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                                               В с т у п л е н и е

                                                                            «Но  книга жизни подошла к странице,
                                                                             Которая дороже всех святынь.

                                                                            Сейчас должно неведомое сбыться…

                                                                            Так пусть же сбудется оно: Аминь!»

                                                                                                                                  Б.Пастернак

Я задумал эту книгу в трудной для себя ситуации, когда  умер  мой отчим – Дерюшев Яков Иванович. Он  умер в весьма пожилом возрасте, дожив почти до 93 лет. Последние годы он не выходил из квартиры,  и мне приходилось заниматься всем хозяйством. Его пенсия инвалида и ветерана Отечественной войны была довольно приличной, нам вполне хватало на жизнь. Я всегда звал его отцом, начиная со своего  пятилетнего возраста, когда он женился на моей матери.             

После его смерти я задумался о том, как выжить уже  на свою относительно небольшую пенсию, учитывая, что плата за двухкомнатную квартиру составляла, чуть ли не её половину. Мой философски ориентированный ум всегда стремился начинать с общего, сначала понять проблему в универсальном смысле, чтобы потом поискать ответы на более частные вопросы.
Жизнь – это самоорганизующаяся система, поэтому она является многофункциональным единством полярных начал. Исходя из этого определения,  «Жизнь как система  представляет   собой  единство  смертоносного и жизнеутверждающего начала, обладающее некоей общей  функцией». Но функцией относительно чего? Очевидно, относительно среды, в которой эта система функционирует. Система не бывает  универсально бессмертной, она всегда имеет начало и конец, а внешняя среда универсальна и  может быть бессмертной. Но это  спорное утверждение.  Одинаково справедливы и  библейская концепция одноразового  сотворения Вселенной, и современная научная картина  «пульсирующей Вселенной», которая постоянно умирает и возрождается в новом облике.
Но относительно неживых  систем  живая система все-таки  бессмертна, ибо, раз зародившись, она находит возможность длить себя бесконечно долго, существуя в разнообразии  эстафеты живых систем Вселенной, передающих друг   другу  послание  Жизни. Системы умирают, а  Жизнь существует вечно. Что  же является залогом её Бессмертия? 

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

Работает  «Закон обмена универсальности  на эффективность».  Именно этот обмен, приноравливаясь к обстоятельствам,  позволяет живой системе быть попеременно то универсальной, то  эффективной, а в результате  вечно хранить саму эстафету Жизни, несмотря на любые изменения окружающей среды. Да и что такое «окружающая среда»? Только ли наше природное окружение? На наш взгляд, это понятие необходимо расширить и включить туда весь Космос с его энергоинформационными и энергетическими полями, оказывающими своё влияние, как на планету, так и на каждого человека.
Секрет  механизма  постоянного «обмена эффективности на универсальность»  заложен в специфике внешней среды, точнее, в механизме  постоянного обмена информацией  между средой и системой.  Энтропийная, по своей сути, внешняя среда, наполнена импульсами смерти, но  она так воздействует на систему, что способствует победе  позитива над  негативом  в ней, обеспечивая  торжество   Порядка  над  Хаосом, Жизни над  Смертью, практически бесконечно регулируя «Бессмертие Системы».
Каковы механизмы этой регуляции? На наш взгляд, их  всего три:

-  воздействие на системы внешней энергии (например, из Космоса);

-  внутреннее стремление частей системы к равновесию и установлению баланса;

- сочетание равновесного ответа системы на внешнее воздействие путем адаптации к нему и установления нового равновесия.

Если во внешней среде заложены «начала  Вечности и Бесконечности», то есть, атрибуты Бога, она способна постоянно посылать системе свою энергию, вызывая её соответствующую реакцию на внешнее воздействие.   Любая система смертна по своей сути, но обмен между живыми системами и средой духовной информацией и материальной энергией  вечен и бесконечен, а потому механизм Жизни не прерывается, оказываясь «универсально эффективным».
Это определение системно, ибо универсальность – один полюс системы, а эффективность – абсолютно полярный ей другой. Соединить их вместе, казалось бы, невозможно, ибо система может быть или глобально универсальной или локально эффективной. По аналогии с ядерной физикой, где атом  может быть или «частицей» или «волной», но не тем  и другим  одновременно. Но на каком-то принципиально другом (субатомном)  уровне синтез противоположностей  возможен. 
Этим «принципиально другим уровнем» оказывается только выход в Инобытие, рассмотрение системы не в привычных материальных системах координат, а выход в ментальную Вселенную  духовного Бытия.

Философские  системы, как правило,  универсальны, но вряд ли они способны подсказать нам, как экономически выживать в конкретной социальной ситуации. В этой ситуации нужна «локально эффективная система», экономическая концепция выживания, приспособленная к данной конкретной ситуации. Поэтому постоянный обмен «Эффективности» на «Универсальность» работает в конечном итоге на Бессмертие всей системы.
В своих исследованиях сущности Жизни я исхожу из системной  модели  Бытия, включающей:
- материальные объекты, называемые в ней «объектами»;

- их духовные отражения в сознании на уровне слов и понятий, называемые «метаобъектами»;

- материальные носители Разума - творцы  «метаобъектов», называемые «субъектами»;

-  их  духовное сознание, называемое «метасубъектом». 


Модель включает четыре типа их систем связи, в зависимости от того, кто в этой связывающей их структуре находится в доминантном состоянии:


 - мифологическая структура – доминанта объектов;

                - нормативная структура – доминанта метаобъектов;

                - фактологическая структура – доминанта субъектов;

                - духовно-инновационная структура – доминанта метасубъектов. 

 Что они такое, в деталях, мы попытаемся разглядеть в последующем изложении.
           Глава первая: «Функциональное единство Жизни и Смерти»:
                                                                                    «Но если Жизнь – базар крикливый Бога,

                                                                                     То только Смерть – Его бессмертный Храм».

                                                                                                                 Афанасий Фет


Современный подход к пониманию единой системы, объединяющей Жизнь и   Смерть,  не возможен вне комплексного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь – и их системное единство - Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в едином  поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия. Бессмертие – это системное единство двух полярных начал Бытия с намеком на их синтез в некоем третьем начале – Бессмертии.

Жизнь и Смерть - не просто  противоположные сущности, а “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия (Ю.А.Г: выделенное в кавычках определение принадлежит Ю.Забродоцкому).
Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два полярных  качества  проявления этой функциональности, точнее,  её системной  устойчивости.  Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия,  вечного стремления к гомеостазису  системы любого конкретного живого  биоценоза: от клетки до Вселенной.


Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на примере отдельного организма в его постоянной динамике умирания отдельных клеток и порождения новых, а также на уровне человеческого сообщества, бытие которого есть постоянное возникновение новых народов (этносов и суперэтносов) и умирание старых. Однако, есть и другой уровень их существования – КУЛЬТУРА. Там всё сложнее, ибо чисто этнографическими закономерностями там всё далеко  не исчерпывается. 

Существует и принципиальная разница между отдельным человеческим Организмом и Человечеством в целом. Они бессмертны оба, но по-своему. Скажем так, перефразируя Льва Толстого, они  “одинаковы в счастии”, то есть, в Инобытии, но не одинаковы в «несчастии» – Бытии на Земле. Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно. Атеистам кажется одно, а идеалистам – другое, а нам, честно говоря, - третье!

Действительно, отдельный организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в  самой  «жизни в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом,  есть много такого, что осталось за рамками библейских представлений. Как говорил Христос, «В Доме Моего Отца – обителей много». Но сколько, пока никто не сосчитал. 

Принципиально различно Инобытие Человека и Человечества. Если, уходя в Инобытие, Человек привязан к Бытию, из-за продолжения Жизни в  своих произведениях, трудах, мнениях  и суждениях, которым повезло остаться   для потомков, то Инобытие Человечества в отдельности  бессмысленно, ибо  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет,  его Культура  может остаться жить,  хотя  смысл ее существования прекратится.  Культура - это  не только  духовная поддержка  существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования, но и  энергоинформационный комплекс, который можно кодировать, хранить и передавать на немыслимые расстояния, в том числе и в рамках Космоса. 

 История наших контактов с инопланетянами показывает, что  космическим цивилизациям наша Культура так же  интересна.  Правда, не в той мере, как она интересна нам. Но она нам не просто интересна – она залог нашего существования. В каком-то смысле Культура – это Инобытие  любого этноса.  Но тогда она  и  для самого Божественного  Инобытия представляет определенный интерес. 

Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет и культуру индейцев Южной Америки   вошла в нашу Культуру, иначе бы ни понять, ни расшифровать  знаки этой Культуры  мы принципиально бы не смогли.
 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания. Только осознание глобальных проблем Экокатастрофы поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым остановка развития, а, следовательно,   и Конец Человечеству.

          Но, если инопланетянам интересна наша культура, можно смело утверждать, что нас с ними что-то роднит. Видимо,  единая нить Жизни, тянущаяся к нашей планете из Космоса, все-таки существует.


Но мы исходим из гипотезы, что у Человечества принципиально не может быть Конца, хотя периодические  Бифуркации ещё  имеют место. Из Библии мы знаем об одной такой Бифуркации, описанной там под названием “Потопа”. По теософским источникам, достоверность которых, однако,  сомнительна, известно, что были периоды, когда на Земле  оставалась одна человеческая пара, но выживание Человечества, тем не менее, было обеспечено.


Однако  эту идею в иной форме отражает и история Адама и Евы. Прародители у человечества были, без сомнения. И это была какая-то одна пара, что подтверждается генетическим родством всех людей безразлично к их цвету кожи.


Но поскольку Развитие  когда-то началось, оно должно и закончиться, лишь Дух Божий вечен. Поэтому и Инобытие Человечества бессмертно, ибо Дух Божий в нем-то и длится.


Следовательно, речь стоит вести лишь о разнообразии Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Смерть от ядерной катастрофы;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

На деле конец Земле, конечно,  будет, но он будет настолько иным, что о нем даже и не интересно рассуждать. Хотя  финал планеты Земля – это  совсем не обязательно конец для всего  человечества. Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью,  ассиметричными качествами одного и того же Целого - Бессмертия. В реальности, нам  следует вести речь лишь  о диалектике четырех важнейших аспектов Выживания: Жизни, Смерти, Бессмертия и, также логически рассуждая, Антибессмертия, некой точки Абсолютного Конца, названного в индийских  Ведах  “Пролайей”.


Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, того самого   «океана темных вод», над которым носился по библейской книге «Бытие»  перед началом творения Дух Божий. Залог Бессмертия -  эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для функционирования системы, есть свидетельство приближения  Антибессмертия, то есть, Пролайи.  Жизнь постепенно накапливает излишнее количество Хаоса и вся  система начинает сдвигаться в сторону противоположную от Порядка, Гармонии и Организации. Важнейшим их жизненным  качеством является функционально приемлемый БАЛАНС полярных начал системы, обеспечивающий  их бесконечную стабильность, то есть Бессмертие.

Именно современная техническая цивилизация демонстрирует нам многочисленные примеры “перетягивания Смертью одеяла на себя “. Прежде всего,  в принципиальной антиэкологичности всей технической цивилизации, в стремлении человечества к Смерти через наркотики, суицидные настроения среди молодежи, нездоровый образ жизни старшего поколения, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей, отсутствие минимума физических действий, или  напротив их переизбытка, и т.д. 
    В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета,  ибо для развития системы они должны дополнять друг друга,  постоянно находясь в  стоянии “комплиментарности”.
Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными   дополнительностями:


-  Запада и Востока;
   - Порядка и Хаоса;


- Общественного и Личного;

- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!  Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но на каком-то этапе  Количество Патологии переходит в качество, способствующее наступлению Пролайи.
Поэтому (с точки зрения нашей  «системной геополитики»)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим стратегическим потенциалом.

И этот пример  не так уж сложно осознать, ибо именно в этих странах самый высокий потенциал Духовности, выражающийся в напряженных духовных исканиях в сфере религии (Индия) или культуры (Россия).

Но что связывает в системе  Смерть и Жизнь воедино? Неправда, что они являются двумя оборотными сторонами одной и той же  медали. Сторон, как уже уточнялось, всего четыре, а Стрела Развития идет от  Антибессмертия к Бессмертию, оставляя Смерть и Жизнь по своим бокам, что дает возможность, Высшему Разуму, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса всей системы в целом.


Жизнь и Смерть представляют собой не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамической системы, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они являются  асимметрическими  качествами  единого Целого!


 Качается Маятник вечно: от Жизни до  Смерти, обратно...


 Лишь  это качанье - возможность  «устойчивым стать Бытию».


 Два Полюса универсальности - туда и назад многократно,


 Однако,  качание вредно    личному в нас  житию!


 Проходит  оно сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


 И, чтобы не треснуло сердце, его укрепляет Любовь.


 Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


 Так  тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


 Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


 Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


 Мне философии мало: сердце мое конечно.


 Как  на духовном  уровне  мне  одолеть  эту  муть?









                             ( Ю.Гусев, 23.03.2002.)
Глава вторая:  «Единство и многообразие Жизни»:
                                                  «Блажен, кто смолоду был молод;  блажен, кто вовремя созрел,
                                                   Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть сумел».

                                                                                                                                        А.С.Пушкин

        2. 1.  Планета – Вселенная; 

        2. 2.   Российский социум – человечество;

        2. 3.  Личность – социальная среда;

        2. 4.   Духовная вселенная (сознание) – Бог.

                        2. 1.  Планета – Вселенная:
            2.1.1. Источник жизни в форме Высшего Космического Разума (ВКР):

В силу специфики нашего описания живых систем, обязательно включающего наличие творческого субъекта и субъекта как наблюдателя, мы обязались  говорить лишь  о  системах, включающих  вершину Жизни - разумное начало – «человека разумного».  Каково же его  происхождение? Факт самозарождения разумной жизни отвергается ныне большинством ученых, ибо для такого самозарождения, например, для  образования ДНК методом случайного перебора составляющих её элементов,  необходимо времени больше, чем существует сама планета, где  бы разумная жизнь  могла зародиться. Остаётся одна альтернатива:  её сотворение и распространение  по всей  Вселенной  с помощью Высшего Космического Разума, называемого  в системе богословских  координат  «Богом».

Нам представляется, что Бессмертие (Тонкий  Мир, Тот Свет, Иномир, Инобытиё и т.д.) существовал всегда, хотя бы до начала в самом Боге,  но в какой-то момент Творец всего Сущего почувствовал его недостаточность и решил создать мир физический – Этот Свет, мир Бытия, земной мир  и  «человека разумного»,  как итог его развития.  Бог выпустил Жизнь на свет, ибо ему был нужен собеседник. Поэтому коммуникационная теория Бытия вполне нас устраивает. Она отвечает нашему пониманию сущности Бытия,  тайне существования  Жизни.
В Библии (книга «Бытие») рассказывается об этом так:

«В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою» (Быт. 1-2).

Скорей всего под «небом» и «землею» в первых строках Библии имеется в виду, не наши планетарные небо и земля, а Мир Духовный (ИНОМИР) и Мир материальный («Земля»), в то время был еще безвидный и  пустой. Но что такое  здесь  «вода»? Она отлична от той воды,  собирающейся позднее по Библии в «моря». С нашей точки зрения, - это та самая  «вода», которая является  носителем энергоинформационного костяка и материальной и ментальной  Вселенной. Именно её позднее Бог разошлет в разные стороны при  формировании различных аспектов творимого Им мира. Из чистого «духовного света» будет зарожден Иномир, а наш земной  мир из  той воды,  где  «свет» еще не до конца отделился от «тьмы». Мир, по нашему разумению, родился в итоге «водных коммуникаций», трансформации энергоинформационных сущностей по всей Вселенной.
Затем Бог разделяет эту «воду» на  «свет»  и  «тьму»,  бывшие до этого в слитном состоянии. В этом случае так же имеется в виду не  солнечный свет, а «Свет духовный», равно как и под «Тьмой» подразумевается  не отсутствие света, а «Тьма духовная», то есть, некие системные (а, следовательно, полярные)  энергоинформационные сущности, важные для динамики  всего Бытия  творимой впоследствии Вселенной. Устойчивость этого Бытия определяется  возможностью образовать единство полярных начал с четкой функциональной направленностью, то есть, образовать « Бессмертную Систему», способную на вечную  коммуникацию с самим Творцом.
Только после того, как Бог называет «Свет» -  «Днем», очевидно, должен возникнуть носитель физического света  –  Солнце, отсутствие которого на горизонте и порождает «ночь». Но в Библии об этом говорится так: «И сказал Бог: да будут светила на тверди небесной для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов. И да будут они светильниками на тверди небесной, чтобы светить на землю. И стало так». (Быт.14, 15). В данном случае речь идет об образовании звезд, таких же  носителей света, как и наше Солнце.

Планеты возникают только тогда, когда Бог сказал: «Да соберется вода, которая под небом в одно место, да явится суша. И стало так. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями». (Быт.9,10). Такое разделение  невозможно  где-то вообще, например, на пылающих звездах,  а только на более прохладных  планетах, приспособленных для существования воды в отдельности  от возникающей   суши. Так образуются моря и океаны,   готовые для восприятия  всей  последующей биологической Жизни.

На планетах, где геологический процесс формирования планетного тела еще не закончен, и потому там еще держится высокая температура, вода (в её традиционной форме)  не может существовать по определению. Но в полевой  форме  - в виде энергоинформационных полей,  которые Бог позднее разошлет по всей Вселенной,  почему бы нет?

Очень важным для понимания живой системы творимого Богом  мира является дополнительность двух полярных систем – Того и Этого света, миров Бытия и Инобытия. Эта дополнительность, кроме полярности составляющих  элементов обязательно  включает их исходное единство – комплекс энергоинформационных структур, из коих сотворен  сначала Иномир, а впоследствии, после небольшой трансформации,  и  весь  материальный мир.

                           2.1.2.     Распространение жизнеутверждающей информации и её носитель:

Специфический характер  «света и тьмы» до их разделения заключен в том, что они являются порождающей Жизнь энергоинформационной сущностью, ибо главная задача Бога после её сотворения – распространение этой информации по всей Вселенной с целью её сотворения.
Земля, как и любая планета, выступает  в качестве  приёмника подобной информации, используемой, чтобы  разумная  жизнь там однажды началась.  Как только  разумная информация  попадает на какую-нибудь планету, например, с помощью механизма «трансспермии», она начинает на этой планете  свою последующую  жизнеутверждающую эволюцию.

Но, что собой представляет эта информация? Наукой доказано, что это соединение энергоинформационных сущностей в некий комплекс молекул ДНК, несущий в   своём зародыше саму   Разумную Жизнь.

В книге «Бытия» эта  порождение Жизни  описывается как постепенное творение на Земле растительного и животного мира, а позднее и  самого «человека разумного».

Хотя  на появление каждого из  перечисленных элементов биосферы в Библии отводится по одному дню, но «день Бога» - это не  «день человека», там счет идет другой. У Бога вообще времени нет! И,  тем более, оно не может быть равно  времени человеческому.

Материальными  носителями, распространяющими Жизнь по Вселенной,  выступают энергоинформационные   поля, а также метеориты, кометы  и другие космические предметы, которые носятся по всей Вселенной в большом количестве. Они и являются носителями Жизни при осуществлении механизма «трансспермии».  При этом  идеальной материальной формой воплощения  Жизни  служат  кристаллы воды, способные, благодаря своей структурности и многообразию, хранить огромную информацию.

Подобный информационный обмен в принципе возможен при существовании и некоей единой энергоинформационной сети, пронизывающей всю Вселенную, где носитель Разума – Человек играет ключевую роль.

По выражению доктора психологических наук В.В. Бойко, «психика является частью некоторой более общей информационно-биоэнергетической системы, составляющей мир, в который погружены мы  и прочие обитатели пространства, включая Космос».  (Цитирую по № 1, стр. 265)

                                           2.1.3. Энергоинформационный компонент Бытия:

С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной, как  ХРАНИЛИЩА РАЗНООБРАЗИЯ ЖИЗНИ ( условно говоря, «Книги Жизни»),   является то, что Бог называет «водой»,  как исходным элементом   «Света « и «Тьмы»,  когда кроме  которого в мире еще ничего не было,  и только  «носился Дух Божий».

Эта раньше всех упомянутая в Библии «вода», над которой носится Божий Дух» и есть энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом живого и мертвого  миров.

Этот извечно, как и Бог, существующий  компонент составляет базовую  структуру,  пронизывающую всю Вселенную, ибо на её основе Вселенная    творится Богом. Но это не одноразовое творение.  Вселенная пронизана Светом, но  он  не отделен от Тьмы, ибо  в эпоху творения мира, по крайней мере, первые семь дней Бытия,  они существуют, как полагает Библия,  слитно. Полное их разделение, очевидно, не в интересах Бога, так как для стабильности всей творимой Богом  системы очень важно  иметь  «единство   полярных начал». 

Почему Бог не использует для образования Вселенной только «чистый свет»? Видимо, все дело в системной устойчивости. Как мы уже отмечали,  устойчивы только  системы, состоящие из двух  противоположных элементов. Единство «света» и «тьмы» хорошо подходит под это определение.

Однако надо хорошо понимать, что  это единство  имеет в нашем контексте не богословский, а энергоинформационный, системный характер. В богословском плане они не соединимы, ибо «Свет» - это Божественное начало и соответствующие ангельские силы, а «Тьма» - это противоположное Ему начало сатанинское, явленное  в   действиях  помощников Дьявола, Люцифера, Сатаны, Ахура-Мазды и т.д. Они существуют в мире, но не составляют с ним единой системы, ибо разнофункциональны. Мы не видим объединяющей их функции, кроме самой устойчивости творимых миров. 
Однако до определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего и  до сотворения физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания  их бытия уже были заложены  в ней  задолго   до грехопадения Человека   и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.

Вместе с тем, хотелось сразу бы «расставить точки над и» по отношению к концепции порождения Вселенной в форме Большого Взрыва. Нам она не представляется достоверной, хотя возможность её сочетания с креационизмом вполне существует. Но дело даже не в этом.  Концепция Большого Взрыва не сочетается с вечностью и многообразием ликов Бога, принятых в богословии. Большой Взрыв -  одноразовое явление, а у Бога ни конца, ни начала нет.  
Нет его и у сотворенной Им  Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Мир физический вкупе с  Миром ментальным),  их системная целостность  существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане. Это возрождение возможно по одной лишь причине – живет  энергоинформационная ментальная сущность этого комплекса, она вечна, неизменна, не имеет ни конца, ни начала, как Бог.
 Если уж дополнять богословскую картину крецианизма научной, то более её соответствовала бы концепция «пульсирующей Вселенной», постоянно умирающей и возрождающейся вновь, ибо в механизм её функционирования вставлено это единство Жизни  и Смерти, обеспечивающее Бессмертие.
      2.1.4. Системность, матричность и голографический характер Жизни как   основные   качества мироздания:

О каких качествах  Жизни как  энергоинформационной сущности можно говорить, опираясь только на Библию? 

Во-первых, Жизнь состоит из двух полярных начал («Свет» и «Тьма»). Мы покажем в дальнейшем, насколько  это  важное системное основание для понимания  всей энергоинформационной динамики Вселенной.

Во-вторых, важно, что  системное единство  Жизни   носит устойчивый,  «голографический характер», то есть, в любом взятом отдельно взятом  жизненном  фрагменте  хранится в сжатом виде всё  Целое.

В третьих,  единственным материальным воплощением подобной голографичности на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность   визуального  представления информации    в форме  исходной матрицы. Мы уже сделали попытку описать эту матрицу в максимально-обобщенном виде,  но  ещё не раз к ней вернемся.

Наряду с требованием единства полярных элементов, голографичность является надежным способом обеспечения системной устойчивости, а, следовательно, их длительного и безопасного существования,  обозначенного как  «Бессмертие».

 Но обеспечить многообразие порождаемых и уже рожденных систем можно было только при наличии еще одного фактора – Бесконечности  физического и ментального Пространств  Вселенной. Существование в Жизни  Вечности и Бесконечности - главных атрибутов Бога обеспечивает её стабильность и многообразие  во времени.

В итоге, мы вполне можем утверждать, что Вечность и Бесконечность являются составными элементами упомянутого нами Бессмертия.

                                           2.1.5. Баланс (гармония) полярных начал в системе:

Как отмечалось, гармонический баланс, а соответственно и устойчивость любой сложной  системы обеспечивается  функциональным сочетанием её противоположных элементов на основе «Божественной гармонии» или «золотого сечения». Этот термин ввел в художественную практику  гений Возрождения  Леонардо да Винчи.  

        Именно поэтому  реализация принципа «золотого сечения» легко просматривается,   прежде всего, в произведениях искусства:

1. Архитектура (например, храм Покрова на Нерли)  - в «золотое сечение» попадает соотношение высоты основной части храма и его купола вместе с крестом по закону 0,68 к  0,32.

2. Кинематограф:  для фильма, имеющего продолжительность в 10 частей, основное напряжение интриги будет возрастать именно к 7-й части,  попадающей в «золотое сечение фильма.

3. Поэзия: для стиха, состоящего из 12 строчек,  наиболее смыслообразующую строчку надо  будет искать  8-й по порядку, ибо именно она попадает в «золотое сечение» этого стиха. Иначе само стихотворение не будет выглядеть гармонично. В дальнейшем, по мере роста количества строк в стихотворении, «золотую середину» можно найти по числам Фаббиначчи, ориентируясь на исходное общее количество строк.

4. Живопись:  в любой картине самый важный смысловой акцент произведения следует искать в точке «золотого сечения, определяемой координатами 0,38 к 0,62 по длине и высоте картины.

Чем это объясняется? На наш взгляд, «золотое сечение» отвечает психологическим ожиданиям зрителя, читателя, слушателя,  жаждущего восприятия главного смыслового акцента системы именно в зоне «золотого сечения».

Очевидно, принцип «золотого сечения» заложен в глубинные основы психологии  человеческого  восприятия мира, где гармоническое восприятие  мозгом какого-либо объекта или вещи детерминировано именно указанным принципом соотношения в нем полярных частей. 

Основные  сущности Жизни заложены к её способности к вращению и движению. Соединение вращения и импульса движения даёт спираль, по законам которой жизнь чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

                                2.1.6. Механизм поддержания Жизни (диалог разумных систем): 

 Для иллюстрации нашего способа описания систем, необходимо разобраться в основном механизме Жизнетворения,  существующем  в мире, ибо это важнейший и наиболее  общий системный процесс. Если мы опишем его, нам будет проще разобраться и в других менее  глобальных процессах, касающихся  великого разнообразия систем в мире.

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных частей строительства Жизни:

- Высший Космический Разум (ВКР) как источник порождающей Жизнь  информации;

- Принципы и законы её распространения; 

- Структура восприятия  процесса Жизни субъектами её жизнестроительства;

- Диалог разумных частей системы как механизм восстановления  стабильности всей системы.

                                           А. ВКР как источник жизнепорождающей информации:

Все научные доказательства самозарождения жизни на земле рухнули в один момент, когда стало ясно, что для создания   сложной системы жизнетворения Разума,  как ДНК,  методом случайного  перебора элементов, её составляющих,  необходимо время большее, чем вся история  видимой Вселенной. На деле структура ДНК еще в несколько раз сложнее, чем-то  известно современным генетикам, что делает процесс «самозарождения жизни» совершенно не реальным. 

Альтернативой остаётся Божественное творчество Жизни и её распространение по  Вселенной, например, с помощью механизма «трансспермии». Какую-то тайную роль в этом процессе играет и энергоинформационный костяк Вселенной, пока для нас не совсем ясную, но явно связанную с поддержкой Вечности и Бесконечности существования Жизни. Точно так же, как бессмертие организму обеспечивается не им самим, а его сцепкой с благоприятными для Бессмертия качествами внешней среды, так и Бессмертие жизни во Вселенной обеспечивается не ею самой, а её поддержкой энергоинформационной структурой Вселенной, направляемой   Богом. 

Кометы и метеориты, как наиболее вероятные  субъекты  процесса космического  переноса, имеют большой перепад температур, делающий существование воды на них в традиционной форме не возможной. Но в кристаллической форме при космическом холоде вода вполне может существовать.  Форма кристаллов сохраняет все многообразие заложенной в ней Богом  информации. Многообразие типов кристаллических решеток воды – тому пример.  Не вполне ясную  для нас роль при этом играет вакуум Вселенной,  также способствующий многообразию Жизни в ней.

 Вообще вода обладает много более сложной структурой, нежели чем традиционное сочетание двух молекул водорода и одной кислорода. В последнее время ученые стали исследовать сложную  структуру кристаллических  снежинок,  вполне  приспособленных для путешествия по космосу.

Доказано, что структура кристалла  каждой снежинки уникальна, как уникальна каждая личность, а, следовательно, она  весьма удобна  для переноса  как   индивидуальной, так и общей,  информации.

Самое интересное, что ВКР – так же не объект, а личность, что следует  из самой  христианской доктрины.  «Бог как Личность» есть  один из главных постулатов христианского понимания  Его сущности. «Подобное порождает подобное», механизм  распространения  Жизни по Космосу заложен в самих средствах её доставки, так как «цель заложена в средствах».

                                                Б. Принципы и законы её распространения:

«Цель заложена в средствах», «подобное порождает подобное», - эти тезисы немного приоткрывают завесу тайны над механизмом распространения Жизни по Вселенной.

Сама комета или метеорит еще не являются гарантом распространения жизни, они, как носители,  только создают возможность. Для проявления Жизни нужна благоприятная среда, в частности именно  «водная». Поэтому Жизнь воспроизводится только на планетах, где существует вода, в форме океана или моря. Мы знаем, что во Вселенной звездных систем огромное количество, но полагаем, что планет, годных для воспроизводства Жизни, много меньше. 

Океаническая стихия на планете  - главное условие порождения Жизни, ибо кометы и метеориты существуют всегда, а вот океан имеет место быть далеко не на всех планетах. К примеру, на Марсе его нет, хотя не исключено, что когда-то был. Иначе,  откуда там взялись  «каналы»?

Возьмем, к примеру, историю Земли. Именно в земном  океане возникли первые простейшие одноклеточные организмы (около 3,8 млрд. лет назад),  а на полмиллиарда лет позднее – первые сине-зеленые водоросли, способные уже  усваивать солнечную энергию. Это были первые  устойчивые формы  бытия Жизни на планете после её зарождения указанным способом. По крайней мере, одним из ясных для нас, возможно, их много больше.


Около 550 млн. лет назад (эпоха Кембрия) в океане появляются первые морские  панцирные животные (предки черепах), позднее -  первые кораллы и рыбы (первые позвоночные животные на земле).


Через сто миллионов лет примерно жизнь выходит из океана на образовавшуюся к тому времени сушу, и там  появляются первые наземные растения (эпоха Силура). Жизнь уже начинает завоевывать сушу, где она развернется позднее во всей своей красе.


В следующей по порядку эпохе Девона появляются первые насекомые и амфибии,  затем в эпохе Карбона – рептилии. В эпоху Мезозоя, длившуюся с 245 до 65 млн. лет назад возникают, а затем в конце Мезозоя внезапно исчезают динозавры в результате какого-то массового, скорее всего космического, катаклизма. Наиболее вероятной может быть такая картина их гибели: они паслись в долинах рек, где есть вода и обширная растительность. Метеорит с большой массой упал в океан, занимающий более двух третей пространства Земли, и вытеснил огромное количество воды, которое ринулось по долинам рек, сбивая все на своем пути. После этого катаклизма в долины рек были нанесены  илистые отложения, поднятые со дна океана, в которых  динозавры  и захлебнулись. Археологические находки такую концепцию не отрицают. 

В прессе прошли недостоверные с научной точки зрения публикации, что рядом с динозаврами существовали люди-великаны, ибо  рядом их кладбищами часто встречаются  следы гигантских ног, принадлежащих человеку. Позднее ученые смогли дезавуировать эти находки, ведь они ставили под сомнение всю теорию Дарвина и сложившуюся в науке хронологию появления человека на этой земле.

Эволюционной теории Дарвина такие находки без сомнения противоречат, но они не противоречат креационизму – парадигме  возникновения Жизни с помощью Божьего творения. Проблема выбора окончательной точки зрения остаётся за человеком. Нам в этом выборе должна помочь Вера и внутренняя, глубинная духовная интуиция. В справедливости библейского описания  Жизнетворения нас  убеждает сама возможность непротиворечивого  системного происхождения Жизни, как с богословской, так и с  научной точек зрения, то есть, конечный   вывод, к какому мы в итоге приходим. Теория «Большого Взрыва» такой непротиворечивостью, на наш взгляд,  не обладает, ибо совершенно обходит вопрос о том, что же было до Большого Взрыва, а также, что явилось причиной  самого его возникновения.

                                             В. Структура восприятия процесса Жизни её субъектами:
            Мы уже указывали, что поддержание Жизни на планете связано с её  строительством на базе «Божественной пропорции»,  то есть,  со структурой её гармонического  порождения и восприятия Жизни  по принципу «Золотого сечения».


Если соотношение полярных сторон в гармонической системе отвечает пропорции: 68 частей к 32, то  и психология восприятия диктует эту же закономерность, чтобы мы любое целое  при восприятии  делили в такой же пропорции. Тогда целое воспринимается как система, находящаяся в балансе, гармонии, равновесии и соразмерности. При этом формируется наше понятие о Красоте, как «бытии гармонических систем в мире». Сама  Жизнь  всем этим принципам идеально соответствует. Прав был Ф.Достоевский, считавший, что «Красота спасет мир». Именно она заложена в основу его устойчивого и безопасного существования.  Предательство законов Красоты чревато катастрофой, как в мировом масштабе, так и в частных случаях общественного бытия.


