
	Заражение интеллигенции 

России идеей “мировой 

революции”

	Спасение мира 

от фашистской

опасности 
	     ХХ век
	Гитлер
	Создание социалистического

 Лагеря

	Крах идеи 

мировой революции
	     ХХ век
	Маркс-Энгельс-Ленин-

Сталин
	Открытие для мира “новой

 целостности”

	Победа над Антихристом
	       ХХ1У век
	Антихрист и его

 приспешники
	Решение проблем Экокризиса и

и строительство единого 

 духовного человечества. 




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



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

 
Некоторые другие  особенности исторического пути России мы представим в схеме:

	     Этапы исторического пути

                  России
	МИФ
	  НОРМА
	  ФАКТ
	 ИННОВАЦИЯ

	  КИЕВСКАЯ РУСЬ
	Рюрик
	Владимир Святой
	   Ярослав Мудрый
	Владимир Мономах

	 МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО
	Александр Невский
	Иван Грозный
	      Борис Годунов
	Первые Романовы

	  ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ
	Петр Первый
	Екатерина Вторая
	      Николай Первый
	Александр Второй

	  ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ
	Ленин,Сталин,

Горбачев
	   Путин (?)
	                   ?
	              ?



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


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


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


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

 Вспомним Н.С.Гумилева:


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


Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны». 


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

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

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

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

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

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

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

 Именно качество "всемирности" русского гения - Александра Пушкина, как уже отмечалось,  подчеркнул в своей речи на юбилее поэта Федор Достоевский.
 Наше понимание исторического пути России определяется наличием в русском менталитете четырех постоянно перетекающих и взаимодействующих друг с другом “ментальных стихий”: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Мифология "Матери - сырой Земли", патриотизм и любовь к родной природе присущи характеру русских, более чем характерам всех других наций. Не случаен, поэтому и культ Богородицы в России.


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


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


 Чтобы это все-таки произошло, Россия должна стать стабильной, осознав какие внутренние закономерности лежат в основе ее развития, как нужно регулировать ее постоянную нестабильность. 

                        В.«Странный патриотизм» в России

                                  «Люблю Россию я, но»странною любовью»

                                                                                     М.Лермонтов

  Первым так признался в «странности» своей любви к России  Михаил Лермонтов:

 Люблю отчизну  я, но странною любовью! Не победит её рассудок мой

Ни слава, купленная кровью, ни полный гордого доверия покой,

Ни темной страны заветные преданья не шевелят во мне отрадного мечтанья.

Но я люблю, – за что не знаю сам, – её степей холодное молчанье,

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

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

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

Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз

И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез.

С отрадой, многим незнакомой, я вижу полное гумно,

Избу, накрытую соломой, с резными ставнями окно.

А в праздник вечером росистым смотреть до полночи готов

На пляску с топаньем и свистом под говор пьяных мужиков.

         На современный взгляд, непонятно, что такого необычайного в этой любви? Поэт признается  в любви к природе, так это многие поэты, о чем мы скажем впереди. Поэт любит простой народ, позднее это станет обычной декларацией в устах наших поэтов, поэт любит не парадную – печальную Россию, но в этом, наверно, и есть подлинность этой любви: «Полюбите нас черненькими, а беленькими нас вся полюбит!» – гласит русская пословица.

Другой аспект «странности» поднимает Марина Цветаева:

«Тоска по родине – давно разоблаченная морока!

Мне совершенно все равно, где совершенно одинокой

Быть и по каким камням брести с кошелкою базарной

В дом и не знающий, что мой, как госпиталь или казарма.

Мне все равно, каких среди лиц ощетиниваться пленным 

Львом, и из какой среды быть вытесненной непременно

В себя , в единоличье чувств… Камчатским медведем без льдины,

Где не ужиться – и не льщусь, где уживаться мне едино!

Не обольщусь и языком родным, его призывом млечным…

Мне безразлично, на каком не понимаемой быть встречным

Читателем, газетных тонн глотателем, доильцем сплетен…

Двадцатого столетья – он, а я – до всякого столетья!

Остолбеневши, как бревно, оставшееся от аллеи,

Мне все равны, мне все равно, а , может быть, всего равнее,

Роднее бывшее всего: все признаки с меня, все меты, 

Все даты, как рукой сняло: душа родившаяся где-то…

Так край меня не уберег мой, что и самый зоркий сыщик

Вдоль всей души, всей поперек родимого пятна не сыщет!

Всяк дом мне пуст, всяк край мне чужд, мне все равно, мне – все едино,

Но, если по дороге куст встает,  – особенно рябина…

Пролетарская Россия  действительно выбросила интеллигентных людей, наподобие Цветаевой, из своего лона, за что потом жестко поплатилась нравственным одичанием нашего времени. И Цветаева права, когда говорит, что  её «одиночество» - не есть отказ от родины, ибо понимание читателем - «доильцем сплетен» – это еще не подлинно российское понимание..

И, хотя на ней не сыскать «родимого пятна этой страны», но если «по дороге куст  встаёт, особенно -  рябина»,  то все на свете меняется. Россия жива в сердце, а рябина – лишнее напоминание об этом.

  Политический аспект «странности любви к России» поднимает ранний Пушкин в своем послании к Чаадаеву:

Любви, надежды, тихой славы недолго нежил нас обман,

Исчезли юные забавы, как сон, как утренний туман.

Но в нас горит еще желанье под гнетом власти роковой 

Нетерпеливою душой отчизны внемлем призыванье,

Мы ждем с томленьем упованья минуты вольности святой,

Как ждет любовник молодой минуты верного свиданья.

Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она звезда пленительного счастья

Россия вспрянет ото сна, а на обломках самовластья

Напишут наши имена!
 Потом Пушкин переменит свою юношескую точку зрения: «Не дай, Господи, видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!»Но кто из нас в юности не мечтал посвятить отчизне «души прекрасные порывы!» Иллюзии юности быстро проходят,  подлинное служение родине оказывается совсем не в этом,  эта зрелость мудрости приходит позднее. В юности мы любим Родину «странной любовью», готовые легко сломать её порядок, понимания  которого Бог нам пока не дал.

 И хотя юность живет скорей не умом, а сердцем, подлинное понимание России даётся, скорей постепенно  приходит другому зрелому  сердцу, как это подчеркнул Федор Иванович Тютчев:

    «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить,

      У ней – особенная стать, в Россию надо только верить!»

Но верить, в том числе, и в мудрость того, что в ней свершается. Надо доверять России, ибо в ней, как позднее скажет  тот же Тютчев: «Порядок творится на Небесах».

Но российский беспорядок бывает  порой  столь силен, что его внешняя нецелесообразность  отрицается  даже многими мыслителями-поэтам, они восстают против этого, как Алексей Константинович Толстой:

   Одарив весьма обильно нашу землю, Царь небесный

Быть богатою и сильной повелел  ей повсеместно.

Но, чтоб падали селенья, чтобы нивы пустовали, -

Нам на то благословенье Царь небесный дал едва ли!

Мы беспечны, мы ленивы, все и у нас из рук валится,

И к тому ж мы терпеливы, – этим нечего хвалиться.

Терпение – великое качество народа, защищающее его от поспешности «оранжевых революций, как бы ни стремились взбудоражить его иные политиканы, не догадывающиеся,  на какое пожарище они подливают бензин. Им «наша судьба – полушка, а жизнь – игрушка!» - сказал кто-то из наших «терпеливых» мыслителей.

        Г. Любовь к родному ландшафту – исходная основа патриотизма

                                            «В очарованье русского пейзажа ест подлинная радость»

                                                                                                                  Н.Заболоцкий

Общее целостное представление о взаимоотношениях и взаимосвязях Природы, Культуры, Человека и Высших сил дает нам матрица этих связей:
	 Элементы                                                                                      
	ПРИРОДА
	КУЛЬТУРА
	ЧЕЛОВЕК
	ВЫСШИЕ СИЛЫ

	 МИФ
	    Объект

    Поклонения
	Мифологическая
	Язычник
	Боги - духи Природы

	 НОРМА
	Объект 

Потребления
	Религиозная
	Верующий
	Бог – Абсолют

	 ФА КТ
	Объект Познания

и Преображения
	Реалистическая
	Исследователь
	  Непознаваемый ( или

  отсутствующий) БОГ, ввиду

  незнания  методов Его 

  возможного познания   

	ИННО-

ВАЦИЯ
	Объект Любви
	Духовно-

инновационная
	Творец

 в диалоге

 с Богом
	Бог - любящая и любимая

 личность, собеседник  и 

соратник по  диалогу


  Дмитрий Кедрин в своем стихотворении о родной природе пишет: 

           «Я не знаю, что на свете проще? - Глушь да топь, коряги да пеньки,

Старая березовая роща, редкий лес на берегу реки.

Капельки осеннего тумана по стволам бегут ручьями слез.

Серый волк царевича Ивана по таким местам, видать, и вез».

Такое  видение родной природы, поддержанное строчкой из известной сказки, полностью вписывается в её  мифологическое восприятие «как объекта поклонения», свойственное язычеству и детскому мифологическому сознанию. Но именно такое отношение к природе, закладываемое в нас с самого детства, и формирует в дальнейшем то особое ощущение, которое мы называем «русским патриотизмом», невозможностью бросить эту землю на растерзание врагам. Только во имя патриотизма многие деятели российской культуры не оставили её в трудные времена после Гражданской войны. Возможно, даже понимая, что возвращается на смерть вернулся в 1918 году из Европу в Россию Николай Гумилев. Его жена А.А.Ахматова писала: «Я была тогда с моим народом - там, где мой народ к несчастью был!»

Патриотизм вырастает из    детского восприятия природы, для которого   характерно поведение, описанное у С.Маршака:

И мы вспоминаем, с какой простотой, с какою надеждой и страстью  

Искали  мы вечером  в грозди густой «пятилепестковое счастье».

С тех пор столько раз перед нами цвели кусты этой белой сирени...

И, если мы счастье ещё не нашли, то, может быть, только от лени.

Мифологические образы Природы отличаются завидной гармонией и Полнотой: они включают не только наличие духов в окружающей человека Природе, но и мифологизацию Космоса -  звездного Неба, ибо иного способа разобраться в знаках Зодиака, кроме  как, сделав их частью окружающей себя Природы, язычник  и не знал.

Редкое ощущение единства человека и окружающей природы сохранили не только языческие мифы и предания, оно нашло отражение в приметах и долголетних наблюдениях за повторяющимися явления природы, связанными с предсказаниями её ближайшего поведения, в частности в климате.

* Пока человек естества не пытал горнилом весами и мерой,

* По-детски вещаньям природы внимал, ловил её знаменья с верой.

* Покуда природу любил он, она любовью ему отвечала:

* О нем,  дружелюбной заботой полна, язык для него обретала.

* Почуяв беду над его головой, вран каркал ему в опасенье,

* И  замысла,  в пору,  смирясь пред судьбой, воздерживал он дерзновенье.

* На путь ему выбежал из лесу волк, крутясь и подъемля щетину, 

* Победу пророчил, и смело свой полк бросал он на вражью дружину.

* Чета голубиная, вея над ним, блаженство любви прорицала, 

* В пустыне безлюдной он не был одним нечуждая жизнь в ней дышала.

* Но чувства презрев, он доверил уму, вдался в суету изысканий,

* И сердце природы закрылось ему, и нет на земле прорицаний.      Е.Г.Баратынский

Поэт  поднимает очень важную проблему восприятия природы: противоречие между сердечным (чувственным) и рациональным (научным) восприятием Природы. Он не верит в возможность научных предсказаний. Славу Богу, он ошибался. Анализируя логику процессов Природы, наука способна определить тенденцию, то есть, предсказать в соответствии с ранее сложившейся тенденцией некоторые точки будущего состояния  системы.

Наша любовь к отчизне начинается с такого детского погружения в природу, когда не только мы идем к ней с открытым сердцем, но и она «отвечает нам любовью», несет нам в определенных ситуациях спасение. Я уже не говорю  о том, что кладовая природы содержит для человека лекарства, много лучшие, чем синтезированные с помощью химии. 

Из отражения в природы в русской поэзии можно сделать такие выводы:

1. Любовные  отношения человека с  природой и вера в её ответную любовь к человеку;

2.  Внимательное отношение к повторяющимся явлениям, отраженное в народных приметах;       

3.  Познание языка Природы  с помощью  мифологизации и метафоризации поэзии;

4.  Познание предупреждающих об опасности знаков Природы: карканье ворона - ко злу, появление голубей - добрый знак, явление волков - знак победы и т.д.;

5.   Потеря сердечной привязанности к Природе, ориентация на ум и рациональное познание её  несет в себе неспособность человека к предвидению явлений Природы (отказ от  системности восприятия).