 Несоблюдение гармонических  законов приводит  к негармоническому восприятию, а точнее, к восприятию целого, как  системы, находящейся в негармонических отношениях, что, в конечном итоге, приводит к её распаду.

Понятие о «негармонических системах» даёт приведенный Л.Н.Гумилевым пример о «химере», когда в одной вмещающей экологической нише  странным образом  совмещаются две   чуждые друг другу этнографические системы (племена, народы, этносы, национальные общности и т.д.), не гармонирующие друг с другом, то есть, не способные по определению друг с другом  ужиться. Тем не менее, на какое-то время уживаются. Правда, химеры долго не существуют.

Сущность экологического загрязнения планеты может быть понята как глобальное нарушение правила «Золотого сечения». Бог создал природу на планете  в соответствии с законами природной гармонии, в том числе по закону «Золотого сечения». В ней растительность гармонически соотносится с почвой, а также и с проживающим на ней  животным миром. В особенности хорошо адаптированы к растительному миру  насекомые  и бактерии. Их ансамбль совместно с окрестной окружающей средой создаёт  так называемые «экониши». Но они собирают вместе только гармонические  системы, способные ужиться друг с другом. Единственным исключением является человек, уживающийся где угодно: от заполярных просторов до крайнего Юга. Поэтому он сам  несет в себе дисгармоничность уже в одном этом качестве. Высокая адаптивность человека сама по себе опасна, ибо он способен адаптироваться в местах, чреватых кризисом и планетарным коллапсом, а, следовательно, и   порождать их  при  низком уровне сознания. 

В старину места  гармонические проживания для людей выбирали шаманы или это делалось по народным приметам. Сейчас человечество опирается на науку, которая так и  не смогла до конца разобраться в невидимых аспектах Бытия,  порой и с видимыми  аспектами остаётся  не в особой дружбе. Однако мы уже подступаем к пониманию геопатологии пространства, чтобы сформулировать для строителей требования к территории окружающей жилой дом.
Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и привело  природу  к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего  ВКР, естественно, не допустит.

Единственный выход из него – вернуться к гармоническим отношениям с природой, возможным не просто как восстановление прежних взаимоотношений, что практически не реально, а как  восстановление восприятия природы по закону Любви, то есть «гармоническим образом». Таким образом, чтобы спасти природу, прежде надо спасти сознание самого человека. Это один из важнейших выводов, к которому мы пришли. 

                Г.Диалог носителей  разума в  системах как механизм восстановления стабильности:

Способом уничтожения дисгармонических взаимоотношений внутри целого на планете может служить  усиление диалогических начал между  системами, контролирующими Разум планеты.

На данный момент такими системами, в частности,  являются государства и международные  политические сообщества, типа ООН, Объединенная Европа и другие.

Очень часто они не могут понять друг друга и договориться на разумных началах. Так в последнее время Россию не могут понять страны Прибалтики, а США не может понять Ирак, Иран и некоторые другие страны, политические режимы в которых отличны от США.

Режим «диалога» - единственный  реальный механизм усиления стабильности нашей планеты  и выхода  взаимоотношений многих стран  из сферы «негармонических».

В международных отношениях   такой  тип взаимоотношений давно уже стал не исключением,  а правилом. Но он еще далек от использования в других сферах планетарной жизни, например в сфере природы, экономики и человеческих взаимоотношений. Характерным примером его нарушения является «международный терроризм». В социальной сфере примером дисбаланса является «коррупция». Очевидно, вся эта дисгармония, как закон порождения Хаоса в системах, будет разрушена каким-то сходным для всех систем образом. Для этого нужна ментальная революция, которую может обеспечить нашим мозгам только тяжкое бедствие. «Пока гром не грянет, мужик не перекрестится».

На индивидуальном уровне каждый из нас ведет (или потенциально способен вести) свой собственный диалог с Богом как с Высшим Космическим Разумом. Для этого  всем нам даны:

а)  вещие сны, которые, как правил о, мы забываем, если не записали сразу после пробуждения;

б)  поэтическое творчество, когда нам строчки диктует Бог (в принципе любое творчество, если в нем есть духовное начало);

в)  кратковременное восхищение святых душ на Небеса, где их встречают Божья Матерь или сам Христос;

г)  способность воспринять внутренний голос, как Баба Ванга в Болгарии, или  другие оракулы Земли;

д)  ченнелинг,  то есть, способности общаться с Космосом  в измененном состоянии сознания. 

е) «выход души из тела» не только в итоге смерти, но и как «контролируемое изменение» ещё при жизни.

Позднее мы вернемся к их разбору, а сейчас отметим, что  диалог с ВКР  во главе с Богом – неотъемлемая часть нашей общей включенности в  духовные, энергоинформационные  поля Вселенной, имеющие форму, как доказали физики лептонных (нейтринных, торсионных и т.д.)  потоков, способных со сверхсветовой скоростью пересекать бескрайние просторы Космоса. Практически  мгновенно ВКР получает информацию обо всех событиях, имеющих место в необъятной Вселенной. О сущности полевых структур этих потоков мы еще не имеем достаточно убедительной информации, равно как и нет единства в их названии. Иногда их называют «торсионными полями», иногда  «потоком нейтрино», иногда «лептонными потоками».  Ясно одно, что последнее слово в Богословии сегодня  может  сказать  и  квантовая физика. Квантовая  физика  в существовании Творца Вселенной уже не сомневается, судя по заявлению президента РАН Ю.С. Осипова.   Другое дело, что Богом они считают энергоинформационную сеть Вселенной, а  богословы с этим не согласны, ибо не желают терять личностное начало Господа Бога. 

                                      2.2. Российский социум – Человечество:
Равно так же, как в троице: «Жизнь – Смерть – Бессмертие» последний элемент является синтезирующим и стабилизирующим началом всего троичного Единства, так же  и бинарной системе Российский социум – Человечество, необходим синтезирующий их элемент, который мы склонны обозначить как «Разумная Жизнь».
Что даёт нам для понимания социального единства: «Российский социум – Человечество - Разумная Жизнь» подобная тринитарность? 

Во-первых,   их объединяет наличие Разума во всех трех элементах;

Во-вторых,  это «живые системы», включающие элементы Бессмертия, хотя бы в третьем компоненте;

В третьих,  это системы социальные, имеющие в сравнении с  просто  «живыми системами» некое новое качество – «социальный разум».

       Итак,  Разумность,  Социальность  и  Бессмертие – важнейшие атрибуты этой социальной Троицы.  
С другой стороны Человечество – это внешняя среда Российского социума, а  синтезирующее их Бессмертие принадлежит скорее Человечеству, чем социуму. Как и любой социум, российский имеет начало и конец. Бессмертие светит ему лишь в одном отношении, когда он встанет во главе Бессмертного Человечества.

Именно такова и функциональная специфика Российского социума как духовной системы, - вывести человечество, заплутавшееся в дебрях промышленной цивилизации,   в светлое Будущее  духовного Бессмертия, преодолеть глобальную катастрофу как первый катаклизм, ожидающий его на своём Пути, и победить Антихриста – свой  второй катаклизм.

Особенность  российского социума  держится на нескольких факторах, которые необходимо  рассмотреть отдельно:

А)  балансе между технологической мощью и духовной культурой;

Б)  балансе локальных и универсальных ценностей;

В)  негативных аспектах  российского социума;

Г) специфике российского мессионизма.

         2.2.1. Баланс между технологической мощью и духовной культурой внутри  российского социума:


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

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.

Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг из-за  Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.

В наши дни интеллектуальная мощь компаний  Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантов-программистов. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 

Внутри самой России этот баланс реализуется в дополнительности  стабилизирующей духовной культуры деревни  безбожному интеллектуальному развитию  города, легко отвергающему традиционные нравственные начала народа.

Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры, скрывающей синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия.

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

Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость проявлений Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего.

Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Мне бы хотелось привести личный пример. Как ветерану войны моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

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

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

Но на этом наши приключения не кончились. Через некоторое время колонка вышла из строя, ибо начала пропускать воду. Как-то ночью я был поднят с постели соседями с нижнего этажа, который вода из  моей колонки успешно  затопила. Местные сантехники отказались исправлять поломку под предлогом, что  колонку ставили газовики.  Те,  в свою очередь, отказались, потому что мастер делавший её, у них уже не работал. Пришлось мне снова с ним связываться, платить деньги, только после этого поломка была устранена. В итоге мы две недели сидели без горячей воды.

                2.2.2.  Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев:

«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….

Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (3, стр. 51-52).

Можно утверждать, что целостность нашей цивилизации держится на согласовании локальных критериев её эффективности (правовых, экономических, творческих и т.д.) с критериями универсальными, имеющими по преимуществу духовный и космический характер.

Принципом подобного согласования, на наш взгляд, служит правило «Золотого сечения». Для того, чтобы любая цивилизация успешно развивалась, универсальные духовные критерии развития должны по весу приближаться к 62% от общего количества используемых в системе критериев и ценностей.

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась.

 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Чаще  всего, побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.

                      2.2.3.Негативные стороны целостности российского социума:

       Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии. Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста своего Пугачева слова, близкие к реально им в жизни  сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».

Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие, напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют, в сущности,  ради самого бунта». (3, стр.70)

Мы так и понимаем целостность,  как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи,  в данный момент реализуемой  системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единство «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня его нигде  нет.

И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  и нашу оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принес миру в целом. Мы знаем, что России  он ничего хорошего не принес.

Но это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам около 80 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).

Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма, типа  М.Бакунина и князя П.Кропоткина. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен (3, стр.17-18) из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. Чаще всего он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».

 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив государственных законов в России  всегда  было можно  ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно  смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». 

Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя». Именно Россия играла роль в мировой истории своеобразного средства, возвращающего мировой гомеостазис «на пути своя».

К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства потерпели в те годы ужасающие провалы из-за  отказа их финансирования государством, а эстрада вполне успешно продержалась.

Может, это и помогло нам выжить и не сломаться под тяжестью физических и ментальных перемен того времени.
                          2.2.4. Специфика российского мессионизма:

             2.2.4.1. Специфические черты исторической миссии России:

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

- утопизма;

- амбициозности;

- нигилизма (о котором уже говорилось).

Утопизм – неотъемлемое качество любого мессионизма, ибо пока миссия не реализовалось все вправе говорить о ней как об очередной утопии. Эта утопическая черта россиян ярко проявилась в русских сказках и таких легендах как «Сказание о граде Китеже», притча о Беловодье, миф о построении коммунистического общества. 

Это мифология построена на зыбком основании:  желании построить Царство Божие на грешной земле, что заведомо невозможно. Хотя, кто знает? Если даже это мировая иллюзия, то её испытывали и авторы молитвы «Отче наш», ибо  там говорится: «Да придет Царствие Твоё». Но на Небе оно уже есть, значит, его ждут именно на Земле. 

Отрицать этого  полностью нельзя, ибо пока лучшее будущее не реализовалось, элементы утопизма в нем должны быть, что, однако, не означает, что этого будущего вообще не будет.

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

Надо отметить, что мессионизм – не только российское качество. Он был свойственен и взглядам еврейского народа об особой миссии евреев в мире. Тихой сапой, без особого шума они смогли реализовать эту идею, подчинив себе всю финансовую систему мирового хозяйства. Именно евреи преобладают среди  финансовых заправил любых стран, не исключая Россию. В этом, очевидно, то же  есть какая-то особая их  миссия.

Да, это реальность, но такова ли их подлинная цель? Наверно, все-таки они стремятся к управлению всем миром, но такого никогда не будет, ибо  подобная цель чисто локальной национальной общности не вписывается в универсальные планы Бога. Все-таки в  них преобладают скорей всего,  более общие идеи. Зато в них вписывается  Россия, ибо её универсальные ориентации, на наш взгляд,  миру  очевидны.

                                        2.2.4.2. Теория «евразийства»:

Наряду с философией нигилизма «теория евразийства» стала другим собственным  открытием русской религиозной философии.  Россия рассматривалась в этой теории как уникальное место встречи Востока и Запада, несущее избавление от односторонности, как Западу, так и Востоку. США, кстати, также находится в пограничном состоянии между Востоком и Западом, но океаническая граница между ними   делает  Штаты  духовно ограниченными.

«Заметным течение в эмиграции, - пишет философ Н.В.Солнцев, - было так называемое евразийство. В 1921 году в Софии вышел в свет сборник «Взгляд на Восток». Его авторы призывали к развитию в русской культуре азиатских элементов. Евразийцы считали, что революция привела к выпадению России из европейской жизни, произошло великое «опрощение жизни». И это хорошо, ибо за этим последует  органический поворот к Азии». Новый всплеск русской предприимчивости и русской силы произойдет на новой европейско-азиатской основе. Евразийцы доказывали, что Россия – не Европа и не Азия, а какое-то особое сочетание европейских и азиатских черт (при преобладании азиатских)». (4 , 269).

Конечно, историческая судьба движения российского евразийства, возникшего в русской эмиграции, а потом сломленного внутренним подрывом со стороны НКВД, отнюдь не украшает его сторонников, не разобравшихся до конца в том, что они открыли. Они легко купились в результате на чекистские обещания, вернулись в СССР и сгинули в концлагерях.

Возможность такого исхода коренилась в самой сущности их понимания евразийства,  слишком  сильно уповавшего на  роль  государства в судьбе России. Хорошо проанализированы эти аспекты  в  книге протоиерея Георгия Митрофанова «Россия ХХ века – Восток Ксеркса или Восток Христа?» ( 5, 255-287).

Российская теория евразийства  является полной антитезой устоям английского традиционализма, выраженного Р.Киплингом:   «Запад есть Запад, Восток есть Восток, - Им не сойтись никогда»!

Конечно, Киплинг – умнейшая голова (одна его «Заповедь сыну» чего стоит!),  но тут он ошибся вместе со всей английской философией. Вопрос лишь в том,  « как и где»  эти  крайности  будут сходиться. Ни на территории Запада, ни на территории Востока им действительно не сойтись никогда, а вот на пограничных землях России подобное вполне возможно.

Повторим еще раз, что именно Россия даёт Западу и Востоку возможность очиститься от своей односторонности, даёт место сокровенной встречи, способствующей совершенствованию как одного, так  второго. Речь идет именно об общечеловеческой миссии России, ибо она своим синтезом способна спасти и Запад и Восток.

Александр Мунтян пишет: «Судьбы мира (судьбы цивилизаций и культур) обусловлены взаимодействием трех типов цивилизаций: Востока, Запада и России. Культуры Востока и Запада более векторизованы и структурированы.  Россия должна заниматься синтезом этих культур, но главное – это хранение вертикали. При уходе в горизонталь России будет трудно удержать свою целостность». (3,стр. 68)

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

                                  2.2.4.3. Вклад религии и семейственности:

Религия обеспечивает связь судьбы российской цивилизации с бесконечностью Духа, а семья и продолжение рода - с бесконечностью существования нации во времени, а тем самым его преодоление. 

И вот когда сейчас рождаемость у коренной нации в России упала много ниже уровня её смертности, когда не обеспечивается воспроизводство коренного населения страны, мы стоим не просто перед демографической катастрофой, мы стоим перед вероятным обрывом временной целостности существования российской цивилизации. Если государство не предпримет экстренных мер  по спасению семьи и продолжения рода, существование самого государства будет весьма проблематичным.

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

Пока жив народ и есть вмещающее пространство для его жизнедеятельности, цивилизация может жить, если имеет достаточный уровень пассионарности для отражения внешней угрозы. Пассионарности мы не потеряли. По расчетам Л.Н.Гумилева, у нас есть еще не менее трехсот лет для продления своего этнографического бытия в мире. 

Наше «вмещающее пространство» хоть и сократилось, но осталось достаточным, а в ближайшие годы будет даже произрастать за счет Сибири, которая по причинам глобального потепления все более будет становиться благоприятной для проживания народа.

Что касается демографии, то проблема не столько этнографическая, сколько геополитическая. Русская «титульная нация» резко сокращает свою численность, а через пятьдесят лет, если ничего не изменить, исчезнет совсем. На спасение титульной нации просто нет решительной воли самой державы.

Но, потеряв русское лицо, Россия не просто теряет свою национальную и культурную самобытность, она растворяется в общей глобализационной волне, накрывшей весь мир и стремящейся превратить нас в сырьевой придаток развитых стран, в необязательное дополнение к «золотому миллиарду».

Есть ли сегодня у России возможность противостоять этой волне?

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

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

3. Можно найти свой оригинальный путь российской цивилизации, синтезирующей преимущества Запада и Востока, показав миру альтернативу как глобализму, так  и изоляционизму;

4. Обрести новые инновационные ресурсы для спасения мира в экологической катастрофе. Материальные ресурсы мы, скорей всего, никогда  не обретем, а вот духовные ресурсы у нас для этого и у самих  есть.

Мессианские задачи России перед самой собой и миром не должны оставлять в стороне  личное духовное служение каждого верующего россиянина. Эти процессы взаимосвязаны, ибо духовность носит голографический характер, хотя и имеет разные уровни проявления. Но вне личностной духовной реализации не может быть влияния России на саму себя и мир в целом.

Именно личностная духовная реализация создаёт ресурс,  как для планетарного, так и национального спасения России. На чем же она основана? В своё время мне попала в руки брошюра протоиерея Александра Ильина «Ответы духовным детям»,  (6, стр. 19) где на эти вопросы даны исчерпывающие ответы:

1. Три ступени земного служения Господу:

- служение ближним (труд, милостыня, помощь);

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

-  терпение в скорбях, в искушениях и болезнях.

2.   Глубокая вера в Бога как внутреннее зрение человека;

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

4. Соблюдение постов;

5. Глубочайшее смирение перед миром и Господом;

6. Любовь как праведный Путь в жизни;

7. Преодоление в себе гордости и лжи;

8. Одоление страсти гнева;

9. Прощение всем ближним своих обид;

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

11. Чтение слова Божьего;

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

13. Постоянная борьба с грехами;

14. Предпочтение во всем пути добра;

15. Двойная осторожность в последние времена.

                          Г.  Целостность  российской духовности:

Голографическое восприятие  сферы духовности, хотя и предполагает возможность выделения в ней четырех этапов духовного развития: МИФ, НОРМА, ФАКТ  и ИННОВАЦИЯ, но отнюдь не означает никакой последовательности в обретении  системой этих черт в некоем установленном  порядке.

Скорей всего мы имеем дело с ситуацией, когда система уже при рождении обладает всеми основными характеристиками сразу, хотя их преобладание в системе имеет  определенную закономерность, то есть, последовательность  проявления доминант носит именно этот, указанный нами  характер.

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

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

 В Московском Царстве дело обстояло несколько иначе. Православная нормативность вышла на первый план, влиянию Церкви подчинена вся жизнь и народа и царского окружения. Языческие элементы загнаны в подсознание народа  и проявляются только в деревенской глуши, где церковный контроль  не так силен, как в городах.

Вместе с тем фактологическое сознание уже начинает ярко проявлять себя, хотя пока отнюдь не доминирует. Это видно, в частности, в деятельности таких представителей раскола, как боярыня Морозова, неистовый протопоп Аввакум, других  раскольников, настаивающих на своем праве личностного понимания основ христианской идеологии.

Инновационное сознание несут, казалось бы, совершенно не интеллектуальные силы, - жившие при церквах юродивые, а также  старцы, ушедшие в дальние северные края, чтобы основать индивидуальные скиты и беседовать с Богом наедине и без свидетелей.

Ситуация меняется и в эпоху Петербургской империи. Фактологическое сознание выходит на первый план, благодаря усилиям правящей верхушки, начиная с Петра Первого, построить жизнь империи, опираясь на науку и яркие творческие индивидуальности, типа Меньшикова, - людей отнюдь не боярского происхождения.  Знатность  уже не играет большой роли в обретении карьеры при дворе, важны личностные данные, основой которых и служит именно фактологическое сознание. 

Вместе с тем нормативные импульсы, исходящие из Православной Церкви также имеют значение, хотя их роль сильно принижена. Славянские языческие обряды также не изжиты, хотя с ними начинается уже  более открытая, чем раньше, борьба, ибо эти два типа сознания: МИФ  и  ФАКТ  плохо  совместимы друг с другом. 

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

Советский период открыл новую стезю в развитии  духовных процессов  в стране. Запрет на Православие пошел ему только на пользу, ибо после перестройки народ потянулся в церкви, стремясь приобщиться к православному мировоззрению, хотя бы на уровне православной НОРМЫ.

Научное фактологическое сознание, пронизавшее все аспекты жизни социума, вдруг начало трещать, ибо передовые его представители увидели экологическую опасность, ставшую благодаря ему  весьма реальной  собой в жизни общества.  Доминанта фактологического сознания породила непрекращающееся загрязнение окружающей природной среды. Но появляется все больше носителей духовно-инновационного сознания не только среди православного старчества, не только в среде высокодуховных деятелей культуры, но и в массовой среде, в частности у активистов Зеленого движения.

Экология перестала быть чисто технической наукой, а все шире  сейчас употребляется в контексте «Экологии человека» и Экологии сознания» (Подробнее об этом см.  в библиографии, № 2) Экологическая духовность становится, если не доминирующей сферой в жизни общества, то явно  движется в этом направлении.

Религиозный философ Ф.Степун писал: «Их  (людей с экологическим сознанием) надо искать в защите природы, языческого  в прошлом капища, которое сейчас выдвигается на первый план. Спасем природу – и себя спасем, но душу при этом терять мы не должны».  (3, стр.53)

                                                         2.3.    Личность – социальная среда:
                                          2. 3.1.  Приёмник Жизни  как личность:

Однако нам необходимо вернуться к самому процессу зарождения жизни, от коего мы существенно отошли. Механизмы доставки очень важны, но более важную роль играет  «приёмник информации». Чудодейственные  возможности  ментальной  информации могут не иметь эффекта,  окажись приёмник не  способным эту информацию воспринять и оплодотворить в качестве материальной.

Эффективной может быть только  информация,  настроенная на специфику приёмника. Эту специфику носителя  Разума принято обозначать термином «Личность».

 Строго говоря,  «личностью» должна  быть и   сама планета. То, что Земля – живой организм, ученые давно догадывались, сегодня приходится принимать как факт, что она должна быть  еще и Личностью.

Ничего удивительного в этом нет. Богословы давно пришли к пониманию личностного компонента Бога.   В особенности подобное понимание присуще поэзии:

                      Не тем Господь могуч, не постижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                     Что в звездный день Твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем.

…………

                    Нет, Ты могуч и мне непостижим тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                    Ношу в душе, как оный серафим огонь сильней и ярче всей Вселенной.

                    Меж тем, как я – добыча суеты, игралище её непостоянства,

                    Во мне он – вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства.

                                                                                             Афанасий Фет
Именно потому, что  Человек – личность, он  с детства воспринимал себя как сына Матери Земли. Недаром все примитивное искусство наполнено огромным количеством скульптурных изображений женских тел, так называемых «каменных баб», где  главное отнюдь не красота тела, а способность к материнству и деторождению.

Будучи сама личностью,   планета  способна воспринять личностную информацию Бога   для продолжения Жизни, а в итоге появления на ней  высшего уровня Жизни  – «Человека разумного». Это обеспечивается наличием на ней большого количества воды, необходимой для существования Жизни.

               2.3.2.  Новая индивидуальность – приёмник после «заражения»  жизнью:

Но Земля  после заражения жизненной информацией принципиально меняется. Пустой и безжизненный прежде, океан наполняется многочисленными океаническими видами жизни, где вполне возможны даже носители специфического  Разума, коими могут быть,  к примеру, дельфины.

А самое главное, – планета  получает новый импульс развития,  предполагающий  появление Жизни не только в океане, но и выход её на сушу, буйное разрастание растительного мира (флоры) и животного мира (фауны). В «водной информации» заложено не только прошлое и настоящее, но и будущее всей планетарной  системы Жизни. 

На определенном этапе  развития разные представители  животного мира (не обязательно только обезьяны) получают духовную подсадку и постепенно превращаются в разумных людей. Этот факт находит подтверждение в мифологии американских индейцев и индейцев Мезоамерики (майя, ольмеков, тольтеков и других), считавших определенных  животных своими предками. У  русских, как нам кажется,  наиболее вероятным предком из животных является медведь.

 Эволюция человеческого Разума таит в себе много загадок. Одна из этих загадок – существование в древности великанов, обнаруженное экспедицией профессора Эрнста Мулдашева. Скептики утверждают, что они не могли бы существовать, ибо их скелет не выдержал бы  гравитационного давления Земли. Но, что мешает нам предположить, что  сила тяжести на Земле не постоянна, а в древности, когда существовали великаны, она была много меньше. Это связано с динамикой космологических «постоянных», в частности, со скоростью планеты  при вращении вокруг Солнца.
Иначе объяснить находки скелетов подобных людей и их следы, запечатленные в камнях, не представляется возможным.  Проще их вообще дезавуировать, так наука всегда и поступала.  «Их нет, потому что быть не может».  К примеру,  ученые Парижской Академии долгое время утверждали, что «камни с неба падать не могут». А что оказалось на деле? Современная наука, к примеру, долгое время не верила в дрейф материков, пока он не был доказан спутниковым наблюдением. 

                       2.3.3. Диалог индивидуальностей – космический фактор жизни;

Личности могут существовать в социуме, только обмениваясь специфической для себя коммуникацией: устной, письменной, массовой,  ментальной и физической,  и т.д.

Следует предположить по аналогии, что у Земли,  после «заражения» жизнью, также появляются особые органы коммуникации с  породившим  её миром  Высшего   Космического Разума (ВКР).

Возникает диалог Личностей, обмен информацией, судя по увеличению количества НЛО, постоянно возрастающий. Это и понятно, ибо Земля находится из-за глобального загрязнения окружающей природной среды в большой опасности. 

Именно потому, что планета так дорога для ВКР, Он не допустит её гибели, а, следовательно, и уничтожения разумной жизни на ней.

Не являются ли феномены, типа Тунгусского метеорита или Витимской катастрофы, специфическими посланиями, но не для нас – неразумных пока землян, а для самой планеты?

Отрицать возможность подобной трактовки событий в нынешних условиях было бы не совсем разумным, хотя пока и  полных доказательств нет. Есть только  догадки, что само по себе то же  не мало. На пустом месте информация бы вообще не возникла.

 Можно выстроить своеобразную иерархию духовных связей: Человек – Человечество – Планета – Энергоинформационные поля Вселенной.  Поддерживать их единство и входит в обязанность механизму  диалога.  Он также многообразен, как и специфика, составляющих Вселенную частей. Но все они одинаково важны и дороги ей.  Ибо даже без одной из них Вселенная меняется, и возможно не в лучшую сторону. Поэтому она делает все для поддержки своей устойчивости и  адаптивности к изменениям.  Энергоинформационная сеть, которая пронизывает весь видимый и невидимый Космос на это как раз и рассчитана. Поэтому она и гибели Земли не допустит. Что касается человечества, тут все сложнее. Целиком оно погибнуть, конечно, не может, но большая его часть может оказаться в лапах Смерти. Такое бывало с планетой уже не раз, не застрахованы мы от этого и в грядущем. 
     2.3.4 Развитие сознание – критерий полноценности духовной Жизни.
Полноценное сознание – начинается после синтеза всех четыре типов сознания при доминанте духовно-инновационного. Именно развитое сознание является на последнем этапе развития хранящих Жизнь систем критерием и мерилом полноценности все системы.

  На разных этапах развития Социума  критерием развития Личности, показателем её значения для социума являлись разные элементы:
- положение в Иерархии Социума;

- владение специальными знаниями;

-  материальное богатство;

- уровень развития сознания.

    Именно последний критерий сейчас становится наиболее важным для поддержания Жизни. Как только мы стали понимать  под словом «Жизнь» единство Бытия и Инобытия,  все прежние критерии отпали, как мыльные пузыри. Стало совершенно ясно, что ни положение в обществе, ни знания, ни богатство невозможно взять с собой на Тот свет. Они там абсолютно бесполезны, а вот уровень развития сознания транслируется сквозь ограду Смерти.  Если мы претендуем на Совершенство духовной жизни не только на Земле, но и на Небе, уровень развития нашего сознания становится единственным подлинно эффективным критерием.  Только способность духовно-инновационного сознания свободно обменивать личностную эффективность на духовную универсальность является подлинным  пропуском на Тот свет и гарантом качества нашего Бытия  там.
                                          2.4.  Духовная Вселенная (сознание)  – Бог:
                 Духовная Вселенная сознания, энергоинформационный  континуум которой  является ментальной сущностью Вселенной,  а  Инобытиё -   её  важнейшим составляющим элементом. 


Носителем энергоинформационного континуума Вселенной  являются разумные существа, чисто статистически их  во Вселенной должно быть много. Но мы пока знаем только людей. Однако,  не видя инопланетян, мы можем оценить их присутствие на Земле по косвенным факторам их влияния на земную жизнь:

 -  продолжение эстафеты Жизни на планете, несмотря на периодические Потопы и Оледенения;

-  появление в мифологиях всех наций «богов» как посланцев Неба;

-   фиксированные полеты НЛО и имеющие место  случаи похищения людей инопланетянами;

-  круги на полях непонятной природы;

- необъяснимые провалы во времени в сознании похищавшихся инопланетянами людей  и т.д.

           Разум, как и Жизнь, обязательный продукт духовной Вселенной, он существует по воле Бога и его благоволению. Духовная Вселенная существует в тесном единстве с Энергоинформационным Разумом Вселенной, нашим  Господом Богом, получая благорасположение от  сил, творящих и поддерживающих Добро в мире.


Духовно-инновационная культура (доминанта в системе сознания - Метасубъекта), возникающая в завершение земного развития человека, обладает целостностью более высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).


  Полярные сущности в ней: Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть связаны друг с другом так, что не уничтожают друг друга,  они строят Единство  на более высоком системном уровне. Инновационная логика не двоична, а троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, она построена не просто на  их связи, а на синтезе в новую общность простых  полярных  противоположностей.


Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры как бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские»), от них - к древнейшей расе мира -  «ариям в их северном, гиперборейском варианте».


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. Атланты спасались от катастрофы тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте) и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. 


Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов (краснокожих), ушедших от катастрофы на американский континент:  майя, тольтеков, ольмеков, инков  и других. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса  Костанеды и Хосе  Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

Культура - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающейся никогда. Рассматривая ее во временном (горизонтальном) аспекте, мы порой забываем о вертикальном (архаически-мифологическом) срезе культуры, данном нам через архетип “мирового дерева” или  герметическую мудрость: ”Что наверху, то и внизу”.


“Человеческое Бытие” есть способ взаимосвязи Объекта и Субъекта. Но не они были в самом начале. По Евангелию от Иоанна мы знаем, что “в начале было Слово”(Метаобъект), а Дух Господень (Метасубъект) “носился над волнами” (Первоначальным Единым Объектом). Субъект (в виде Человека) возник только на шестой день творения, как утверждает Библия.

Однако в форме Бога он был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из Неё выходит, всё в Ней содержится, ибо Она и вечна и бесконечна.


Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm(Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей базовой формулой Культуры: Sm -  Om -  О - S.

Из этой формулы следует, что Культура, будучи изначально цепью передачи разумной информации от Бога, возникает в Небытии, а затем только проникает в Бытие. Сначала Sm - Дух Господень, рождает Слово (Om), порождающее Природу (О), и только на шестой день творения возникает Человек  (S).

Конечно, в реальности Культура рождается несколько сложнее, но наше упрощение не искажает информации,  полученной от Библии, то есть, от “Боговдохновенного Слова”.


Человек в соответствии с Библией, приходит в земной мир из Инобытия  Рая, где он обладал духовной сущностью, ибо находился в постоянном контакте с Богом. Но, приходя из мира Инобытия, он и возвращается туда же, после Смерти. Несложная логическая подстановка позволяет нам вычислить общее движение Человека (Микрокосм) в этом мире Бытия-Небытия (Макрокосма):


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения.


3.Познание в Бытии своей духовной сущности с помощью Христа.


4.”Преображение” и подъем в Небытие после Апокалипсиса.

Попадая в “Новую Жизнь”, после “Преображения”, Человек овладевает способностью управлять своей телесной и волновой (ангельской) субстанцией. В научных терминах описал эту ситуацию К.Циолковский, мечтая о “лучистом человечестве”. Овладение миром Небытия, по сути  дела, решает и намеченную Н.Ф.Федоровым задачу “Общего дела”, ибо Страшный Суд наступит при условии, когда спасется все человечество, то есть целиком войдет в “Духовное Преображение”, кроме чисто дьявольских сущностей.


Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным типом целостного  сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом. В нашей терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель Человек тогда не отделял себя от Бога, а выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.


Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с полученным от Господа  правом на Свободу воли. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может Сам  её нарушить, ибо  свобода воли  дарована нам  от Него навечно.


На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может поднять?- ответ прост: камень сей - это Человек. Наделенный правом Свободы воли, он в ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет легальную возможность выбирать между Грехом и Святостью. Но и нести ответственность за свой выбор!

В Инобытии без воли Бога ничего  произойти не может, поэтому факт Грехопадения также входил в замысел Бога. Результатом такого поведения Человека стала потеря инстинктивной связи с Богом, метафорически изображенная в Библии в сцене “Изгнания из Рая”.


Вместе с тем,  суть первичного целостного  сознания Человека (“архаически-мифологического”  сознания) осталась неизменной, только на место Бога-творца стала  доминировать  тварная Природа. Это второй важнейший, вослед за сатанинской неуязвимостью Человека, аспект его  греховности...


Ценя Человека, как свое самое любимое создание,  поскольку даже ангелам Бог не вручал такой  творческий дар, как Человеку, Господь создает для Человека земной мир, а в терминах науки, как это явствует из изысканий епископа Василия Родзянко, создает, возможно,  способом “Большого Взрыва” материальный мир, ибо прежде его не было, а был только мир Инобытия. Но что последовало дальше?