6.  Сопричастность Человека Природе проявляется  у  детского, любовного осознания природы в глубокой уверенности, что Природа - это Храм, а не Мастерская, не дело Человека переделывать её, себя надо сначала переделать.           

               И понял он пернатых пенье, и рев зверей, и шепот трав,                                                                        

              И в думы каждого растенья проник , душой затрепетав.

Познание в этих строчках Николая Заболоцкого системного единства Природы, в противовес рациональному научному, возможно лишь «душой затрепетав».Эта древняя языческая идея близка поэзии, вспомним пушкинский образ поэта, как  «Пророка», внявшего «и Неба содроганье, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход и дольней лозы трепетанье».

Понимание Полноты и Целостности окружающей Природы может прийти к современному человеку только путем использования дополняющих друг друга инструментов анализа -  научных и чисто творческих, а также  духовных. Закон комплиментарности (дополнительности) в Познании - важнейшее правило системного анализа сложнейших аспектов окружающего человека мира, понимания его  не только как «окружающую человека  среду», но и как объект Любования и Обожествления. К неожиданному аспекту взаимоотношений Человека и Природы обращается  Николай Гумилев с вопросом: «А кто у кого в гостях на матушке Земле?»

Я знаю, что деревьям, а не нам, дано величье совершенной жизни.

На ласковой земле, сестре звездам, мы - на чужбине, а они - в отчизне.

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

Есть Моисеи посреди дубов, Марии - среди пальм... Их души, верно,

Друг другу посылают тихий зов с водой, струящейся  во тьме безмерной.

Бездуховная идея о происхождении Человека от Обезьяны не работает в мифологическом сознании. Какой-то отзвук истины в ней есть, но совсем не тот на котором заклинилось современное биологическое знание. Скорей всего, потомки обезьян только дали душам космических пришельцев - будущих жителей планеты лишь материальный носитель, хорошо  адаптированный к условиям Земли.

«Человек разумный» - творец  духовного сознания - на этой планете только гость, согласно прозрению Н.С.Гумилева, наша родина - далекий Космос, вероятнее всего, - созвездие Ориона. 

Созвучие между самоназванием наших предков - арии и названием этой звездной системы не может быть случайным. Почему, однако, не Человеку, а именно Деревьям дано «величье совершенной жизни?» Отсутствие величия, как «суета» современного человека скорей всего связаны  с его потрясающей пластичностью, с высоким уровнем адаптационных возможностей. 

Стой он на месте всю жизнь, как дерево, он никогда бы не сумел адекватно приспособиться к различию природных сред и климатических особенностей разных планет, обитателями которых он был на протяжении Вечности существования Вселенной.

Носителей сознания во Вселенной поначалу было, очевидно, немного и расселялись они, скорей всего,  из одной точки, бывшей прародиной  разумных цивилизаций.

Вместе с тем, вряд ли можно говорить о «совершенной жизни», если не существует в какой-то перспективе обретения деревьями своего Сознания, естественно другого, не «человеческого плана».

Переход человечества на «полевой уровень» существования, запланированный как один из аспектов пост апокалипсического инновационного бытия, предполагает освобождение им «духовной экониши планеты», которую должны занять  сначала «сознательные животные», а потом «сознательные растения».

В этом смысле в строчках Гумилева скрыт еще один план: «экониша нашего Бытия» - вся Вселенная, а потому на «ласковой Земле» мы только в гостях! Подобная поэтическая метафора совсем не противоречит современным научным представлениям и в особенности необъяснимой страсти человека рваться в Космос. Она не противоречит и пониманию современными космологами образования нашей Вселенной в результате столкновения «мембран» параллельных миров, откуда, возможно и пришло разумное человечество.

В сознании язычника именно Природа занимает доминирующее положение. Но что такое Природа?  Прислушаемся к ответу, который дает на этот вопрос русский поэт-философ Федор Иванович Тютчев...

Не то, что мните вы природа: не слепок, не бездушный лик, -

В ней есть Душа, в ней есть Свобода, в ней есть Любовь, в ней есть Язык.

Мифологическое сознания язычника в действительности находит в Природе и Душу, и Свободу, и Любовь, и Язык. Современный Человек разучился видеть в Природе «душу живу», поэтому для него стало возможным настолько  отравить её пестицидами, что она готова уже в ближайшее время стряхнуть Человека  со своего  тела, как больно кусающую вошь.

Конечно, мифологическое мироощущение не исчерпывается только языческим пониманием Природы. Мир для язычника является, по словам Юлиуса Эволы, «живым телом, пронизанным таинственными, божественными и демоническими силами, полными смыслов и символов, «чувственным выражением невидимого» (Апполодор).

Человек жил тогда в органической бытийной связи с силами Мира и Сверх мира (то есть, - Инобытия), так что он мог по праву сказать о себе в согласии с герметическим выражением, что «он есть все во всем, составленном из всех сил» , ибо именно эта идея пронизывает арийско-аристократическое учение об «Атмане». Именно на основе этого мировоззрения развивалась совершенная, законченная, сакральная традиционная наука».(52, 102-103)  Мифологическое сознание является важнейшей частью современной поэзии, ибо вся  способность к метафоризации в поэзии основана на «правиле замещения», свойственного  мифологическому сознанию.

Речь идет о наполнении природных явлений чисто человеческим пониманием, столь важным для поэзии. Вот, например, отрывок из стихотворения Павла Когана «Лисонька», где поначалу нам кажется, что речь идет об описании поведения животного:    
Ослепительной рыжины бродит лисонька у ручья,

Рыжей искоркой тишины бродит лисонька по ночам.

Удивительна эта рыжь! По-французски краснеет -rouge,

Ржавый лист прошуршит - тишь, можжевельник потянет - глушь.

Есть в повадке её лесной и в окраске древних монист 

Так знакомое: блеснет блесной и презрительное - «не мне!» 

Но «намек», изложенный поэтом в столь совершенной поэтической форме, явно относится к любимой девушке, с которой у поэта «очень сложные отношения».Совершенно неожиданный подтекст возникает из поэтического сопоставления Человека и Природы, найденного Дмитрием Кедриным:

«Ты говоришь, что наш огонь погас, твердишь, что мы состарились с тобою.

Взгляни, как блещет небо голубое, а ведь оно куда старее нас!»

Речь идет не только о контрастности цветов, но и о более глубоком понимании сущности Человека, его подобного Небу   бессмертия, как бессмертна вся Природа, которая, «куда старее нас».  Хотя с точки зрения науки, это не совсем точно, возможно Разум «куда старее» любой природной экосистемы, ведь «в начале было Слово».

В стихотворение Бориса Пастернака «Когда разгуляется»  поэт говорит о природных истоках творчества. Мифологическая струя современной поэзии опирается на воссоздание пейзажа природы, на передачу в творчестве ритмов и мотивов природы:               

   Я б разбивал стихи, как сад, всей дрожью жилок. Цвели бы липы в них подряд, гуськом в затылок.

   В стихи я б внес дыханье роз, дыханье мяты, луга, осоку, сенокос, грозы раскаты...

   Так некогда Шопен вложил живое чудо  фольварков, парков, рощ, могил в свои этюды.

   Достигнутого торжества игра и мука - натянутая тетива тугого лука.

Образ «туго натянутой струны»  близок пониманию современными физиками системы взаимодействия в материальной Вселенной, где звучащие в разных тональностях струны  передают многообразие различных материальных космических  вибраций.

Кладовые Природы  бесценны для всякого русского  поэта, пожалуй, не возможно найти в отечественной традиции такого, который бы не отдал дань уважения  природе   в своих стихах. Поэты воздали  в своих стихах долю уважения мифологическому восприятию своей родины, как, например, в следующем стихотворении Александр Блок:

Русь опоясана реками и дебрями окружена,  
С болотами и журавлями и мутным взором колдуна.

Где разноликие народы из края в край, из дола в дол 
Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел,

Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях, 
И ведьмы тешатся с чертями в дорожных снеговых столбах.

Стоит в этой связи вспомнить знаменитые пушкинские «Бесы», «визгом жалобным и воем надрывавшие душу» поэта. Возможно, такое мифологическое представление о России уже не свойственно современному человеку, детям оно все еще свойственно. Но именно дети, по представлениям того же Иисуса Христа, являются подлинными носителями Истины.

«Будьте, как дети! - призывает нас Евангелие, и тогда вы войдете в Царствие Небесное!»

        Д.  Патриотизм как часть менталитета народа

                    «Ты знаешь, Алеша, а все-таки родина – не дом городской, где я празднично жил,

                       А эти проселки, что дедами пройдены, с простыми крестами их русских могил»

                                                                                                                  Константин Симонов               

Вера в Россию опирается, прежде всего, самым исконным образом на веру в её  народ, а во что еще патриоту  верить, кроме, может быть, российской  природы?

Но отношение к народу среди наших поэтов далеко не однозначно. Вот,  например, как относится Михаил Лермонтов к своему поколенью, естественно, что речь идет о его дворянском круге:

Печально я гляжу на наше поколенье! Его грядущее иль пусто иль темно.

Меж тем под бременем познанья и сомнений в бездействии состарится оно.

Богаты мы, едва из колыбели, ошибками отцов и поздним их умом.

И жизнь уж нас томит, как ровный путь без цели, как пир на празднике чужом.

К добру и злу постыдно равнодушны, в начале поприща мы вянем без борьбы;

Перед опасностью позорно-малодушны, а перед властию – презренные рабы.

Как тощий плод,  до времени созрелый , ни вкуса нашего не радуя не глаз,

Висит между цветов прищлец осиротелый, и час их красоты – его паденья час!

Мы иссушили ум наукою бесплодной, тая завистливо от ближних и друзей 

Надежды лучшие и голос благородный неверием осмеянных страстей.

Едва касались мы до чаши наслажденья, но юных сил мы тем не сберегли;

Из каждой радости , бояся пресыщенья, мы лучший сок навеки извлекли.

Мечты поэзии, создания искусства восторгом сладостным наш ум не шевелят,

Мы жадно бережем в груди остаток чувства, – зарытый скупостью и бесполезный клад.

И ненавидим мы и любим мы случайно, ничем не жертвуя ни злобе, ни любви,

И царствует в душе какой-то холод тайный, когда огонь кипит в крови.

И предков нам скучны роскошные забавы, их добросовестный ребяческий разврат;

И к гробу мы спешим без счастья и без славы, глядя насмешливо назад.

Толпой угрюмою и скоро позабытой над миром мы пройдем без шума и следа,

Не бросивши векам ни мысли плодовитой, ни гением начатого труда.
                       И прах наш , с строгостью судьи и гражданина, потомок оскорбит презрительным стихом,

Насмешкою горькою обманутого сына над промотавшимся отцом.

Любая истина имеет свою оборотную сторону – стихотворение «Дума» является оборотной стороной прекрасного наследия «Золотого века русского искусства и культуры», которым мы характеризуем описываемое поэтом время.

Все правильно у Лермонтова  и не правильно одновременно.  Такова специфика нашего менталитета, его характерной особенностью является единство полярностей: патриотизм - всемирность; особая любовь к отчизне – на грани ненависти; любовь к народу и неприятие своего поколения¸ как у Лермонтова. Поэт прав в универсальном смысле, ибо нащупывает слабые стороны в любом поколении, а не только в своём, но и не прав по отношению, прежде всего,  к своим современникам, оставившим столь блестящий след в русской культуре. Это говорит о том, что круг его общения  был узок, а в молодцах-гусарах, окружающих его, что хорошего он мог найти? 

    Истинное мнение о народе справедливо  только в балансе универсальности и локальности, любой перекос в одну сторону чреват её потерей.     Однако  нельзя сказать, что Лермонтов одинок в своей критике. Еще до больших вершин её остроты поднимается Ф.Тютчев:

           Над этой темною толпой не пробужденного народа

           Взойдешь ли ты  когда, свобода, блеснет ли луч твой золотой?

           Блеснет твой луч и оживит , и сон разгонит и туманы…

           Но старые, гнилые раны, рубцы насилий и обид,

           Растленье душ и пустота, что гложет ум и сердце ноет, -

           Кто из излечит и прикроет?.. Ты, риза чистая Христа.

У Тютчева нет шансов не просто для  своего ближайшего окруженья, о котором пишет  Лермонтов, но у всей толпы, всего народа, если он не спасется с помощью Христовой ризы. Поэт уверен в этом спасении, но ничего не говорит о пути, о механизме спасения всего народа, который тысячу лет пребывает в Православии, а до спасения - еще  так далеко!

На наш взгляд, только великое потрясения, типа глобальной экокатастрофы, способно сдвинуть народ с мертвой точки пребывания в нравственной анемии, о которой прекрасно сказал Лермонтов своей «Думой». То, что он раньше видел только у некоторых представителей  своего дворянского круга, теперь вполне можно инкриминировать самому народу, точнее, его самой преуспевающей ныне  части.

Но не все такого мнения о своем народе, как Лермонтов. Патриотизм и вера в народ характерна для  Бориса Пастернака в его  «На ранних поездах»:

Я под Москвою эту зиму, но в стужу, снег и буревал,

Всегда, когда необходимо, по делу в городе бывал.

Я выходил в такое время, когда на улицах ни зги, 

И рассыпал лесною темью свои скрипучие шаги.

Навстречу мне на переезде вставали ветлы пустыря,

Надмирно высились созвездья в холодной яме января.

Обыкновенно у задворок меня старались перегнать

Почтовый или номер сорок, а я шел на «шесть двадцать пять».

Вдруг света хитрые морщины сбирались щупальцами в круг,

Прожектор несся всей махиной на оглушенный виадук.

В горячей духоте вагона я отдавался целиком

Порыву слабости врожденной и всосанному с молоком.

Сквозь прошлого перипетии и годы войн и нищеты

Я молча узнавал России неповторимые черты.

Превозмогая обожанье, я наблюдал, боготворя,

Здесь  были бабы, слобожане, учащиеся, слесаря.

В них не было следов холопства, которые кладет нужда.

И новости, и неудобства они несли, как господа.

Рассевшись кучей, как в повозке во всем многообразье поз,

Читали дети и подростки, как заведенные взасос.

Москва встречала нас во мраке, переходящем в серебро,

И, покидая свет двоякий, мы выходили из метро.

Потомство тискалось к перилам  и обдавало на ходу

Черемуховым свежим мылом и пряниками на меду.

Поэт смотрит не на свое поколение, а на народ, с которым его свел Бог в электричке, и обращает внимание на его  стремление к культуре, свежий запах и отсутствие «холопства, которое кладет нужда». Это уже другой народ, правда, на несколько идеализирующий взгляд поэта, но  это не темная толпа, как  у Тютчева. Важно, что он «наблюдал, боготворя»…

Не эта ли  вера в свой народ, в его  самостоятельность и свободу  помогла нам одолеть фашизм в годы войны? Победил в ней народ, а не маршалы и генералы, тем более не «воинский гений Сталина». Наблюдения  Пастернака здесь очень важны, ведь  стихотворение написано зимой 1941 года, накануне самой войны. 

                      Б.  Пастернаку вторит Д. Кедрин в стихотворении «Красота»:

Эти гордые лбы винчианских мадонн я встречал не однажды у русских крестьянок,

У рязанских молодок, согбенных трудом, на току молотивших снопы спозаранок.

У вихрастых мальчишек, что ловят грачей и несут в рукаве полушубка отцова,

Я видал эти синие звезды очей, что глядят вдохновенно с картин Васнецова.

С большака перешли на отрезок холста бурлаков этих репинских ноги босые.

Я теперь понимаю, что вся красота – только луч  того солнца, чьё имя Россия!
     Да, народ у нас разный, но сложившаяся в русской поэзии уверенность в особом менталитете народа, безусловно, опирается на силу и красоту его характера, ибо больше опереться не на что. Уверенность  в будущем такого народа  проходит красной линей через большинство  российских стихов.

  Эта уверенность сильна еще и потому, что любовь к своей родине всему русскому народу была всегда свойственна культурной элите, и это не  голословное утверждение. Приведем иллюстрации из нашей поэзии.
Обязательный патриотизм был свойственен всей советской поэзии, но мы приведем свидетельство поэта, который никогда в официальных поэтах не числился, а при советской власти вообще не издавался: Павла Когана , автора  песни «Бригантина поднимает паруса»:

Есть в наших днях такая точность, что мальчики иных веков, 

Наверно, будут плакать ночью о времени большевиков.

И будут жаловаться милым, что не родились в те года,

Когда звенела и дымилась, о берег рухнувши вода.

Они нас выдумают снова: косая сажень, твердый шаг,

И верную найдут основу, но не сумеют так дышать,

Как мы дышали, как трудились, как жили мы, как впопыхах

Плохие песни мы сложили о поразительных делах.

Мы были всякими, любыми, не очень умными подчас,

Мы наших девушек любили, ревнуя, мучась, горячась…

Мы были всякими, но,  мучась, мы понимали: в наши дни

Нам выпала такая участь, что пусть завидуют они! 

Они нас выдумают мудрых: мы будем строги и прямы,

Они прикрасят и припудрят, но все-таки пробьёмся мы!

Но людям родины единой едва ли им дано понять,

Какая иногда рутина вела нас жить и умирать!

И пусть я покажусь им узким и их всесветность оскорблю, 

Я – патриот, я воздух русский, я землю русскую люблю…

Я верю, что нигде на свете второй такой не отыскать,

Чтоб так пахнуло на рассвете, чтоб дымный ветер на висках.

Ну, где еще найдешь такие березы, как в родном краю?

Я сдох б, как пес от ностальгии,  в любом кокосовом раю.

Поэт противопоставляет свой патриотизм  «всесветности» людей будущего, не отвергая её,  следуя  их целостности в рамках русского менталитета.

Определенные загибы, свойственные советскому времени, прорываются и у него ,  и в  стихах более позднего советского поэта Андрея Вознесенского:
«Вступаю в поэму, как в новую пору вступают… 

Работают поршни, соседи в ремнях засыпают.

Ночной папироской летят телецентры за Муром.

Есть много вопросов, давай с тобой, время, покурим!

Прикинем итоги… Светло и прощально

Горящие версты, как крылья, летят за плечами.

И мы понимаем, что канули наши кануны,

Что мы, как и спутницы наши, не юны,

Что нас провожают и машут лукаво,

Кто маминым шарфом, а кто – кулаками.

Земля, ты нас взглядом апрельским проводишь,

Лежишь на боку, по ночному безмолвная..

По гаснущим рельсам бежит паровозик,

Как будто сдвигают застежку на молнии.

Россия, любимая! С этим не шутят,

Все беды твои  меня болью пронзили…

Россия, я – твой капиллярный сосудик,

Мне больно, когда тебе больно, Россия.

Как мелки отсюда успехи мои, неуспехи,

Друзей и врагов кулуарных ватаги…

Прости меня, время, что много сказать не успею,

Ты время - не деньги, но тоже тебя не хватает.

Прости мне, Париж, невоспетых красавиц,

Россия, прости незамятые тропки.

Прости мне за дерзость, что я этой темы касаюсь,

Прости мне за трусость, что я  её раньше не трогал.

Вступаю в поэму, а если сплошаю,

Прости меня время, как я тебя часто прощаю…
Это вступление к поэме «Лонжюмо», повествующей о школе Ленина в городке под Парижем.  Поэт находит очень точный образ себя как «капиллярного сосудика» России, который не просто любит родину, как что-то внешнее по отношению к себе, нет, он – её часть и тогда эта любовь вырастает  до  иного качественного  уровня.

             Другой аспект своего патриотизма подчеркивает Александр Блок в стихотворении «Русь»:

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

 Дремлю – и за дремотой тайна, и в тайне ты почиешь, Русь.

 Русь опоясана реками и дебрями окружена,

 С болотами и журавлями, и мутным взором колдуна,

 Где разноликие народы из края в край, из дола в дол

 Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел.

 Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях,

 И ведьмы  тешатся в чертями в дорожных  снеговых  столбах.

 Где буйно заметает вьюга до крыши - утлое жильё,

 Где девушка на злого друга под снегом точит лезвиё.

 Где все пути и все распутья живой клюкой измождены,

 И вихрь, свистящий в голых прутьях, поёт преданья старины.

 Так я узнал в моей дремоте страны родимой нищету,

 И в лоскутах её лохмотий души скрываю наготу.

 Тропу печальную, ночную я до погоста протоптал,

 И там, на кладбище ночуя,  подолгу песни распевал.

 И сам не понял, не измерил, кому я песни посвятил,

 В какого бога страстно верил, какую девушку любил.

 Живую душу укачала, Русь, на своих просторах ты ,

 И вот  - она не запятнала первоначальной чистоты.

 Дремлю и за дремотой тайна, и в тайне почивает Русь,

 Она  и в снах необычайна, её одежды не коснусь.
Так и хотелось бы вслед за  Пушкиным воскликнуть: «Чего в мой дремлющий  тогда не входит ум?»  Одно понятно, что бог, которого любит рассказчик, (не обязательно, что это сам Блок) – не русский православный Бог, а языческие идолища, которым и прислуживают все упомянутые в стихе сущности: колдун с мутным взором, ведуны с ворожеями, ведьмы с чертями, девушка-убийца, герой, ночующий на кладбище…

Как среди такого бедлама ему удаётся не запятнать «первоначальной чистоты», – не понятно… Но, что Русь пребывает в тайне, с этим, пожалуй , трудно поспорить. Ибо тайна – одна из составляющих русского патриотизма. В «дважды два» русскому как-то не интересно верить. А в тайну, о глубине которой можно только догадываться, верить  заманчиво и жутко. Нам это ближе. По сути, в этой тайне скрыто ожидание некоей тайной миссии народа в будущем. Нам остаётся только  уповать на его оправдание.

Герой Блока пребывает в «измененном состоянии сознания», которое и позволяет ему выйти на все эти  бесовские сущности, ибо  Православие имеет дело совсем с другим типом сознания. Святость – это беседа с Богом в молчании, а не в дремоте. Наоборот, сознание резко обостряется, быстро формируются в голове ответы на все вопросы, в том числе, и способность предвидеть Будущее. Но голова при этом остаётся абсолютно ясной и чистой.

 Совсем другой, в сравнении с Блоком,  молитвенный настрой  возникает у Сергея Есенина, отнюдь не лишенного элементов язычества в своих стихах:

«О, верю, верю, счастье есть! Еще и солнце не погасло.

 Заря молитвенником красным пророчит благостную весть.

 О, верю, верю, счастье есть!

 Звени, звени, златая Русь, волнуйся неуёмный ветер!

 Блажен, кто радостью отметил твою пастушескую грусть.

 Звени, звени, златая Русь!

 Люблю я ропот буйных вод и на волне звезды сиянье.

 Благословенное страданье, благословляющий народ.

 Люблю я ропот буйных вод.
У Есенина  доминирует не «сумрак дремлющего сознания», а солнце, которое не погасло. Заря сравнивается с «красным молитвенником», а не  с дремотной языческой тайной. Все упомянутые элементы природы у Есенина носят «блаженный», то есть, сакральный  характер. И даже сияние ночной звезды возникает рядом с «благословенным страданьем и  благословляющим народом». Различие в подходах говорит само за себя. Но что это даёт нам в понимании темы патриотизма?

Вопрос в том, какую родину мы любим? Где «ведуны с ворожеями» или «благословенное страданье, благословляющий народ»? Да, в  России всё есть, но поэтому, именно  от нас   требуется определенная позиция, личный духовный выбор. И требуется постоянно! Иллюзия, что можно прожить в нейтральности, а родину любить вообще. Вообще, не получается, она столь широка по своему многообразию, что вырастила такого широкого русского, про которого Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить!» 

Любовь вообще не плодотворна, ибо подлинная любовь – это всегда и ответственность за то, что ты любишь. Нельзя быть ответственным и при этом находиться в полудреме.

Универсальная ширина также опасна, как и локальная узость, а выбор – это и есть выбор баланса, художественной, в том числе, гармонии., которая, как известно, подчинена правилу «Золотого сечения, или Божественной гармонии».

Особенно актуальной позиция становится во время годин суровых испытаний – отечественных войн или, например,  приближающей экокатастрофы. Тогда наша позиция будет  абсолютно ясной. Нейтральность уже не проходит

                       Е.  Творческие и духовные подпорки любви к родине

                                        «Я была тогда с моим народом, - там, где мой народ, к несчастью, был»

                                                                                          Анна Ахматова

 Для русских свойственна особая вера в миссию России и в свой народ, его                                                                    

 дремлющую пока мощь и силу. Но какая это вера? Я бы мог назвать её «верой, вопреки безверию» или «верой на границе с безверием». Только  вдруг она  в себе  открывает контуры   потрясающего Света, оптимизм и надежду.