Бог настолько любит Человека, что разрешает ему наследовать “райское сознание”. Затем Человеку попеременно даются Божественные книги в форме “Вед”, “Авесты”, “Трипитаки”, “Библии”, “Корана” ли - не суть важно, ибо все они - от Бога. В своей Божественной Истине  все они (но не там, где ошибаются по вине более поздних комментаторов и переписчиков)  инвариантны.


Подлинное же Бытие Человека в земной жизни начинается после того, как он с помощью “Слова” - божественных откровений осознает важность для себя монотеистической личности Бога, восстанавливая тем самым всю цепь Культуры:  Sm-Om-S-O.


В Божественном откровении Библии есть один очень важный, но не акцентированный прежде аспект: в Раю Адам и Ева не могли иметь детей, ибо не обладали соответствующей материальностью для этого. Бог-Отец - существо не мужского рода, он двуполый, ибо обладает Полнотой и Целостностью. До появления Евы Адам также обладал такой целостностью, неслучайно Ева происходит из его ребра.


Подлинная история человечества, когда “прародители” взялись за сотворение человечества, наступает лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое Познание приходится платить. Тем более за познание плодов с «Древа познания Добра и Зла».

 Макрочеловек Адам-Кадмон  заплатил за это смертью своих детей - “микрочеловеков”, обрекая их на смерть во имя Бессмертия человеческого рода. Такова подлинная сущность человека: “находить во всяком поражении Победу!” 


Из потери личного Бессмертия Адам и Ева извлекают возможность Бессмертия всего человеческого рода, до той поры, естественно, пока мы сами себя не уничтожим. То есть, Адам-человек жертвует собой во имя Адама-Кадмона. Второй жертвой такого рода была жертва Иисуса Христа, поэтому Его иногда называют “Вторым Адамом”.


“Изгнание из Рая” акцентировало в нас важный аспект смысла существования Человека - поиск и обретение полноты общения с Богом. Таким образом, у Человека во время личного Бытия есть три дороги, ведущие к Бессмертию:


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

Но и у   Первочеловека Адама  в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свободу воли путем познания плодов с древа Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


Выбор был сделан в пользу двух последних. Обычно так и осуществляется наш выбор: мы выбираем “лучшее количество”, но теряем в “качестве”.  Зато теперь поиск этого “качества” становится смыслом всей жизни для духовно-ориентированного человека.


Воспоминания о бывшей “Райской Жизни” помогают человечеству творить свою культуру, духовный план которой частично компенсирует отпадение Человека от Бога. На мой взгляд, это происходит при целостном слиянии четырех процессов:

а) через инстинктивную связь  первоначально с Богом, а позднее - с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей конфессиональной  религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной (научной)  деятельности в ФАКТЕ;

г) путем ведения постоянного духовно  осознанного (а не инстинктивного) диалога с Богом. Этот процесс в нашей терминологии назван ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННЫМ.


Целостное участие в них во всех  и является творчеством божественной (духовной) Вселенной, одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению Полноты общения с Богом становится  важнейшей духовной интенцией человека. Именно поэтому обретение целостности двояко - это познание  Бытия и Инобытия целостного мира Человека и Бога.  Комплиментарность (дополнительность) Духовно-инновационной  Культуры - ее важнейшее качество, гарант ее целостности.


Это только кажется нам, что мы живем в одном материальном мире. На деле  Человек всегда проживает  в двух мирам: материальном - на планете Земле и в духовном, связанном с Инобытием через наше сознание, носящее в себе частичку Божественного Бытия.


Культура не исчерпывается только фиксацией физического  Бытия, отражением этого материального мира, она должна ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!


Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурологической точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не  просто церковно-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека. Правда, это тоже несистемное утверждение. В реальности наследником выступает синтез всех четырех видов сознания.


Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле, а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. Православие этой догмы не признает. Для духовно продвинутого человека в Будущем вполне возможен прямой диалог с Богом, минуя церковное посредничество. 

Стоит предвидеть, что Церковь будет категорически против такого способа связи с Богом. Хотя, возможно, и в ней найдутся разумные священнослужители, и способные одобрить эту связь. Мы ратуем за разумное совмещение всех видов сознания. Можно на бытовом уровне быть язычником и посещать Церковь, заниматься наукой и признавать важность диалога с Богом.


Познание материального мира в ФАКТЕ (познавательно-личностном сознании) становится как бы компенсацией Человеку его контактов с Небытием. Научное познание компенсирует Человеку его слабую духовность, создает опасную в своей иллюзорности подстановку и подмену. Человеку очень легко, овладев этим типом сознания, отказаться от Бога, заявить, что он не нуждается “в концепции Бога”, как это и сделали тысячи материалистически ориентированных ученых, в частности Лаплас в беседе с Наполеоном.


Но это иллюзия, что Наука обладает мощностью,  способной заменить нам познание Бога. Атеистическое миросозерцание - это также обожествление частичной способности Человека к адекватному  отражению  и познанию окружающего мира, обожествление “части вместо целого”.


“Духовно-инновационное сознание” (“диалог с Богом”) помогает Человеку осознать сложность постоянного углубления в космическую реальность Бытия-Инобытия. Получается, чем больше Человек уходит в себя, тем дальше он попадает в Космос, ибо “наверху тоже, что и внизу”. Эта старая, как говорят “герметическая  точка зрения”, в настоящее время подтверждена холистической концепцией атомной  физики.


Бог любит Человека и никогда не оставит его. Поэтому после Грехопадения ему было дано первичное культурное сознание, интегрирующее его с новой окружающей средой - Природой, а позднее - и вторичное культурное сознание, благодаря “богоявленным книгам”, типа христианской Библии. Пусть с их помощью далеко  не все получали возможность прямого общения с Богом, но многие христианские праведники и святые достигли  в этом выдающихся результатов, как, например, наши святые:  Серафим Саровский и Сергий Радонежский. 


Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами, посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки оставался в душе язычника,  правда, оставался своей низшей частью - духами Природы. 


Такого Бога, по представлениям язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и тем самым получить его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне, даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же вышедшие из Египта.


Язычники большей частью совершенно не понимали, чем кровавее они приносят жертвы, тем менее они угодны Богу. Постепенно Природопоклонение (например, Солнцу, как у древних египтян) было  частично вытеснено из души Человека осознанным монотеизмом. Голос Бога все полнее зазвучал в душах людей. “Ветхий Завет” евреев - характерный пример этому.


Общение с Богом у послепотопного человечества было построено только на Страхе  перед Господом. Бог как бы грозил человеку: ”Не делай того-то и того-то, то есть, не нарушай моих Заповедей, иначе накажу чем-нибудь похуже Потопа!”. И люди видели, что Он действительно может очень сильно наказать,  ибо прекрасно помнили  времена Потопа. Постепенно такой способ общения перестал Человека устраивать из-за ограничения “Свободы воли”. Потому по великой милости Бога Человеку был дан НОВЫЙ ЗАВЕТ, построенный на Любви. Бог послал в мир для голгофского подвига своего Извечного Сына - Иисуса Христа, научившего людей иному таинству положительной  связи с Богом. Это «таинство» называется   ЛЮБОВЬ!


Явление Христа стимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь - качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого стало Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости,  сдерживаемое  Церковью в средневековые времена.


Так всегда происходит в человеческой истории: за один маленький духовный шажок вперед приходится платить тяжкую цену. Начался расцвет научного атеизма и материализма, приведший Человека на грань экологического вымирания. Разрыв Целостности Культуры в эту эпоху быстро начал давать себя знать. Человечество выбрало тупиковый путь технической промышленной  цивилизации, оставив без изучения все гениальные возможности и секреты, скрытые в самом организме Человека, его способности решать любые проблемы без всяких технических приспособлений, чисто на биологическом уровне.


Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых  способностей, дающих возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе,  существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой  природы планеты. Частично мы получаем сейчас об этом какое-то представление, знакомясь с возможностями «детей Индиго».


Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm.  Таким образом,  Бог (условно говоря,  Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:                                                                                              Матрица № 1
	
	ПОЛНОТА 

БОГООБЩЕНИЯ 
	НЕПОЛНОТА       

БОГООБЩЕНИЯ

	Человечество до Христа
	1. Пребывание Человека 

           в Раю              
	 2. Ветхозаветное

     Человечество                                                                                 



	Христианское человечество
	4. Инновационное

      Человечество
	3. Новозаветное

    Человечество



Как явствует из этой схемы, подлинное духовное развитие Человека осуществляется по часовой стрелке (Религии Правой руки), но есть и обратный ход - “Религии Левой руки”, несущие антидуховное и антикультурное, иначе говоря «бесовское», развитие.

Человек в Раю обладал данной ему изначально связью с Богом.  Но полученный без духовного напряжения  подарок не был оценен Человеком, потому он так легко  под влиянием Сатаны расстался с ним, желая конкурировать с Богом. Однако  Бог так любит Человека, что Он, простив ему его прегрешения, оставляет Человеку мифологическое сознание изначальной своей связи, заменив одну  Свою Сущность  (Райскую) на другую – Природную.


Это первая ступень Неполноты общения Бога и Человека: общение с Природой, которую Человек, чтобы компенсировать потерю подлинного Богообщения, вынужден обожествить, населив многочисленными духами, стоящими за каждым проявлением Природы. 


Вторая ступень, уже приближающая его к Богу – это следование Ветхому Завету и  боговдохновенным книгам, типа Вед, Корана и других. Общение  с Богом вступает на новый уровень, где Бог воспринимается Человеком более адекватно Его подлинной Сущности. Вместе с тем ветхозаветный человек поддерживает эту связь несколько извращенным способом –  только с помощью страха перед Господом.


Приход на Землю Христа изменил эту ситуацию, даровав Человеку более адекватный вид связи – Любовь. Она показала Человеку не только качественно  новый вид связи, но и открыла подлинную сущность Бога – Любовь.

Однако этот вид связи требовал не только соблюдения обрядов Любви, но и поиска иных, более адекватных,  способов связи, открывающихся  в результате мощного духовного испытания – глобального катаклизма планеты, становящегося неизбежным, если  Человек не откроет новые способы связи (прямой диалог с Богом) без глобальных потрясений.

  Глава 3: «Региональные и глобальные вызовы  системе внешней среды»:

                                                             «Думай глобально, а действуй локально».

                                                                                              ( Из законов экологии)

              3.1. Единство локальных и глобальных вызовов 

              3.2. Пути сохранения целостности планеты:

                         -  язычество – вспоминание о жизни в Раю;

                         - единобожие – как способ поддержания целостности этносов;

                         - эпоха Возрождения – переход на промышленное производство;

                         - инновационный переход – спасение в условиях катастрофы.

                3.3.  Россия: переживание локальных вызовов как глобальных:

                         - Крещение Руси как преодоление племенного распада славян;

                         - Свержение татаро-монгольского ига – укрепление государства;

                         - Преодоление внешних вызовов (отражение внешней агрессии) ;

                         - Социальная революция как внутренний вызов;

                3.4. Эволюционное развитие Личности  

                                - Рождение как первый Переход;

                                - Адаптация к среде как развитие;

                                - Самосовершенствование – путь преодоления материальных

                                     вызовов;

                                - Смерть как второй Переход.   

                  3.5.   Духовная вселенная сознания.

 3.1. Единство локальных и глобальных вызовов среды и ответов системы;              

Система и среда сами по себе образуют функциональное единство, ибо функция системы по отношению к среде – это и есть их связующая нить, отвечающая за целостность системы в данном контексте и при данном состоянии среды. 

               Вместе с тем, эта целостность не постоянна, так как   внешняя  среда изменяется, заставляя в свою очередь изменяться и саму систему, ибо, реагируя на вызов среды, система вынуждена менять специфику своей связи с ней. 

 По сути дела, процесс развития системы – это и есть постоянное изменение соотношений системы и среды, ответ системы на локальные и глобальные вызовы  внешней среды  данной системы.

 Мы рассмотрим их  в дальнейшем на примере нескольких систем: человечество, российский социум и отдельная личность. Но, прежде всего, нам важно понять теоретические основы этих взаимоотношений.

Хорошим примером является лозунг современных экологов: «Думай глобально, действуй
 локально». Понять экологические проблемы каждого конкретного региона планеты можно только исходя из глобальных изменений, вызванных  неограниченным ростом промышленно-технической цивилизации, и  выбранным человечеством после Возрождения неадекватным способом ведения промышленного хозяйства. Но действовать экологам приходится локально, ибо глобальные действия, связанные с изменением климата планеты,  человечеству пока не под силу.

Современные глобальные вызовы природной среды, спровоцированные самим человеком, связаны с нарушением баланса  природных систем планеты:
-  потеплением климата на несколько градусов, провоцирующим таяние ледников и учащающиеся землетрясения,  а также  другие  катаклизмы,  типа ураганов и цунами;

-   истончением озонового слоя планеты, защищающим её от  опасных излучений из космоса;

- усиливающим загрязнением природной среды в результате её безграничной промышленной эксплуатации и неконтролируемой добычи полезных ископаемых;

-   ухудшение качества воды, земли и воздуха, используемых  для поддержания жизнеобеспечения самого человека;

- изменение соотношений в использовании восполняемых (вода, ветер, солнце) и невосполняемых ресурсов (нефть, газ, уголь)  при выработке  электроэнергии;

- другими нарушающими экологический баланс планеты действиями человека.

                Вместе с тем, особенно в конце ХХ и в начале ХХ1 века усилились кризисные явления и в   многообразии других  аспектов жизни планеты, кроме чисто природных:

- космических – возросла вероятность  падения на землю огромного метеорита или кометы;

-  социальных – международный терроризм, противоречия между Западом и Востоком;

- медицинских – появление новых инфекций, типа СПИД, птичий грипп и других, с которыми не справляются врачи;

- экономических – промышленный кризис мирового хозяйства, построенного по капиталистическому образцу;

- геологических – катастрофическая сдвижка магнитных полюсов планеты, чреватая новыми типами катаклизмов;

- духовных – рост бездуховности и неверия в Бога  у населения  большинства развитых стран;

- культурных – нарастание потребительских настроений и бездуховной массовой культуры в обществе;

- других проявлениях дезорганизации  глобального планетного Порядка в мире.

 
Все это показывает, что кризисные вызовы человечеству, как глобальные, так и локальные носят не случайный, а системный характер  и  требуют  системного ответа. 

Необходимо вытащить одно, но самое важное звено, составляющего системную основу кризиса. Этим звеном, на наш взгляд является нарастающая бездуховность человечества, которая провоцирует, как    нелюбовь Человека  к Природе, так  и суицидные настроения во всем обществе.

На все эти глобальные вызовы человечество может ответить только единением собственных сил и усилением глобальных механизмов собственной интеграции на планетном уровне (роли  ООН, ЮНЕСКО и других международных организаций), а также локальным ответом каждого человека по увеличению уровня собственной духовности.

 Главное условие успеха – единство глобальных и локальных ответов Человека на планетарные вызовы,  иначе успех гарантировать невозможно. 

                    3.2. Пути сохранения целостности планеты:

                         а)  язычество – вспоминание о жизни в Раю;

                         б)  единобожие – как способ поддержания целостности этносов;

                         в) эпоха Возрождения – переход на промышленный способ жизнеобеспечения;

                         г)  инновационный переход к созидательной жизни – спасение в условиях катастрофы.
                      3.2.1. Язычество как воспоминание о жизни человека в Раю:

Организуя «плато духовности», как основу спасения планеты от современных  дезинтеграционных  вызовов,   следует вспомнить общую  эволюцию  планетарного сознания,  ибо только на этом Пути можно понять, где совершена ошибка,  и как её исправить.

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

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

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

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

                  3.2.2. Единобожие – как способ поддержания целостности этносов:

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


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


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

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


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


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


Решительный поворот в сторону выбора этого типа познания, а также привязанного к нему способа промышленно-технического ведения хозяйства, человечество сделало в эпоху Возрождения.  Что же было возрождено?
3.2.3. Эпоха Возрождения – переход на промышленный способ жизнеобеспечения:

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


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


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

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

                   3.2.4.Инновационный переход к созидательной жизни – спасение в условиях катастрофы:

              К концу ХХ и началу ХХ1 веков  человечество ринулось искать выход из тупика, в который оно себя же  загнало. Из его среды еще раньше выделилась группа специалистов – экологов, для которых подобный поиск стал делом  личной чести. Выходов было предложено немало: от  весьма радикальных, типа отказа от промышленного способа ведения производительного хозяйства, до  таких тривиальных, как  мягкое постепенное  уменьшение вредных воздействий  технической цивилизации  на природу.

Но ни один из предлагаемых выходов всё сообщество экологов отнюдь не убеждал в своей полной эффективности.  Возможно потому, что ни один из них  не был достаточно универсальным.  Экологи  видели, что дело не в технике, она – лишь слуга человека. Дело было  в том, как человек её использует, каковы его цели и стремления? В конечном итоге, каково его сознание?

Лечить надо было не технику путем внедрение отдельных, даже самых изумительных инновационных проектов,  лечить надо было самого человека  возвратом к утерянным или полинявшим моральным ценностям, возвратом к духовным заповедям, данным Богом. Изменение сознания человечества – вот в чем таился универсальный выход, чреватый, в конечном итоге,  и высокой степенью эффективности. Это единство и обеспечивало успех всей операции.

Особенностью инновационного сознания является его комплексность, способность находить инновационные решения в различных ситуациях, когда возникает  необходимость в интеграции прежде не пересекающихся пластов сознания:
- мифологических – одухотворение природы, чтобы смягчить её загрязнение в современной ситуации;

- нормативных – упование на Бога и нравственные приоритеты в различных альтернативах Бытия;

- фактологические – научный подход к решению инновационных проблем, научные методы поиска решений;

- инновационные – использование нетрадиционных подходов в ситуации, когда прежние методы не работают.

               Почему  у человечества возникает необходимость в инновационном сознании в принципе, и  как человечество на это реагирует?

а) системный характер  приближающегося катаклизма требует комплексной методики поиска решений, ибо прежние прецеденты совершенно не работают в принципиально новых условиях;

б)  доминанта решений переносится в сферу инновационного сознания, ибо чисто технические или чисто богословские  методы не позволяют находить адекватный выход;

в) появление большого количества «детей Индиго»,  обладающих способностью нетривиального мышления, как отклик человечества на принципиальное изменение ситуации и понимание, что  сейчас спасут лишь  инновационные решения;
г)  появление большого количества инновационных технологий, где в качестве основного  приоритета рассматривается невозможность нанесения вреда природе.

                           3.3.  Россия: переживание локальных вызовов как глобальных:

                          3.3.1. Крещение Руси как преодоление племенного распада славян;

Поиск эффективных методов решения в условиях глобального вызова Природы, да и самого Общества самому себе, приводит нас к необходимости опираться на два  потенциального способа решения возникающих при этом проблем:

- Матричную модель инновационного сознания;

- Закон «обмена универсальных решений на эффективные решения».

Хорошим образцом изначальной инновационности  нашего этнического сознания служит история России и сама динамика русского сознания в ходе исторического развития.

Мы рассматриваем важнейшую особенность инновационного сознания как единство различных типов сознания: МИФ, НОРМА, ФАКТ и ИННОВАЦИЯ.

Кризис восточнославянского племенного единства возник естественно не из-за самих славян, а как навязанная им со стороны варягов необходимость государственного объединения для отражения усиливающейся внешней опасности.
Пока Русь не была сильной, представляя собой некий негосударственный конгломерат славянских племен, то и  нападать на нее было некому.  Случались  волны иностранных интервенций, типа гуннов, но не славяне были целью этих интервенций, а другие,  не относящиеся к ним факторы межэтнических смешений на территории будущей Евразии в течение первого тысячелетия нашей эры.
Как только под руководством варягов была сделана попытка создать из славянского конгломерата новое государственное объединение, сразу  зашевелились соседи, опасающиеся сильного врага  в его лице.

Крещение Руси было весьма дальновидным шагом Владимир Святого  на пути формирования русского национального государства:

а) выбор Владимиром Православия, а, следовательно, и государственной ориентации на Византию;
б) окончательное уничтожение хазарского (иудейского) каганата, начатое еще его предками;

в) отказ от  превращения Руси в католическое государство, вследствие выбора другой ветви христианства;

г)  дипломатический пиетет по отношению к языческому тогда Востоку.
     В результате выбор Православия явился мощным  залогом преодоления племенного распада восточнославянских племен, намечающегося по внутренним духовным и  этническим причинам:

А)  Провоцирующее раскол разнообразие  языческих религий у разных  славянских племен;

Б) Создание нового государственного объединения восточных славян, чтобы противостоять двойной опасности: с Востока и с Запада;

В) Удовлетворение  внутренней духовной комфортности славян, верующих в  троичность Божества, в поклонении  Православной Троице.

Г) Организационная удобность нового типа государства: органическое единство трех управленческих принципов: Князь (авторитаризм) – Дружина ( аристокрация) – Вече (демократия). Государственную необходимость двух первых принципов славяне  хорошо понимали, а «вече»  у них испокон веку уже было. 
Д) Экономическая  целесообразность укрепления  варягами  «Пути из варяг в греки» - по Днепру и «Шелкового пути» - по Волге. 
Таким образом, локальная ситуация – непрочность восточнославянской общности народов   была решена типично глобальными средствами – утверждением правящим в ту пору Русью  варяжским князем Владимиром, Православия в качестве государственно-образующей религии Руси.
При этом решались сразу же две проблемы:
- синтез языческого политеизма и нормативности  Православия, обеспечивающий духовное единство будущей нации;

- «обмен локального социального вызова (государственной незащищенности) славянских племен на универсальное духовное решение -  создание Православного государства».

            3.3.2. Свержение татаро-монгольского ига – укрепление московского государства;

Вместе с тем нельзя не заметить тот факт, что созданное варяжскими князьями первоначальное русское государство Киевская Русь – было слабым и не способным на  серьёзное противостояние  внешнему  врагу. Причин было несколько, но важнейшая – принятый варягами способ наследования власти, когда она переходила после смерти киевского князя к старейшему в княжеской семье  представителю  княжеского рода. 
Для варягов это было закономерно, ибо они не могли   перепоручать власть юному отпрыску князя, не способному на воинское противостояние окружающим врагам.  Поэтому наследовал старейший, но воин! Для России такой тип передачи власти был не очень адекватен, ибо порождал княжескую свару разросшегося уже  к тому времени  семейства   Рюриковичей. Эта свара ослабляла Киевское государство, а, в конце концов, погубила его при нашествии татаро-монгол.

Татарское иго продержалось на Руси так долго, ибо медленно формировался новый тип государственности на Руси – авторитарное самодержавие Московского Царства.  Отказаться сразу от варяжского типа наследования  княжеской власти  московские правители тоже не могли. Для этого нужно было, чтобы созрели, как духовные, так и политические предпосылки:  
А) Поддержка Православной Церковью нового политического режима;
Б) Решительный отказ одним из московских князей от старого способа наследования власти.

Эти факторы созревали медленно. Стоит вспомнить, что Сергий Радонежский, вопреки церковной версии, не благословил Дмитрия Донского на Куликовскую битву, когда тот приезжал к нему в Сергиев Посад, а прислал благословение только позднее  перед самой битвой. Понять великого святого тоже можно, он знал, что на Куликовом поле погибнут не менее 90% воинов – самое большое количество потерь в российской истории к тому времени. 

Во время приезда князя в Сергиев Посад еще можно было на него повлиять и заставить, избегая жертв,   откупиться от татаро-монгол, а позднее, ощутив неудержимость идти до конца у  самого князя, Сергий Радонежский стремился уже поднять дух воинов перед битвой. Он, как никто знал, какой резонанс будет иметь битва для укрепления московского государства и освобождения Руси от татаро-монгол.

Историческая логики подсказывает нам, что иноземное иго было необходимо Руси, чтобы осознать собственную православную миссию в мире, создать  сильное государство для защиты Православия, ибо  Византия как надежный щит Православия к тому времени уже трещала под ударами турок-османов. Эстафета защиты православной религии в мире   надолго перешла к России, а, может быть,  даже и навечно.
  3.3.3. Преодоление внешних вызовов (отражение внешней агрессии;

                                       А. Служение России миру:

-   она спасла Европу от татаро-монгольского нашествия в Х111 веке;

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

-  уничтожила гидру германского фашизма в 1945 году;

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

- имеет реальные  духовные шансы помочь миру преодолеть предстоящую экокатастрофу;
                  Б.Специфика защиты  территориальной целостности самой России:

Высочайший энергетический потенциал российской цивилизации обнаруживается, как только на неё нападают враги, и дело идет о её жизни и смерти:

-  во время татаро-монгольского ига;

- в 1612 году при отражении польско-литовской интервенции;

- в 1812 году –  разгром французского нашествия;

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

- в 1945 году – победа во Второй мировой войне.

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

-   крымская компания в  середине Х1Х века;

-   война с японцами в начале ХХ века;

-   финская и афганская компании в ХХ веке;

-  чеченская война в наши дни.

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

И это, очевидно, не случайно. Россия – щит духовности мира, залог его спасения в любых предстоящих катастрофах, а для этого она должна стать сильной и независимой страной, выйти на одно из первых мест в мире по демографическим, социальным и экономическим показателям. И это обязательно будет.

  3.3.4.Переживание социальной бифуркации   как внутреннего  вызова.
Как уже было показано, механизмом появления нового типа сознания в России является переживание социальной бифуркации как  социального потрясения, взрыва, революции или   природной катастрофы. Надо иметь в виду, что необходимость смены типа сознания носит в России внутренний характер, хотя имеет и прямые последствия для всего планетарного окружения.
Первым таким потрясением для  населения Киевской Руси было принятие князем Владимиром Православия как государственной религии страны. Конечно, языческое население не смогло сразу к нему адаптироваться, хотя  и  все предпосылки для этого были. Поэтому в качестве переходного этапа имело место  бытовое «двоеверие», сочетание Православия с рудиментами языческого сознания в быту. То, что это «двоеверие» оказалось очень стойким у нас, свидетельствует хотя бы  факт возрождения интереса к магии и оккультизму в наши дни.

Вторым таким «потрясением» для Руси стали петровские реформы. В народе неслучайно Петра Первого считали Антихристом, а Николая Бердяев назвал его «большевиком на троне». Эти реформы  заложили основания для  процветания российской экономики и науки. 
Сегодня факт их  укрепления нельзя оценивать однозначно, как это делалось раньше. Вероятность вытекающей из них экокатастрофы всё меняет, но, может быть, мы сумеем её преодолеть.

Третьим потрясением стала Октябрьская революция, точнее, вся  социальная ситуация  России на переломе к ХХ веку:

- «Серебряный век русской культуры»;

-  Первая мировая война;

-  Февральская и Октябрьская революции;

-  укрепление Православия в годы большевистского режима;

- перестройка экономики на военные рельсы;

- духовное единство россиян в свете строительства «Царства Божия на земле» – «коммунизма».

 Четвертым потрясением будет, очевидно, экологическая катастрофа,  ничего другого  ожидать, видимо, уже  не приходится.  Каждый из этих вызовов (за исключением последнего) носил локальный российский характер, но переживался народом как явление общечеловеческого масштаба. 

Таким образом, закон «обмена локальной эффективности на универсальную»  работал в каждой бифуркации, только надо понять, какие  каждый раз при  этом он приобретал значения? 


Мы уже пытались на них частично указать:

- во-первых, создание  щита для мирового Православия в лице русского православного государства;


- во-вторых,  перестройка экономики и науки для усиления воинской мощи России с целью её победы над Наполеоном и Гитлером,  ведущих мир к тоталитарному мировому господству. Небу, очевидно, подобное обстоятельство не нравится, он выбирает Россию как  механизм недопущения  «тоталитарного мирового господства»;

 
- в третьих, «советская история» России  стала неудачной попыткой строительства «Царства Божия на земле», точно указав на все негативные стороны этого процесса, в частности,  «бездуховность» и «ущемление прав личности»;

 - в четвертых, экокатастрофа, при условии благоприятного её разрешения,  способна привести  к духовному просветлению не только российское общество, но и всю планетарную целостность мира, а Россия ей в этом поможет.
 
              
         3.3.5."Роль России в духовной эволюции мира":
     Для существования любого типа цивилизации,  любой культурной системы в целом важно наличие двух взаимодополняющих, но противоположных тенденций:

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

     б) обеспечение развития системы,  планомерных смен одной  стадии развития  - другой.

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

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

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

Идеей анархизма всегда пользовались всякие "революционеры", чтобы подтолкнуть народ на авантюру. Ленин ничем не рисковал, когда заявлял: "Есть такая партия!" Он знал,  что взбунтовать народ ничего не стоит. Именно поэтому власть в России всегда искала зачинщиков бунта, ибо они действительно были виноваты.  Как и подростковый менталитет самого народа, склонного увлекаться идеей неограниченной свободы. .

     Погромы  "бунташного века" (ХУ11 в.) во многом были инициированы судорожной попыткой боярской верхушки вернуть себе рычаги управления в  централизующейся и самодержавной (при Иване Грозном) России.  Это был авантюризм, ибо логика истории была не на них стороне: стремительно разросшиеся российские пространства для  управления требовало сильной централизации, а, следовательно, и самодержавного правления.

    Инициатором всех революций ХХ века является демократическая интеллигенция, недовольная своим приниженным положением при имперской власти. Ей не хватило христианского смирения и понимания,  что подлинная суть взаимоотношений Власти  и Духа - "симфония",  а не противостояние друг другу. Разума и духовной силы не хватает нашей интеллигенции и сейчас, когда идет планомерное разрушение всех основ государственной власти в России. Россия с таким менталитетом, как у нашего народа, обречена на необходимость сильной государственной власти, укрепление  «властных вертикалей». Высокий рейтинг её строителя В.В.Путина безусловно опирается на  особенности нашего национального менталитета.
Вредоносное для народа протекание  Перестройки  понять легко, едва  зададимся вопросом, кому это выгодно? Народу выгодно слабое государство или окружающим соседям? Как говорится, и" ежу понятно", что не народу. В этом  стремлении России к изменениям заложено несколько различных аспектов:

    а) функциональная миссия  страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

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

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

     а) "восточно-деспотического синдрома" власти,

     б) анархических ориентаций "просвещенного класса".

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


Россия - единственное в истории человечества государство, к которому многие народы присоединились по своей воле.  Почему? - Да только по указанной причине. Нынешние политики забыли об этом. Но именно в свете этой особенности по-иному предстает  и  функция России в  мировой цивилизации.  По-иному начинаешь понимать и принятие Русью Православия, и сдерживание европейской экспансии татаро-монгольской  Орды,  и  победу над Наполеоном и Гитлером, и "победу над марксизмом", и провиденциальную роль России в преддверии Страшного Суда (или глобальной катастрофы).
     Свойственная нам  ориентация  на нестабильность (вся идеология анархизма также является  плодом  старания  двух  русских:  М.Бакунина  и П.Кропоткина) всегда вызывала недоумение на Западе.  Русскому человеку было скучно в материальном благополучии,  поэтому он не  вписывается в него и традиционно чурается, если может.

     По-другому видятся и истоки церковного Раскола.  Они есть  следствие необходимости поддержания православной традиции на огромных просторах земли Русской,  которая не выдерживает этой встречи.  Раскол начался по инициативе патриарха Никона,  заметившего огромное количество ошибок, допущенных многочисленными (церквей- то много было)  переписчиками в богослужебных книгах. Против православной нормы стал работать "Закон больших чисел".
     С другой стороны, такая устойчивость "раскольнического сознания", чисто нормативного по всем ориентациям, стала возможной только потому, что в  огромных  пространствах России было легко спрятаться от гнета  властей и сохранить старые церковные ритуалы.  Чего-чего,  а  воли  и настойчивости русскому народу всегда было не занимать. Хватило ему духовного ресурса,  чтобы освоить и ассимилировать эти  огромные  пространства, хватило  "пассионарности"  (по  Л.Н.Гумилеву),  упрямства и страсти к одолению нового, чтобы выстоять и удержать в своих руках завоеванные земли.

      Кроме любви к своей земле и патриотизма  огромную  роль  сыграла христианская преданность народа  власти, полная убежденность, что «наша власть - от Бога», вера народа в своего царя как Помазанника Божьего. Завоеванные казаками земли вручались царю как подарок, ибо они и помыслить не могли, что можно поступить по-другому.  Быстрое завоевание русскими таких огромных пространств,  прежде  всего  Сибири, объясняется несколькими причинами:

а) провиденциальной ролью Сибири в будущем России;

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

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

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

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

   Легкая склонность народа к "беспощадному бунту", когда, походя, уничтожаются " вроде бы ничьи" материальные ценности,  идет от  отсутствия  традиций частной собственности в России.  Мы поэтому и столь духовно ориентированы, что за частную собственность никогда не держались.  Наш народ, в отличие от европейских народов,  никогда "недвижимостью" не обладал, уважения к ней в себе не воспитал, поэтому так легко уничтожал чуждую ему, например, дворянскую материальную культуру. Нечто подобное, когда ситуация выйдет из-под контроля, ждет и собственность нынешних олигархов. 
     Другой аспект,  обессмысливающий  все революции в России: плодами революционной перестройки у нас никогда не пользуются те, кто ее начинал. Так было во времена Раскола,  когда церковный собор 1666 года,  в котором принимали  участие  и  вселенские патриархи,  лишил инициатора церковной реформы Никона его сана и сослал его простым монахом в  Феррапонтов-Белозерский монастырь,  а самих раскольников (Аввакума, Неронова, князя Львова) проклял и разослал па дальним монастырям для покаяния. Аввакума за его огненный нрав позднее даже сожгли,  хотя это был самый крупный писатель своего времени.