Не об этом ли пишет Анна Андреевна Ахматова, вспоминая тяжкие послереволюционные годы:

Все расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло,

Все голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных июльских небес, -

И так близко подходит чудесное  к развалившимся грязным домам…

Никому, никому неизвестное, но от века желанное нам.
Природа этой веры чисто духовная. Она, безусловно, идет от христианства, но в ней есть еще какая-то чисто российская черта:  понимание странной «маятниковости жизни», надежда на её оправдание и особую миссию, о которой мы еще поговорим.

       Христианский оттенок подчеркивает  в своем стихе и Федор Тютчев:

  Эти бедные селенья, эта скудная природа –

Край родной долготерпенья, край ты русского народа!

Не поймет и не заметит гордый взор иноплеменный,

Что сквозит и тайно светит в наготе твоей смиренной.

Удрученный ношей крестной, всю тебя, земля родная,

В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

Именно «свет смиреной наготы», свойственный России в любое время её Бытия, и есть луч надежды и  выживания в любой, даже самой мрачной ситуации. Потому что, вопреки всему плохому, что на ней есть,  эта земля благословлена Христом. Надежда на подобное благословение лежит в духовной основе русского патриотизма, пусть она и не всегда выходит на уровень прямого осознания.

Великая уверенность наших поэтов в нетленности России, её особой миссии на земле, возможно, впервые в стихе «Россия» осознал Александр Блок:

Опять, как в годы золотые, три стертых треплются шлеи,

И вязнут спицы расписные в расхлябанные колеи…

Россия, нищая Россия, мне избы серые твои,

Твои мне песни ветровые, как слезы первые любви!

Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу.

Какому хочешь чародею, отдай разбойную красу.

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

И лишь забота затуманит твои прекрасные черты…

Ну что ж? Одной заботой боле, - одной слезой река шумней,

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

И невозможное возможно, дорога долгая легка, 

Когда блеснет в дали дорожной мгновенный взор из-под платка,

Когда звенит тоской острожной глухая песня ямщика…

Блок находит новые краски тем старым идеям, о которых шла речь: вера в  нетленность России, даже в руках любого злодея,  возможность в ней самого невозможного, «осторожность» её культуры. Причем у Блока – это абсолютная вера, ибо у него не только нет сомнений в судьбе страны, но  даже нет  и жалости в ней, настолько он  так уверен, что все будет хорошо.

                         10. ЧЕЛОВЕК КАК СОТВОРЕЦ ИСТОРИЧЕСКОГО ПРОЦЕССА
           Логика Истории – это логика Бога, хотя складывается она из совершенно разных влияний, в которых по отдельности, казалось бы, никаких Божьих проявлений и  нет. Эта логика очень часто не совпадает с нашими представлениями о том, что в ней хорошо, что плохо. 
Казалось бы, как можно оправдать атомную бомбардировку Хиросимы и Нагасаки, ведь никакого влияния разгром этих городов на конечный исход войны не оказывал? Но, возможно, именно эта бомбардировка заставила японское руководство свернуть со своего традиционного пути развития и выбрать  инновационные методы построения собственной экономики, поставившие Японию в число самых передовых стран сегодня.

Использование самых передовых западных технологий, помноженное на менталитет среднего японца, старающегося  выполнять все порученные ему дела самым тщательным образом, привело к совершенно поразительным результатам.

Сегодня именно  страны тихоокеанского региона во главе с Японией создали противовес американской мощи, ставшей удивительно сильной, но и удивительно несбалансированной для последующих судеб мира. Однополярный мир во главе с Америкой крайне не стабилен, а после того, как был разрушен СССР, такая нестабильность мира стала его самым уязвимым фактором.
Понимание Божественной логики Истории дано человеку, ведь он, как мы знаем из Библии, создан «по образцу и подобию Божьему». Жалко, что жизнь свою он строит не по небесным образцам. Хотя бывают и исключения. 

Как явствует из книги «Мистерия Ориона» ( № 32),  три египетские пирамиды в районе Гизе были построены в полном соответствии с положением трех звезд в созвездии Ориона, то есть, по «небесному образцу». С учетом звездной прецессии были вычислены сроки, когда положение этих трех звезд соответствовало положению трех пирамид. И это оказалось  11 тысяч лет до нашей эры, что совершенно меняет традиционно сложившуюся  историографию Египта, да и многие другие представления официальных историков.
По край
ней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация».  (Библиография , № 33)
И еще это свидетельствует  о том, что наши представления о дикости древних народов должны быть пересмотрены; явно, что в каких-то вопросах они продвинулись дальше нас. По крайней мере, нам не известны факты, когда бы современные архитекторы ориентировали свои постройки по звездным картам.

Звездная логика была много ближе древним египтянам, чем нам. Доказано, что современные архитекторы не могут создать подобные этим трем пирамидам сооружения, несмотря на  использование всех новейших технологий в строительстве.
              Однако есть ли у нас шансы понять божественную (или хотя бы космическую) логику исторического процесса и следовать ей, дабы избежать печальных  исторических бифуркаций, которые, как показывает опыт истории, случаются с человечеством достаточно периодически. 
              По всей вероятности, такие шансы есть, раз поняли её древние египтяне, почему и нам не постичь?

Думается, что такое пониманием может быть построено на нескольких основаниях:

1)  Хорошее знание древней истории;

2) Способность гениев войти в диалог с Богом;

3) Опора на интуитивную духовность, сердечное, а не  «рациональное познание».

  По поводу «знания древней истории» пример с египетскими пирамидами весьма впечатляющий. Возможно, в будущем нам откроются и другие тайны Атлантиды и Гипербореи (цивилизации, существовавшей на месте Северного полюса до того, как стал «полюс холода»).

По нашему глубокому убеждению, историю творят «гении», то есть, люди, сохранившие детство в своей душе. Неслучайно, что Христос в отношении детей  был так уверен, что «именно их есть Царствие Небесное».


Логика рациональности, на которую так  мощно оперлась современная наука, не работает, когда речь идет о духовных процессах. Божественная корреляция исторических катаклизмов относится именно к духовным аспектам Истории.

Мы говорили уже, что для нас каждый этап развития любой исторической системы отделен друг от друга так называемыми моментами «Бифуркаций» - кризисными элементами системы, когда она теряет прежнюю энергию и должна выбрать иной, чем прежде путь развития.

С НАШЕЙ ТОЧКИ ЗРЕНИЯ ЭТИ БИФУРКАЦИИ ИГРАЮТ ВАЖНЕЙШУЮ РОЛЬ ОБЕСПЕЧЕНИЯ СИСТЕМНОЙ ЦЕЛОСТНОСТИ СТРУКТУРЫ.

В истории человечества таких бифуркаций насчитывается несколько, важно, как считать? Принципиально есть два различных подхода: общенаучный и магический (оккультный подход) По первому подходу в истории планеты были следующие периоды, разделенными эпохами бифуркаций (периоды оледенений):

1.  Докембрий: от рождения планеты до появления многоклеточных (4,6 млрд. лет  назад - 550 млн. лет назад);

2.  Палеозой: от многоклеточных - до динозавров (550 млн. лет- 245 млн. лет назад);

3.  Мезозой: от появления динозавров до их исчезновения ( 245 млн. лет - 65 млн. лет назад);

4.  Кайнозой: от крупных млеко питающихся до современности.(65 млн. лет назад - современность) .

Другой расчет делают современные оккультисты ориентируясь на время оборота Солнечной Системы вокруг ядра нашей Галактики по Млечному Пути - 245 млн. лет . Мы предлагаем свой вариант:

А. Первая бифуркация -Начало Вселенной в результате  столкновение мембран параллельных миров:

1. Появление  космического эфира; после столкновения мембран образуются галактики и Солнечная Система;

2.  Образование стихии  «Вода» на планете Земля и зарождение на ней многоклеточных;

3.   Полярный период  планеты - доминанта «Огня» появление рептилий и динозавров,  периодические бифуркационные похолодания  и оледенения;

4.   Гиперборейская раса - доминанта стихии  «Земли» - появление млекопитающихся, бифуркации из-за Потопа;

5.   Лемурийская раса, доминанта «Дерева» образование различных биоценозов, бифуркации из-за  сдвига тектонических плат земли и появления новых материков;

6.   Доминанта «Металла» - Атлантическая раса - рассеяние по Атлантиде Человека разумного в современном виде и нарушение им экологического баланса, повлекшее  гибель Атлантиды;

7.   Доминанта Разума - Арийская раса, являющаяся результатом исхода атлантов по Европе до Древней Индии, бифуркация в форме Экокатастрофы;

8.   Человечество после Экокатастрофы - «Ноосферная раса» ;

9.   Духовная раса - человечество, овладевшее «полевой формой существования», переход в Космос.

В   книге.Геннадия Бондарева «Ожидающая культура» (М., ЭКСМО, 1996г.,стр. 60) есть временной расчет периодов развития Арийской Расы, который определяется временем пребывания Солнца в одном знаке Зодиака - 2160 годов:

· древнеиндийский  - 7227 - 5067 гг. до н.э.;

·  древнеперсидский - 5067 - 2907 гг. до н.э.;

·  египто-халдейский - 2907 - 747 гг. до н.э.;

·  греко-латинский - 747 до н.э. - 1413 после н.э.;

·  европейский - 1413 - 3573 гг.  после н.э.;

·  славяно-германский - 3573 - 5733 гг. после н.э.;

·  американский - 5733- 7893 гг. 

Этот расчет сделанный Рудольфом Штейнером трудно принять на веру, ибо тогда он должен каким-то образом гармонировать с предыдущими эпохами существования земли. Но по предыдущим эпохам  такой расчет входил  бы в грандиозное противоречие с палеонтологическими  данными, в частности с открытым сейчас  доказательством ориентации египетских пирамид в Гизе по  положению созвездия Ориона, каким оно было 11 тысяч лет  до новой эры.

В нашей ситуации важна не столько эта антропософская ориентация на время пребывания Солнца в одном знаке Зодиака, сколько важно понять, что разделяло разные эпохи, какова специфика бифуркаций их разделявших. Будем ориентироваться на данные науки, хотя и не терять из виду открытий антропософов.

Отрицать не подтвержденные наукой данные о Гиперборее, Лемурии и Атлантиде было бы не правильно (мало ли мифов у самой науки?), ибо пять типов существующих у человечества рас: черная, красная, желтая, белая и смешанная достоверно свидетельствуют о их связях  с древними землями и древними материками. О каких связях идет речь?

А. Ч е р н а я раса;   она имеет истоки в праконтиненте Лемурия, потомки жителей которой  частично  сохранились в современной Африке.  Живущим в Африке  предстоит пройти испытание огнем,  потому  что  экваториальная зона окажется  самым  жарким  местом на планете после потепления. Подготовиться к  этому  испытанию  можно  только  духовно: вспомним хождение по горячим углям духовно продвинутых людей - даже температура более 200 градусов не приносит им ожогов.

Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в исходе жителей из Атлантиды,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и  возможно  научиться тем расам и народам, которые окажутся в подобной ситуации. Так влияние катастроф может быть ослаблено. С другой стороны выжить удастся только духовно продвинутым, ибо для остальных смерть будет заслуженной карой.

В. Ж е л т а я раса;  царством желтой монголоидной   расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Мы говорили, что истоки её лежат в Атлантиде и в северном исходе её жителей, хранящих специфические особенности  народов монголоидного типа. Сейчас эта раса занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения именно такова духовная мудрость и самого Тибета. Истоки буддизма очевидно также нужно искать в религиях Атлантиды. 

Г. Б е л а я (европеоидная)  раса;  истоки ее  -  южный  европейский исход жителей  из Атлантиды. Вполне возможно, что в Атлантиду они пришли из Гипербореи перед её гибелью во время смещения материковых плат земли. По нашему мнению, самое страшное, что  в будущем  грозит  этой расе - повышение радиационного  фона и солнечное излучение из-за расширения «озоновых дыр».  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

  Д. С м е ш а н н а я   раса  - люди, родившиеся от мужчин и женщин разных рас. По сути - огромная часть человечества, впитавшая лучшие стороны крови каждой  расы, участвовавших в их рождении. Наиболее перспективная часть человечества, имеющая большие шансы одолеть негативные  влияния предстоящих катаклизмов. Но при одном маленьком условии - перехода  каждого на путь личного духовного совершенствования.

Б. Вторая Бифуркация:» Кризис индивидуальной охоты, рыболовства  и собирательства - переход к загонной охоте с участием всего племени»  

        Индивидуальная охота и собирательство как способ выживания  в условиях дикой природы вполне мог продолжаться миллионы лет, пока ресурсы природы, определяемые  в данном случае количеством животных или наличием рыб в водоемах, не  стали падать   и не могли обеспечить выживание людей в данном ареале природы. Думается, что в начале своего существования на планете люди питались в основном дарами моря, ибо воды было больше, чем суши.