     Так было и с "ленинской гвардией", совершившей Октябрьский переворот, которую  под  корень извел Сталин в годы Большого Террора.  Так случилось и с инициатором перестройки М.Горбачевым, ибо   плодами затеянных ими перемен воспользовались другие силы,  зачастую весьма консервативные по ориентации.  Русская бюрократия,  получавшая конечную выгоду от всяких перемен, почему-то никогда не была способна сделать что-либо хорошее для культуры.  Это отразили в свое время и Н.Гоголь в "Мертвых душах" и  М.Салтыков-Щедрин в "Губернских очерках".

     В ходе исторического развития России срабатывает  "закон  маятника", своеобразная синусойда исторической динамики,  когда нас шарахает от "бунта", в котором народ дорывается до "волюшки" и естественно перегибает палку, к последующему рабству и замаливанию грехов, стоя на коленях перед властью. Середины и оптимума нам всегда не хватает.  То есть, она существует, но мы всегда пролетаем её с огромной силой  инерции.

Но при всем при этом, России удаётся выполнять в мировом сообществе роль своеобразного баланса, гироскопа, стабилизирующего ситуацию и приводящего систему  к оптимуму.

Поэтому так  важно инновационное внедрение системного подхода и поиск оптимальных стратегий поведения. Исторический анализ показывает, что любая революция, духовно не подкрепленная, тонет  в России в "бюрократическом болоте",  сбивается со своего пути и отходит от первоначального замысла.  Таковы  реформы Петра Первого, Александра Второго, Михаила Сперанского, Петра  Столыпина, большевистской революции и самой Перестройки. Заложено ли вырождение в самом характере наших реформ? Скорее всего,  коррекция совершается духовными механизмами, которые традиционно не учитываются, ибо пока ещё до конца не поняты.

     Чтобы бороться с врагом, его, как минимум, надо знать. Собираешься при этом разбить его на поле боя или изжить в духовном покаянии, - не так важно. Не понимая сущности исторических событий, мы, "поехав в Индию,  открываем Америку". Возврат к цивилизованному рынку в  России не возможен, ибо его никогда у нас и не было. Россия  и ранее не была страной капиталистической,  и  уж теперь никогда не будет.  Поезд просто ушел... И, слава Богу!

Нельзя  в православной по духу стране построить меркантильное общество, для этого нужно поменять народ.  Сейчас многое для этого делается, но потуги тщетны,  ибо им противостоит вся логика русской культуры и  православной духовности.
     В России более важным оказывается контекст  ситуации,  в  которой реализуется какая-либо проблема,  а не она сама.  Декларируемая цель в ней никогда прямо не достигается,  только исподволь,  только с  учетом ситуации. Русской культуре свойственно стабилизирующее начало, она играет роль равновесного механизма, выражаясь научным языком, “гироскопа истории”. Как только кто-то в мировом контексте начинает слишком сильно "раскачивать лодку"  истории,  ему противостоит Россия. Культурную левизну и  "архиреволюционность",  проявляющуюся в России и в области искусства и в области политики, сама Россия никогда не могла переварить и поступала известным способом.  Пророков в нашем Отечестве, в особенности при жизни,  никогда не  было.  Надеемся,  что хоть сейчас будут.

     Порождая изменения и одновременно выступая "гироскопом  истории", Россия как бы спасает человечество и от застоя и от излишней левизны и революционности. От чего только мы человечество в ходе истории не спасали, но дожили до того, что самих необходимо спасать. Поэтому   следует пересмотреть оценку наших отношений  с  немецкой  нацией.  Именно немцы - блестящие ревнители порядка и умельцы доводить дело до логического конца на протяжении истории всегда выступали в тесной с Россией связи: иногда в конфликте (псы-рыцари, Семилетняя война, Первая и Вторая мировые войны), а чаще в содружестве (династия Романовых, война с Наполеоном, ГДР, гуманитарная  помощь в наши дни).  Наш дружественный тандем не случаен для мировой истории,  ибо русский и немец действительно дополняют друг друга.

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

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

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

     Как только  интеллигенция  русская потеряла право называться "духовной элитой", став антинародной, атеистической,  она и  втравила Россию в кошмар революции. Вот что писал по этому поводу современный публицист: "Оглядываясь на пережитое сегодня,  можно с уверенностью сказать, что именно  русской интеллигенции конца Х1Х - начала ХХ века принадлежит "заслуга" в подготовке Октябрьского переворота. Именно она, утеряв связь с прежней гуманистической и религиозной традицией предшествующих поколений российской духовной элиты, попала в тенета чудовищного исторического заблуждения и, по сути, расчистила большевикам дорогу к власти". (№ 3, стр. 19)

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

                      3.5. Эволюционное развитие Личности:  

                        3.5.1. Рождение как первый Переход:
  Основные  закономерности системного развития наследует не только Вселенная, государство, но и отдельный организм, так же представляющий собой развивающуюся живую систему.

  Применительно к организму мы можем говорить о четырех уровнях  системного развития: двух Переходах, адаптационном развитии и самосовершенствовании.

  Первым Переходом организма является рождение как Переход души из Инобытия в  мир Земли, где ей предстоит тяжкое испытание, натянув  земную форму, преодолевать  косность Бытия в материальном мире. В энергоинформационном мире Инобытия все было много проще. 
     Этот первый  Переход  затягивается у человека на все время детство. Именно в детстве у ребенка очень сильна память о мире Инобытия, она реализуется в мифологическом сознании. Неслучайно так любил детей представитель Инобытия – Иисус Христос, утверждая, что именно «их Царствие Небесное».

    Только богословы неправильно толкуют это утверждение, считая, что Христос  говорит об их  будущем, тогда как Спаситель имел в виду всего лишь только  Прошлое. Каким будет Будущее каждого, Он знать не мог, ибо оно еще только формировалось, причем у каждого – своё. Утверждать про всех одинаковое можно было, имея в виду только Прошлое.

    Переход от мифологического сознания к сознанию нормативному – это переход от детства к подростковому возрасту, когда христианский ребенок не под влиянием родителей, а самостоятельно  ходить в храм, начинает интересоваться Библией и осознанно воспринимать Бога как личность реального Иисуса Христа, пострадавшего за весь мир. 
  На физическом уровне ребенок проходит университеты адаптации к  самостоятельной жизни
 в этом материальном мире, проходит с большой или малой степенью напряжения для себя. Напряжение снимается в семье, в общине, с помощью его собственных генетических задатков и возможностей. Неслучайно  вскормленные зверьми дети, например, выросшие  в волчьей стае, так и не могут до конца приспособиться к человеческой жизни, и, вопреки сказочке про Маугли,  рано погибают.
                         3.5.2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:
                  Таким образом, первое испытание, которое организм должен пройти после Перехода, – это не потерять память о жизни в Инобытии, оставаясь, насколько можно дольше, в душе  ребенком. Подлинные художники и духовные  творцы способны хранить это качество вечно. Ахматова писала про Пастернака: «Он наделен каким-то вечным детством…»
Второе испытание – это способность к адаптации к этому миру, адаптации не  столько к миру физическому (что, само собой разумеется), а к миру духовному. Для этой адаптации имеются Богом вдохновленные книги, типа Библии, Корана и т.д., с помощью которых ребенок познаёт тайны Высшего, по отношению к этому миру, Бытия. В зависимости от своей духовной одаренности,  он верит в них или не верит. 


Рано поверив, он получает большое преимущество по отношению к другим детям, ибо ему  даётся с ранних лет возможность самосовершенствоваться, которая не имеет границ. Точнее, границы есть – с одной стороны Дьявол, а с другой стороны – Иисус Христос.
Когда мы изучаем различные аспекты человеческой адаптации к земной жизни, мы обычно имеем в виду только один аспект этой адаптации - физический. С ним все понятно: семья, школа, университет, работа,  создание своей семьи, дети, профессиональная зрелость,  старость и смерть. 
Однако нас более всего интересует другой аспект адаптации  – духовный. Почему люди, родившиеся в западном обществе,  легко меняют  полученную с детства конфессию, например, бросая католичество и принимая буддизм, а россияне делают это крайне редко? 

Чем держит юную, да и не очень юную, душу Православие? Мне представляется, что оно даёт одновременно и духовно универсальные и  житейски эффективные ответы на вопросы, которые ставит перед человеком жизнь, в особенности жизнь в России.
 Там, где человек не получает на духовном уровне ответы, а находит их в другой конфессии (например, в  восточных религиях), он порывает с христианством, обращаясь к более удовлетворяющим его душу религиозным догмам.  Но, чтобы жить по требованиям восточных религий, надо переехать на Восток. Это не для всех бывает возможным, поэтому для россиян подобные переходы – редкость.
                          3.5.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:
Точно также идея самосовершенствования, в отличие от требований физической адаптации к миру, далеко не всем приходит в голову. В чем тут дело? 

 Исходная точка этих различий – духовное разнообразие душ, посылаемых Богом на Землю. С одной стороны у всех у нас разное генетическое наследство, а с другой стороны – совершенно различны условия, в которые  наши души попадают здесь на земле. 
Согласитесь, что жизнь в бедной африканской семье  не представляет человеку тех возможностей, которые имеет наследный европейский принц или сын американского миллионера. 
Однако и бедному африканскому подростку может по тем или иным причинам (например, встреча с духовно продвинутым гуру) прийти в голову идея самосовершенствования. И если он воспримет  совершенствование как свою личную цель,   хотя бы на первоначальном уровне,  как простой способ преодоления материальных вызовов, он сможет  в итоге и окончить школу, и поступить университет,  а,  закончив его, получить высокооплачиваемую работу.

Но решающим фактором при этом будет даже не удача, а фактор духовный –  возможности самосовершенствования.  У него должен быть духовный стимул, тогда и материальные дела пойдут в удачном направлении. Иначе он будет вынужден всю жизнь провести в африканском селении, работая мясником или ловцом рыбы. 
Высокий уровень духовного совершенствования может толкнуть его в монастырь, где он сможет стать  настоятелем монастыря, а потом и кардиналом. Но только, если у него будет соответствующий стимул.

Еще один эффективный путь духовного самосовершенствования – собственное духовное творчество.  Правда, поэтом можно нам не быть, но вот гражданином каждый быть обязан. Социальная адаптация в глазах общества выше, чем духовная, но она, как ни странно, менее эффективна.
У высоко социально адаптированного человека имеется в жизни  ограниченное количество альтернатив: политика, менеджмент, правовая сфера. У постоянно духовно совершенствующего человека выбор много более велик: и творчество, и религиозная сфера, и образование, и наука, да и многое другое. 

                           3. 5.4. Смерть как второй Переход:
Постоянный итог Жизни – Смерть. Итог  духовного совершенствования  - переход  на иной уровень духовного Бытия.  И  духовный и материальный миры ждут духовно совершенствующегося человека с большим энтузиазмом, чем кого-либо другого. Почему?
Прежде всего, как нам в материальном мире, так и Богу в духовном мире важны наши потенциальные ресурсы. Духовное богатство самосовершенствующегося человека много выше в ресурсном плане, чем стоящего на одном месте.  
Поэтому свой второй Переход мы совершаем в разной ситуации. Один к жизни в Инобытии готов и её жаждет, другой не готов, поэтому только боится. Мы всегда боимся чего-то абсолютно неизвестного. Самосовершенствование – эффективный способ снять этот страх. 

Другая возможность облегчить этот второй Переход – поднакопить свои духовные ресурсы, которые ценятся везде:  как в Мире физическом, так и в Мире ментальном.
В этой книге мы не раз еще вернемся к многообразию  способов ресурсных духовных   накоплений, но, если коротко, то они суть следующие:
       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

                             3.6. Духовная вселенная сознания:


Носителями различных типов сознания может быть индивид, а могут быть и разумные миры, которых множество во Вселенной. Человечество выступает в этой ситуации всего лишь одним из таких миров, обладающих , про всей вероятности, всеми четырьмя типами сознания при доминанте  "инновационного сознания". Фантасты познакомили нас с различными вариантами "мировых разумов", обладающих  чисто мифологическим или нормативным или инновационно-творческим сознанием.



Все они поддерживаются соответствующими комплексами информационно-энергетических и полевых структур, обеспечивая им собственную устойчивость. В процессе развития благодаря бифуркациям происходят качественные сдвиги и порождаются новые типы ментально-физических структур. Илья Пригожин называет их "диссипативными структурами".



Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня   универсальной материи: ВЕЩЕСТВО, ЭНЕРГИЮ, ИНФОРМАЦИЮ И ДУХ.



Операции с первым уровнем мы называем трудовыми процессами; операции второго уровня - обмен энергией (второе начало термодинамики - один из фундаментальных законов этого плана); информационные процессы осуществляются на третьем уровне; причем, если два первых уровня тесно связаны с понятием "пространство", то два последних - с понятием "время". 



Наша планета живет в своем собственном "глобальном времени", но каждый человек, а тем более каждая культура, обладают своим типом "локального времени". Локальное время личности - это его информационная аура, облачко специфических, индивидуальных ментальных  особенностей, о которых писал поэт:

                                              Ведь если умирает человек,

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
         Глава 4: «Голографическая целостность Жизни»:

                                                                       «Он награжден каким-то вечным детством,






  Той щедростью и зоркостью светил;

                                                                         И вся земля была его наследством,

                                                                         И он её со всеми разделил».

                                                                                                          Анна Ахматова
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                                  4.1.  Саморегуляция жизненных систем
                        4.1.1.   Исторические вызовы и ответы России:
        Анализ   уже известных  исторических вызовов и ответов России диктуется  проблемой, тесно связанной с вопросами судьбы и миссии России. Почему на достаточно разбросанной территории бассейна  Днепра и реки Великой, где в основном были сосредоточены славянские племена, возник такой  мощный импульс к созданию  специфической государственности и затем этноса - "русский народ"? 
 С одной стороны важнейшей особенностью было наличие "Пути из варяг в греки". Но южнее  находился не менее знаменитый "Шелковый путь", вокруг которого, хотя и создавались, но не  закрепились ни государства, ни этносы. Они не удержались, поскольку были рассыпаны внешними  врагами или распались из-за внутренних причин. 

 Мощность импульса была такова, что до сих пор, несмотря на многие беды здесь  проистекающие, статуса "великой державы"  Россия  не теряет. 

Специфика этих вызовов и ответов может быть сведена к следующей таблице:                                        
                                                                                                                                          Таблица № 2:
	ПЕРИОДЫ

 РАЗВИТИЯ РОССИИ
	ВЫЗОВ ЦЕЛОСТНОСТИ
	ОТВЕТ СОЦИУМА КАК 

    СПОСОБ ЗАЩИТЫ

	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	Мелкие славянские племена на 
большой территории
	Создание “крестьянского мира” –

 русской деревенской общины, 
спаянной мифологической духовностью

	МОСКОВСКОЕ
 ЦАРСТВО
	Татаро-монгольское нашествие
	Оригинальное соединение 
Государственности и русского Православия

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

	ИННОВАЦИОННАЯ 
РУСЬ
	Экологический и духовный 
кризисы в комплексе
	Духовный ренессанс России в 2001-2025г.

как способ развития инновационной духовности


 Как уже говорилось,   начало России связывается  с призванием "варягов на Русь", в результате  которого началось формирование российской государственности и укрепление княжеской власти. 

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

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

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

Наряду с “двоеверием”  можно рассмотреть  другие элементы оригинального российского культурного синтеза: “монастырь” (синтез Нормы , Факта и Инновации), “казачество” ( синтез Мифа, Нормы и Факта), “дворянская интеллигенция”( синтез Факта и Инновации). Есть и другие особенности подобного синтеза.

Например, на вызов татаро-монгольского нашествия Россия ответила созданием оригинальной  русской государственности - Московского Царства, в котором был осуществлен чисто русский  синтез Православия и государственной власти, весьма отличный от предшествующей формы этого  синтеза в Византии. У нас не было характерного для Византии “цезаропапизма”.

 Девиз уже следующего государственного этапа России - "Православие, самодержавие,  народность" - был эффективным и не эффективным одновременно. Эффективным, постольку  акцент на конфессиональность закреплял духовную целостность народа, а самодержавие  осуществляло механизм этой целостности. Однако, уже в Петербургской России не народность  питала духовное единство страны, а дворянская интеллигенция, представлявшая самый высокий  уровень развития общественного самосознания России. 

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

 Он победил и время,  и  пространство.... В дворцовых залах, где они танцевали и сплетничали о поэте, висят его портреты и хранятся его книги, а их бедные тени изгнаны оттуда навсегда. Про их великолепные дворцы и  особняки говорят: "здесь бывал Пушкин" или: "здесь не бывал Пушкин". Все остальное никому не  интересно." ( №7, с. 6-7). 

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

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

         Учитывая  наличие  в  политическом   спектре  России   грандиозного  разброса   партий  и общественно-политических   движений   -   от  экстремистских   левых  до   крайне  консервативных правых,  политической   идеологией  стабильной   России  может   быть  только   "центризм".  Душа народа, как нам кажется, устав мотаться от  одного полюса  (самодержавие) к  другому (большевизм) жаждет стабильности, покоя и уверенности в завтрашнем дне.                                       

         Вместе с  тем в  эту ситуацию  мощную коррективу  вносит экономическое  состояние народа,  заставляющего его пребывать  в  иллюзии,  что  при  большевиках   жилось  лучше,    и  все   было.  Поскольку истинной   причины   низких   цен   советского   периода   никто   толком  не   знает  (безответственное проедание  нефтедолларов), то автоматически переносят свои настроения в сферу политики.                    

         Если  ты  родился  в России, надо понять, что   интенция к  стабильности, как  мы пытались  показать, всегда иллюзорна.  Более  или менее  устойчивое бытие  может реализовать  только центристская политическая  структура.  Это  соответствует  географическому положению  России между  Востоком и Западом, ее духовному предназначению быть «сердцем планеты».                                      

         Россия может реализовать свое историческое предназначение в двух планах:                

         а) "синхроническом" (через продвижение  идеи всеобщей  духовной связи  через целостность культурного  развития от  Мифа к  Инновации. Стабильность  в России  - это  гарантии стабильности мира, но полная стабильность равна остановке в развитии, потому по-своему также опасна;         

         б) "диахроническом" (как "гироскоп"  истории), изживая  мировые проблемы,  возникавшие в мире в связи с появлением лидеров, типа Чингизхан, Наполеон или Гитлер, или «политических мнений"  референтных групп. Россия даёт примеры своих лидеров, - не политических, а «лидеров мнений». Ярчайшим примером такого лидера  мнений в России является Александр Пушкин. Поэтому приход деятелей культуры в политику  сейчас нужно приветствовать по многим, в том числе и по указанной, причинам.  Хотя политика столь грязное ныне дело, что приход в неё умных политиков может стране только навредить.
Но творцам проще всего приучиться к использованию только мягких культурных методов принятия  решений, в сравнении с чисто политическими, жесткими (как, например, ввод войск в Чечню).  Механизмы стабилизации социума включают:  

 - государственное насилие (правовые нормы и идеальные образцы поведения и требования к   личности в связи с ними);                                                                       

 - общественное саморегулирование (давление общества на государство);                           

   свободу индивидуального выбора личностью своей линии поведения, то есть, синдром  "признаков", традиционно обозначаемых как "права человека".                                      

       Политическая идеология русской стабильности опирается на традиционные особенности  нашего менталитета:                                                                             

 -  "универсализм русской культуры или пушкинская  «всемирность», как обозначил её еще Ф.Достоевский;                                                                                 

 - "соборная нравственность" русской духовности (православные качества русской коллективности и общинного жития);                                                                                

- творческая свобода самоценной личности при невмешательстве государства в частную жизнь; государственная программа духовного роста личности при наличии ее личного диалога с Богом.     

    Во всяком случае, мерилом развития личности, критерием ее ценности будет не утилитарная  польза от любого человека, неважно кому, -  государству, обществу или другой личности, а его духовная значимость, в которой реализуется и его космические предназначение и близость к Богу.           

    Реальную стабильность российского общества можно гарантировать при условии появления общественных групп (чисто элитарных в форме закрытых клубов или демократических  в виде общественных объединений), поддерживающих в своих программах или организационных  идеологиях заявленные выше ценности стабилизации страны:                                        

 - опору на народную нравственность;                                                             

 - преемственность культурных и религиозных традиций;                                            

 - уважение к правам человека;                                                                   

 - приоритет духовых ценностей жизни.                                                             

  Путь к стабилизации в любом случае лежит через создание в России "гражданского общества". Но   чтобы   его   построить,   необходимо   пресечь   исключения   из  государственных   норм  и нравственных  оснований  для  кого угодно,  как  это   сейчас  нередко   практикуется  благодаря эффективно   работающему   "блату",  коррупции   или   мафиозным   структурам.   

 Как   говорил Фамусов: "Ну, как не порадеть родному человечку?"                                                 

       Вместе  с  тем,  бюрократическая   традиция  "сильного   центра"  должна   быть  дополнена стратегией   по    укреплению   прав    местного   самоуправления,    организационной   системой "делегирования  прав  и  ответственности"  вниз.  Нельзя  закрывать  глаза на  слабости местного самоуправления,  порожденные  местной  коррумпированностью.  Спасение от  нее только  в развитии гражданского  общества  и  гражданских  инициатив  на местах. Уже  давно отмечено,  что спасение России  пойдет  из  провинции,  где  сохранились  силы  для  противостояния  коррупции.  Поэтому местным "спасателям России", прежде чем стремиться наверх, надо навести  порядок в  своих рядах.


 «Врачу  -  исцелися  сам!».  Смешно  учить  центр,  как  ему  честно  жить,  не  видя  "бревна" в собственном глазу. Проверить  искренность  местных  руководителей,  надевающих   на  себя   тогу  "спасителей нации" легко. Для этого нужно просто посмотреть, в  какой степени  в их  программах присутствует общественный  контроль  за  деятельность  исполнительной  власти собственного  уровня. Допускают ли  они  существование  "референдумов"  или  "учет  общественного  мнения" при  принятии решений на  местах,  некоторые  другие  формы  социального  контроля.   В  какой   степени  общественный контроль в принципе законодательно закреплен на уровне местного самоуправления?                   

       Формирование  "гражданского  общества"  предполагает   не  только   развитую  социальную инфраструктуру (существование  элитарных и  демократических социальных  групп, слоев  и страт), но и  принципиальную возможность  для самого  маленького по  статусу человека  рассматривать его не как средство, а как цель развития.                                                           

       Стоящие  у  власти  социальные  группы  ("группы  давления"),   узурпировали право принадлежности  привилегированным   группам,  обладающим   полнотой   власти.  В   дополнение  к  этому   не изживаемому   в   России   злу   должен   существовать   механизм   защиты   прав  рядового  гражданина,  за  которого  долгое  время  выступала  в  нашей  стране  только  национальная культура,  породившая  в  частности  традицию  защиты  "маленького  человека".   На  Западе   в  этом   не  было       нужды, поскольку его права были подтверждены законодательно.                                               

       В   идеале   необходимо   стремиться   к   тому,   чтобы   принцип   "Пользы"   от    человека   для группы   людей   был   законодательно   заменен   в   России   на  духовно-творческий   принцип  "Любви". Не   "Выгода",   а   "Духовность"   будут править в России, если она не  последует   вслед  за забалтывающейся  западной  демократией.  Но  мы  уверены,  что  у  российской  нации хватит  веры в "Любовь   Христову",   чтобы   надеяться   на   возможность   избежать   скорой тотальной   гибели    в   горниле  экологического  «Страшного  Суда».    Поэтому   она    не   имеет    права   "плошать",    а   должна обеспечить "цепную реакцию" духовной любви по всем мире.                                                   

       Вместе  с   тем,  как   нам  кажется,   в  реальной   практике  нашей   жизни  уважение   к  "правам личности", к  ее   творческой  свободе   не  может   быть  привито   только  силовыми   методами,  когда законодатели   постановили,  а   исполнительные  власти   проводят  в   жизнь.  Необходимо,   прежде  всего, культурное    обеспечение    этим    идеям.    Наша     уверенность    в     принципиальной    возможности реализации   таких   прав   в   России   построена   на   знании   истории   русской   культуры,   издавна поставившей в свое основание защиту "маленького человека".                                                 

       Такая идеология опирается на имеющийся лишь в  Православии   запрет    на индивидуальное  спасение  ("спасение   избранных"),  если  нет   возможности  "спастись   всем  миром".


 Русская  идея  уверена  в  том,  что  или  мы  вообще не спасемся,  или   спасение должно прийти  "со  всеми и через всех".                                                                                               

                            4.1.3. Законы стабильного развития социо-культурной системы 



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

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

       а) поддержание целостности развития всей системы;                                               

       б) возрастание внутреннего разнообразия элементов в процессе развития;                               

       в) рост внутреннего сходства элементов в ходе развития;                                              

 и на один методологический принцип: "моделирование процесса развития", которые мы рассмотрим по отдельности.                            

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


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

       На каждом этапе развития России доминирует один из ее элементов, обеспечивающих целостность и преемственность развития на данном этапе. На наш взгляд, сейчас - это  "Духовность". Почему?                                                                                      

 В о - п е р в ы х, такова логика, как мы ее стремились показать, социокультурного развития страны  от Мифа к Инновации. Сейчас всем ходом своего и мирового развития страна вышла к этому  этапу и должна обеспечить его нормальное прохождение, альтернативой которому является только  экологический Апокалипсис;                                                                                 

 В о - в т о р ы х, все человечество сейчас объединяет одно состояние экологический кризис),  преодоление которого неизбежно, если мы хотим жить дальше. Выходом является жизнь по духовным законам и меркам;

 В   т р е т ь и х, многие страны уже ощущают, что за опасностью экологического кризиса   скрывается более страшная опасность кризиса духовного. Точно также раньше в тени опасности   ядерной катастрофы долгое время находился грех "постоянного загрязнения окружающей среды мира". Люди забывают Бога. По разным причинам: в России - по одним, на Западе - по другим. "Но если Бога нет, то все позволено" - волнуется один из героев Достоевского. Другой еще более афористичен: "Если Бога нет, то какой же я - капитан?"                                                      

 В   ч е т в е р т ы х, механизмом передачи духовности в процессе социального развития России  был эффект "снятого качества" в ходе динамики системы от Мифа к Инновации. Если на первом  этапе духовность исчерпывалась любовью славян к Природе; на втором - любовью к Природе и Творцу, ее создавшему; то на третьем - они дополнены любовью к открытию Истины (неважно - в  научной или художественной форме). А сегодня нам дано понять духовность не только как  ощущение близости к Природе и свою неспособность причинить ей какую-либо боль, не только  как признание и любовь к Богу и к Истине, но и как способность любить саму Любовь, ощущать  радость от процесса вмещения в себя и Бога, и Природы, и других творцов, сотворящих друг другу  в создании Инновационного мира. Так, крайней мере, мы воспринимаем Православие.                 

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

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

        Когда в конце первого века Иоанн Богослов создавал "Апокалипсис", идея "Бога как  любящего отца" еще не была для всех так очевидна, как сегодня, спустя, почти две тысячи лет после появления "Откровения". Евангелист еще переживал потерю человеком его "самости",  поэтому для него этот переход - Страшный суд. Для него важна  подхваченная только  католицизмом и протестантизмом идея "спасения избранных". Он не учитывает, что для любящего Отца - спасать одних (праведников) и сжигать других в пламени "геены огненной" не допустимо,  ибо они все - его "дети - малые и неразумные".  На этом стоит Православие. 
        Современное понимание Греха близко к "отсутствию Разума", как и Свободу мы чаще осознаем по -философски в качестве "осознанной необходимости". Обижаться и карать людей за  отсутствие этого разумения Бог не может, иначе бы он терял свойство любящего Отца. На наш взгляд, это - коренная особенность христианства вообще в сравнении с другими конфессиями.              

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

        В процессе своего развития человечество накапливает определенный потенциал духовного  просветления (языческий, религиозный, научный и духовно-творческий). Механизм этого  накопления включает последнюю бифуркацию, в ходе которой начинается "цепная реакция" духовности, а сознание всего человечества становится инновационным.   В астрологии это время называется «Эрой Водолея». Наряду с перечисленными её творческими возможностями, важно, что это «последнее время», время катастрофы, бифуркации, взрыва, совмещения несовместимого. Только в подобном совмещении творческий процесс получает импульс постоянного развития, хотя для его носителей это может быть смертельным.
        Страшный   Суд   фиксирует,  на   наш  взгляд,   процесс  "выворачивания"   человечества  изнутри наружу,  когда  его  "внутреннее"  (божественная  сущность) становится  "внешним".   Так  человечество обретает   "святость",   необходимую  ему   для  выполнения своей   космической  миссии,   получая  при этом,   возможно,   не   чисто   материальное,   а   "информационно-энергетическое"   тело,   которое  в физике называется "полевой структурой". 
        Миссия   человечества   на   Земле   заканчивается,   а   новая   генерация   уходит   в   космос, становясь   ангелоподобными   сотрудниками   Бога.   Так   мы   трактуем   замысел   Бога в  отношении людей, так интерпретируем знаменитое "Откровение" Иоанна Богослова, которое по количеству предвидений, зашифрованных в нем,  производит впечатление книги , написанной хорошо информированным о Будущем автором.             


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

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

       Антихрист   по нашему пониманию  хода    истории  обретал  многие   личины:  Чингизхан,   Наполеон,  Гитлер. Мы   поставили   в  этот   ряд  и   научную  концепцию   -  "марксизм",   что  же   мешает  объявить Антихристом  бездуховность?  Противопоставить  им  что-то   еще  может   Россия,  но   только  после осознания, что  или кто же в действительности является  врагом Христианства на этой планете.                                          

4.1.3.2. ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО РАЗНООБРАЗИЯ ЭЛЕМЕНТОВ                                  

                                  А. Обогащение ключевого  э л е м е н т а                                

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

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

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

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

Динамику этого роста отражает                                                        матрица № 3:

	ПЕРИОДЫ
	ПРИРОДА
	КУЛЬТУРА
	СОЦИУМ
	ДУХОВНОСТЬ

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

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

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

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


                            В . У с л о ж н е н и е  смысловой информации                                       

      "Смыслами"   вслед   за   М.М.Бахтиным   мы   называем   "ответы  на   вопросы".  Носителями "смыслов"  в  ходе  человеческой  истории  называли  волхвов",  "ведунов", "мыслителей"  и других знающих  людей.  Рост  смысловой  информации   косвенно  можно   проследить  в   диаграмме  роста "носителей смыслов" в процессе истории:
                                                                                                                           Матрица № 4
	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	МОСКОВСКОЕ
 ЦАРСТВО
	ПЕРЕРБУРГСКАЯ 
ИМПЕРИЯ
	ИННОВАЦИОННАЯ
 РУСЬ

	Ведуны, волхвы, старцы
	Ведуны
	Странники
	Праведники

	
	Монахи
	Православные творцы
	Целители

	
	
	Монахи и священнослужители
	Инновационные творцы

	
	
	
	Просветленные


 Почему же усложняются духовные смыслы в ходе развития?                                     

1.Возростает возможность принимать в себя большую духовную энергию.             

2. Идет увеличение объемов теоретического знания.                                            

3. Человечеству дается больше информации.                                                    

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

               Г.   0 б  м е н   "э ф ф е к т и в н о с т и"  н а  "у н и в е р с а л ь н о с т ь"

      В ходе развития происходит обмен эффективности системы на ее универсальность. Нельзя от социокультурной системы требовать одновременно прагматической смысловой  эффективности и универсальной восприимчивости к  различным смыслам. Или то или другое. Это требование  фиксируется в правиле обмена эффективности на "универсальность".                              

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

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

      Именно космическая универсальность России помогает ей в любых социальных ситуациях оставаться собой и поддерживать "всемирную ориентацию" своей культуры, отмеченную   Ф.Достоевским в гении А.Пушкина. Поэтому абсолютно не понимают Россию те, кто настаивая на её  локальной эффективности, не учитывают, что узких специалистов в мире "хоть пруд пруди", а разбирающихся  в глобальной универсальности Бытия   - "раз, два и обчелся". 

 4.1.3.3. ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО СООТВЕТСТВИЯ ЭЛЕМЕНТОВ                                

                       (Насыщение духовностью всех сфер социальной жизни)                               

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

      А.Соединение близкодействия элементов с их дальнодействием:


           а) синхронический аспект:                                                                                           

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

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

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

   б) диахронический аспект:                                                                                           

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

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

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

     Такие неожиданные по содержанию книги, как "Роза мира" Д.Андреева не могли бы появиться у автора с узким земным горизонтом видения реальности. Ничего подобного этой русской книге в мире нет, кроме "Божественной комедии" Данте.                                              

                                  Б. Выход за пределы  с и с те мы:                                              

Ныне уже многим стало ясным, что Россия занимает срединное место в пространстве планеты и является сердцем ее биосоциального целого. Возможно, сердечность и любовь, еще сохранившиеся в России, держат мир в состоянии стабильности, а отнюдь не "мышцы"  Соединенных Штатов Америки или навязанный ими миру "американский образ жизни". По крайней мере, страны в наименьшей степени изувечившие им свою культуру, типа Японии, оказались наиболее развитыми и в духовном и в экономическом смысле.                      

    Что представляет собой накаченный американский супермен? - Машину для насилия, не более того, если в эту сторону повернуты его мозги. Как писал А.С.Пушкин:                  

 Оставь герою сердце! Что же он будет без него? - Тиран!      

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

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

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

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

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

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

       Москва серьезно больна в духовном смысле: уровень ее аморальности повысился за  последние пару лет прямо на глазах. Количество ночных заведений со стриптизом сравнимо в ней с их общей цифрой по стране. Провинция такой безнравственности себе пока не позволяет.        