Поэтому кризис индивидуальной охоты, рыболовства и собирательства не может быть объединен под единым углом зрения. Скорей всего пока не наступила эпоха  оледенений, человечество не занималось охотой, ибо ему хватало полученной с рыболовством и собирательством пищи. Как явствует из Библии, Адам и его потомки жили в среднем по 900 лет, наверное, потому что совсем не употребляли мяса в пищу.

Только после резких похолоданий, когда энергетические потери человека не могли быть восстановлены без мяса,  человечество стало  питаться мясом, включившись сначала в индивидуальную, а когда её ресурсы были исчерпаны, и в коллективную (загонную всем племенем) охоту.

По этой причине произошел и социальный прорыв - бифуркационный сдвиг: человечество перешло от самого древнего социального бытия в рамках одной большой семьи к выживанию родом, возникшим из разросшейся до огромных размеров  семьи. Родовые социальные структуры  существования  имеют  наиболее оптимальные условия  для выживания, пока людей вокруг мало.

Но демография давала свои плоды, и в возрастающих по объему родовых племенах  стали накапливаться противоречия с природой, приведшие в конечном итоге к неолитической революции - появлению загонной охоты и дальнейшему укреплению родового образа жизни человечества.

Человек разумный современного типа (неантроп)  по данным палеонтологии, появился в Африке около  200 тысяч лет назад,  заселил Южную Азию, откуда и расселился до Европы и Австралии. Эта картина мира соответствует уже нынешней карте материков. Существование Гипербореи, Лемурии и Атлантиды уходит корнями в более древний мир,  чем та картина материков, какая имеет место  сейчас. Сам дрейф материков палеонтологи не подвергают сомнению, но существование этих працивилизаций отрицают. Причины понятны: нет материальных свидетельств, а общая логика исторического развития пока  нашей  науке не ведома. 

Поэтому, если признать существование цивилизаций в ту пору, а не признать их невозможно, об этом свидетельствует и происхождение рас и языковое единство народов  мира, возникшее из праязыка  всех языков  - санскрита,  что говорит о расселении из одной местности, которой, скорей всего и была Атлантида. Следовательно, данные палеонтологии не полны и не учитывают расовых и филологических исследований, свидетельствующих о более древних демографических процессах в мире, чем это доказано палеонтологией.

Р. Штейнер подробно описал эвакуацию населения из Атлантиды перед её гибелью  по нескольким направлениям , образовавшим  различные языковые ветви : праиндейскую ветвь тольтеков, двинувшихся в сторону Америки и образовавших красную расу, пратуранскую ветвь будущих монголов, двинувшихся по северу Европы и образовавших желтую расу, арийскую ветвь атлантического народонаселения, двинувшуюся по югу Европы и образовавших белую расу. Возможно, она выбрала южный маршрут только по тому, что в ее генах, которые были переданы ей от Гипербореи, сидело уже недоверие к полярному холоду, а у монголоидной расы этого гена  в крови не было.

Тольтеки и монголы занимались в основном скотоводством, а арийцы - землепашеством. Хотя имело место и сочетание этих двух типов хозяйствования. Сам переход от охоты и собирательства к сельскохозяйственным технологиям свидетельствовал  не только об оскудении охотничьих ареалов, но и о социальном кризисе, а точнее о системном факторе любой бифуркации.  Они никогда не случаются по  моно причине, в их основе всегда - системный кризис, как мы это постарались показать в предыдущих главах на примере России.
В. Третья Бифуркация - Неолитическая революция - оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - переход к скотоводству и землепашеству;

Наличие  системной  Бифуркации  предполагает сам факт её появления в результате системных отклонений от  прежнего состояния равновесия:

· изменение материковой картины мира - погружение в результате потопов и оледенений старых материков и явление им на смену новых;

·  оскудение в результате климатических катастроф природных запасов для собирательства и охоты;

·  социальная революция - переход от узко семейного образа жизни к родовому, а от него - к общинному;

·  религиозные изменения - переход от Матриархата к Патриархату;

·  хозяйственные изменения - смена каменных орудий на бронзу (Бронзовый век) и позднее - на железо (Железный век);

·  переход на устойчивую систему хозяйствования, приводящую в конечном итоге к появлению цивилизации. Без устойчивого скотоводства и земледелия никакая цивилизация течении десятков тысяч лет  невозможна.

         Причем надо иметь в виду, что появление самых  религий как идеологических основ любой цивилизации характерно именно для времени  этой бифуркации, свидетельствующей о явлении образа Единого Бога (Мужчины), а, следовательно, о переходе древнего  Матриархата, привязанного к многобожию,  в Патриархат, опирающейся  большей частью именно на монотеизм. По сути дела монотеизм глубоко спрятан в основе каждой мировой религии, кроме язычества.

Как с нашей точки зрения двигалась история, если проигнорировать рационально полученные  сведения об Атлантиде, отражает                                                                        матрица № 8:
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Г. Четвертая бифуркация - Кризис сельской цивилизации и развитие ремесленничества, промышленности и науки;

Долгое время человечество держалось на типе цивилизации и  хозяйствования, связанных с процветающим и преуспевающим сельским хозяйством. В каких-то странах доминировало скотоводство, а в каких-то - земледелие. Иногда, как например, в России имело место сочетание этих двух видов сельского хозяйствования.

Необходимо отметить, что именно этот тип хозяйствования человеческой цивилизации наиболее адекватен потенциальной гармонии  Природы и Цивилизации. По логике этой гармонии, проводя тренд в будущее, можно предположить, что именно сельская цивилизация выживет на земле, после экокатастрофы, разрушающей  промышленную, городскую цивилизацию. 

Города, конечно, останутся, но скорей всего не как места для  проживания населения, а как музеи и экспозиционные центры, демонстрирующие возможности новой ноосферной, грядущей  на смену не оправдавшей себя промышленной,  цивилизации.

Вместе с тем третья бифуркация, породившая из занятий ремесленничеством, характерным для эпохи сельского хозяйства в мире, развитие промышленности и науки, также была вполне закономерной.  Она была связана с неконтролируемым ростом народонаселения и огромной нагрузкой на природу, вызванной этим обстоятельством.

Человечество искало в промышленном развитии способ компенсировать очень сильную зависимость от климатических условий, которые год на год не сходятся. Промышленность можно было развивать, не оглядываясь на  климатические колебания. 

При этом закономерным продолжением культуры стало развитие науки как рациональной части этой области человеческой деятельности. По нашей методологии   именно в рамках развития науки смогло окончательно сформироваться «фактологическое сознание» человечества, получив соответствующие инструменты анализа - моделирование и эксперимент.

Однако, наука имела одну весьма важную для ее будущего особенность - она  имела инструменты для анализа только Посюстороннего мира, а Потусторонний мир оставался толь неё «терра инкогнита». Именно   поэтому она стала отрицать наличие Бога и  метафизику  мира за пределами видимой реальности. В результате произошло резкое падение нравственности социума, повлекшее за собой ухудшение экологической обстановки в мире.

Человечество в результате неконтролируемого развития промышленности отравило большинство ареалов  своего существования и поставило себя тем самым на грань исчезновения.

Только правильная постановка диагноза болезни способна отыграть ситуацию назад, вернуть из Небытия моральные основы отношения к окружающей среде, исправить её и наладить сносные условия человеческого существования.

Д. Пятая (предполагаемая) Бифуркация - Глобальный экологический кризис - Переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 и последующих веков:

Накануне любых крупных “Перемен” в жизни человечества всегда актуализировалась тема “Конца Света” и прихода Мессии. Так было накануне рождения Иисуса Христа, когда по старому библейскому календарю только что исполнилось 5500 лет со дня сотворения мира, в годы 1000 и 1033 (тысячелетие распятия Христа) от Рождества Христова, а в особенности так было  в 1492 году, едва кануло семь тысячелетий со дня  основания мира по Библии. Ждем мы его и сейчас на длительном рубеже двух тысячелетий по нашему календарю.

Конец Света не наступил  по крайней мере по трем важным причинам: сильна была еще в сердцах людей Вера в Бога Единого, а Природа не исчерпала своих ресурсов, данных человечеству для существования в его  экологической нише, кроме того пока не исчерпан Замысел Бога в отношении человечества. Сейчас дело обстоит в большой степени не так. Огонь Веры  у большинства людей потух, а возможности экологической реадаптации Природы и восстановления  ее исчерпанных ресурсов уменьшились настолько, что, возможно,  находятся на грани исчерпания. В отношении Замысла Бога окончательный вердикт вынести трудно, потому что существуют разные системы религиозного расчета, в конечном итоге их согласовать невозможно, так как вопрос решается «фактором Веры»

Если человек верит в Бога и в милость Господа по отношению к Человеку, который немного немало оказывается руками Бога, используемыми  Господом для  переделки  бесовских привязок  этого мира, то это один расклад, а если в это не верить, то совершенно - другой!

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили./См. В. Лаврова ”Ключи к тайнам жизни” - Без места издания, 1996, стр.134/

Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы   поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

Человечество больно. Импульсы Смерти пронизали все аспекты нашего бытия: от режима питания до суицидной экономики.  Самый главный системный кризис заключен в невозможности баланса современного технического прогресса и уровня духовного развития человечества.

Однако, всякое исцеление приходит через кризис. Кризис разразится в ближайшее время. Точный срок уже назван, а о сценарии мы еще расскажем. Однако “текст” такого рода можно воспринимать всерьез лишь при том условии, что  одновременно задан и “мета текст”, то есть, некий способ духовной коррекции основного текста, ибо Время меняет всё!

Иисус пришел на планету Земля с одной идеей: ”Покайтесь, ибо приблизилось Царствие Небесное”. Тогда оно было еще не так близко, как сегодня, поэтому и сроки было называть бессмысленно. Христос ушел от ответа на этот вопрос, сказав, что о том дне знает доподлинно лишь “один Бог-Отец”. Дело было не в точном названии срока, а в том, что “надо покаяться!” Стоило человечеству поверить в Его слова, и срок мог бы  быть отодвинут. Так и произошло. Пока люди верили Богу, Страшный Суд и не наступал. Сегодня наблюдается кризис Веры у большинства людей, уповающих сегодня  лишь на науку и технику. Есть  кризис и в  Обрядоверии у самих верующих, связанный с ошибками в деятельности традиционных Церквей.

Когда-то В.И.Ленин  основной характеристикой “кризисной ситуации” считал положение, когда “ низы не хотят жить по старому, а верхи - не могут.” Сейчас именно такая ситуация, ибо одни “не хотят верить по-новому”, а другие (атеисты) - вообще “не могут верить”...

Но “покаяться” никогда не поздно, ибо Божественная Любовь к нам со стороны Небес безгранична, а раскаявшийся грешник получает на Небесах больше, чем исполняющий все обряды прихожанин. Почему? Ответить на этот вопрос можно, только осознав, чем является Страшный Суд уже  с современной точки зрения, способной проинтегрировать Науку и Религию.

Пора уже отойти от разумения, что приближающийся Переход - это День гнева, Страшный Суд или Апокалипсис. Напротив, - День Радости, начало Эпохи Бессмертия, тысячелетнее Царство Божие. Но где? - На Земле?  Все богословы во все времена решительно отвергали такую возможность и были правы.

Предстоящий Переход способен открыть нашим мозгам перспективы  “Новой Земли”, где человек одинаково владеет и Землей и Небом, становясь равноправным с другими небесными Иерархиями сотворцом Бога.  Это возможно лишь в одном случае - мгновенного инсайда всего населения планеты. Такой инсайд случится  при глобальной катастрофе или Третьей мировой войне, например, войне  Мира Ислама с Миром Христианства, или при глобальной космической катастрофе.

По крайней мере, Бог надеется на подобный инсайд, ибо терять Ему «Свои руки», то есть,  - человечество совершенно не выгодно. Возможно, Он - самое заинтересованное лицо в нашем последнем духовном выборе! Почему именно на Человека так уповает Бог? Дело в том, что именно Человек обладает неким качеством, которым не обладают другие небесные иерархии - способностью творить, как сам Вседержитель.

Творим мы только в белковом теле, пребывая в нем на Земле; потом душа  живет  творческими ресурсами, полученными здесь,  если она, веря Богу, их копила! Не накопив положенного богатства, она получает по Закону Кармы на Небе соответствующее воздаяние. И  это справедливо не только в рамках христианской концепции мира.. Буддизм, Ислам и Индуизм  с этим также вполне согласны. Это согласие повышает шансы подобного  исхода в будущем.