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

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

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

        Насыщение духовностью всех сфер нашей жизни идет двумя путями:

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

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

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

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

                            4.1.3.4. ПРИНЦИП МОДЕЛИРОВАНИЯ ПРОЦЕССОВ РАЗВИТИЯ:
                   Этот принцип покоится на четырех основаниях:                                               
 а) моделирования целостности: наше моделирование социокультурных процессов опирается на единую и целостную модель  развития, обозначенную нами как единство: Миф-Норма-Факт-Инновация.                               

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

     - магическую сущность Мифа;                                                                   

     - религиозно-идеологические аспекты Нормы;                                                    

     - гносеологические возможности Факта;                                                          

     - духовную коммуникативность Инновации.                                                      

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

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

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

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

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

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

     - "Инновационная духовность" - "Фактологическая духовность".                                  

 Первая оппозиция дает возможность выявить сущностные особенности инновации, ее отличие от предыдущих граней духовной системы, новое качество - диалог, к примеру.                           

 Вторая оппозиция - показывает скорей преемственность развития, ибо уровень прямого диалога с  Богом невозможен для человека, не осознавшего себя как Личность и не выбравшего точку "личностного самостояния". Творческое величие “самостояния" плавно меняется на духовное  смирение вопрошения к Богу. Естественно, только в случае духовного роста, или, как говорят  йоги, открытия "верхних чакр".                                                                    

 г) и д е я "двух   к о м м у н и к а ц и й;                                                               

 - внутренней коммуникации между частями системы: Миф - Норма - Факт - Инновация;                   

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

   Соединение   двухуровневой   коммуникации   и   являет   собой   наше    понимание   духовности:

 духовность  объединяет  все   четыре  слоя   социокультурной  специфики   человеческого  сознания, готовя  его  ко  внешней  коммуникации  с  Богом.  Духовность  выступает  тем  самым  как  система глобальной интеграции человечества и Вселенной.                                                   

                               4.2.Системная регуляция нестабильности в различных аспектах:
                Любая стационарная система для своей стабильности должна состоять из двух противоположных полюсов: положительного и отрицательного. Между ними  устанавливается некое единство, которое нас в данный момент очень интересует.

            Рассмотрим несколько вариантов единства  таких разнонаправленных полюсов:

- Добро и зло;

- Свет и тьма;

- Жизнь и смерть;

- Любовь и ненависть;

- Дух и тело;

- Слово и дело;

- Сущность и её  внешность (содержание и форма);
- Порядок – Хаос.
                                                  А.  Добро и зло:

    Единство Добра и зла  один из важнейших моральных  постулатов живой  системы. Там, где это единство отрицается, создается некая фундаменталистская установка, приводящая в итоге только к усилению зла.

      Речь при этом идет не о фактическом положении дела, а о самом механизме  выживания Добра в мире. Зло порою бывает более продуктивно для спасения Добра, нежели само Добро.

        Можно было бы привести массу примеров реализации этого тезиса в истории, но повернемся лицом к одному, весьма фундаментальному и ожидающему нас. Речь идет о предстоящей глобальной экологической катастрофе.

         Духовно неразвитые люди не устают повторять загадку, на которую не знают ответа: «Если Бог такой добрый, то почему Он допускает столько зла в мире?»
         Ответ очень прост:  тайна скрыта  в  дополнительности  Добра и зла. Они являются системой, зло помогает восстановлению Добра, а  перебор Добра легко может превратиться в очередное  зло.

         Предстоящий экокатаклизм принесет массу зла людям, но он является единственным и весьма  эффективным средством восстановления духовности в мире, ибо человечество погрязло во зле и, чтобы его встряхнуть необходимо равноценный по силе инструмент воздействия. Таким инструментом и станет экокатастрофа.

          Эту способность проникновения Добра во зло и зла в Добро прежде всего заметила поэзия и отразила в своих произведениях.

     Диалектика Добра и зла нашла отражение и в русских пословицах:

- «Гневаться – дело человеческое, а зло помнить – дьявольское»;

-   «Злом за зло не воздавай!»

- «Не всяк злодей, кто часом лих»;

- «На ласковое слово не кидайся, а на грубое – не гневайся»;

- «Несчастному милость творить – говорить с Богом»;

- «Доброе деяние – благо»;

- «Худого худым – не исправишь»;

- «Бодливой корове Бог рога не даёт»;

                  Что касается поэзии, приведу один отрывок из стиха австрийского поэта Эриха Мария Рильке:

«Кого тот ангел победил, он правым, не гордясь собою, выходит из такого боя в сознаньи и расцвете сил.

    Не станет он искать побед, он ждет, чтоб высшее начало его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ».

                                                               Б.   Свет и тьма:

          Есть большая разница между физическими Светом и тьмой, а также  духовными их аналогами. Если равновесие Света и тьмы  на физическом уровне – это сумерки, то духовные сумерки –  всегда предвестье ближайшей победы тьмы. Свет – это интенция Бога, а тьма – интенция тьмы,  в Инобытии они не перемешиваются из-за своей абсолютной противоположности.  В мире физическом такое смешение не столько возможно, сколько является абсолютной реальностью и залогом развития самих систем, составленных из полярных сущностей. 
          Реальная диалектика  Света и тьмы опирается на принцип «золотого сечения», о котором уже шла речь.  Система не становится бесовской, если Свет занимает в ней по правилу «золотого сечения»  62%  пространства.  

            Духовная диалектика Света и тьмы сложна. Вот, как она дана у А.А. Ахматовой:

Все расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло.

Всё голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных июльских небес, -

И так близко подходит чудесное  к  развалившимся грязным домам…

Никому, никому не известное, но от века желанное нам.

          Истолковать это стихотворение не просто. Почему средь тьмы появляется луч надежды, несущий свет? - Очевидно, в сознании поэтессы возник какой-то образ, который укрепил её уверенность среди всеобщей разрухи  в завтрашнем дне,  и она навсегда осталась со своим народом, как сама писала,  «там, где мой народ  к несчастью был».

                                 В. Жизнь и смерть:
 Диалектика Жизни и смерти проста. Её очень точно выразил в свое время А.С.Пушкин:

Брожу ли я вдоль улиц шумных, вхожу ли в многолюдный храм,

Сижу ль средь юношей безумных, я предаюсь моим мечтам.

Я говорю: промчатся годы, и сколько б здесь ни видно нас,

Мы все сойдем под вечны своды, - и чей-нибудь уж близок час.

Гляжу ль  на дуб уединенный,  я мыслю: патриарх лесов

Переживет мой век забвенный, как пережил он век отцов.

Младенца ль милого ласкаю, уже я думаю: прости!

Тебе я место уступаю: мне время тлеть, тебе цвести….

        С привычным ощущением   мудрости  и мужества  поэт смело смотрит в лицо смерти, понимая  её неизбежность и таинство. Не поэтому ли он так тщательно подготовил и свою собственную смерть, сделав её не волей  случая, а  торжеством своего замысла и залогом победы над окопавшейся в стране кучкой авантюристов?

         Народная диалектика смерти нашла отражение в ряде отечественных пословиц:

- «Умереть сегодня – страшно, а когда-нибудь – ничего»;

- «Жить плохо, а умирать и того горше»;

- «В рай просятся, а сами в ад лезут»;

-  «Час от часу, а к смерти ближе»;

- «Жить надейся, а умирать – готовься!»

- «Перед смертью не слукавишь, от неё не посторонишься!»

- «Родится человек на смерть, а умрет – на живот»;

- «Жизнь даёт один Бог, а отнимают всякие гады»;

- «Смерти бояться, на свете не жить»;

- «Бойся жить, а умирать не бойся. Жить страшнее, чем умереть»;

- «На Небо крыл нет, а в землю путь близок»;

- «Сколько ни живи, а умирать надо!»

                                           Г. Любовь и ненависть:

  Система, построенная на ненависти, долго не живет, она изнутри съедает саму себя. Золотым сечением между любовью и ненавистью является, очевидно, страх. Приобщение людей к Богу началось со страха перед ним, но страх – состояние промежуточное, система должна проверить свою стабильность во всех своих доминантах. Поэтому нынешние наши отношения с Богом строятся на Любви. Она – надежный гарант стабильности отношений в системе.
 Любовь обладает большим потенциалом Бытия. Любовь хранят более мощные силы, чем те, которые хранят ненависть.      Бессмертные стихи о любви написал Александр Сергеевич Пушкин:

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  ревностью томим,

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

         Пушкину удалось схватить главное качество подлинной  любви – бескорыстие. Его любовь столь велика, что он не возражает, чтобы она была любима другим. Я уже не говорю о других параметрах этой любви: искренности, нежности, безнадежности, робости, а иногда и ревности, которая в итоге меняется на  ощущение - «дай вам Бог любимой быть другим!»  Кто из нас способен на такую самоотдачу?
             Если проанализировать мировую поэзию, то бросается в глаза огромное количество стихов о большой любви и очень малое – о  большой ненависти. Ненависть, очевидно, требовала другого – не поэтического языка для своего выражения.

                                                              Д.  Дух и тело:

        Реальная структура биполярной системы всегда троична, мы уже кое-что об этом сказали. Но наиболее наглядно это видно в структуре системы – ЧЕЛОВЕК.  Её троичность наиболее наглядна: Дух, Тело, Душа.

        Дух отвечает за связь человека с высшими силами мира, тело – за адаптацию к земле, душа – за  эмоциональное состояние, способное эмоционально  реагировать и на материальные,  и на духовные факторы.

         Чем тело принципиально отличается от души? - Оно не может летать, как душа, например, во время сна. Но чем душа отличается от духа?     Душа более привязана к земле, более к ней адаптирована, даже после смерти она не может забыть о земном: об оставшихся родственниках и других объектах любви, пребывающих пока на  земле. Душа – посредник между духом и телом, а посредник никогда не имеет собственного самостоятельного значения, он – звено промежуточное. 
Дух не районирован вблизи нашей планеты, его пристанище – вся Вселенная. Душа  хранит единство энергетической и полевой субстанции, дух  имеет  чисто полевую структуру. Дух дан нам от Бога и несет в себе его основные параметры. 
        Впервые внимание на их отличие в мировой поэзии обратил внимание Николай Степанович Гумилев в стихотворении «Душа и тело»:

                                                                                      - 1-

                    Над городом плывет ночная тишь, и каждый шорох делается глуше...


    А ты, душа, ты все-таки молчишь. Помилуй, Боже, мраморные души!



И отвечала мне душа моя, как будто арфы дальние пропели:



“Зачем открыла я для бытия глаза в презренном человечьем теле?



Безумная, я бросила мой дом, к иному устремясь великолепью,



Но шар земной мне сделался ядром, к какому каторжник прикован цепью.




Ах, я возненавидела любовь, болезнь, которой все у вас подвластны,




Которая туманит вновь и вновь мир, мне чужой, но стройный и прекрасный.



И, если что еще меня роднит с былым, мерцающим в планетном хоре,



То это горе, мой надежный щит, холодное, презрительное горе.




                                      -  2 -


Закат из золотого стал. как медь, покрылись облака зеленой ржою,



И телу я сказал тогда: “Ответь на все, провозглашенное душою!”




И тело мне ответило мое, простое тело, но с горячей кровью:




“Не знаю я, что значит - “Бытие”, хотя я знаю, что зовут Любовью.



Люблю в соленой плескаться волне, прислушиваться к крикам ястребиным,



Люблю на необъезженном коне нестись по лугу, пахнущему тмином.




И женщину люблю. Когда глаза её потупленные я целую,




Я пьяно, будто близится гроза, иль будто пью я воду ключевую.



Но я  за все, что взяло и хочу, за все печали радости и бредни,



Как подобает мужу, заплачу непоправимой гибелью последней.
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Когда же слово Бога с высоты
Большой Медведицею заблестело



С вопросом -  кто же вопрошатель ты? Душа предстала предо мной и тело.




На них я взоры медленно вознес и милостиво дерзостным ответил:




“ Скажите мне, ужель разумен пес, который воет, если месяц светел?



Ужели вам допрашивать меня, меня, кому  единое мгновенье -



Весь срок от Первого земного дня до огненного Светопреставленья?




Меня, кто, словно древо Игдразиль  пророс главою семью семь вселенных,




И для очей которого, как пыль, поля земные и поля блаженных?



Я тот, кто спит, и кроет глубина его невыразимое прозванье.



А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне его сознанья.

Возможно, с духовной точки зрения не все в этом стихотворении бесспорно, но оно даёт многие, в том числе, и не вполне очевидные ( тайные) ответы на скрытые проблемы взаимоотношений души и тела. По крайней мере, троичная структура самого стиха далеко как при этом  не случайна. 

                                                                        Е.  Слово и дело:

       Слово – духовный аналог дела, их взаимосвязь в реальности составляет сущность Бытия. Одно без другого существовать не может. Другой вопрос, что их связь никогда не была незыблемой, как скала, а на протяжении веков носила  подвижный характер. Какая троичная сущность прячется за их синтезом? Речь можно вести об «изменении».  Системе для обретения потенциала изменений необходимо прежде  осмысление их необходимости в слове, а потом и «дело» для того чтобы привести систему к необходимому результату. 
         Когда Адам в Раю давал словесные названия животным и растениям, он  выбирал слова так, чтобы они работали на высокоморальные дела и не могли служить греху.  Изменив собственной Божественной сущности, Человек привнес оттенок греховности и во весь духовный мир, который он забрал с собой из Рая.

            Духовное слово имело совсем другую силу, по  сравнению с десакрализированным, грешным словом, которым мы сейчас вынуждены пользоваться.  Духовное слово  носит   магический характер и  способно совершать действия, которые подвластны сейчас только магии. Очень четко по этому поводу высказался тот же, уже цитированный  Гумилев в стихотворении «Слово»:

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества.

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

              Наподобие известного телеведущего В.Майорова,  мы могли бы сказать: каковы дела, таковы и  слова, которыми о них рассказывается.

              Из русских пословиц мы приведем одну, наиболее уместную в данной ситуации:

«Житейское дело делай, а  про смерть помни!»

              Надо  всегда помнить о полном    раскладе слов, как говорили раньше: «от Бога до порога».

                                Ж. Сущность и внешняя форма (содержание и форма):

 Диалектика сущности и внешней формы, которая её  в плоть облекает, не так проста, хотя бы,  потому что слишком она сильно выставляет вперед свою биполярность, а троичный  синтетический характер обычно  прячет.

 Попробуйте, читатель,  самостоятельно  ответить на вопрос, а что между ними? Поскольку мы рассуждаем сейчас на философском уровне надо искать какую-то философскую категорию, которая могла бы выполнить посредническую буферную роль.

Сущностью любого явления является его внутренний потенциал, некий набор  функциональных проявлений этой сущности,  неразрывно связанный с её содержанием.  Можем ли мы утверждать о наличии положительной сущности и отрицательной формы, характерной для  их системного  объединения? Скорей всего так сказать нельзя, потому что  идея  их синтеза данному типу   противоположных единств  не органична. Скорее мы будем говорить о усилении «подобного подобным», об «единстве того, вверху, с тем, что внизу».  

 А что органично? - Гармония содержания и формы, точнее, сам процесс их претворения одного  в другое. Единственная посредническая сущность в этом плане -  это  гармония внешнего представления сущности вкупе с адекватной  для самой сущности   формой.

Какой поэтический пример можно было бы подобрать для иллюстрации этой мысли?

Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса.

Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса.

В их сенях ветра шум и свежее дыханье, и мглой волнистою покрыты небеса,

И редкий солнца луч и первые морозы, и отдаленные седой зимы угрозы…

Гармония этих стихов не может быть рационально объяснена: ну, подумаешь, - шестистопный ямб, использование полярных понятий, чтобы показать неустойчивость этого буферного между зимой и осенью времени, аллитерации с ударением на букву «р», столь мощно звучащие в произношении, - вроде, ничего особенного. Но гармония,  несомненно, присутствует, ведь мы все попадаем под её очарованье.

Может быть, её тайна в том, что найдена «буферная» гармония для изображения «буферного» времени? А, может?  Но не  все тайны стоит разгадывать!

Какой еще пример можно привести? Вспомним цитированное нами стихотворение Заболоцкого о портрете Струйской кисти Рокотова.  Живописной красоте портрета поэтом найдена адекватная  поэтическая форма: «Любите живопись, поэты, ведь ей единственной дано…» 
                                                              З.  Порядок – Хаос:
Это  единство полярных начал, наряду с противостоянием Света и тьмы, Добра и зла, возможно, также является базовым системным  единством, открывающим  троичный выход из соединения   простых двоичных противоположностей.  Оно касается важнейших  принципов организации систем: организация – дезорганизация, гармония – дисгармония и т.д. 

                 Важнейшим понятием здесь является понятие «гомеостазиса» - гармоничного равновесия полярных противоположностей, создающих систему.  К важнейшей особенности «гомеостазиса» принадлежит  уже упомянутое нами «золотое сечение», то есть, такой способ соединения противоположностей, который соотносит их в пропорциях : 38 % негатива  к 62% позитива.

                  Троичным единством Порядка и Хаоса в живых системах выступает сама Жизнь, ибо она примиряет два этих полярных началах, вдыхая в них гомеостазис и саму устойчивость в его поддержании.
                 Мы сделали попытку изобразить историческое развитие живых систем, как некий график синусойды, где положение кривой над осью ординат представляет собой положительный период в развитии системы, а положение -  под осью – негативный.

Однако более верным было изображение уходящей в неведомую вертикаль спирали, где каждое горизонтальное сечение даёт представление об единстве полярных начал (например, Инь –Ян), а возникающее по вертикали их продолжение рисует последующее  состояние, отражающее  их новый синтез ( троичное  начало).   


«Порядком» в этом случае   будет сама  спираль, а всё, находящееся вне её,  можно смело отнести к «Хаосу». 

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

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

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

                  А. Российские механизмы регуляции нестабильности:
             а) "м а я т н и к о в а я      с т а б и л и з а ц и я":

Маятниковые колебания исторического процесса России отмечена нами  давно. Мы свели эту информацию, начиная с конца прошлого века, в один график, который был нами уже показан ранее, но сейчас его необходимо обновить:
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    Обширный комментарий к этому графику-синусойде сейчас не уместен, но вкратце из него следует, что в логике исторического развития страны были периоды подъемов: (1905-1929, 1953-1977, 2001-2025) и периоды спадов:(1881-1905, 1929-1953, 1977-2001, 2025-2049).



 Это еще далеко не все. Божественная логика престолонаследия в России складывалась так, что после авторитарных лидеров ( в правлении которых ярко проявлялись насилие и бездушие по отношению к подданным), например, таких как Иван Грозный, Петр Первый, Николай Первый, Сталин и другие, приходили к власти их антиподы, которые как бы "замаливали" грехи своих предшественников.



 Ивану наследовал его богомольный сын Федор, при котором было введено на Руси патриаршество. Петру наследовали слабые царицы, не способные продолжать его жесткий курс. Хотя император и всячески противодействовал такому повороту событий, потворствуя для этой цели даже убийству ( или полунасильственной смерти) сына Алексея, Россия по воле Провидения получила вплоть до Екатерины Второй трех "развеселых цариц" и «железная узда Империи»  была существенно ослаблена.



За фанатичным бюрократом Николаем последовал его гениальный сын - Александр Второй, сделавший ставку на дворянскую интеллигенцию и конституционное правление, осуществить которое ему помешал теракт народовольцев. Этот император был "интеллектуалом", близким другом поэта А.К.Толстого. Его правление может стать образцовым для будущих руководителей России.



Нет исторической случайности и в том, что эпоху "культа личности" сменила "хрущевская оттепель", благословенное время 60-х, породившее в конце концов и последующую Перестройку.



Хотя мы говорим о "маятниковой логике", но Россия больше живет страстями, подчиняется в своих действиях чувству, поэтому откат от навязанной рациональной схемой  жесткости в поведении вполне закономерен. Любвеобильную Екатерину сменяет деспот-сын Павел, а его - слабовольный Александр, которого в свою очередь меняет брат Николай - гений бюрократизма. Именно он, а не Сталин, создал "командно-административную систему" управления Россией, основы которой были заложены еще Иваном Грозным, в свою очередь, взявшим за образец единовластие ханов Золотой Орды.



  Б. Сознательное балансирование противоречиями


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

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


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


Только ко времени Куликовской битвы мусульманской в основе рати ордынцев противостояло мощное духовное единство московитов, оказывавших врагам не только военное, но и духовное противодействие, ибо те уже  были "нехристями". В Батыеву эпоху монголы были язычниками, очень хорошо относившимися к христианству, ибо среди было много несториан.
 
Изменение духовной ситуации стало возможным только к 1380 году по следующим причинам:

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

- Золотая Орда только к этому времени перестала быть религиозно-терпимой к христианству, а стала по велению хана Узбека мусульманской державой.

- русский народ был готов обрести  духовное единство, понадобилось только выковать его в  православном противостоянии «нехристям – татарам»;

 Были кое-какие и мелкие причины для решительного шага Дмитрия Донского: он выступал как верный вассал по отношению к Тохтамышу, права которого были Мамаем узурпированы именно перед Куликовской битвой. Тохтамыш, правда, этого не оценил и нанес через два года удар по Москве, которому Дмитрий Донской уже не сопротивлялся, и Москва была разорена. Всего этого можно было бы избежать, заплати Донской вовремя татарам «выход», но князь был довольно прижимистым человеком. 

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

Многочисленные археологические находки подтверждают существование "двоеверия" русского народа даже после татаро-монгольского нашествия.


Но в результате действий князя Владимира все устроилось "во славу Божью". Сделав прозорливый выбор в пользу греческой веры, он спас Россию, ибо ни с каким другим мировоззрением русский менталитет не вошел бы в такое органичное и гармоничное целое.


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


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


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

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

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


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


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


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

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


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


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

- Петр - на образованных иностранцев в целях просвещения страны;

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

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

                             В. Формы "социо-культурной стабилизации" России:


Среди многочисленных форм "социо-культурной стабилизации" мы хотели бы остановиться на некоторых:

· "взаимное регулирование" государства и общества ("реформы сверху" и "бунт снизу");

· “крестьянский мир” - сельская община как ячейка самоорганизации;

- обретение благодати: монастырь в прошлом и в будущем;

- территориальная экспансия и освоение окраин: казачество;

- концентрация времени и расширение пространства культуры: дворянская интеллигенция в России;

- приоритет духовности в социальном развитии.

             а) взаимное  регулирование государства и общества:

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


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


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


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


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


Православных монастырей в ту пору было не более полусотни, крупный по сути - один - Киево-Печорская лавра. (См об этом: №12) Языческая славянская культура развивалась вне тенденции к национальному объединению, поскольку носила "космически-природный" характер. Кроме поэзии на идею объединения работали только былины и летописи. Последние, кроме монахов и князей, к сожалению, читать никто не мог.


Как отмечал В.О.Ключевский, "пробуждавшееся чувство народного единства цеплялось еще за территориальные пределы земли, а не национальные особенности народа... Поэтому чувство народного единства пока выражалось еще только в идее общего отечества, а не в сознании национального характера и исторического назначения и не в мысли о долге служения народному благу, хотя и пробуждалось уже помышление о нравственной ответственности перед отечеством наравне со святыней" (13,с.80).


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


Русский народ как нация сложился только в Московском Царстве.

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


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


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


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


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


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

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

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

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

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


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


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


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

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

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

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

 - отказ от судебного самоуправства властей в пользу суда присяжных;

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


Россия в то время находилась на таком этапе своего социального развития, что большего уровня инноваций реализовать было невозможно, неудачная  попытка Александра Второго   многого стоит
. б)“крестьянский мир” - сельская община  как ячейка самоорганизации:                         

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

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

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

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

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

· русская сельская община в перспективе ХХ1 века.

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

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

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

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

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

         “Власть общины проявлялась во многих сферах. Не без основания Леруа-Болье говорит о “деспотизме общины”. Община распределяла наделы каждому хозяйству. Она же определяла , сколько подати нужно платить каждому хозяйству ( отдельные крестьяне часто жаловались, что им приходится платить более высокие подати, чем нерадивым крестьянам, например, пьяницам) (Семенова -Тяньшанская О.П. Жизнь “Ивана”.-СПБ,1914,с.95) Она определяла, кто из молодых людей пойдет в армию. В некоторых случаях она могла воспрепятствовать выделению малой семьи в отдельное хозяйство. Разнообразными средствами она могла заставить крестьян участвовать в “помочи” другим ( 15, с.83-91.)

          Она могла также принудить отдельного общинника участвовать в новом сельскохозяйственном мероприятии, например, в осушении болот, или могла запретить отдельному крестьянину вводить аграрные новшества . Она могла публично приструнить или пристыдить любого  члена общины, который нарушил  порядок. Она разрешала крестьянину получить паспорт, необходимый для проживания где-нибудь за пределами общины (внутреннее паспортное регулирование потом превратилось в советскую систему прописки) Община могла также вмешиваться во внутрисемейные отношения. Например, обладающий всей властью глава большой семьи (“большак”) мог быть смещен , если его семья не выполняла  своих обязательств ( если, например, он пропивал общую семейную собственность) ( 17, с.294-313)

         То, что традиционный крестьянский коллектив мог публично предать позору своего члена, является ярким свидетельство власти коллектива над личностью.” (15, с.210-211) Хотя позиция автора этой книги лишена прямого осуждения (“Лично я считаю: пусть русские остаются такими, какие они есть”), но   и в  названии книги и в манере подачи материала есть неадекватная  оценка, ибо не найден истинный масштаб для понимания русского человека. Повторяю, что вне духовно-космической перспективы он не может быть оценен более или менее истинно.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Центральная проблема, которую предстоит решить на этом пути России, - проблема соединения талантливой личности и “соборности”. Мы знаем много примеров, когда коллектив, если он не “духовная община”, а “толпа”, творческую личность подавляет. Работает механизм “зависти”: “Чем же  он лучше нас?” Отказ от общинной нивелировки представляет самую сложную проблему соединения “Коллективизма” и возможностей для творческого роста Личности в коллективе. О путях решения этой проблемы речь  еще пойдет. 

в)духовное спасение (“обретение благодати”): монастырь:

                                           - м о н а с т ы р ь  в  п р о ш л о м:            
           Монастырь является одним из наиболее ярких примеров русской духовно-творческой самоорганизации. Как религиозная институция монастырь был унаследован от древних монашеских общин, возникших в Египте в начале первого тысячелетия после Рождества Христова. Но именно на русской почве он расцвел как уникальное конфессионально-культурное явление после так называемой “монастырской колонизации” России в ХУ веке.

Монашество сыграло важнейшую роль в развитии русской культуры. Первые монастыри были не только духовными учреждениями, но и первыми школами, библиотеками, музеями, художественными иконописными мастерскими, архитектурными и строительными центрами, а также и экологическими заведениями России.


 Монастырь создавал вокруг себя особую духовную ауру православной  культуры. Сочетая свет Духа со стремлением к хозяйственному возрождению региона, он оказывал на окружающее население многообразное влияние. Но прежде всего это было влияние культуры. Уникальность монастырской самоорганизации духовно-социальной жизни в России заключается в том, что русские монастыри были удивительно многофункционально и системно организованы.

  Писать о монастыре очень трудно, ибо богословское описание исчерпывает только духовную роль монастыря, которая, оставаясь наиважнейшей, не покрывает всех красок этого явления. Необходимо выработать адекватный язык описания, где богословская струя органично сливалась бы с культурологическим системным описанием. 


Такую возможность нам дает разработанный Н.Б.Бронюкайтене-Ваулиной единый закон самоорганизации материи. Только он позволяет показать монастырь не только как чисто духовное учреждение, но и как сложную многофункциональную структуру, обретающую в России свое лицо, в зависимости от духовного руководителя, наставника или основателя монастыря и места, где он находится.

            Настоятель обеспечивает духовную целостность (“лицо монастыря”), ведь все здесь делается “по послушанию”, то есть в соответствии с волей и духовной мудростью игумена. Монашествующим и в голову не приходит своевольничать, ибо каждый шаг свой они сверяют с советом своего духовника, коим, как правило, и является отец-настоятель.

Триединство Свободы, Истины (Правды) и Выживания, лежащее в основе Закона самоорганизации, позволяет увидеть органичное воплощение принципа самоорганизации в жизни монастыря, не упустить важные детали его социального служения, не заметные скучающему взору.

Многофункциональная структура монастыря реализует свое служение благодаря Триединству:

-СВОБОДЫ через специфическую организацию сакрально-духовного внутреннего и социально-духовного внешнего п р о с т р а н с т в а монастыря и духовную смысловую наполненность  в р е м е н и   в соответствии с годичным кругом православного богослужения.

- ИСТИНЫ (ПРАВДЫ) через специфическую организацию процесса нравственного совершенствования и хода “духовного спасения” монашествующего, которым подчинена вся жизнь монастыря;

ВЫЖИВАНИЯ через разнообразное и привязанное к специфике местности монастырское хозяйство.

 Начатый в ХУ1 веке спор двух выдающихся русских святителей: нестяжателя Нила Сорского и сторонника крепкого монастырского хозяйства Иосифа Волоцкого доныне не окончен, ибо правы оба. Абсолютизация чисто духовной позиции преподобного Н.Сорского ставит под удар “Выживание” монастыря, причем не в отношении братии, которой жить в аскезе привычно и полезно, а в отношении - социального окружения монастыря и реализации его функции Благотворительности и Милосердия по отношению к населению.

            Это было тонко уловлено преподобным И.Волоцким, настаивавшим на необходимости”монастырю быть богату”, ибо в условиях средневековой России в трудные годы только монастырские закрома могли физически спасти окружающее население и спасали. Вместе с тем, когда монастырем начинает руководить не духовник, а келарь, возникает опасный крен в другую сторону, погубивший во многом всю монастырскую систему России. 

  Традиционно в отечественной литературе было принято оценивать позицию Н.Сорского как консервативную и ориентированную в прошлое, а точку зрения И.Волоцкого как более прогрессивную. ( 18,  стр.24-60.) Также оценивает их противостояние и РПЦ, в чьей практике   впоследствии возобладало “иосифлянство”.


Нам представляется, что пришло время взглянуть на соотношение подходов обоих преподобных немного глубже. С нашей точки зрения, “заволжский старец” стоял на более прогрессивной в культурно-национальном плане позиции, чем игумен Волоколамского монастыря. Последний очень мало думал о духовном росте отдельного человека, а был озабочен укреплением социального статуса Церкви и государства. Православная легитимизация царской власти волновала его даже больше, чем церковные дела. В этом отношении он был на уровне социальных запросов своего времени. В соответствии с ним преподобный Иосиф обладал традиционным “нормативным сознанием”, а преподобный Нил  ориентировался в сторону “духовной инновации”.


Еще известный русский философ Вл.Соловьев отметил, что Нил Сорский впервые в русской философии поставил проблему духовного значения личности и первым развил принцип критики традиционного богословия, опираясь на поучения греческого исихазма. Мало известный философ ХХ века В.А.Келтуяла называл преподобного Нила “прообразом “ Льва Толстого в русской истории. 


Более глубокий взгляд открывает нам дополнительность (как говорят ученые - “комплиментарность”) позиций обоих преподобных.  Один ратует за расширение социального служения церкви, другой - за духовное развитие монашествующих. Соединение этих позиций вполне в духе Триединства Выживания, Свободы и Истины.

Петр и Екатерина не потому боролись с монастырями, что были атеистами, а потому что у бедного государства не было денег на войну, а богатства монастырей русских по причине богомольности народа были очень велики. Отнимать государству было больше не у кого. Это не оправдывает наших императоров, поскольку такой шаг привел к физическому уничтожению всего корня Романовых в 1918 году, но позволяет понять, что монастыри, вследствие одностороннего выбора Московским Патриархатом РПЦ позиции преподобного И.Волоцкого, оказались позже наиболее уязвимыми перед любой властью. 
Социальное служение миру не видно, а богатство всем “глаза колет”. Власть, императорская или советская, в этом отношении рассуждала одинаково: ”Даешь, разберем потом! ” Учитывать долговременные последствия принимаемых решений мы и в начале  ХХ1 века не научились, чего же хотим от ХУ111?

Вернемся к Триединству Свободы, Правды и Выживания. Специфика организации монастырского пространства, ярко реализующая функцию Свободы, заключается в двойственности этого пространства, где есть зоны недоступные мирянам, и вследствие этого поддерживающие ощущение Свободы у монашествующих, - алтарь или внутренний храм монастыря; и есть зоны, где за оградой - маркером поля Свободы сосуществуют вместе с монахами и паломники,  и наемные работники монастыря. При этом каждый знает свое место - свою степень Свободы в рамках отведенного ему пространства.

Подобная маркированность монастырского пространства - наиболее верный залог реализации внешней Свободы в монастыре. Внутренняя духовная Свобода обеспечивается всей храмовой архитектурой монастыря, его многочисленными сакральными постройками, возможностью уйти в близлежащий скит (как, например, в Оптиной Пустыни), принять обет молчания и полного уединения.

Другим важнейшим элементом реализации внутренней Свободы в монастыре является принцип организации внутреннего и внешнего времени. Внутреннее - “сакральное время” монастыря организуется по годичному кругу православного богослужения, в соответствии с которым каждый день “сакрально маркирован” - посвящен какому-либо христианскому празднику или дню соответствующего святого. Маркировано также и суточное время монашествующего, подчиненное ритму вечерних молитв - всенощных или утренних молитв - литургий. В определенные наиболее важные православные праздники всенощная переходит в литургию, что означает, что молитва продолжается всю ночь.

Такая семиотическая жесткость закрепления смыслов за каждым временным интервалом в духовном смысле создает условия для обретения верующими наиболее полной свободы, ибо дает им возможность ежесекундного соотнесения себя со всем духовным богатством, накопленным за два тысячелетия существования христианства. Происходит как совмещение синхронного плана жизни (с жестко фиксированной духовной вертикалью подъема по “лествице” наверх к Богу) с планом диахронным (закрепляющим культурную и духовную память христианства в годичном круге богослужения). Эти особенности функционирования монастыря как социально-духовного центра отражены в следующей матрице:
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Главная цель монастыря - духовное спасение монашествующих и помощь в деле духовного “окормления” всего региона воздействия монастыря. Регион этот не ограничивался близлежайшими территориями. Соловецкий монастырь, к примеру, влиял на все Поморье. Оптина Пустынь в духовно-культурном отношении обладала такой мощностью, что могла духовно окормлять всю русскую культуру в целом.