Сведем в таблицу некоторые данные о сроках предстоящего Перехода, которые нам удалось разыскать:                                                                            
                                                      
	Автор предсказания
	Сроки Перехода
	Сущность предсказания
	Где опубликовано

	Нострадамус,

 Астролог
	июль 2000 года
	Предсказание начала 

великих событий в России
	Любое издание катренов

 Нострадамуса

	Таблицы

 пирамиды Хеопса
	17 сентября

 2001 года
	Начало экстремальных 

событий на планете, то

 есть, начало  Апокалипсиса
	А.Гостюшин“Энциклопедия

 экстремальных ситуаций”- 

М.,Зеркало,1995, стр.119

	Ванга из Болгарии, 

Прорицательница
	Лето 2003 года
	Глобальные климатические 

катастрофы - меньше 

всего пострадают 

люди в деревне
	Е.Андреева ”Ванга.Гипотезы 

о конце света”,- М.,Интер-весы,

1991, стр.30

	Вячеслав Плохов,

  современный

 математик
	Лето 2003 года
	Переход российской 

цивилизации в новую 

экстремальную  фазу
	“Независимая газета” от 05.08.97,

журнал “Свет”, №1 за 1996 г.

	Т.Айзатулин

 Историк
	2001-2004 годы
	Соединение всех фаз в трех российских циклах “смут”, “нашествий” и “катастроф”


	ж-л ”Альма Матер” (Вестник

 высшей школы) № 7-9 , 

1992, стр.24-33

	Ведущие 

астрологи мира
	2003-2004 годы
	Переход Солнечной

 системы в созвездие

 Водолея
	Астрологический календарь

	Александр Громаковский,

 Халима Байрамукова
	2003 год
	Начало  победы России 

над своим  Антихристом
	См. книгу “За гранью 

видимого” - Вильнюс, 

1992, стр.194

	Космос
	2003-2005 годы
	Экокатастрофа планеты,

 если земляне не 

одумаются
	Обращение инопланетного 

разума к землянам

 (Публикации 

без выходных данных)

	Н.Д..Кондратьев,

 русский экономист

 и математик ХХ века
	2001-2005 годы
	Переход от ”бета фазы» 

мирового социально-

экономического цикла

 к “альфа фазе”.
	Сб. «Идеи Н.Д.Кондратьева и 

динамика общества на 

рубеже Ш тысячелетия».-

М.,Ин-т экономики РАН,1995


1.  С началом третьего тысячелетия  начинается цикл глобальных экокатастроф планеты, усиленных космическими катаклизмами, типа наводнений, глобальных пожаров, испарения “озонного слоя”, повышения радиационного фона и крупнейшей засухи за всю историю планеты в ходе  глобального «потепления»

2.  Человечество и все правительства в панике, которую ликвидирует один гениальный человек. Он приходит и говорит: ”Я  знаю, как надо!” И в действительности он спасает и человечество и планету. Все попадают под его обаяние. Создается Всемирное правительство, которое он возглавляет.

3.  Царствование этого человека («Антихрист- не дьявол, а носитель зла, прикрытого добром. Превосходнейший из людей”) - так считает протоиерей Александр Ильин -\ см. его книгу “Ответы духовным детям” - Брест, 1994, стр.20/ продолжается ровно столько, сколько его сумеет выдержать самая духовная часть человечества, не оставившая своих упований на “Новое пришествие” Иисуса Христа и сосредоточенная на территории нынешней России, то есть, три с половиной года.

4.  В какой-то момент на этих людей находит просветление и они начинают борьбу против нового Всемирного Президента. В качестве меры ответного воздействия он  закручивает все гайки, и  духовно-просветленные подвергаются гонениям и казням. Но насилием побороть  Дух невозможно. Обе стороны изнемогают в противостоянии. И вот, когда окончательная победа Зла уже кажется неминуемой, происходит “явление Христа народу”, причем Он явится сразу всем, ибо все откроют Его в собственной душе. Специального его Пришествия на Землю “в теле” не будет.

5.  Наступает “День гнева”, “Страшный Суд”, “Апокалипсис”.

На самом деле, все может быть совсем не так. Давайте попробуем нарисовать сценарий № 2.

1. С началом третьего тысячелетия  экологическая обстановка на планете резко ухудшается в следующих направлениях:

· истончается “озоновый слой”;

·   уменьшается количества кислорода в атмосфере из-за вырубки лесов;

·   вследствие парникового эффекта растет средняя  температура, ведущая к климатическим катастрофам»;

·   начинается движение магнитных полюсов планеты, вызывающее сдвижку тектонических пластов, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами, выброс колоссального количества сажи и пепла в атмосферу;

·   далее события развиваются по сценарию экологического кризиса - “ядерной зимы”, описанному группой академика Н. Н. Моисеева;

·    резко подскакивает смертность из-за общей нестабильности и климатических, экологических и природных  катастроф;

·   возникают новые болезни, пандемии и появления новых вирусов,  к которым совершенно не готовы врачи и не знают, как с ними бороться;

·   из-за наступившего Дисбаланса в мире  растет преступность, насилие, агрессия преступных (в особенности исламских) группировок, человечество погружается во Мрак;

·   рушится техническая инфраструктура (водопровод, газопровод, канализация, электричество) современных городов, люди бегут из городов в леса и деревни, которые уже не способны справиться с потоком беженцев;

·   исламисты готовят «падение «Долларовой Пирамиды», пока ещё держащей на плаву нестабильную мировую экономику;

2. Но в ходе нарастающего Дисбаланса  в России постепенно консолидируется группа праведников, которые еще задолго до катастрофы подготовились к ней, ибо приобрели опыт: 

· длительных голоданий, позволяющих пережить экстремальную ситуацию с меньшими потерями;

·   лечения болезней не с помощью лекарств, а путем мобилизации защитных сил самого организма;

·  овладение методиками анабиоза, ясно слышания, ясновидения, телепатии  и телепортации.

Все эти факторы  помогают им пережить кризис и сплотить вокруг себя группу не потерявших Волю и Разум людей, которые, учась друг у друга, помогая друг другу, обретают на основе “соборного сознания” способность преодолеть последствия катастрофы. Работает прежде всего такой фактор как Духовное просветление, покаяние и очищение.

3.  Находится «спасительный механизм выживания» - повсюду в сельской местности строятся автономные экодома с хомобитическим оборотом приусадебных земель, позволяющие выжить в экстремальных условиях. (технологическую схему такого дома мы уже показали).

4.  Человечество поднимается с колен и снова учится жить в новых условиях, учится мужеству и умению выживать в самых казалось бы невыносимых обстоятельствах, но сообща, коллективно, соборно. Возникает огромное количество небольших поселений, где в качестве руководителя выступает, как правило, триумвират, включающий Духовного лидера, Мудреца и Поэта. (Иногда это бывает объединено в одном человеке) Он принимает все ответственные решения и доводит их до сведения большинства, получая его одобрение.

5.  В результате все постепенно приходит в норму.

6.  Второе Пришествие Христа происходит, когда Его приход  предсказан и приветствуется всеми как закономерный результат общей победы, при чем сроки называть бессмысленно, потому что мы не знаем сам Замысел Бога в отношении человечества. Но оно должно  вступить в новое Космическое братство как победитель, а не как  побежденный.

Конечно, реальный Переход развернется по своему  божественному плану, но элементы  и первого и второго сценария в нем, безусловно, будут присутствовать.

               11.СТО ЛЕТ ЖИЗНИ – НЕ ПРЕДЕЛ (вопросы здорового образа жизни)
Занимаясь духовными аспектами формирования человека и воспитания его личности, нельзя упустить из виду вопросы  физического развития. Тело и дух  человека находятся в единстве, сообщаясь через канал души. 
Для физического развития первостепенное значение имеют физические упражнения, занятия спортом или какое-либо подобного рода хобби, например, туризм с рюкзаком за плечами,  ходьба пешком по природным или историческим заповедникам и т.д.

  Сейчас в моду входят многочисленные  варианты спортивно-медицинского оборудования, способствующего развитию тела. Однако и простые способы не стоит забывать, как-то бег, гантели, гимнастика, спортивные тренировки по другим видам спорта.
Если говорить о рекомендациях, то минимум, который каждый может себе позволить – не реже трех раз в день совершать пешие прогулки по окрестностям, желательно выбирая лес или парк.

Стоит абсолютно отказаться от вредных привычек, тип курения, неразумной выпивки, употребления наркотиков и т.д. Если вы хотите жить долго, вредные привычки с этим требованием не совместимы.

В процессе организации здорового образа жизни (ЗОЖ) очень важен рацион питания.«Человек представляет из себя то, что он ест». Нет никакой нужды использовать химические лекарства, всегда имеющие отрицательные последствия, если у вас правильно организована система питания.

Важно обеспечить разнообразный рацион, в который обязательно должны входить следующие компоненты:

- фрукты ( апельсины, , лимоны, яблоки);

- овощи ( тыква, листовые, типа брокколи, салата, капусты, бобовые);

- соки боярышника, шиповника, граната;

- обезжиренный кефир, творог, слабо жирное молоко;

- неочищенные крупы ( гречка, пшено и др.);

- рыба ( лосось, тунец, сайра, жирная сельдь);

- все остальные продукты по желанию, но в меньшей степени, в сравнении  с перечисленными.

Огромное значение для здоровья человека имеют витамины и витаминные добавки. Конечно, не стоит ими увлекаться, но иметь их всегда в запасе  на собственной кухне всегда полезно.
Наукой доказано, что человек, спящий всего 7 часов в сутки, болеет меньше, чем спящий 8 и более часов. Самое творческое время для работы – вставать при свете утренней звезды.
 Не случайно писал Николай Заболоцкий:

Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

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

Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды,

Держи бедняжку в черном теле и не спускай с неё узды.

Один из авторитетных законов ЗОЖ гласит: необходимо обеспечить низкое содержание жира во всех  потребляемых продуктах, кроме рыбы.

Для  активной умственной жизни необходимо иметь какое-то постоянное интеллектуальное занятие, ибо, как доказано нейрохирургами, «мозг без постоянных занятий хиреет».

Для поддержания необходимого духовно-физического тонуса человека  рекомендуют постоянные занятия музыкой или  пением. Если вы привыкли  петь хором на своих тусовках, вы обеспечили себе долгую жизнь.

Верующий человек получает мощный заряд энергии при посещении церкви, поэтому требование православной церкви о необходимости посещать её хотя бы один раз в месяц имеет и медицинское обоснование.
Другой способ повышения своего энергетического потенциала – общественная деятельность и милосердие. Если вы активно помогаете своим близким в каком-нибудь виде деятельности, вы получаете мощную энергетическую подпитку, которая обеспечивает вам энергии больше, чем лишнее переедание. Последнее, в любом случае, не полезно.
Для продления жизни очень важен эмоциональный настрой  вашего характера. Если вы склонны во всем видеть плохое, не ожидаете от людей ничего хорошего, пессимист по натуре,  то долго вы не проживёте. Только оптимизм, вера в лучшее будущее, юношеские надежды дают телу необходимый для долгой жизни задор и энергию.

Способствуют продлению жизни  и домашние животные, за которыми вы охотно ухаживаете и их любите. Они всегда отвечают вам тем же, общаясь с вами  чаще на полевом, нежели, чем на простом физическом уровне.
В семейном быту очень важно правильное общение. При прощании коснитесь друг друга, и вы почувствуете, как тело пронизали токи энергии от любящего вас человека. Они вам обеспечат мощный тонус на весь день.

                12. ЭКОЛОГИЧЕСКИЙ ПОТЕНЦИАЛ ЛИЧНОСТИ (ЭПЛ)
                         А. Экологический потенциал личности

Экологическим потенциалом личности (ЭПЛ) мы называем способность личности к накоплению и выдаче по требованию жизни запасов:

а) добра, любви к Природе, порядочности по отношению к ней;

б) от Бога полученного чувства справедливости по отношению к людям и природе;

в) определенного запаса экологических знаний и культуры;

г) интуитивного чутья, чувства Гармонии и Красоты.

 Понятно, что каждый человек имеет в своем владении свой уровень ЭПЛ, поступая по отношению к Природе именно в соответствии с его требованиями.
Но каковы критерии этих поступков по отношению к природе?

а) неспособность личности причинять зло природе и людям;

б) знание основ природопользования и зачатков культурологи;

в) творческие способности, художественный талант.
Конечно, известная доля  информированности, как и творческие способности, еще не гарантируют Любви к Природе, но способны максимизировать её в определенных ситуациях. Неспособность приносить зло всегда абсолютна, она – вернейший критерий.
Однако  данный нам уровень ЭПЛ не закреплен навечно и способен к динамическому росту, как и падению. Каковы же основные направления развития ЭПЛ:

1. Развитие нравственного чутья, любви к природе, отзывчивости к людям и к бедам природы. Федор Иванович Тютчев писал:

                                «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,
                                Но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!»     
2. Основные методы развития этих направлений:
           - любования природой;

           -  участие в гармоничном преобразовании своего окружения (дом, квартира, дача, сад и т.д.);

           -  участие в общественных акциях в защиту природы.

3. Любой человек, желающий внести свой вклад в дело гармонизации природы, может делать это индивидуальным способом или принять участив работе многочисленных экологических организаций, а даже и зеленых партий, которые сейчас начинают активно возникать вокруг.

4. Огромное значение имеет освоение экологической мудрости по отношению к природе.

Перефразировав известное выражение, можно сказать:

                           «Поэтом можешь ты не быть, экологом же быть обязан».

Особенность природоохранного миросозерцания, еще столь редкого в наши годы, связана с единственной проблемой - верой в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. 

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

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда бездуховного человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Дело в том, что даже скальная порода пронизана водными подземными токами. Не исключено, что они могут добраться до любого, сколь угодно защищенного «схорона». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири!

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

Основой гармоничности Природы по православным воззрениям служит Любовь - такая  система «поддержания Жизни», на которой основан глубоко заложенный во всех её составных элементах системный резонанс, любовные отношения. Взять к примеру,  проблему плодородия. Не верующие и не любящие друг друга люди не способны поддерживать высокое плодородие почвы. На Любви основаны и взаимоотношения в самой «живой почве». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей, по-доброму соотносящиеся друг с другом. 

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен 2-4%, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз. Им нужна только любовь, выражающаяся в нашей поддержке их деятельности и понимании её смысла. А как мы относимся к червям? Мягко говоря, с отвращением. В такой ситуации почва никогда не отплатит нам плодородием.

Почва плодит жизнь во всех аспектах, давая энергию растениям, пищу - животным и людям. Даже небольшое количество земли, способно,  при грамотном уходе за ней, прокормить семью в несколько человек, что, кстати, и используется в проекте спасения человечества от предстоящей глобальной катастрофы - в ноосферном ЭКОДОМе - экологическом доме с хомобиотическим оборотом земли рядом с ним. Но о нем позже...

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает трижды: во первых, отрывая себя от Бога он теряет всякие перспективы личного существования, во вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается. В третьих, Вера - это энергоинформационный настрой самого себя на светлое будущее на энергоинформационный диалог с Высшими Сущностями. Без такого настроя даже малую патологию, а не только серьёзную  болезнь, излечить невозможно. А уж болезни души - и подавно!

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и  - главное уважение самой Природы  к нам, кроме веры в Бога надо вернуть Любовь т  нашу ответственность перед Природой,  являющейся колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих! В этом отношении вера русских в «Мать сырую землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков россиян, а, возможно, и наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения к тем «пустым пространствам» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира! Будущее покажет справедливость этих слов...

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Должен быть осознан системный механизм взаимосвязи нашего выживания с состоянием планеты, нашей Любовью к ней. Добычей не возобновляемых ресурсов мы наносим непоправимый урон планете, вмешиваемся в её самодостаточный механизм самовоспроизведения и лечения своих болезней.  Одним из важнейших принципов нового хозяйственного отношения к Природе является использование только возобновляемых ресурсов.

Для того, чтобы выжить мы должны переместить финансовые средства  из добычи нефти, газа, угля и других «не возобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений, уменьшения получаемой прибыли. Надо только понять , что с этим связано будущее всего человечества. Конечно, этого невозможно сотворить за одну секунду. 

Однако,   мудрые люди  теперь уже начинают  понимать, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти и газе, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, мини электростанции на водной энергии, использование тепла земли, геотермальных вод   и т.д..

Только «синтез полярностей  в их единой функциональности» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы  не можем  «эксплуатировать Природу, а должны,  учитывая ее интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  Природы в целом. Сама Природа  давно подталкивает нас к этому. Эксплуатация должна быть заменена Любовью!

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека.  Неслучайно кто-то назвал нашу цивилизацию - «цивилизацией выбрасывания». Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы,  он их отнимает! Ведь чужие отходы Природа должна  будет сама перерабатывать! 

Ресурсы при этом отнимаются,  прежде всего, у  самого человека, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя! Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

Залог нашего выживания в предстоящей глобальной экокатастрофе - установление с Природой гармонических отношений. Каковы базовые особенности этой гармонии?


При этом необходимо исходить не из теории вопроса, а из программы реальных дел (ПРД), включающей список конкретных инициатив, реализуемых каждой российской общиной, как ячейкой гражданского общества,  как на федеральном уровне, так и на любом местном, локальном уровне. Важнейшее тут правило: «Мысли глобально, а действуй локально». Программа ПРД включает следующие принципы:

1.
“Природа - не товар, а если продаешь, то плати пострадавшим от продажи вдвойне!”

2.
“Уважение к своей национальности - критерий порядочного поведения по отношению к своей  матери - земле!” Отсутствие патриотизма - самая страшная угроза прежде всего Природе.

3.
“Если ты русский, то ты веришь в Бога или помогаешь какой-либо, лучше всего Православной,  Церкви в её борьбе за чистоту физической и духовной среды!»

4.
“Если ты русский, ты живешь в семье или помогаешь ей на своём дачном участке!”

5.
“Если ты русский, ты посадил в своей жизни хотя бы одно дерево, а можно и больше, ты помогаешь животным»,  любишь своих домашних зверей.

6.
“Если ты русский, ты любишь Природу и стремишься, если не помочь, то хотя бы не наносить ей вреда! Нельзя сохранить Природу , не полюбив её».

7.
“Если ты русский, ты не позволишь себе быть  эгоистом, а будешь думать о нуждах своей общины, деревни или микрорайона в городе, будешь спрашивать себя, а что конкретно я сделал, чтобы жизнь у нас стала лучше, чтобы улучшилась окружающая нас природа?”

8.
“Если ты русский, ты будешь не только  заниматься Милосердием, но и думать, как противостоять обстоятельствам, загрязняющим окружающую природу”.

9.
Если ты русский, ты будешь противостоять сплочению отечественных чиновников,  силовых ведомств и финансовых структур с различного рода мафиози,  проводя в своем районе  ненасильственные акции, мешающие этому сплочению, создавая общественные экологические движения и организации».

10.
“Если ты русский, ты будешь заботиться о развитии национальной и патриотической культуры, противодействуя  антидуховным  сектам,  или культурным организациям, пропагандирующим образцы западной массовой культуры,  противопоставляя слепому копированию западных образцов, не прививающихся у нас, патриотическую и народную по духу культуру, основанную на русской национальной почве.

Пропагандистом Любви Человека и Природы могут и должна стать наши органы массовой коммуникации. Именно  через  них можно  постоянно доводить  до сведения общественности любые акты помощи русских меценатов окружающей Природе, поддержки отечественной народной культуры. Следует приветствовать любые формы консолидации общества, противодействующие загрязнению окружающей природной,  в особенности - духовной,  среды!

В этих условиях обеспечение  экономического возрождения  с помощью дополнительных  финансовых вливаний, идущих из Центра и не опирающихся на местную инициативу, становится  мало эффективным. Поэтому предлагается принципиально иной подход к восстановлению хозяйственной деятельности регионов, увязанный со структурным -  культурным и духовным возрождением, прежде всего, самого местного населения, ростом общего благосостояния  региона. Назовем её «Технологией    ЭКОЛОГИЗАЦИИ ЖИЗНИ» (ТЭЖ):

1.
Восстановление хозяйственной деятельности с опорой на автономность хозяйственных субъектов от централизованных систем управления и распределения, включая энергетику.

2.
Комплексное участие в деле возрождения как государственных структур, (например, законодательные органы),    отечественных и зарубежных инвесторов, общественных организаций и отдельных граждан.

3.
«Экологическое зонирование»  регионов, учет местной экологической специфики в выборе предпочтительных форм, средств и методов новой хозяйственной деятельности.

4.
Научная оценка состояния региона  и последующего его развития с учетом выявленной специфики региона, определяющей выбор  ноосферных хозяйственных технологий, увязанных с климатическими, культурными, духовными и социальными его особенностями.

5.
Перенесение акцента с промышленных ресурсозатратных технологий на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, подъеме национально-культурной и социальной активности населения, преимущественное создание рабочих мест именно в социальной, культурной и аграрной, а не промышленной,   сферах.

6.
Партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте  сохранения окружающей среды, с экономически слабыми, только  вступающим на новый путь хозяйствования.

7.
Распространение положительного собственного опыта на всю страну, организация информационной деятельности через СМИ и другие формы пропаганды с целью улучшения экономической ситуации  во всей России.

8.
Создание и распространение вширь новых социальных структур жизнедеятельности,  « ноосферных экопоселений» (позднее мы о них подробнее скажем), вписанных в природу и живущих в согласии с ней, но без потери «качества жизни».

9.
Создание в рамках проекта экономического механизма поддержки детей-сирот, инвалидов, одиноких пенсионеров, переселенцев, военнослужащих, уходящих в запас,  других социальных групп, нуждающихся  в государственной поддержке.

10.
Решение всех этих вопросов за счет  новой структуры ноосферного развития, включающей общественное самоуправление, создание холдингов  с участием научных, хозяйственных,  политических и общественных  организаций, заинтересованных в реальном  выводе региона, а затем и всей страны из нынешнего кризиса.

11.
Создание нового типа личного семейного жилья - экологического и автономного ноосферного дома с хомобиотическом оборотом окружающей земли  для выживания в экстремальных условиях. Экономическим механизмом строительства и  развития внедрения  ЭКОДОМов могли бы быть кондоминиумы.

12.  Развитие новых форм социальной устойчивости экопоселений, построенной на лучших примерах православных общин, способствующих развитию добрососедских отношений, помощи, милосердия, любви и дружбы живущих там граждан.

         ТЭЖ будет внедряться медленно, ибо просветление мозгов районных и областных администраций не может пойти быстро. Быстрей всего оно будет идти в экономически сильных регионах, а в слабых ему необходима поддержка центральной власти. 

         Б. ЭКОДОМ как технология спасения в Чрезвычайной Ситуации:

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» - Москва, 1998, 160 стр. (Издана на средства автора).

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи, изложенные автором в этой книге. Как уже отмечалось, строительство экологически чистого жилья  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, аккомуляторы 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., 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 припрет,  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. 

В.  Экопоселение как ключ к выживанию:
Одним из высокоэффективных мер по выживанию в условиях глобальной катастрофы является создание экообщины в поселке, где начинают строить экологически чистые дома.

 Россия, наряду с Китаем и Японией, принадлежит к странам, в которых традиции общинного образа  жизни никогда не прерывались.

Именно поэтому в преддверии глобального кризиса идеи общего выживания, «на миру и смерть красна», и им подобные  будут также популярны, как и в предыдущее время.

В России уже сейчас существуют прообразы тех общин, которые с особой силой развернутся в ситуации глобальной катастрофы. Я имею в виду православные приходы, уже давно накопившие традиции взаимной помощи и сердечного милосердия.


Вместе с тем именно сейчас возникают общинные общественные образования, имеющие отдельные черты экообщин, но создаваемые не с целью выживания, а с целью культурного проведения досуга, помощи в воспитании детей и с другими чисто гуманитарными целями.


Поскольку автору приходилось сталкиваться с подобными общинами, в его распоряжении имеется проект подобной общины, создаваемой на основе православного прихода. (СМ. ПРИЛОЖЕНИЕ)
        Какие выводы можно сделать из предложенного проекта для существования экообщины?
1.Община может сплотиться не только на основах православного единства, как члены одного прихода, но и на основах совместной культурной деятельности.

2.  Одним из мощных интеграторов в социальной сфере является совместное творчество, участие в совместных выставках, встречах со зрителями, концертах и других культурных мероприятиях.

3.  Руководство Общины должно предложить своим членам  разнообразные варианты творческой деятельности - все виды искусства вплоть до подготовки телевизионных программ, участие в кружках народного творчества, издательскую деятельность и участие в разнообразных коммуникационных программах - лекции с последующим обсуждением, концерты, выставки, кружки по развитию личного творческого потенциала и многое другое.
4.  Важнейшее направление деятельности экообщины - охрана окружающей природной среды, участие в различных совместных экологических программах.
5.  Другое важное дело общины - воспитание детей и молодежи, создание различного рода общественных структур, направленных  на работу с этой часть общины. Речь идет о ноосферном воспитании, то есть, с проведением постоянного диалога с молодежью и выявлением её реакций на проводимые мероприятия.