В монастырях лечили больных, переписывали книги, писались летописи, работали ремесленные мастерские не только по иконописи, но и по художественному литью (кресты, колокола), по золотошвейному делу, ткачеству, деревянной резьбе. Монастырь осуществлял и функцию общественного призрения, занимался Благотворительностью и Милосердием. 

В эпохи гонения на монастыри, в которых отличилась не только “советская власть”, были потеряны уникальные монастырские ремесла, что нанесло непоправимый урон всей народной культуре России. Сейчас возникают отдельные исследовательские и ремесленные центры и сами монастыри делают такие попытки возродить культуру прошлого, но полностью это уже , увы, не возможно.


Монастырь учил своих прихожан (окрестных крестьян) правильному отношению к "божьей тварности природы", воспитывал в них любовь к "братьям нашим меньшим", прививал не только земледельческие навыки, но и образовательные и научные, поскольку именно в нем спасались все ученые люди того времени.

Валаамский монастырь разработал столь уникальные огороднические и садоводческие технологии, что смог в этом северном, по существу, районе выращивать все теплолюбивые фрукты и овощи. Интуитивное экологическое сознание Православия было залогом такого отношения к окружающей монастырь среде.

В функционировании хозяйственной жизни монастыря огромное значение имеет правильное понимание и оценка этого интуитивного экологического сознания. В его основу легли следующие принципы:

1. Любовное отношение к природе как к “твари Божьей”.

2. “Нестяжание природы”, отказ от интенсивной ее эксплуатации.

3. Созерцание красоты природы.

4. Обучение окружающего населения духовному отношению к природе.


Поэтому монастырь и пользовался таким почетом в округе: он учил и лечил, спасал духовно и физически, проектировал и строил, обустраивал лес и пашню. Хотя, безусловно, основной вклад в культуру страны монастыри внесли как духовные светочи России. Стоит назвать только одну Оптину Пустынь, как становится ясным, что без ее "духовного окормления" не смогли бы творить, как прежде, ни Гоголь, ни Толстой, ни Достоевский.


Удар по их духовной мощи нанесло государство, сначала Петр , а потом уже и Екатерина. Православное вольнодумие даже такого духовно-тонкого человека, как Пушкин, в те времена проявлялось в сочинении произведений подобных “Гаврилиаде” или “Сказке о попе и работнике его Балде”. Хотя он и не решился опубликовать сказку в первозданном виде, заменив "попа" на "купца", но само название "поп - толоконный лоб" ему очень нравилось.

                                          М о н а с т ы р ь  в   б у д у щ е м:

Специфической особенностью духовной ситуации нашего общества в современных условиях является перенос духовного противостояния из сферы действия социальных институтов: “государственные органы - Церковь - общественные организации” в сферу личностного сознания и культурно-творческой деятельности индивида. Cитуация духовной конкуренции с другими конфессиями, как бы негативно не относилась к ней РПЦ, уже стала частью информационного бытия всего человечества и вряд ли обратима. Личность обрела свободу и не желает ее потерять,  жестко связывая себя с нормативными установками  любой  социальной системы. Поэтому эффективность духовного воздействия должна быть как-то скоррелирована со стремлением  личности к духовной Полноте, созданием для нее возможности  свободного духовного выбора.


Традиционные требования конфессиональной причастности (в частности,  исполнение обрядов) в этой ситуации становится не самым важным условием  развития духовности, хотя может разъясняться их вспомогательная сила и суть. На первый план выходит именно чаяние личного духовного выбора и способность нести ответственность за него. Вряд ли можно считать высоко-духовными богомольных старушек, которые в храме создают агрессивную или лицемерно-слащавую атмосферу в конфронтации с незнающими правил церковного поведения мирянами. Отстаивание права на нормативность  становится ступором в развитии духовности, выраженной в способности «к  всё большей полноте Любви».

Новая духовная ситуация ставит и перед монастырем проблему адаптации к ней, ибо если священнослужители не поймут, что сейчас уже нельзя ограничиваться одним “обрядослужением”, они рискуют растерять паству, которая будет уловлена в сети более активно действующих иноконфессий. Молодежь ищет глубинной духовности, а жесткое требование обрядности может выглядеть в глазах неподготовленных верующих как псевдодуховность, как суррогат, ибо духовное содержание обряда  в Православии  для большинства скрыто.


Многие священнослужители РПЦ из-за отсутствия  времени и места отмежевываются от  духовного разъяснения, иногда даже проповеди в храме не читают, не ведут катехизаторской деятельности, что же удивляться, что в храме мало молодежи. Фундаментализм и жесткая привязанность не к Духу, а к букве Обряда, нередко отталкивает молодежь, не готовую увидеть в традиции скрытые духовные корни. Хотя помощь, которую могли бы оказать священнослужители, не всегда приходит по  объективным обстоятельствам, монастырь не имеет права на подобную отговорку. Духовная помощь и соучастие в развитии духовности, а не “обрядоверие” являются его важнейшей задачей.


Монастырь может обеспечить иной уровень полемики и с  молодежью,  находящейся под влиянием иноконфессий и тоталитарных сект. Однако эта полемика должна вестись в интеллигентной форме с учетом новейших достижений в интерпретации мирового эзотерического знания, ибо навязывание ярлыков не проясняет духовной сути дела, а уводит от нее. Склонные к ненасильственным действиям любители восточной философии будут отрешены от Православия, заметив, прежде всего,   жесткую  и насильственную форму критики.


Молодежь увлечена сегодня не только восточной философией и мистикой (к примеру, из-за интереса к восточным противоборствам), но и попадает под обаяние облегченного прагматизма протестантской этики, пропагандисты которой так сейчас богато вооружены и методическими приемами убеждения и финансовыми средствами. Эту реальность также нельзя скинуть со счетов.


Но необходим высокий духовный уровень и в полемике. Заклинания типа:  ”Изыди, бес!”  уже не помогут. Конкуренции с иными духовными точками зрения Православию  не избежать, но есть возможность в ней победить большей близостью к Истине, Любви и к Жизни. Эта возможность должна быть четко увязана с ненасильственными методами полемики, ибо насилие не помогает свободному духовному выбору личности, а только извращает его. В этой связи монастырская библиотека должна иметь не только православную литературу, но и духовную литературу других конфессий, которая уже вошла в фундамент культуры человечества. Без этого полемика будет не корректной. Мы не можем забывать, что линия фронта “секуляризация - оцерковление” проходит сейчас через сердце, а сердцу не прикажешь! Оно или любит или нет, но можно повлиять на разум, убедить его полновесными и корректными аргументами, открыть для сердца  жизнь и мистические глубины Православия, которые, зачастую,  скрыты и от самих служителей   Церкви.


Безусловно, необходимо соотнести монастырский устав “Типикон” с общим духовным запросом  к монастырю окружающего социума. Корректировка этого запроса монастырем  ныне невозможна без учета произошедших  в стране, а главное - во всем мире, изменений. Мир стал в информационном плане одним целым, ситуации духовной конкуренции уже никогда не избежать, а, следовательно, необходимо сделать ее своим помощником. Восточные эзотерики безусловно проигрывают в психологическом плане святоотческому наследию. Но, кроме ученых монахов,  кто его глубоко знает? 


В современных условиях монастырь не может не отвечать на интересы различных групп верующих, пришедших или готовых прийти в монастырь за духовной помощью:


- “монашествующие в миру”;


- верующие ученые, политики, финансисты;


-  верующие из окрестных приходов;


-представители церковных братств (как православных, так иноконфессиональных);


-  краеведы и представители местной администрации;


-  преподаватели вузов, школ и училищ;


-  учащаяся молодежь;


-  дети.


С каждой из этих групп должен быть найден свой особый тип разговора, свой подход, свой адекватный способ духовной помощи. В ситуации безусловного духовного ренессанса, который переживает страна (только надо понять, что это не обязательно чисто  православный ренессанс),  духовная жизнь монастыря не может стоять на месте, как стоят его стены. Она должна быть имманентно динамична,  сохраняя все главное в себе, иначе обретет импульс к затуханию.


 С подобным расширением социального и духовного служения монастыря связаны и огромные возможности экономического его  выживания и соучастия в выживании русского народа. Традиционная оплата треб уже не спасает положения. Необходимо расширить сферу хозяйственной деятельности за счет:


- организации учебных семинаров с добровольными пожертвованиями;


- создания  новой системы спонсорства и благотворительности;


- торговли изделиями монастырских ремесел;


-платного представления информации, хранящейся в монастыре, представителям мирских организаций;


- организации туристской и культурно-просветительской деятельности с паломниками.

Огромное  духовное и экономическое значение приобретает получение монастырем  разнообразной духовной информации. Ученые могли бы оказать  любому монастырю помощь по следующим направлениям:


-  где и как  взять отобранные в свое время властью монастырские архивы;


-  как работать с архивной информацией в плане ее сбора, описания и хранения;


- чем могут помочь компьютеры, несмотря на бесовскую ориентацию этого технического изобретения;


-  где можно получить дополнительную информацию (включая список необходимой литературы) по этим проблемам.


Одной из важнейших современных проблем  является создание богатой и разветвленной духовно-информационной системы монастыря.  Предлагается такое видение ее решения:


-  создание информационной системы как  реорганизованной электронной станции для участия в электронных конференциях со всеми необходимыми экспертами по духовным вопросам (с подсобной ролью компьютеров в этой ситуации);


-  создание  и ведение базы данных по православной библиографии (прецедент есть);


-  подключение к другим региональным службам, сотрудничающим с монастырем;


-  создание информационных систем духовной ориентации  на новых  принципах - аналогах  живых систем;


- соединение в Информационной службе монастыря Библиотеки, Архива и Музея и компьютерной системы.


Финансирование программы возрождения справочно-информационных служб монастырей могло бы быть осуществлено на новых условиях, включающих возможности взаимопомощи всех  социальных и научных систем, заинтересованных в продвижении данного проекта.


Уповать  на помощь государства, Московского Патриархата или региональных спонсоров не реалистично. От нее нельзя отказываться, если она вдруг будет, но в реальности рассчитывать на нее не приходится.


Поэтому в реализации  проекта возрождения монастырей главный упор должен быть сделан на систему самоорганизации экономической жизни монастыря внутри своего прихода, на разработку в первую очередь тех частей “монастырского проекта”, которые имеют возможность хозрасчетным способом кормить себя сами.

                                    г) территориальная экспансия: к а з а ч е с т в о:


В.О.Ключевский считает основным фактом русской истории колонизацию русским народом огромных территорий, которые в настоящее время и являются российским пространством. В   ней четыре этапа:
- Русь Днепровская, городская, торговая;

- Русь Верхне-волжская, удельно-княжеская, вольно-земледельческая;

- Русь Великая, Московская, царско-боярская, военно-земледельческая;

- Всероссийский императорско-дворянский период. ( 13, стр.15-16)


Его классификация неполна, так как он не ведал о продолжении. Мы исходим из близкой (также четырехчастной), но другой классификации: Киевская Русь, Московское Царство, Петербургская Империя, Инновационная Россия.


Кроме смены столиц в ней есть и содержательная целостность, исключающая появление разрывов. Даже 72 года советской власти не являются провалом и отходом, а закономерным этапом движения России к инновации.


Кроме того, на определенном этапе своего развития Россия получила мощный импульс физического расширения своих границ и прекрасно реализовала его. На глазах у скучившегося на пятачке китайского народа она отхватила мощнейшие пространства Сибири, лежащие рядом с Китаем. Пассионарный заряд русского народа оказался столь велик, что ничто не смогло противостоять ему, и все эти пространства и поныне принадлежат России. Хотя некоторая их часть и странам СНГ.


Каков был механизм этой территориальной экспансии? На первый план в нашем изложении выплывает сословие казаков, роль которых в этой экспансии невозможно переоценить. По существу только их руками это все было завоевано и подарено государству российскому.


 История казачества начинается с ХУ1 века, когда правители Московского Царства, только что освободившиеся от татаро-монгольского ига, были еще недостаточно сильны, чтобы обеспечить себе пограничные заставы по все южной границе. Они воспользовались поселениями "вольных казаков"  на Дону , бежавших от помещичьего насилия холопов, поскольку  "с Дона выдач нет".


Подкармливая казачьи станицы продовольствием, оружием и боеприпасами, Правительство приучало их не только к обороне границ от степняков  и других кочующих на юге племен, но и к нападению на них и к территориальной экспансии. На легких лодках они спускались по Дону и нападали на побережье Азовского моря, доходили до Крыма и даже до побережья Турции.


Так незаметно для самих себя, сбежав от гнета государства, они вдруг оказались на "государственной службе", поскольку были русскими людьми,  не могли ни поддержать "Русскую землю" в трудные для нее моменты.


 Правительство поступило вполне в духе привычной для себя стратегии. Регулируя противоположности, оно смогло заставить бывших "воров и бандитов" выполнять государственные задачи и постепенно превратить их в военно-служилое сословие России.


Пусть это произошло не сразу, в течение двух-трех веков, но в конечном результате был получен практический механизм эффективной территориальной экспансии. Обретение такого механизма дорогого стоит. Мы научились говорить красивые слова и сочинять лозунги, но они очень часто остаются благими пожеланиями, так как не подкреплены практическими механизмами реализации. Русское правительство искало их чисто эмпирически. Не самый плохой метод и сейчас.


Использование бывших "гулящих людей" на "государевой службе" политически было весьма оправданно, ибо московское правительство не несло за их действия никакой ответственности. Они как бы действовали спонтанно, а не по заданию государства.


Как в свое время Швеция вытолкнула пассионарных варягов со своей территории, позволив им тратить "силы непомерные" в чужих краях, так и Россия вытолкнула на “окрайны” своих "пассионариев", жаждущих обрести такой уровень "волюшки", который правительство в метрополии им дать не могло. Они недаром назвали себя "вольным казачеством". Творческий потенциал народа расцветает только в атмосфере "воли", так как никакое творчество невозможно из-под палки.


В ХУ1 веке казачество появилось сразу в трех регионах: на Дону, в Запорожской Сечи и на Урале, чтобы оттуда двинуться под руководством атамана Ермака в Сибирь. История этих трех "казацких группировок" весьма различна, но их объединяет одно. Став военно-служилым сословием, они не изменили своей вольнице, не предали демократической системы собственного самоуправления, напоминавшей "вече" древней Руси. Пусть оно называлось уже "казачьим кругом", но суть свою не потеряло.


Конечно, это мифологическое ощущение воли, "волюшки" было далеко от "осознанной необходимости", но оно было особенностью чисто русской. О приверженности казаков мифологической доминанте сознания, несмотря на их православную веру, свидетельствует эпический тон прекрасной повести Николая Гоголя "Тарас Бульба".


 Только казацкая история дала Гоголю материал для создания в середине прошлого века эпического полотна. Казалось бы "богатырские времена" канули в Лету, но Россия - необыкновенная страна. Удаль и богатырские особенности русского менталитета, когда есть ценности "поважнее собственной шкуры" постоянно проявлялись народом в критические моменты истории. Для их показа Н.В.Гоголь нашел вполне адекватную форму выражения.


Что кроме пассионарно-избыточной энергии толкало сибирских казаков вперед "навстречь солнцу"? Все тот же поиск "земли обетованной", где "вольному-воля", где "козацкому роду нет переводу". Они убегали от гнета государства, но не от России. Поэтому после окончания своих завоеваний так охотно передавали плоды своих трудов России.


В наши времена для реализации этой избыточной энергии российской души осталось только две территории: Север и сфера культуры.

Районы Крайнего Севера и приравненные к ним территории вполне могут служить полигоном для приложения российской пассионарности. Правда, этнически русских в нынешних "критических точках" российского пространства возможно даже меньше, чем представителей других национальностей. Но все они - из России.


Север до сего дня обладает особой эпической напряженностью и требует богатырей для своего освоения. Опыт преодоления трудностей и напряженности в "кризисных точках" показывает, что богатыри в России еще не перевелись.


 Если бы эта деятельность еще была прикрыта законом, позволяющим "вольным людям" действовать на "вольных территориях" и в свободных экономических пространствах, эффект был бы неизмеримо большим. Опыт деятельности казацкой вольницы мог бы оказать в этом вопросе большую пользу.

Правительство сегодня не знает, как решить проблему Севера. На наш взгляд, очень просто: объявлением ее вольной и в экономическом и в социальном отношениях. У самого Правительства до решения этих проблем руки дойдут не скоро, а точнее никогда не дойдут, ибо мы вступили в пору перманентного катастрофизма и забот по этому поводу у Правительства будет полон рот. Отдайте Север вольным людям, не связанным экономическими и социальными путами, которыми повязан народ на остальной территории России. Эффект не заставит себя ждать!

                д) концентрация  времени: дворянская интеллигенция:


Если  экономической базой России была сельская община, физическое ее пространство  расширялось за счет  усилий казаков, а затем благодаря действиям армии, культурное пространство строилось заботами духовного сословия, а позднее - дворянской интеллигенцией. Их совместные действия и заложили основы русской культуры, на которых она стояла и будет стоять и впредь.


В духовно-информационном смысле произведение культуры - это концентрированное время, так как позволяет нам за минуты осмыслять пласты жизни, для освоения которых нам понадобились бы годы.


Высочайшего уровня концентрации времени (информационно-духовной напряженности текстов) достигла русская литература Х1Х века в творчестве четырех своих главных представителей - Пушкина, Гоголя, Толстого и Достоевского. В их совокупном творчестве отразился по существу весь "духовный континент " России в четырех своих главнейших проекциях: Мифе, Норме, Факте и Инновации.


Каждый из этих писателей несет в своем творчестве доминанту какой-либо одной проекции, а все вместе они удивительно гармонично обнимают целое Русского Духа.


Творчество Александра Пушкина мы относим к мифологической проекции русской культуры:

- он является первоисточником русского литературного современного языка;

- он - творец большинства современных литературных жанров - лирического жанра в поэзии, прозаической повести, романа в стихах, исторической драмы, жанров русской эссеистики и т.д.;

- ему принадлежит русский комплекс "культурных идей", в частности, идеи "самостояния личности", специфического соотношения рока и исторической случайности, проблемы "лишнего человека", не способного в условиях России реализовать свой творческий потенциал, соотношения личности и власти и другие.


Суть мифологической доминанты произведений поэта лежит в уникальном оптимистическом настрое его творчества, который с такой силой реализован только... в русских сказках! Поэтому он и сам блестяще выразился в сказках, создав далеко не простые и рассчитанные не только на детей произведения в этом жанре.


Его природная гармоничность уравновешивает самый трагический материал. Вспомним "Евгения Онегина": один главный герой убит другом на дуэли, второй не может найти себе пристанища и глубоко несчастен, третья живет с нелюбимым мужем. Но наши чувства по прочтении романа в стихах - самые светлые...


Хотя основная доминанта его творчества - мифологическая, но в нем присутствуют элементы Нормы, Факта и Инновации. Последней стихии принадлежит открытие Пушкиным пророческой сущности творчества. Стихотворение "Пророк" - не просто инновационное, оно космическое и провиденциальное. Как и его последние стихи ("Каменно-островский цикл") оно свидетельствует о высокой духовности автора.


Для Пушкина характерна быстрая духовная эволюция, гармоничный переход от язычества лицейских времен - к афеизму романтического периода и затем - к глубокой религиозности второй половины жизни. Из воспоминаний его друзей мы знаем, что в конце жизни он читал только "Евангелие", так как находил в нем ответы на все свои вопросы.


В отличие от Пушкина, творчеству Николая Гоголя свойственна уже нормативная, глубоко православная, духовная позиция. Сущность Гоголя - стремление к духовному Идеалу и тоска по невозможности его реалистического воплощения. Прослушав некоторые страницы "Мертвых душ", Пушкин воскликнул: "Боже, как же грустна наша Россия!"


Об этом же свидетельствует и факт сожжения Гоголем второго тома своей эпопеи, вследствие его несоответствия, по мнению автора, высоким требованиям духовного Идеала. Только с этих позиций можно оценить высокое значение, которое писатель придавал "Избранным местам из переписки с друзьями".


Проблема Льва Толстого - это апофеоз личностного самостояния, основанного уже на фактологической стихии творчества. Толстой возвышается над читателем, как гора над пигмеем. Она подавляет своим величием и масштабностью мировидения и творчества. Величайшая гордыня позволяет ему бунтовать не только против "сильных мира сего", но и против самого Бога, за что он и был отлучен от Церкви Синодом.


Он создает оригинальную философию "непротивления злу насилием", которая никак не привилась на русской национальной почве, но стала государственной идеей Индии, благодаря увлеченности ею основателем современного индийского государства - махатмой Ганди. В противовес ей в России было создано очень глубокое православное сочинение Ивана Ильина "О сопротивлении злу силою", более соответствующее нашему национальному менталитету.


Основной акцент мы должны сделать на творчестве самого инновационного нашего писателя Федора Достоевского из-за его необычайной актуальности в наши дни. 


 В своем творчестве он выразил наиболее таинственное свойство нашего менталитета - соединение крайней духовной напряженности ("апокалиптичность") со стремлением к целостности и гармонии. Русскую душу всегда носит по безднам, хотя она интуитивно догадывается, что Добро и Зло в мире тесно связаны, что не познав Зла, нельзя оценить и Добро.


Достоевский одинаково относится поэтому и к святому - старцу Зосиме и к убийце - Раскольникову. .Авторы книги "Родная речь" обратили внимание, что " преступление в парадоксальной этике Достоевского смыкается с величайшей жертвой. Смертный грех - цена освобождения от истории, цена Нового Иерусалима." ( 19, стр.165)


Под "величайшей жертвой" имеется в виду жертва Христа, отдавшего за нас свою жизнь. Нужно иметь в виду тонкий нюанс: автор не уравновешивает убийство и крестную жертву. Христос остается высшим духовным ориентиром. Но, исследуя тайники русской души, писатель показывает, что путь к спасению души лежит не через абсолютизацию Добра, а через абсолютизацию полноты человеческих проявлений при доминанте Христовой любви.


Даже самые великие святые у Достоевского все-таки и грешники. Тот же Зосима после смерти "провонял". Достоевскому важна концепция "суда" над людьми. Преступление не самоценно, оно - лишь этап (один мах маятника), оттолкнувшись от которого герой должен прийти к очищению через покаяние или через "наказание", если пользоваться "судебной" терминологией.


Раскольникову необходимо принять "на себя все грехи человечества и тем изжить их"(Цит. пр-е, стр.165) Но в цели содержатся и адекватные ей средства. Поэтому очищение от греха возможно лишь после "греховного действа", после совершения "преступления". Маятниковая этика Достоевского не знает чистого Добра или чистого Зла. Без Зла невозможно просветление души и обретение "фаворского света".


В результате суд над любым преступлением оказывается у автора парадоксально связанным со Страшным Судом. Он наступает только тогда, когда, люди, очистившись, сумеют изжить "неправду мира сего". Все грешны, но именно поэтому у всех есть возможность спастись.

Таким образом, в отличие от протестантства или католицизма, где спасение - прерогатива "избранных", у Достоевского его наследуют "грешники".


Это чисто русское открытие, подтверждающее важную особенность национального менталитета и миссии России: "спасение для всех и со всеми".


Герой Достоевского - это творческий человек, пребывающий в постоянных муках духовного роста и сомнений по этому поводу. Он изведал все бездны падения и пучины отчаяния, ибо он, кроме того, еще и исследователь. Вне греха он не может вершить суд над собой, но это всегда Страшный Суд. Авторы книги "Родная речь" делают упор на литературной одаренности Раскольникова и на его возможном будущем писателя. Это вполне вписываемся в нашу концепцию "духовно-ориентированного творца как строителя будущего России ".


Механизм духовного становления творца, как было в свое время показано М.М.Бахтиным,- духовный диалог во всех его проявлениях ("со значащими другими", " с двойником", с собственной совестью и голосом Бога в ней).


В богословии традиционной формой диалога с Богом является затвор, одиночество, строгий пост (а лучше всего - долговременное голодание, как,  например, у Христа - 40 дней), молитва. Достоевский предлагает еще одну форму диалога - отождествление себя с Богом (идущим на Голгофу) путем принятия на себя ответственности за весь мир.


Обычный человек не в состоянии взять на себя такой нравственный груз. Герои Достоевского способны на это, ибо они - "не тварь дрожащая, а право имеют". В этом отношении они - подлинно русские люди, ибо ведут себя так, как поступает Россия по отношению ко всему миру, - берут на себя ответственность за судьбу всех людей. 


В этом проявляется "апокалиптичность" романов Достоевского, так как Страшный Суд творится в них главными героями над собой. Творится для того, чтобы его отдалить-приблизить, чтобы с помощью такого суда выйти на единственно приемлемый для себя духовный диалог во имя спасения мира.


Таким образом,  в судьбе одного персонажа (например, Раскольникова) концентрируется история всего мира: от Сотворения до Апокалипсиса. Русская литература благодаря творчеству Достоевского демонстрирует высочайшую концентрацию времени в произведениях культуры.


Такая информационная насыщенность встречается и в ранних "житийных произведениях" русского Средневековья, и в работах авторов ХХ века: "Мастер и Маргарита" Михаила Булгакова, фильм "Покаяние" Тенгиза Абуладзе или поэма Анны Ахматовой "Поэма без героя". Чем ближе к нашим дням, тем чаще мы их можем увидеть.

                              е) приоритет духовности и социальное развитие:


Мы имели возможность указать на  особенности духовной доминанты в ходе социального развития России. Сведем их в некоторую систему:

- "двоеверие" в Киевской Руси;

- "симфония" властей в Московском Царстве;

-  духовно-литературная ориентация культуры в Петербургской империи;

-  духовная инновация культуры (синтез науки и религии) в наши дни.


Диалектика духовной мысли кратко может быть прослежена в системе: Миф, Догма, "Ересь", Просветление. Отсюда идея синтеза науки и религии у ортодоксального религиозного деятеля может вызвать ощущение "ереси".


В этом вопросе необходимо  разобраться  немного глубже. Механизмом духовной поддержки "Мифа" является одухотворение природы, вплоть до полного слияния с ней и потери собственной "самости". Механизмом духовной поддержки "Нормы" является следование "ритуалу". Обрядность - важнейшая особенность любой религии.


Поддержка "ереси" заключена в индивидуально-личностной интерпретации "догмы", собственном ее осмыслении и присвоении. Личность в этой ситуации берет на себя право, которое Богом даровано только Церкви. Поэтому все Церкви так и борются с "ересями". Но другого пути постижения Истины просто нет, как мы и старались доказать.


 Как только "норма" становится фактом нашего собственного сознания, она уже и не "догма", а личностной факт, то есть, с точки зрения Института, отслеживающего нормативность данной сферы, только "ересь", ибо всегда существует определенный зазор между идеальной нормой и ее реальным воплощением в индивидуальном сознании.


Поэтому, пребывая в догматическом сознании, принять "ересь" за "просветление" никакими силами невозможно. Но приход к "просветлению" (как к факту личного сознания) другим путем кроме как допущения «ереси» просто невозможен.


Механизмом духовной поддержки "просветления" является "диалог". Сейчас не стоит повторять его основные особенности, достаточно проясненные в этой работе.


 Духовные приоритеты в социальном развитии России реализовывались на всем этом сложном и противоречивом пути, прежде всего, посредством деятельности духовного сословия России. Наряду с традиционными священнослужителями и монашеством, мы отнесли бы к этой категории весьма специфический вид русской святости -"юродивых", "странников" и тех, кого в старину называли "каликами перехожими".


Среди них и находились те многочисленные искатели Царства Божия, Земли обетованной, Града Китежа, Беловодья и Нового Иерусалима, о которых уже достаточно много было сказано. Следует подчеркнуть, что в отличие от западно-европейской традиции, у нас среди них было большинство мирян, а не монахов, как на Западе.


После того, как волею государства Российского священнослужители были вынуждены сократить духовное воздействие на паству, а в советские времена почти совсем прекратить, роль "духовных учителей" взяли на себя творцы. Имеются в виду, прежде всего,  те духовно-ориентированные деятели русской культуры, творчество которых вписывается в наше понимание "инновационности".


Если взглянуть в глубину вопроса, то  первичное духовное влияние на  будущую Россию, прежде всего, оказали монахи-миссионеры, посылаемые первыми христианскими общинами по всему свету. Имеется предание, что один из первых апостолов Андрей Первозванный бывал на скифских землях, то есть на территории будущей России. 


Монашество сыграло уникальную роль в развитии русской культуры. Первые монастыри были не только духовными учреждениями, но и первыми школами, библиотеками, музеями, художественными иконописными мастерскими, архитектурными и строительными центрами, а также и экологическими заведениями России.


Особую роль в истории русской духовности сыграли "юродивые" и "странники". Отказ от традиционного образа жизни, ношение вериг, минимальная одежда даже зимой, питание "чем ни попадя", выполняло в социальном плане важнейшую роль. Благодаря особой жизненной позиции он получали право говорить Правду царям и сильным мира сего, обличать всех, кто жил не по-христиански.


Всем образом жизни, поведением и силой Духа они подчеркивали перед окружающими их людьми никчемность благ суетного мира, тщетность ориентации на благополучие в нем, ибо "голыми приходим и голыми уйдем" из него. Они собственным примером приучали православных видеть подлинные ценности мира, как горнего, так и суетного.


Как только Церковь по вине государства была вынуждена выпустить из своих рук бразды духовного правления русской жизнью, знамя духовности подхватили сначала русские духовные писатели, а затем и русская религиозная философия. Достойно удивления, что сначала последняя оказала влияние на весь мир (имея в виду эмигрантов), а уже только позднее - на Россию.


Вне этой русской философской традиции было бы невозможно появление таких работ, как , к примеру, и наша.
 В советский период жесточайшего духовного контроля со стороны государства наши писатели и деятели культуры духовной ориентации вынуждены были становиться страдальцами и мучениками, как например, Андрей Платонов и Михаил Булгаков, Михаил Зощенко и Осип Мандельштам, Мария Юдина и Всеволод Мейерхольд. множество других, полностью назвать которых сейчас даже и невозможно. Они внесли в развитие национальной духовной культуры вклад, отказ от которого был бы равен к предательству.



Г. Логика "духовного регулирования" жизни в России


Концепция инока Псковско-Печерского монастыря Филофея: "Москва-Третий Рим, а Четвертому не бывать"- стала государственной идеологией России в эпоху Ивана Третьего. Она  понравилась московским правителям, поскольку Византия была завоевана турками, а другого крупного православного государства на земле не было. Приятно сознавать, что твоя страна - единственная надежда и спасение Православия.


Даже если эта точка зрения соответствовала действительности, в ней была такая гордыня, за которую очень скоро России пришлось заплатить тяжелой ценой. Грянул Раскол. Отпадение половины населения от официальной Церкви очень сильно ударило как по ее авторитету, так и по финансовому положению.


Раскол был необходим как подготовка петровских реформ, ибо было необходимо расшатать ориентацию на русскую традиционность. Без ослабления жесткости традиции у реформаторов не было бы никаких шансов на успех реформ. Вместе с тем, в том, что половина населения ушла в "староверы" был очень важный для будущего России положительный смысл.


Культура загодя готовила себе почву для становления капиталистической системы в стране. Именно из купцов-староверов вышли первые подлинные промышленники и капиталисты, ибо высокая трудовая мораль в России сохранилась только в этой среде. Их трудолюбие и высокие нравственные качества обеспечили быстрый экономический рост России, когда для новой экономической политики роста промышленности Александром Вторым были созданы благоприятные условия.


Известно, что у них даже договора не заключались, достаточно было честного слова старовера-купца. Оно соблюдалось строже, чем письменное соглашение. Создание в нынешних условиях такого нравственного климата в стране маловероятно, но тогда маловероятен и наш капитализм.


Ухудшение нравственного климата началось с политики государства по поддержке Раскола и дальнейшей секуляризации страны, предпринятой Петром Первым. За все в мире приходится платить. Плата России была по последствиям весьма печальна для мира.


В то же время она была вполне в национальном духе,  прибавив груз страданий народу русскому. Страдание - миссия России, ибо только в таком состоянии можно сохранить высокий тонус духовности. Гордиться по этому поводу не приходится, того гляди, инфаркт от перенапряжения хватит. Как только у нас возникает повод для гордыни, Провидение быстро находит способ нам от него избавиться. Остановимся на конкретных примерах.


Стоило России построить "самое передовое социалистическое государство" (как она наивно считала и очень гордилась этим), как ей быстренько ударили по голове "застоем" и "перестройкой". За последней последовало такое падение жизненного уровня народа, которого давно не знали в России: цены поднялись на тысячи процентов. Страна впала в оторопь и в комплекс "национальной неполноценности".


Маятник Истории шатнулся в другую сторону. Из графика "исторической синусойды" (схема 6) хорошо видно, что эмоциональный подъем в 10-20-е годы сопровождался взлетом культуры ("серебряный век" культуры) и социальной активности (три революции), сменился спадом 30-х и 40-х годов, в течение которого произошла "коллективизация", "Большой террор" и вторая мировая война.


Последующий подъем в 50-е и 60-е годы был ознаменован "оттепелью" и "развитым социализмом", в период которого все хорошо жили. На следующий период выпадает "Застой" и "Перестройка", благодаря которой мы познали все "блаженство" роковых минут мира.