6.  Очень важное направление - разработка совместно со священнослужителями программы духовного развития и воспитания, создание Духовного лектория, вовлечение молодежи в работу православных приходов, в жизнь Церкви.
7.  Еще одно направление работы общины - патриотическое воспитание, воспитание в молодежи чувства гордости за свою родину, знание её  истории и духовных традиций. 

                        З А К Л Ю Ч Е Н И Е
Как показывает наше исследование, человек не может быть безразличен к происходящим вокруг него изменениям. Всякий импульс давления со стороны внешней среды он старается уравновесить изменениями в своем внутреннем мире.  Иногда он даже опережает  потенциальные изменения среды предвосхищающими их изменениями в своем сознании. 

Этапность формирования духовного сознания человека мы определили как эволюцию от Мифологического сознания, сквозь Нормативное,  далее Фактологическое к Духовно-инновационному.

Механизмы смены сознаний внутри общечеловеческой эволюции  зависели от планетарных и климатических изменений  (типа Потопов или оледенений) или социальных бифуркаций (какой было явление Христа народу). Они-то и порождали далеко идущие последствия в жизни человечества,  компенсируемые   новыми типами человеческого сознания.

Сегодня человечество стоит накануне глобальной смены своего сознания, не только по причине  глобальной загрязненности планеты из-за результатов человеческой деятельности, но, прежде всего, по космической необходимости обретения  им нового Духовно-Инновационного сознания.
 Основная задача предстоящей бифуркации – гармонизировать фундаментально  разладившиеся взаимоотношения  Природы, Человека, Социума и Бога.
Каковы ж пути выработки нового типа сознания, в частности, воспитания его творческого компонента? Мы использовали 9 принципов развития Личного Творческого Потенциала (предложенные по другому поводу Дж.Греем):

- верь, и чудеса станут возможны;

 - живи, как будто волен делать, что хочется;
- учись, словно начинающий;

- люби, как будто впервые;

- отдавай, ведь у тебя есть все, что тебе нужно;

- работай, словно деньги не имеют значения;

- расслабься, словно все уже в порядке;

- разговаривай с Богом, ведь Он тебя слышит;

- пируй, как будто можешь себя ничем не ограничивать.
 Важнейшим качеством человека является его духовность, но что она такое: состояние, качество или способ связи?» Верные нашей методологии: «и-и», а не «или-или», мы склонны считать, что и то, и другое, и третье. Внешняя среда определяет функциональную специфику соединения всех элементов системы в целое, при доминировании какого- то одного элемента.

            Духовная система - это еще и ресурс наших возможностей в экстремальной ситуации, высокое состояние творчества, высочайший, эмоциональный взлет, дарованный человеку от Бога.

            Духовность - это сложный системный комплекс, с типично многофункциональной ориентацией, характер которой доминирует в зависимости от роли, которую система играет в данной конкретной ситуации.

             Ничего загадочного в ней внешне нет, но загадка скрыта в способе нашего её использования и в характере даров, которые мы каждый раз получаем с её помощью.

А каково соотношение нашей свободы воли с Божьим законом (судьбой)?  Как разъяснял этот вопрос святитель Феофан Затворник, «Бог предвидит, как будет свободно действовать человек и сообразно с этим определяет. То есть, не судьба руководит нами, а определение судьбы опирается на человеческую жизнь.
Мы сформулировали в этой книге следующие требования к духовно-инновационной личности:

                     1..«Не сравнивай, живущий не сравним!» 
                     2.«Единственный судья себе – ты сам!»
                     3. Живи настоящим, но думай о Будущем!»
                     4. «Мысль, изреченная есть ложь!»
                    5. Не судите других, да не судимы будете!»
                     6. «Не ослабляй свой организм!»
                     7. «Действуй не из-за страха, а по Любви!»
                     8.«Пребывай  в чистоте – и душой и телом».
                    9. «Основа духовной деятельности – творчество!»

      10.«Любовь к природе  лежит в сути  творчества и духовности»

Можно предположить, что наши типовые ошибки в воспитании  личностных качеств, связаны с переоценкой уникальности и самодостаточности человека. Он никогда не самодостаточен, хотя и может быть уникальным, как гении, хотя бы потому, что залогом его гениальности является связь с Богом, постоянный контакт с Ним, умение подслушать и воплотить в творчестве Его советы.

 Российский человек не подсуден внешнему Закону, если только этот закон не в его  душе. Но тогда его называют «долг», «совесть», «честь». Внешние установления никогда не сумеют   человека по-настоящему ограничить, потому так много отступлений от Закона в нашей стране.  Дело тут не в слабой  цивилизованности, а в духовном устремлении.

Характерным для нашего человека является сдвиг в динамике «эффективность» - «универсальность» в сторону универсальности. Это говорит о «космичности нашего сознания» и слабой практической ориентации. 

В диалектике: «духовность – бездуховность» смещение в стороны бездуховности свидетельствует о молодости нашего духа, ибо духовные ориентации редки  в молодости, они свойственны более пожилому возрасту. Судите по русским церквям:  большинство  прихожан – пожилого возраста. 

 Необходимо  еще раз остановиться на конкретных механизмах воспитания нашего патриотизма, вытекающих из только что названных  в этой книге его особенностей:

1. Понимание того, что подлинная «всемирность» (всесветность) русского сознания не только не  противоречит патриотизму, но является его неотъемлемой частью, как и любовь к своей родине – духовная часть «всемирности» сознания.

2. Стать патриотом можно только, органично восприняв целостность русской идеи и русского характера, их взаимосвязь и взаимовлияние, проявляя такое умение любить родину, которое не исключает критического пафоса по отношению к её ошибкам.

3. Русский патриотизм как часть культуры русского народа покоится на Православии, на вере и доверии к Богу, в частности, доверию к той миссии, которую Бог возложил на Россию.

4. Частью патриотизма является и наблюдающее отношение к «новым русским», оправдают или нет, они ожидания народа на такую же поддержку русской культуры, которую проявили их предшественники на рубеже Х1Х и ХХ веков в России.

5. Признание, что характер русского человека является определяющей основой русского патриотизма, созидающегося как единство полярностей, прямо,  по словам А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.         

6. Патриотизм включает в качестве духовной доминанты преодоление человеком личной  планетарной бездуховности, наличие дьявола в себе, как возможность окончательной победы и торжества над ними.

7. Для патриота свойственно открытие радости в Любви и в делании Добра, а не в ненависти или в насилии над слабыми.

8. Надо привить себе, как болезнь, «единство всемирности и аскетизма», наиболее деятельно проявляющееся в любви к родной природе и неспособности нанести ей хотя бы малейший вред.

9. Надо понять, что патриот – не болтун (находка для врага), склонностью к молчанию он приближается к поведению на том Свете, ибо там  не болтают, а общаются телепатически. 

10. Надо принять российское понимание жертвенности нашего патриотизма, ибо Россия выполняет своё предназначение ценой все возрастающих жертв. Впереди их то же будет немало.

11. Мы принимаем это, потому что Россия выполняет роль «гироскопа мировой истории»,  сопротивляясь уменьшению её многообразия. Так сформулировал нашу задачу Божий Промысел, поднимая  страну до величия «Святой Руси». Насколько в связи с этим смешно звучали бы «Святые Соединенные Штаты Америки», вам, очевидно, понятно.

12. Мистическая связь с природой и стихийный экологизм русского крестьянства – вот черты патриотизма, делающие возможным выполнение особой миссии России, которую мы склонны назвать «интерактивной инновационностью».

13. Соборность, коллективизм, общинность русского патриотизма – его отличие от «тупых его вариантов», ибо ни одному народу не свойственно: «сам погибай, а товарища выручай!»,  как нет страны, способной взрастить в своих рядах Александра Матросова, кроме России.

14. Добавочный мистический аспект русского патриотизма: «Умом Россию не понять, в неё можно только поверить!»

  Как показывает анализ опыта истории, грандиозные бифуркации всегда были в определенном смысле итогом неразумной деятельности человека.  Наши ошибки, как правило, нас ничему не учат, хотя мы способны учиться на ошибках других.  Как все же  можно минимизировать собственные ошибки в историческом процессе?

1) Шире вместить в свое сознание логику Истории, опирающуюся на логику Бога;

2) Доверять не рациональному и бессердечному знанию, а своей Интуиции, которая во многом есть «голос сердца»;

3) Слушать предков, которые во многом разобрались в Истории больше нас, ибо проделали все те ошибки, из которых мы пока еще не извлекли нужных выводов. Пора их извлечь.
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Приложение:
   ПРОЕКТ СОЗДАНИЯ КУЛЬТУРНО-ДУХОВНОГО  ПРАВОСЛАВНОГО ОБЩИННОГО ЦЕНТРА 



ПРЕАМБУЛА


Создание Культурного общинного центра (в дальнейшем - КОЦ)  давно назревшая проблема. Активность православной политики  в сфере Культуры опирается на накопленный епархиями культурно-духовный потенциал, необходимость координации разрозненных усилий приходов и клириков епархии в этом направлении, а прежде всего на  высокую эффективность воздействия православной 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.


 Но прежняя общность верующих в современных 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.


Культура в целом, а православная культура в особенности, обладает огромной силой интеграции 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.



ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ СОЗДАНИЯ  КОЦ:


Во имя чего будет работать КЦ? - Прежде всего, во имя расширения духовного и социального влияния Православия в любом регионе, необходима координации усилий православных приходов, уже много делающих в сфере развития православной культуры.  Важно оказание 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 КОЦ будет посвящено объединению вокруг него творческих сил верующих писателей, поэтов, художников, деятелей театра, других работников культуры, желающих внести свой вклад в развитие православной культуры в своей области, помощь им в донесении их идей до  широких слоев верующих и неверующих.


Из первоочередных задач КОЦ можно указать на следующие вопросы:

1.Разработка программ духовного возрождения регионов области, развития православного самосознания ее населения.

2.Защита, сохранение и приумножение  духовного богатства русского народа ( на материалах области), собирание  культурных и духовных ценностей.

3. Укрепление культурно-духовных связей костромичей с жителями других краев России и зарубежных стран.

4. Организация и осуществление образовательной деятельности в сфере православной литературы и искусства, пропаганды духовно-культурных ценностей.

5. Координация усилий приходов в сфере православной культуры, оказание им материальной и духовной помощи.

6. Оказание методической и материальной помощи православным библиотекам при храмах и монастырях, разработка православной библиографии.

7. Проведение духовных конференций и фестивалей православного искусства и культуры, выступлений духовных хоров.

8. Выпуск собственных печатных средств, направленных на пропаганду достижений епархиальной православной культуры.

9. Помощь благочиниям и приходам в создании на местах православных культурных центров.

10. Пропаганда монастырских ремесел, помощь монастырям в организации таковых на базе  современных монастырей.

 


ОБЩИЕ СООБРАЖЕНИЯ:


КОЦ будет проводить свою работу на базе различных залов: конференц-зала семинарии, зала Дворянского собрания,    на основе материально-технической базы  учреждений культуры, согласных сотрудничать с епархией в сфере культурной деятельности.


Финансовые средства КОЦ складываются из:

- материальной помощи епархии;

- вкладов спонсоров и меценатов в  мероприятия КОЦ;

- финансирование программ и проектов местной администрацией;

- самостоятельной хозяйственной деятельности, связанной с проведением выставок, концертов, организацией православных лекториев, фестивалей и т.д.


Представляется целесообразным подключить к организации епархиального КОЦ различные заинтересованные общественные и культурные организации области, готовые сотрудничать с епархией в развитии местной православной культуры.


 

ПРИЛОЖЕНИЯ:


1. Примерный план перспективной деятельности КОЦ


2. Программа христианского лектория “Православие и культура”, организованного автором данного проекта 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 КОЦ.





П Р О Г Р А М М А  К У Р С А:  

          “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 социальная нестабильность 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 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. История православной культуры в России.
            Программа цикла вечеров “Духовная поэзия России”:
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”

       Примерный план перспективной деятельности КОЦ:

1. Создание рабочей группы по организации КОЦ

2. Подготовка Устава КОЦ

3. Заключение договоров со всеми заинтересованными организациями

4. Создание Духовного лектория

5. Разработка проекта “Развитие православной культурной среды в городе” (на 


основе финансирования местными администрациями)

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 иконописных 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 КЦ для помощи православным библиотекам храмов и приходов

15. Создание Информцентра КОЦ в виде собственного Медиа-дома.

16. Организация и проведение издательской деятельности КОЦ

      17. Подготовка и проведение совместных  культурных акций с другими епархиями

18.  Помощь благочиниям и приходам в организации местных культурных общинных центров
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