Как следует из данного графика, в истории России маятниковые колебания социальных процессов происходят с завидным постоянством. Шаг - 24 года. Психологически это вполне понятно, ибо люди не способны выдержать негативную ситуацию в течение слишком долгого времени, необходимо облегчение. Иначе возникает срыв, нелинейное поведение типа разгула преступности, “заказных убийств” и других реалий сегодняшнего дня, характерных для любого “смутного времени”.


В недавнее время мы ничего подобного даже представить себе не могли, гордясь, что наш строй подобных этим явлений, как “на диком Западе”, себе не позволит. Но за гордыню приходится платить!

Хотелось бы рассмотреть духовный смысл событий, валящихся на нас, "как из рога изобилия". За какой же грех Россия платит в ХХ веке "безбожной революцией", ужасами Гражданской войны, убийством царской семьи и всеми последующим террором эпохи "культа личности"? Единственный ответ: по причине выбора, который она сама же и сделала после петровских реформ в связи с принижением роли Церкви в жизни нации и возрастанием роли аморальной науки в жизни общества (например, марксизма). 

 Вам захотелось технического прогресса и материалистической науки? - поинтересовалось Провидение. За то боролись, да не на то напоролись. Произошел развал научных структур и дестабилизация экономики. Не может быть в России безнравственного развития экономики и прогресса. "Святая Русь" все-таки! Какая же наука, к примеру, разваливается теперь в первую очередь? - Та же "оборонка"! 

 Быть может, в подобном развале есть своя духовная логика - логика ненасилия и охраны окружающей среды. Промышленное давление на природу превзошло даже в огромной России всякие допустимые нормы! Если не
обуздать безнравственность правителей, готовых за дополнительный миллион долларов складировать на Севере "ядерные отходы", можно загубить всю окружающую среду и жизнь еще не родившихся поколений. Правительство само виновато в развале "оборонной науки", хотя все делается руками Провидения, бороться с которым еще никто не научился. 

 "Маятниковое социальное регулирование" содержит в себе формулу: "Нет худа без добра", равно как и "добра без худа". За всякий грех придется расплачиваться - не важно, в этой или последующей жизни. Постоянный социальный успех в этой жизни - плохой знак для системы (личности или страны). Надо ждать провала в неожиданном месте. Так, внеся определенную лепту в дестабилизацию России, США получили в результате развала СССР такую "головную боль", которая не компенсирует все выгоды приобретенного первенства. 

 Совершенно справедливо отмечает В.Н.Лазарев во втором томе "Диагностики кармы", что развал СССР нарушил духовный баланс в мире, в результате которого внутри более или менее духовно монолитной американской нации начнутся "подвижки", способные привести к непоправимой коррекции всей системы "гражданского общества" в США. И эти процессы уже идут. Отношение американцев к политике президента Буша в Ираке в своей основе уже давно чисто негативное. 

 Наши перманентные беды последнего периода, как явствует из графика "исторической синусойды" России, закончатся в 2001 году и постепенно  нам обещано стабильное и "положительное время". Другое дело, что у мира график развивается по иным закономерностям. Возможно, мы позднее их и рассмотрим в другой книге... 

 Но после 2025 года ситуация  у нас снова ухудшится. Однако, ожидающие нас там проблемы настолько не типичны для нынешней ситуации, что для нас они - и не "беды" вообще...

Глава пятая: «ПЛАН-МАТРИЦА ДИАЛЕКТИКИ ЖИЗНИ»:

                                              Чтоб я – невежда без конца не кончил больше мудреца,

                                               А понял бы,  уединяясь,  Вселенной внутреннюю связь.                                               
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Адекватное восприятие  этой матрицы помогает решать некоторые философские вопросы. Недавно я смотрел по телевизору довольно странную передачу «Культурная революция», где был поставлен вопрос о, якобы,  «смерти философии» в наши дни. Странную потому, что никому не приходит в голову поставить философский вопрос о «смерти человека». Раньше хоронили  культуру, цивилизации, сейчас хороним природу, но вот о смерти человека не задумываемся. Почему? – Боимся, наверно.  Но «смерть философии» – это та же «смерть человека», ведь, если он перестанет задумываться об ключевых вопросах бытия, бытие кончается и человек вместе с ним. 

             Постараемся проанализировать наш вариант «ключевых вопросов» Бытия, как он вырисовывается в этой матрице:
1. В рамках  «универсального развития» «социальные катастрофы» – это программа  необходимых  бифуркаций, обеспечивающих взрывное развитие социальных  систем в промежутках  между тихими эволюционными моментами развития. Бифуркации – катастрофы хранят гомеостазис систем, поэтому выполняют  в рамках эволюционного развития стабилизирующую функцию.

2.  На  карте  «эволюционного развития»  Бытия «социальные катастрофы» выглядят   как рамочные мероприятия, обеспечивающие смену одного социального типа эволюционного развития на другой, дабы не допустить всеобщей инволюции. 
3. Преемственность «социальных катастроф» проблематична для  одного региона, но не подвергается сомнению в рамках разных районов мира. Преемственность «отклоняющегося», катастрофического поведения в России намечена в ленинских словах: «Декабристы (возбужденные пребыванием в революционном Париже)  разбудили Герцена, а он развернул революционную агитацию, смутив Россию  через народовольцев   и большевиков». (Цитирую не дословно).
4. Об  аналогиях между Французской и Октябрьской революциями,    кто только не говорил! Историки еще проведут параллели между ходом Перестройки и Октябрьского бунта, не исключено, что и обзовут его примерно так же, как называем без всякого почтения к этому мероприятию и мы. Но все, что произошло, было угодно Богу. Поэтому навешивание ярлыков мало  эффективно. Аналогия –  гносеологический инструмент, помогающий в Познании Истины, только так к ним и надо относиться.
5. В рамках «Локального развития» эффективность социальных катастроф многократно подтверждена, ибо они - лекарственные допинги  для непрерывного развития локальных систем, «рабочая смазка» для перескакивания с одного этапа  развития на другой, внутренний механизм такого развития.   
6. Механизм  практического познания  социальных катастроф  «снизу» -  в России это  «бунт, бессмысленный и беспощадный». Их   у нас быстро давят, но память на века  остаётся. Другой механизм «катастрофического познания» самих себя  – «реформа  сверху», а вот  реформаторов у нас любят. Неслучайно такой «реформатор сверху», как Петр, проехавшийся катком по всему национальному менталитету, вопреки всей своей  жесткости остался в памяти народа, может быть, из-за  своего предсмертного подвига - спасения тонущих солдат на море.
7. Иерархия в познании  социальных катастроф  проявляется в языке: революция – это свято, а бунт – это «бессмысленность и беспощадность». Реформы, даже такие тяжкие для населения, как «военные поселения» Аракчеева, остались, тем не менее, вполне благосклонно оцененными. Не думаю, что такая память ожидает современную Перестройку, ибо это благое дело было слишком «тяп-ляп» сделано.
8. «Познание  самих себя»  через  социальную катастрофу  в России весьма традиционно: мы познаём себя через  войны, революции, иностранное иго,  смену религиозных ориентаций (например,  смену язычества – на Православие, хотя слово «катастрофа» тут не совсем уместно) и т.д. Социальная мысль получает в России допинг только от социальных  перетурбаций и потрясений, например, все исторические писания  Карамзина порождены  Петровскими реформами. Упомянутые «военные поселения» Аракчеева могут быть негативным примером  в современных «экопоселениях», к разработке идеи которых автор так же приложил руку. 
9. Духовное просветление (инсайт)  приходит, как и всякая «глубокая мысля в России опосля».  «Историю пишут победители», поэтому о советском режиме мы узнали много нового лишь во времена Перестройки, хотя Истина устами Сахарова, Зиновьева и других дессидентов была и ранее у многих на слуху.  Но ей не вняли, ибо «пророков в своем Отечестве» у нас нет. Это сейчас любителей Пушкина – миллионы, а при  его жизни – их была горстка, поэтому он и решился на свой Голгофский подвиг – дуэль с Дантесом, чтобы привлечь внимание к себе и к поруганной России. 
10. Жертвами духовного творчества являются у нас «наши гении», Пушкин – лучший пример!  Общественное признание при жизни на 70 % есть гарантия для России, что творец будет забыт после смерти. Жертвенность своей жизнью – традиционное для  по-русски мыслящего человека занятие.  Гениев в России без жертв не бывает.
11. Основой духовного творчества и в России и во всем мире является личная свобода. Творить со связанными руками невозможно,  при этом возникает только «социально деформированное творчество», яркий пример которого явили наши творцы в советский период. Моменты  социальных катастроф другой тип творчества и не продуцируют. Явления,  типа «Война и мир» Толстого  не могли бы возникнуть в эпоху Гражданской войны. Да и во время войн авторы воют, а осмысляющие войну произведения пишутся в перерывах между ними.
12. Климатические катастрофы - не менее страшные бифуркации для человеческого бытия, чем катастрофы социальные. Потопы и оледенения планеты есть  инструменты  Господа Бога, эффективно  меняющие не только облик планеты, но и всё  сознание носителей Разума на ней.  Другое дело, что до эпохи Водолея эти катастрофы носили чаще всего космический характер, и только в эпоху Водолея  мы впервые  пожнем антропоморфную катастрофу, созданную последствиями  антиприродного характера  собственного технического прогресса. 
13.  Климатические катастрофы  в спокойные эволюционные моменты Бытия – это последствия смены магнитных полюсов планеты, периодически меняющих свою ориентацию на ней. Глобальный характер бифуркационных катастроф они приобретают только при падении на землю больших астеройдов и метеоритов, кратеры которых  и по сей день  открываются геологами в теле  земли. Для прошлого характерна цепь таких катастроф, не исключено, что для Будущего – то же. Движение магнитных полюсов планеты явно не зависит от  человеческих усилий, поэтому мы полностью «в руках Господа Бога».
14.  Существует ли преемственность климатических катастроф? Положительный ответ на этот вопрос связан с нашим предположением, что они служат «руками Господа Бога» по смене типов, нашего сознания, вынужденного приспосабливаться к меняющейся природной среде. Адаптационные возможности мозга огромны, они уже выделили нас из животного мира. Работая  по заложенной в мозгу программе смены ментальностей: от Мифа, через Норму и Факт – к Инновации, мы можем развиваться и дальше.  Ведомым только Богу образом, катастрофы также способствуют этому развитию, поэтому преемственность, без сомнения,  имеет место, ибо освящена великой целью.
15.  Можем ли мы провести какие-нибудь глобальные  аналогии? В мифах многих народов  описаны события, наподобие Потопа и  даже приведены примеры своих собственных национальных Ноев. Археологи находят средь погребенных миллионы лет назад обледенелых остатков мамонтов следы человеческих стоп, чаще всего великанов, что совпадает с теософскими концепциями  развития рас на планете от великанов к современному человеку, подтвержденными сейчас экспедициями профессора Эрнста Мулдашева. Все известные религиозные символы, типа Креста, Змея, Свастики и т.д. характерны  не для одной религии, а имеют значимые  аналогии  почти во всех религиях мира, развивающихся на огромных пространствах мира  и во времени. 
16. Эффективность климатических катастроф   для генезиса ментальных структур человечества очевидна.  И дело тут не только в необходимости людям приспосабливаться к изменению окружающей природной среды. Важнее другое: они заставляют человека пересматривать ранее неизменные образцы своего поведения, свои ментальные стереотипы и штампы. Они провоцируют духовный поиск – залог открытия новых горизонтов в познании мира и Космоса, да и самих себя то же. 
17. Какие механизмы духовного познания активизируются во времена экстремальных состояний внешней среды?  Более всего – молитва и медиативный диалог с Богом. Экстремальное состояние природы заставляет человека сомневаться в своих силах и обращаться за помощью к Высшему Разуму, а Он, видимо,  поощряет такие обращения. Более того, они записаны в Его Программу, потому что его «духовный проект» – Человек, оказался не столь хорош, как Бог предполагал ранее. Поэтому он и вынужден меняться по Программе свыше. 
18.  Иерархия познания в экстремальных условиях  подчеркивает никчемность человека и неадекватность всех антропоморфных  методов решения человеческих проблем перед  натиском губительной мощи природы.  Человек  вряд ли  что-то может изменить, когда катаклизм уже пришел в действие, поэтому единственно на что мы можем уповать – на  духовное предвидение,   моральные предупреждения и нравственную их  профилактику. На это Бог своё добро, судя по всему,  уже дал. 
19.  Традиции духовного познания  эффективно работают в экстремальных условиях, возможно, даже более активно, чем в обычное время. Человек способен входить в «состояние измененного сознания», провоцирующее контакты с ментальными полями планеты, Солнечной Системы, а иногда и всего Космоса. На энергоинформационном уровне  Высший Разум всегда готов помочь своему любимому детищу - Человеку, тем более, что  природные катастрофы никогда не ограничиваются только  разрушительными функциями, они создают новый опыт, на недоступном для прежнего  понимания человеком уровне.  Планетарные катастрофы , как бы помогают Человеку выскочить из самого себя и обрести космическое звучание, если  человек настроен  в резонанс с ним.
20.   Духовное познание в подобных моментах надо искать только в творчестве, чисто рациональному познанию оно не доступно. Механизмом такого творческого просветления является «инсайт» - мгновенная догадка художника-творца о сути происходящих в природе  (и внутри человека – тоже) процессов. 
21. Жертвенность  среди населения в экстремальные моменты  бытия  природы огромна, как будто там – наверху  гуманные критерии и уже не играют роли, по крайней мере – в экстремальных  условиях. Мученические жертвы православных служителей Церкви в советское время не прошли даром и не канули в Вечность без следа, а были отмечены в анналах Церкви. Многих  мучеников уже канонизировали на местном уровне, другие дожидаются своей очереди. Конечно, пламя жертвенности опалило не только работников Церкви, далеко все  стояли при этом  за свою веру, как работники культа.  
22.  В экстремуме на грани смерти человек способен испытать огромную радость и  свободу. Не случайно после клинической смерти многие вспоминают именно о ярком световом существе, подарившем состояние великого просветления, радости и свободы. В чрезвычайной ситуации что-то напрягает мозг,  он начинает работать на  полной своей мощи, проявляя чудеса прозорливости и необычайный творческий накал. Всех экстремальных способностей мозга  мы пока познать не можем. Если  попадем в подобную ситуацию, то будем плакать, конечно, хотя и откроем в себе путь к инновациям.
23.  Наиболее близкое  к экстремальному   состоянию сознания  оказывают на человека  мощные изменения  активности Луны и Солнца. Именно они готовят нас к предстоящим испытаниям, выполняя, очевидно, адаптационные функции.  Мощные выбросы солнечного ветра меняют электромагнитное состояние  всей планеты, корректируя  оптимальные сроки и объёмы природных процессов. Современные садоводы уже ничего не делают, не ознакомившись с состоянием фаз Луны, ибо знают, что полезно для роста растений в каждый конкретный миг: новолуние или ущерб Луны.  Без сомнения, климатические катастрофы имеют к этим колебаниям  магнитной активности  планеты под воздействием Космоса самое прямое отношение. 
24.  Колебания активности Луны и Солнца оказывают влияние,  прежде всего,   на эволюционное развитие планетных структур, ибо в  нормальных условиях  их изменения реализуются только посредством роста или падения  активности Солнца и Луны, другие факторы всегда  оказываются второстепенными.

25. Как Солнце и Луна влияют на локальное развитие различных природных  структур планеты? Вследствие своего миллионолетнего пребывания на земном небосклоне,   они создали внутри любого частного планетарного процесса свои солнечные (дневные) или  лунные (ночные) подструктуры, имеющие троичный смысл (Солнце-Луна-Планета). Солнце посылает днем  на Землю свои живительные лучи, Луна их корректирует ночью, в итоге планета приобретает колоссальную космическую устойчивость в электромагнетическом и тепловом поле Солнечной Системы. В человеческом коллективе также есть свои солнечные (дневные) и скрытые (ночные) процессы, раскрываемые только при достаточно длительном знакомстве с данным коллективом, а также и личности, которые там  доминируют и  обеспечивают их функционирование.
  26. Адекватным носителем Солнца в коллективе бывает Солнечная Личность, совершенно не обязательно это сам руководитель. Точно также в нем есть и  Лунная личность, к которой сходятся все нити тайных, чаще всего негативных социальных процессов внутри коллектива. Вокруг каждого такого типа личностей группируются соответствующих ориентаций люди, готовые преданно служить и  играть роли, требуемые от них в данной ситуации, определяемой  их лидерами.
27. Специфическое сочетание мощностей  Лунного и Солнечного микроколлективов  создают неповторимую социальную окраску каждой социальной общности и определяют этим её устойчивость и нравственное лицо. Если сочетание Луны и Солнца строится в коллективе по закону «Золотой Пропорции» (около 62% Солнца) и (примерно 38% Луны), коллектив будет здоровым и социально эффективным. В противном случае все окажется много сложнее.

28. Механизмы духовной деятельности Луны и Солнца противоположны: безнравственны и негативны в первом случае и ориентированы на добро и порядочность – во втором.  Специфика социальных процессов в коллективе такова, что совсем не обязательно, чтобы каждый член коллектива был осведомлен о своем участии в той или иной группе, но последствия её деятельности он ощутит на себе обязательно.  При этом огромную роль будут играть этнические и религиозные особенности каждого члена группы, а, прежде всего, его духовная устойчивость перед внешними влияниями.
29. В соответствии с этим обстоятельством в коллективе всегда есть три Иерархии: традиционная социальная, солнечная и лунная. Каждый член коллектива вынужден, осознано или неосознанно, играть какую-то роль в указанных группах, будучи  с ними тесно   связан  психологическими или социальными  узами. Естественно, выбирая Солнечную группу, он будет минимизировать свою роль в Лунной, а выбираю Лунную – минимизировать участие -  в Солнечной. Но в силу того, что он вынужден  участвовать в социальной Иерархии всего коллектива, он будет управляемым, если не по одной, то по другой, линиям. Отсидеться в стороне при этом бывает невозможно. Социальные и психологические пути, пронизывающие любое социальное Целое,  как сказано в Библии «велики есть»…
30.Традиции Лунной группы – подлость и нанесение постоянного зла своим противникам, традиции Солнечной –  доброжелательность и благоразумие во всем. Однако, Зло обычно проявляется в активности  и наступательности  по всему фронту Социума, а  Добро по глубинному смыслу своей деятельности - смиренно и анонимно. Поэтому  любой социальный спектакль в коллективе имеет свои региональные  закономерности,  но достаточно традиционные, ибо сама палитра их выбора  ограничена рамками традиции. Велико только  разнообразие их сочетаний. 
31.  Тайны социальных взаимовлияний планеты, Луны и Солнца еще далеко не раскрыты, поэтому наши творческие инсайты будут сопровождать нас  весь  духовный путь познания-преображения. В любовной лирике Луна – спутник неразделенной и несчастливой любви, Солнце же  – наоборот. От полнолуния так и жди разных подвохов, убывающая Луна также ничего хорошего Человеку не несет. Вместе с тем «выброс солнечной активности» – Солнечный Ветер также может быть опасен. Хороши только  Мера и Гармония во всём.
32.  Жертвами  лунного влияния являются метеозависимые люди, перегрев от солнечного загара не полезен нашей коже.  Почему Луна появилась над нашим горизонтом, ведь когда-то её не было? Ответ на этот вопрос сходен с ответом на вопрос, почему Бог допускает Зло, почему Сатана до падения был первым и любимым ангелом Бога? Такова тайна развития, скрывающая  единство противоположностей: «синтез - анализ – новый синтез».  Борьба противоположностей в социальных и природных общностях носит временный характер, после катаклизма её уже не будет. Или она принципиально изменит своё лицо…
33.   Солнце и Луна метафорически задают интервал нашей свободе, функционирующей в границах Света и Тьмы, Добра и Зла, Позитива и Негатива.  Секрет творчества в том, чтобы постоянно открывать разные лики Луны и Солнца в  постоянной смене ситуаций и внешней среды, в ходе  перманентных колебаний реалий жизненного процесса на планете.
34.  Все эти закономерности мы проследим на примере генезиса России. Российское государство начиналось со времен КИЕВСКОЙ РУСИ, в закономерностях  поэтапного развития которой отражаются те же  процессы, что в развитии Целого.  Этот Закон зафиксирован в мудрости Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу».

Если объединение славянских племен в рамках  первого российского  государства под руководством рода Рюриковичей было в известной степени делом случайным, когда из охранников славянских  торговых кораблей они превратились в князей-руководителей, то акция одного из них – Владимира Красное Солнышко (не случайно именно Солнце, а не Луна в его имени)   КРЕЩЕНИЕ РУСИ была первой знаковой бифуркацией на пути развития России.

35. Эволюционная нестабильность Киевской Руси была скрыта в «Законе о престолонаследии», когда власть  после смерти князя переходила не от отца к сыну, а  к ближайшему родственнику по старшинству. Сама неопределенность подобного Закона порождала нестабильность государства. Она была  прервана только татаро-монгольским игом, когда во  главе России формально  оказались правящие в Орде монгольские ханы. 
36. Преемственность русской власти шла  по варяжским законам   от старшего князя к его ближайшему по годам родственнику, потому что   «власть определяется   умением князя держать в руках свой меч и щит». «Со щитом или на щите» возвращался победитель из военного  похода.  Передача власти  неопытному юноше была в этих условиях  недопустимой. 
37.  В губительности для Руси этого Закона была виновата аналогия с  формой передачи власти в варяжском военном государстве, где по-другому  править в ту пору было невозможно. Передача власти от отца к сыну, стабилизировавшая государство на Руси,  обрела реальность  только в Московском Царстве. В Петербургской Империи нарушение её создало, например,  кровавую мясорубку Декабристского переворота 1825 года.   

38.  Локальная эффективность мужества русских князей при встрече в начале тринадцатого века  с новым врагом – татарами не сработала, ибо была нарушена глобальная эффективность военной  мудрости – «познать врага до нападения на него». «При Калке»  князья нарушили, сами того не подозревая,  важнейшее для татар правило -  «не предавать тебе доверившегося» - убили татарских послов, пришедших объяснить русским, что воюют не с ними, а с половцами. Самомнение  и анархизм русских князей привели к проигрышу на Калке, а одноразовое нарушение  русскими  монгольской Ясы (Свода Законов Чингизхана)  привело  –  к  двухсотлетнему татаро-монгольскому игу. Как говорится, «мне отмщение аз и воздам».  
39. Механизм духовного познания в Киевской Руси один – упование на Бога. Однако надо было  бы и самим не плошать… Русские  доказали это, полностью воспользовавшись плодами своей последующей победы над Ордой в Куликовской битве, включив почти все монгольские  завоевания в свой ареал.
40. При этом по Закону Иерархии от татар  усвоены были, прежде всего, властные особенности – тоталитаризм татаро-монгольского устройства власти. «Поскреби русского и обнаружишь татарина»,  - это  верно только с иерархической точки зрения, ибо абсолютизм у нас в крови, как и «преданность универсальным аспектам  Бытия».

41. Наследование этой традиции оказалось слишком долгим. Советский режим, повторяющий многие властные аспекты Московского Царства (чего стоит один перевод столицы из Санкт-Петербурга – в Москву) унаследовал свой абсолютизм от царского строя,  как и  тот его – от татаро-монгол в эпоху Киевской Руси. Власть в России всегда должна иметь авторитарный оттенок, ибо справиться с несущим в душе зерно анархии народом, иным способом просто не возможно. 
42.  Творческое просветление (инсайт)  Киевской Руси – это, естественно, «Слово о полку Игореве». Протест против анархии и  самоуправства князей, от которого страдает, прежде всего, народ, – это жемчужина русской литературной словесности, поскольку «непродуманность в России любых реформ  сверху» – характерная черта страдания её народа на протяжении всей истории. Современная  история, в этом отношении, – отнюдь не исключение. Наша Перестройка демонстрирует этот закон сегодня  в полную силу.
43. К жертвенности русским не привыкать, ибо она была заложена в наш менталитет как следствие  анархизма собственного руководства.  Способность приносить личные жертвы во имя всеобщего блага возносит Россию  в ранг мировых держав не по вине политического руководства, а вследствие особенностей   народного менталитета, привычки русского человека к анархической свободе, оборачивающейся «бунтом, бессмысленным и беспощадным».
44. Кроме жертвенности другая его особенность -  творческая свобода, раскачивающаяся от анархизма до осознанного принятия жесточайших вериг и самоотреченности.  То, что народ в эпоху татаро-монгольских гонений не сошел с ума, объяснялось одним фактом – в народной душе «нехристи» осознавались  народом как посланные   по причине «грехов наших».

 45. Московское Царство – новый этап бытия Руси, время  окончательного становления его государственности. Основные бифуркационные  трудности –  самовластие  Ивана Грозного, польское нашествие и Церковный Раскол в ХУ11 веке.   

Наряду с традиционными  внутренними проблемами  власти, появились новые опасности  в лице внешнего врага – поляков и  ещё одного нового «врага внутреннего» – нарушения целостности  православного сознания, разделившего всех русских  на два лагеря: старообрядцев и сторонников реформы патриарха  Никона. Именно она  позднее стала лицом официальной  Православной Церкви  в России. 

46. В случае с Никоном сработала еще одна эволюционная закономерность: «Благами реформ в России никогда не пользуются те, кто их  начинает». Медленное эволюционное начало в реформах отвергает и тех, кто их начинает, и тех,  кто их заканчивает. Реформы Никона Церковь приняла, а его самого сослали и выкинули  из круга иерархов Церкви.  
47.   В этом случае наблюдается ещё и преемственность православных идей, патриарх Никон погорел не из-за того, что начал реформы, а потому что был по сути соправителем России наряду с Алексеем Михайловичем, отцом Петра Первого. Поскольку нарушалась заповедь: «Кесарю – кесарево, а Богу – Богово», он в итоге пострадал, а христианская идея  в Московском Царстве восторжествовала в пореформенном виде.
48. Судьба Никона напоминает судьбы других реформаторов в России: Сперанского, Троцкого, Горбачева и иже с ними... «Закон  аналогий» работает в России без всяких исключений, все они за редким исключением очень плохо кончили. 
49.  Торжество закономерности «обмена универсальной эффективности на локальную» можно проследить в ту эпоху на примере судьбы протопопа Аввакума. Первое лицо Раскола, выдающийся писатель Земли Русской,   он  вопреки всем своим регалиям был заточен в Пустозерске в яму и потом  просто сожжен на костре, что само по себе – редкость для  России. Сожженных раскольников – пруд пруди, но они сжигали себя сами, а раскольников, сожженных по приказу властей, в России  были единицы. Локальное торжество правящей власти возобладало на универсальной эффективностью творческой личности самого «огненного протопопа».
50.  Механизм функционирования этой  закономерности – тот же: «власть превыше всего, ибо она – от Бога».  Под маской «власти» обычно скрывалась более глубокая необходимость целостности России, которую у нас только власть и хранит.   По крайней мере,  анархизм русской души постоянно входит с ней в противоречие.  Далеко не всегда на благо России.
51.   Духовная иерархия социальных закономерностей в эпоху Московского Царства та же, что и во все времена - приоритет высшей власти, не всегда, правда, опирающейся на Православие. Хотя раскол власти и Церкви наступит в следующую (советскую) эпоху,  Москва  сохраняет  постоянную верность Православию, ибо Кремль находится на одном  из наиболее священных мест России – Боровицком холме. 

Духовное творчество, не ставшее  еще  важнейшим для России ранее,  вдруг поднялось в сознании народа в эпоху Петербургской империи – в «Золотой век русской культуры». Правда, там этот подъём играл компенсирующую роль всем  вывихам императорской  государственной власти, «поскольку Россия ответила на реформы Петра явлением Пушкина».
52. Традиции  духовного познания и бытия  в Московском Царстве  носят православный характер, ибо верность этому типу сознания соблюдается постоянно. Конечно, раскол православного сознания больно ударил по патриотическим позициям Московского Царства и сделал возможным саму  экуменическую по сути  реформу Петра. 
В особенности сильно православных традиций поддерживались русские в своём  быту. Верность им олицетворяет канонический «Домострой» попа Сильвестра – законы  религиозной организации бытовой жизни в Московском Царстве. 

53.  Конечно, были и отступления, которые являются в каком-то смысле «инсайтом» – мгновенным просветлением традиционного ума. Среди них – жизнь Сергия Радонежского и творчество Андрея Рублева. От того времени нам осталось в наследство три вида Православия: Историческое, Мифическое и Мистическое.  С инсайтом связаны, конечно, явления мистического Православия: икона Рублева «Троица» в их числе.  Мистической фигурой является также царь Иван Грозный, чего стоит одна легенда о его знаменитой спрятанной библиотеке и не вписывающаяся ни в какие российские  каноны идея «опричнины».  Даже семантика этого  слова свидетельствует о «выходе за пределы», об «отказе от нормы», «опричном бытии».
54. О ней же говорят и «жертвы правления царя Ивана», хотя в сравнении с жертвами сталинского режима их было в миллионы раз меньше. Но, как личностей, мы их ставим рядом. Жертвенность – это тоже национальная традиция. 
55. «Была ли в Московском Царстве свобода?» - вопрос чисто риторический.  Свобода для чего? Если для безнравственности, то её не было. Если для «бунта», то была: Разин,  Болотников и другие…Если для творчества, то она была только в каноническом плане, то есть, как «осознанная  по православным канонам необходимость». И никак не иначе. Хотя в народном творчестве языческие элементы были ещё очень сильны.
56. Основная бифуркация Петербургской империи лежала в её основании – реформа Петра Первого.  Принципиальное  её негативное качество – принижение роли Православия и допуск иностранной бездуховной ментальности в неподготовленный разум русского народа. Основной положительный результат – появление первого на Руси свободного класса – дворянства, сыгравшего выдающуюся роль в развитии русской культуры.
57. Медленная эволюция Петербургской империи, вплоть до 1917 года перерывалась рядом бифуркаций, типа Восстания декабристов, Освобождения крестьян, двух неудачных войн – Крымской и Японской и нескольких войн  удачных, чтобы  закончиться  глобальным катаклизмом Октябрьского Переворота.
 58. В политическом отношении можно констатировать преемственность властных структур от Москвы к Петербургу, хотя сама столица и была перенесена. Цари стали императорами, но по-прежнему они получали право на власть от Церкви путем помазания в Дмитриевском соборе Кремля. Этот ритуал был  обязательным для всех новых «владельцев Земли Русской».
59. Аналогий с политическими смутами Киевской Руси в истории Петербургской империи слишком много: вся чехарда с царицами в 18 веке,  политический спектакль 1825 года с передачей власти от вроде бы умершего Александра  к своим братьям, приведший к Восстанию декабристов, затем  отречение Николая Второго и т.д. Прямую аналогию с Киевским государством даёт  западная политическая ориентация и Киева и Петербурга. Москва, к примеру,  уже ориентировалась на Восток,  сначала на  дружбу с Ордой, а потом и на аннексию в свою пользу оставшихся от Орды  территорий.
60.  Универсальная общечеловеческая ориентация дворянского  сословия (французский язык как родной) долгое время не могла себе позволить локальную эффективность в отношении крестьян. Отменить крепостное право планировал ещё Павел, а в реальности это совершил только его внук – Александр Второй.  Уровень политической гибкости самодержавия был довольно низок, консерватизм его – напротив очень  высок,  из-за этого царское правительство   довело дело до революционного взрыва  в России в октябре 1917 года.   
61.Традиционные  механизмы  политических действий царизма долгое время   не позволяли власти освободить крестьян,  да и осуществлено это было отнюдь не идеально. Однако Россию всегда спасал творческий ресурс.  В ряду культурных бифуркаций Петербургской империи можно рассмотреть и «явление Пушкина».  В стране  теперь стало работать  два центра духовных воздействий: один из Церкви, а другой – от Культуры. По сути дела, Пушкин, Гоголь, Толстой и Достоевский, каждый по-своему, были деятелями  именно духовно-инновационной культуры России. Федор Михайлович – был им в самой высокой степени. Другой духовный импульс традиционно шел от Церкви, например от Серафима Саровского и иных  святителей того периода. 
62. Духовные писатели, типа Иоанна Кронштадского или оптинских старцев, были  вынуждены потесниться и дать место в своих рядах  светским писателям, художникам (чего стоит одно «Явление Христа народу» Иванова), а к концу Х1Х века и русским религиозным  философам, перехватившим у творцов инициативу духовного воздействия на  интеллектуальные слои общества.
              
Конечно, верхние ряды в духовной иерархии России по-прежнему занимали святые, типа Серафима Саровского, но  духовное влияние православных деятелей культуры было очень высоким, в особенности на интеллигенцию. 
63. Православная традиция во времена Империи не ушла в песок, она только изменила своё лицо и стала в такой же степени  духовной, как и культурно-светской. Вопреки всем западным взглядам на жесткость власти в России, её  непозволительная  духовная толерантность   была в Империи столь высока, что она проглядела  плевелы  будущей пролетарской революции, не сумев противопоставить ей свои истинные  евангельские ценности.
Накопление эволюционного качества внутри Империи   привело к Октябрьскому перевороту, взорвавшему самодержавие с целью упрочения общинных основ российского бытия. Социальная революция  имела, вопреки её начинателям, многоцелевую установку, много более сложную, нежели предполагал Ленин и компания. Среди них и  разоблачение  глобальной идеи экономического  детерминизма, и накопление опыта интернационального социалистического государства, и другие вклады в общепланетарные (универсальные) ИНТЕРЕСЫ  РОДИНЫ, которые, правда,  отнюдь не принесли счастья самому русскому народу. Прямо по Закону обмена глобальной эффективности на локальную: планете – хорошо, а России – плохо. Но мы, русские,  готовы многое стерпеть, если понимаем,  во имя чего терпим.
64. Просветление (инсайт) постигло в Х1Х веке  прежде всего интеллигенцию, она «пошла в народ» и изумилась его неграмотности и духовной темноте. Плоды этой народнической деятельности были амбивалентны, как полезны для России, так и вредны, но другого пути, кроме как пройти через революционные испытания  начала ХХ века у России тогда не было. 

65. Но почему революционные перемены осуществляются  в России  ценою таких огромных жертв и невыносимых страданий? Во-первых, потому что народ России может  их выдержать и не сломаться, а во-вторых, решение принималось на Небесах, а  не народом..  Большевикам было выгодно считать Октябрьский переворот «пролетарской революцией», но она таковой не была, а была сотворена горсткой далеких от народа интеллигентов при локальной поддержке определенных западных кругов, заинтересованных в ослаблении России.  Другое дело, что это делалось   и по  инициативе Небес. Но Божий план – это одно, а его  земная  реализация – это  совсем другое.  
66. По инициативе тех же Небес народ  увидел в коммунизме инвариант построения Царства Божьего на земле, поэтому он и  такую революции поддержал, за что  был легко оболванен псевдорелигиозной риторикой большевиков.  Для  колоссального  отката от духовных  российских традиций нужно было создать мощную иллюзию  Царства Свободы, вот оно в виде «построения  Коммунизма в отдельно взятой стране» и  было создано. Это иллюзия, что народным сознанием так легко можно манипулировать, хотя обмануть его видимостью вещей все-таки можно.
67. Советская и постсоветская Россия наследовала все основные политические механизмы царской России. Также гремели крестьянские восстания (Антоновский мятеж), также проводились  победные (Вторая мировая) и не очень победные (Финская и Афганская) войны.  Среди интеллигенции процветало дессидентство, может быть, не так активно, как кому-то хотелось, но все-таки  оно имело место. Консервативность социальных процессов на Руси обладает слишком большой устойчивостью, поэтому она «ни в огне не горит, ни в воде не тонет».
 
На этот период выпали две самые трудные для духа народа бифуркации: Октябрьский Переворот и Перестройка.  Исходя из нашей модели, именно они вкупе и составляют суть этого периода, и не могут быть рассмотрены одна без другой, ибо  системно комплиментарны по отношению друг к другу.  Это два лица одной и той же России  с её расхлябанностью и космической силой. Назовите мне еще один народ, который смог бы выдержать такое понижение уровня  и качества жизни и не сломаться!
68.   НО почему же он  с таким восторгом вспоминает о советских временах? Жить там психологически было проще и спокойней: были обеспечены все основные моменты для медленного эволюционного развития жизни. Японский  метод «Забивания гвоздей» с успехом применялся в советской России: во всех формах бытия (кроме науки)  там царили  штамп, стереотип и рутина.  В науке они были меньше, ибо такова её  инновационная сущность. Любые инновации прорывались ценой колоссальных моральных страданий их авторов. После Перестройки ситуация кардинально изменилась, хотя политические штампы по-прежнему  остались в нашей стране  незыблемыми... 
69. Для советской России характерна преемственность многих политических аспектов царской  жизни: авторитаризм власти (культ Сталина), обожествление политических лидеров (Ленин), протестующая как и в царской России, интеллигенция, всегда в России  выбиравшая оппозицию  правящему режиму. В конечном итоге это работало на устойчивость системы, иначе она бы очень быстро  была изглодана собственными болезнями.
70. В истории этого периода можно увидеть полную аналогию с историей России: Киевская Русь – Ленинский период; Московское Царство – Сталинский период; Петербургская империя – Доперестроечный период, постсоветская Россия – Советский период. Первоначальное освоение Православия перекликается с наивной верой в Коммунизм, который «был так близок, как в 1919 году»; жесткость Ивана Грозного сопоставима  с правлением Сталина; опричнина с застенками ГПУ; «Золотой век русской культуры» - с оттепелью 60-х годов ХХ века; Октябрьский переворот с Перестройкой и т.д. Ленин так же,  как и киевские князья, уповал на Запад (помощь европейских социалистических партий), Сталин, как московские цари, – на Восток (дружба с Мао-Дзе-Дуном, помощь Вьетнаму); Брежнев, как и Ельцин,  охотно  продавали  природные ресурсы  на Запад,  и т.д.
71.  Локальная эффективность советского режима была обеспечена этой универсальной (ресурсной) ориентацией на Запад, на ней же держится и эффективность  экономики постсоветского периода. Универсальная духовная  составляющая советского режима – это «пролетарский интернационализм», - возможно, самая смелая глобальная ориентация России, ибо царские режимы ничего общепланетарного миру и  не предлагали. 
 72.   Поскольку традиционные духовные механизмы, (в частности, верность Православию)  были загнаны в подполье, интеллигенция находила отдушину в духовном творчестве. Роль духовника при этом играла исповедальная поэзия: Анна Ахматова, Борис Пастернак, Булат Окуджава, Николай Заболоцкий, барды, типа Александра  Галича и Владимира  Высоцкого и т.д.
         Прочие виды искусств также являли примеры духовного творчества: Георгий Свиридов – музыка, Юрий Любимов –  в театре, Андрей Тарковский – в  кино, Александр Солженицын – в прозе.   
73.   Духовная иерархия  в стране  претерпела крупные изменения:  в первые ряды выдвинулись философы, типа Михаила Мамардашвили и Александра Зиновьева, литературоведы как Юрий Лотман и Михаил Бахтин, историки как Дмитрий Лихачев и Сергей Аверинцев,  но  и неортодоксальные священнослужители, как отец Александр Мень.

74. Духовная традиция претерпевала собственные изменения: так Александр Пушкин незаметно из атеиста и безбожника превратился в религиозного поэта, читавшего в конце жизни только «Евангелие», и оказался тем самым  в народном сознании    среди прославленных  духовных иерархов России. 
75. Просветлению читающей публики  относительно  Пушкина  помогли  православные  литературоведы,  типа 
Валентина Непомнящего, Михаила  Дунаева, Ирины  Юрьевой и других. «История пишется победителями», поэтому многие страницы советской истории были кардинально пересмотрены, ибо победителями на волне Перестройки оказались отнюдь не коммунисты. 

76.  Число жертв по ходу российской истории только нарастало: от 4 тысяч бояр, погибших по вине Ивана Грозного,  до примерно  80 миллионов жертв советской власти (по подсчетам А. Солженицына), включая наших погибших на Второй мировой войне.
77. Единственно, чего не было в советский и постсоветский периоды, так преемственности свободы. Просто один тип несвободы (духовной) сменился на другой  тип несвободы – экономической. Сейчас можно все, но только если у тебя есть деньги на это. Если денег нет, ты также зависим от властей, как и раньше. Неизвестно, что лучше...
 78. Перейдем на рассмотрение по тем же параметрам нового объекта - сознания самого человека. В его жизни есть две глобальные бифуркации – рождение и смерть. Между ними выстраивается длительный (или короткий, как повезет) эволюционный период. Но путь человека на земле – это не дорога к Смерти, а Путь к новому рождению на Небесах в той ипостаси, которую  он своими действиями здесь   на Земле и заслужит. 
79.  Эволюционное  развитие сознания включает в идеале поэтапное прохождение человеком  четырех стадий развития, которые нами поименованы как Миф, Норма, Факт и Инновация. 


Детское сознание мы рассматриваем как Миф, Юность как Норму, Зрелость как Факт, Старость как Инновацию. Кроме того,  имеет место  посмертный этап Бытия, который можно рассматривать как «Бессмертие Человека», если на этапе Жизни им совершены  поступки, достойные его  бессмертного пребывания в памяти потомков. Специфика пребывания Человека на Том свете также подлежит  рассмотрению, в наш план    входит уделить ей некоторое время, правда, чисто гипотетически.
80. Преемственность духовных путей Детства  – воспоминания о прежних жизнях и следование зову сердца. Не случайно Христос так любил детей и всегда просил приводить их к нему. Мифологическое сознание наиболее близко к сознанию  подлинно религиозному, ибо  Миф есть форма хранения Небесной информации на земле. Голосом этой Небесной информации в человеке является Совесть. Ребенок всегда поступает по Совести, если только взрослые ему в этом не мешают.
81.   Какие духовные аналогии всплывают при анализе мифологического сознания? Совестливость детей есть духовная инерция их предыдущего пребывания на Небе. Небесные аналогии мы открываем в следующих особенностях детского сознания:  любовь к Природе, игровой характер деятельности (неслучайно в  большинстве  из нас так сидит любовь к театру),  наивность веры в мир и в людей (инерция  духовного доверия к нам  Небес),  гибкость и эмоциональность  чувств (устойчивое доверие детей  не   Разуму, а   Сердцу) и т.д. 
82. Эффективно ли детское сознание?  В плане человеческих отношений, безусловно! Нам всегда не хватает в обычной жизни той высоты Любви и  той меры испытываемых нами  чувств, на которые способна только душа ребенка. Почему они так  эффективны? В «локальной эффективности» детей  заложен результат обмена стереотипов детского поведения на Небесную универсальность! 
83. Каков же  типичный механизм мифологического мышления? Мы уже частично ответили: игра и ритуал!

Дети договариваются о «правилах игры» и строго им следуют. «Игра без правил» - это уже из взрослого мира, дети этого не допускают.
84. Кто из детей  пользуется наибольшим уважением в детском коллективе? Обычно, самый смелый, самый честный, самый сильный, самый великодушный. Детям не свойственно обожествлять негативно ориентированные личности. Те, как правило, относятся к числу «маргиналов детского коллектива».
85.  Отношение к традициям – открытое, они готовы их изучать, кроме тех, что вбиты в сознание штампами прежнего Небесного Бытия. Детская совестливость – это то же  ненарушаемая традиция. 
86.  Инсайт как механизм просветления детского сознания возникает довольно часто.  По сути дела, весь первый языковой опыт ребенка – это череда инсайтов открытия ими взрослого  мира. Взрослым  эти детские открытия  быстро надоедают потому, что мы  давно уже  прошли через них. Поэтому нас так быстро прискучит детское восхищение банальными вещами. Но правы все же  дети: «еще много есть такого в мире, что и не снилось нашим мудрецам» (В.Шекспир)
87. Жертвенность в пользу  близких людей  – основная  характеристика детского сознания. Они всегда готовы чем-то пожертвовать для тех, кого они истинно любят. Цена этих жертв – наша ответная любовь к детям, это своеобразный эмоциональный откат более развитого сознания по направлению к  более низшему. Хотя, что  выше, что ниже, разобраться сложно. Оценочный критерий отнюдь не всегда  срабатывает.
88.   Ощущение свободы в детстве – наиболее полное воспоминание каждого взрослого о своих юных днях. Это одновременно и характеристика творца, сохранившего на всем протяжении своего  творчества  детское  ощущение счастья и радости и наивного восприятия мира и природы. Ахматова сказала про Пастернака: «Он наделен каким-то вечным детством». В ярких  воспоминаниях детства  скрыт  наш основной творческий ресурс.
89.   Главная  бифуркация  Юности – подростковые фрустрации, связанные с половым созреванием организма. Это первая бифуркация, последняя - создание семьи  или другое крупное изменение социального статуса человека.  Между браком и половым созреванием проходит весь процесс Юности, а кое у кого он  никогда не кончается.  Если это не психологическое отклонение, то, во всяком случае,  – добрая основа для творчества. 
90. Эволюционный процесс развития от Юности к Зрелости – это цепь мелких бифуркаций, связанных с перипетиями вхождения человека в такое состояние, как Любовь. Она имеют  свою специфику, как  в добрачный, так и в семейный,  периоды. Все это происходит на фоне социализации личности, также переполненной особыми психологическими и социальными  трудностями и бифуркациями.. Медленная эволюция здесь – скорей патология, чем нормальное влияние. Её очень остроумно высмеял Пушкин в своих «заповедях блаженства» из «Евгения Онегина»:
                            «Блажен, кто смолоду был молод, блажен, кто во время созрел,

                              Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть умел;

                              Кто странным снам не предавался, кто черни светской не чуждался,

                              Кто в двадцать лет был франт или хват, а в тридцать выгодно женат;

                              Кто в пятьдесят освободился от частных и других долгов,

                               Кто славы денег и чинов спокойно в очередь добился, 

                              О ком твердили целый век: N.N. – прекрасный человек.

            Медленная эволюция Жизни человека, поданная в столь скептическом  тоне, имеет иронический смысл только на фоне  жизненных перипетий самого Пушкина, иначе её суть  будет неадекватно истолкована. 
91. Преемственность духовного развития в Юности есть следствие специфики системы образования или другой школы социализации, которую проходит Личность в своём возрасте. Образование может быть сугубо традиционным и не очень (как, например, современная  средняя школа Германа Зверева – см. в Интернете), но цель ёе вынуждена опираться на традиции своей национальной культуры. Отвлечься от своей этнической принадлежности человек во время образования не может. А если отвлечется, то неизвестно лучше это или хуже для адаптации личности с своему социуму.
92. Культура задаёт человеку в это время всё поле основных духовных аналогий, доступное всем  имеющимся в данном типе образования ресурсам.  Кому-то везет, он кончает Гейдельберг или Сорбонну, а кто-то удовольствуется периферийным сельскохозяйственным техникумом, или совсем ничем. Пушкин вполне резонно отметил: «Мы все учились понемногу, чему-нибудь и как-нибудь, образованьем, слава Богу, у нас немудрено блеснуть». Но человек вынужден с образованием обретать себя не через диплом, а именно через поля заданных во время учебы аналогий и ассоциаций, помогающие или мешающие ему стать … Человеком. 
93.  От этих полей зависит  также его способность выжить в этом мире,  меняя свою локальную эффективность на универсальное мировоззрение в необходимых случаях.   Если он на это не способен, или ситуационно глух, больших побед  в жизни он  так и не добьётся.

94. Юность – это время приобретения нормативного сознания (религиозного или сугубо научного, атеистического). Многие в России стали жертвами советского периода, если у них не хватило нравственной чуткости оценить  по достоинству время, в котором проходила их социализация. Религиозный ресурс закладывается в нас с детства, как правило, бабушками, поэтому их роль огромна, по крайней мере,  до конца  еще не оценена. (Мудрый Пушкин – тут исключение).  Механизм нравственной социализации – «молитва и медитация», других  пока не придумано.
95.  Понимание уровней духовной иерархии приходит к молодежи  по мере осознания системной Иерархии Жизни в целом. Жизнью можно считать  «медленное движение человека в могилу», а можно – «успешную школу подготовки к Жизни на Небесах».  Соответственно и Иерархия будет строиться тогда по-разному: строго закономерно во втором случае и хаотически случайно - в первом. Единственно, что твердо надо знать молодому человеку, что «не в деньгах счастье». Именно иллюзия богатства перешибает современной молодежи все пути на Небеса (не в смысле смерти, конечно, а в смысле духовной социализации).
96.  Для Юности  важен сам  способ претворения традиций в инновации и наоборот. В первом случае  огромную роль играет традиция как костяк инновации, как условие её социальной устойчивости, а во втором  -скорость «закостенения инноваций». Чем она ниже, тем в более инновационном обществе мы живем. Сравните какую-нибудь Гвинею и Японию. Традиции существенны для той и другой страны, но скорости «окостенения»  в них принципиально различны.
97.  Просветление в Юности – важный элемент не столько познания, сколько  радость встречи с новым и обретение собственного духовного ощущения. Если такой привычки нет, инсайт наступает редко и ценится мало. Человек тогда лишен творческой жилки, живет в  неинтересном и рутинном мире.  Он может быть при этом счастлив или несчастлив, в зависимости от уровня своих  жизненных притязаний. 

98.  Привычка к жертвенности  - также не часть характера, а элемент Образа Жизни. На что настроен больше человек: отдавать или получать?  Обычная жертвенность – элемент православного сознания, знающего, что только через страдание  человек способен  обрести подлинные ценности жизни. Если они не выстраданы, то немного и стоят.  Так Адаму и Еве в Раю немного стоила ценность прямого контакта с Богом, они предпочли нагрешить и добиваться этой ценности  ценой мучительных страданий на этой Земле. Такую выстраданность они  оценили много больше, неслучайно Христос первым освободил Адама, спустившись после смерти в Ад. 
99. Юность – это  несвобода, ведь  в ней доминирует нормативное сознание. Правда, философ способен понять, что свобода  есть  «осознанная необходимость» и превратить любые путы в шелковые нити. Но для Юности это нетрадиционно,  философское сознание приходит только с  духовным опытом. 
100. Перейдем к последующим этапам.  Бифуркации для Зрелости не свойственны. Правда, если ты – неудачник, то жизнь постоянно подбрасывает тебе сюрпризы. Хорошо это или плохо?  Для поэта – хорошо, обычному человеку – плохо! Духовный опыт копится нами вследствие страданий. Если их нет, их можно для себя придумать. Серафим Саровский три года стоял коленями на камне и вымаливал у Богородицы спасение. И спасся, а потом   вокруг него спаслись и  тысячи других людей.
101. Эволюционное развитие – наиболее оптимальное состояние  человека в возрасте Зрелости. Фактологическое сознание является доминирующим на этом этапе. Оно не предполагает резких скачков и срывов, а  напротив рассчитано на медленное накопление  количества информации, дабы в старости превратиться в новое инновационное качество.  Единственный скачок при этом может быть в духовном состоянии: человек внезапно, путем инсайта,  переходит от атеизма в положение человека верующего. Или не переходит…
102. Преемственность знаний, традиций, привычек, постоянства своих  эмоциональных выборов весьма характерны для Зрелости. Они  являются подготовкой к устойчивости духовно-инновационного сознания.  Оно, однако,  отнюдь не к каждому приходит; условием его возникновения является прорыв в Небо с помощью творчества или при каком-то огромном психологическом потрясении, если такое  бывает у человека на роду написано. И тогда это судьба, которой не избежать!
103. Зрелый возраст позволяет широко пользоваться различного рода аналогиями и сравнениями, сопоставлять реальность с полученной во время образования или на основе житейского опыта  информацией  Зрелый человек свободно оперирует этими аналогиями, хотя сама их  специфика напрямую  зависит от черт характера: склонный к юмору человек будет в качестве аналогий приводить анекдоты и байки, ученый – примеры из научных  сочинений, поэт – поэтические метафоры.
104. Локальная эффективность в пору Зрелости наиболее высока, но она очень часто забывает о своей дополнительности к универсализму  мировоззрения. По крайней мере, до момента, пока  не возникнет ментальная бифуркация, подталкивающая человека к  предстоящим духовным изменениям. Способность адекватно ими манипулировать – свидетельство духовного роста.  
105.  Наиболее оптимальный  механизм духовного изменения в пору Зрелости – эксперимент, физический или умственный, но реальный, основанный на какой-то хорошо известной автору методике. Метод, лежащий в основе  ментального эксперимента, автором должен быть фиксирован и должен постоянно  методологически совершенствоваться, так как, например, наша модель развития сознания от Мифа к Инновации. 
106.  В иерархии духовного познания у  зрелого человека доминируют гносеологические ценности. Он ценит то, что познал. Если это непознаваемый объект, как, например, Бог, он стремится выйти на какие-то ему доступные механизмы духовного диалога, типа медитации или художественного творчества,  выступая при этом  «рукой Бога», но постоянно сомневаясь в своей эффективности. Гордыня  высоко духовному человеку абсолютно не присуща. 
107. Познавательные традиции очень важны для  эпохи Зрелости. Более того, нетрадиционными методами, типа «инсайта», зрелый возраст  старается пользоваться редко, точнее никогда, ибо «инсайт приход сам», без рационального  подтверждения и предварительной подготовки. Он является типичным «Небесным Механизмом» просветления.
108.  Об инсайти для этого типа сознания мы уже сказали. 

109. Готов ли зрелый возраст на жертвы? В принципе да, но все зависит от силы характера. Некоторые представители этого типа сознания боятся рисковать, в особенности, когда есть что терять.  Однако жертвенность  зрелых людей  напрямую завязана с духовной ориентацией человека. Для верующего она естественна, ибо он знает, что  можно получать,  только  что-то отдавая,  только чем-то жертвуя для других.  Неверующий в этом пока  ещё сомневается. Но,  как ныне принято говорить,  это «его проблема».
110.   Свободна ли Личность зрелого возраста? – Безусловно, когда чувствует за спиной громаду разнообразного социального опыта.  Но при этом ей свойственны сомнения в понимании границ собственной свободы, она не склонна рисковать. «Осознанная необходимость» ей психологически ближе.  
111. Время Старости – это всегда предбифуркационное время. Постоянно возникают напряжения в связи с состоянием собственного тела. Именно поэтому Старость – наиболее вероятное время для обретения духовно-инновационного сознания, если ты его не получил раньше, например, в итоге собственного художественного опыта. 

Личное страдание – хороший способ закрепить такой  тип сознания в душе и  надолго.
112. Медленная эволюция – не типичный  для Старости тип духовного развития. «Времени нет, остались одни сроки!» - сказал кто-то  из  мудрых.   Постоянное «ожидание глобальной катастрофы»  - обычное состояние для этого типа сознания.  Если человек не окончательно «замерз» в духовном смысле, Старость даёт огромные возможности для духовного развития. Причем развития именно взрывного, а не эволюционного, которому мешает постоянный для старости  цейтнот времени.  
113. Бифуркации не мешают  человеку в возрасте наследовать традицию, соблюдать преемственность духовных состояний прошлого.  Стрессовые бифуркации сильно сокращают жизнь, если человек не осознаёт адекватно, что с ним происходит. Но если стресс активизируется сознательно, он может иметь и положительное духовное и душевное  воздействие.
114. Человек, обладающий духовно-инновационным сознанием в Старости, способен увидеть в своих обстоятельствах  любые аналогии: с развитием страны или Солнечной Системы, а, может, и всего Космоса. Сила его рефлексии не ограничена ничем. Именно поэтому для ослабления предполагаемой экокатастрофы так важна духовная мудрость хотя бы горстки людей, способной увидеть выход, с помощью аналогий, понимания преемственность или  тренда  сложившихся традиций. Лучше всего в таких случаях помогает внезапный инсайт.
115. Духовная эффективность его старческих поступков, постоянной подпирается духовной мудростью, способностью не разделять частное и общее, а видеть их в неразрывной связи.  Его сознание включено в непрерывный обмен частной эффективности на духовную универсальность, поэтому оно и добивается такого результата.   
116.  Универсальный механизм духовной инновации – способность к постоянному диалогу с Богом, а точнее высокая степень вероятности  установления эффективного канала с Космосом. Знания приходят  в голову, как бы ниоткуда, но источник понятен, как  по их духовному напряжению, так  и по  эффективности воздействия на подготовленное сознание.
117. Именно поэтому духовная Иерархия у инновационно мыслящего мудреца   адекватна Истине: вершиной этой Иерархии является Бог, к равноправному диалогу с которым мудрец допущен, благодаря своему уровню духовного развития.

118. Инновации взрывают традицию, но это чисто  формальный взрыв,   активизируются  столь старые традиции, что они уже давно забыты. Принципиально «нового» в нашем столь давно существующем мире уже ничего  нет, все давно известно, надо только поставить древнюю традицию в новые инновационные контексты.
119. Диалог с Богом может быть цепью непрерывных инсайтов, поскольку в голову приходит нечто такое, о чем никто не догадывается. Остаётся вопрос: «Могут ли эти озарения прийти в голову неспециалисту? Нам хотелось бы утвердительно ответить на этот вопрос, ибо, с нашей точки зрения, важен только духовный аспект проблемы, включающий, правда, и специальное знание. Человек, совершенно далекий от сути проблемы,  может открыть  её мудрое отражение в своей голове, но вряд ли оно сочинит механизм её реализации.  Тут уже нужен специалист. Практика пока ещё остаётся эффективным критерием Истины. Но ненадолго.
120.  Идет ли Старость на жертвы? Да, постоянно. Высокой эффективности можно добиться только при  достойном владении телом. Если ты болен, то тебе уже ни до чего. Спасением может быть только оптимальный  способ  ведения Здорового Образа Жизни, а он точно требует жертв. 
121.  Проблема свободы поворачивается в Старости  двусторонним балансом: мудрец  духовно свободен, ибо подключен к универсальному каналу космической информации, но он не свободен физически: тело изношено и постоянно подводит. Все определяется способностью этот баланс поддерживать и важностью  его решений для Космоса. 

122. Попытаемся открыть в себе пророческий дар и представить наше пребывание в Иномире, дающее нам полное осознание  собственного Бессмертия. Существуют ли там циклы развития, а, следовательно, и бифуркации, их определяющие? Если правы восточные философии, считающие только  реинкарнацию   натуральным способом  прояснения сознания, то никакого развития в Иномире нет.  Но, наряду с этим, шанс на его возможность открывает христианская философия, отказывающая реинкарнации в праве на существование.  Поскольку мы христиане, мы  положительно решаем вопрос о наличии циклов развития даже  в Иномире. Всем там побывавшим, было очень интересно, поэтому область для творчества там должна быть, а, следовательно, и  творческое развитие.
123. Положительный ответ на предыдущий вопрос тянет за собой положительный ответ и на вопрос о возможности душе, пребывающей в Иномире, эволюционировать. Строительство новых Вселенных, как считают  теософы, есть обязанность продвинутой души в Иномире, а к этому надо быть хорошо подготовленным.
124. Бессмертие предполагает преемственность. В Инобытие душа приносит все те накопления, которые были сделаны ею в физическом мире. Сам переход в Иномир предполагает  альтернативу: спасена душа в физическом мире или нет. Если  спасена, она получает один аспект для своего небесного  существования;  если нет, - другой! 
125. Но в Иномире также приходится за все  платить. Греховная жизнь в нашем мире порождает  свою полную противоположность в Иномире: душа  расплачивается  и вынуждена  жестоко страдать за свои грехи; а смирение и покаяние  в нашем мире дают возможность  обрести счастье и  в Инобытии. Аналогия полная, только с обратным знаком. Однако однообразие вечного счастья или, напротив, адских мук не в характере человека, ему противоречия подавай, иначе никакого развития не будет иметь места. Или в Иномире  нас ждет немного иная картина Бытия,  связанная с порождением обожженным Человеком новых Вселенных, или бытие человека в Иномире по Библии и Корану  не во всем соответствует известным нам  деталям.  Умрем,  - увидим!
126. Локальная эффективность  бытия человека в Иномире понятна: способность оказать реальную помощь Божеству в выполнении Его заданий.   Именно она будет главным критерием  смысла посмертного существования Человека. Но именно она и ставит перед человеком в нашем мире проблему духовного соответствия:  сможем   ли мы стать  «эффективным инструментом Бога» или нет? И что с нами будет, если не сможем? Ясно одно:  видя свою духовную неадекватность, Человек будет обречен на муки Совести. 

127. Механизм духовного познания в Инобытии – тот же самый, что и у духовно-инновационного сознания:  постоянный диалог с Богом. В этом случае ничего другого просто и быть не может.
128. Духовная Иерархия Инобытия  у Дионисия Ареопагита описана так: Троица (Бог–отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой), затем  наиболее Близкие к Богу чины (серафимы, херувимы, престолы), потом Небесное воинство (господства, силы, власти), затем Ангельские чины (начала, архангелы, ангелы). Эта Иерархия неполна, за её пределами остаётся, к примеру, Богородица. Реальное расположение сил в Небесной Иерархии  и не может быть для  нас  полностью  понятным,  когда  окажемся там,   придется познать и  его.
129.  Традиция на Небе наследуется всегда, но лишь  духовная  традиция.  Информационного вакуума, как здесь, там не бывает.  Бог заинтересован в том, чтобы мы спасались по полной программе и потому всячески в этом нам способствует: духовно и информационно, в том числе и соблюдением традиции. 
130.  Просветление – нормальное состояние Инобытия. Бог открывает нам свои Пути инсайтом. Непросветленных на Небе нет, хотя качество просветления не может быть у всех совершенно  одинаковым. Слишком разные накопления души приносят  на Небо с Земли. Все они по духовной инерции будут следовать традициям, осознанным на Земле, и  воспользуются ещё земными аналогиями.
131. Жизнь на Небе – это сплошная  жертва. Жертва – Богу, оставшимся на Земле родственникам, жертва своей темной сущностью. Но  это приятные жертвы, ибо они совершаются  осознанно и, наверно,  под пение псалмов.
132. Душевный подъём в Инобытии есть следствие  обладания полной и неограниченной свободой.  Это связано с тем, что у Бога ограничений нет, Он не способен кого-то ограничивать, ибо Сам  бесконечен и вечен. 

133.  Единство  исследовательского метода позволяет просветлить и такой  темный вопрос, как генезис планетарного времени,  порождаемый  изменениями в   Солнечной Системе (СС). СС пролетает полный  круг Млечного Пути за 26 тысяч лет («Великий Год» по воззрениям астрологов – см. № 23, стр. 16). Астрологи примерно  расположили его по зонам созвездий, через которые летит СС, приписав каждому отрезку  равное время и назвав их Знаками Зодиака. Но астрологи в чем-то ошиблись: 12 созвездий по 2 тысячи лет дают всего лишь 24 тысячи лет, а на деле их 26 тысяч. Видимо оставшиеся две тысячи лет – время пребывания в каких-то неизвестных нашим мудрецах районах Млечного Пути. Это так сказать резерв на  возможную погрешность в исчислениях.  Мы начинаем с периода ВЕСЫ-ДЕВА-ЛЕВ, то есть, 14 – 8 тысяч лет до новой эры.  По  теософским воззрениям,  это время  Лемурии и Атлантиды.  Именно глобальные бифуркации остались в памяти людей из катаклизмов тех времен, уничтоживших целые материки и цивилизации на них. К этому времени относится также и библейский Потоп. 
134.  Эволюционное развитие в этот период мы можем описать только на основе  особенностей, выявленных астрологами  у  каждого из  знаков Зодиака. «Эра Весов»  – это  воздействие на Землю самого неодушевленного знака Зодиака, ибо остальные зодиакальные символы  – люди или животные. С точки зрения  астролога А. Подводного, эта эра символизирует доминанту безличного Абсолюта. Поэтому в жизни людей в то время торжествовал принцип  гармонии и равновесия,   открывающийся постепенно, по всей вероятности, в течение  всего  Великого  Года.  Мы  склонны  отождествлять  весь  период  от  «Весов  до  Льва»  с  «так     называемыми 
мифологическими временами». Знак «Весов»  вносил в них «дыхание Абсолюта», «Дева» – развитие ума и интеллекта, «Лев» – «доминанту правящих людьми царей». Люди жили по преимуществу в сельских поселениях визави с природой, поэтому контакты с Абсолютом через Природу были  сильно облегчены. 
135.   Преемственность этой эпохи с предыдущими состояниями Земли очевидна. Дыхание Космоса,  моральный Разум и власть царей всегда «обогащали» нашу  Землю и подчиняли своей  специфике человеческий процесс развития на ней.   Но были времена, когда они доминировали в единственном числе, именно их влияние было наиболее важным для социализации населения всей планеты. Наследницей этой эпохи в полной мере является Россия, ибо все указанные особенности  на всем протяжении развития  ей свойственны в высокой степени.
136. Наиболее полно аналогии с теми временами сохранились в языке, в поговорках и  мудрых мыслях: «Жизнь улетает на крыльях Вечности», «Смерть – бессмертный атрибут Жизни», «Нас буква убивает, а дух – животворит», а также в наших  отечественных  пословицах:

 «Умереть сегодня – страшно, а когда-нибудь – ничего»; «Жить плохо, а умирать и того горше»; «В рай просятся, а сами в ад лезут»;  «Час от часу, а к смерти ближе»; «Жить надейся, а умирать – готовься!» «Перед смертью не слукавишь, от неё не посторонишься»; «Родится человек на смерть, а умрет – на живот»; «Жизнь даёт один Бог, а отнимают всякие гады»; «Смерти бояться, на свете не жить»; «Бойся жить, а умирать не бойся, жить страшнее, чем умереть»; «На Небо крыл нет, а в землю путь близок»; «Сколько ни живи, а умирать надо!»

137.  «Эффективность Мифа» – факт  его бессмертия в детских головах, повторяющих в своем сознании генезис мира. Г.Малкин сказал: «Миф – это наиболее устойчивое представление о действительности». Мифы  могут поспорить о принадлежности к Вечности и с фактами, и с социальными нормами, и с духовным просветлением. Мифам не надо спорить только с самими собой, ибо границы истории  в мифологии постоянно расширяются, проще говоря,  распространяются всё  дальше и дальше - вглубь веков. О людях, живших в Лемурии и Атлантиде, мы знаем очень мало, хотя являемся их наследниками, равно также, как духовно-инновационнное сознание наследует в себе элементы Мифа. Однако у современной науки уже обострился интерес к этой информации, о чем свидетельствуют, хотя бы экспедиции профессора Эрнста Мулдашева.
138. Механизм духовного познания  в мифологическую эпоху - игра. Люди были, как дети, и постоянно играли,  вовлекая в свои игры  всё Небесное Воинство.   Эффективность владения этим механизмом  детская душа должна получить  на Земле,  ведь в Иномире он будет осваиваться много труднее. Там будет не до игр,  там работать  духовно надо, осваивая совершенно новые  пласты ментальной  Жизни. 
139. Иерархия духовных сил в ту эпоху так же понятна:  период Весов поставил на самый высокий пьедестал священнослужителей, волхвов, шаманов,  эпоха Девы – мудрецов и ученых, а  «Эра Льва» – царей,  но укрепил их власть  так, что  их влиянию  мир потом редко изменял. Даже в современной России президент – скорее самодержавный царь, а не контролируемое парламентом  избранное лицо.
 140. Традиции духовного познания той эпохи  должны быть очень сильны, ибо Миф крепок именно традицией. Ученым той эпохи, пока не овладевшим системной методологией анализа, было некуда обращаться, кроме, как к традиции и к тем крохам знаний, которые редко являл им в прямом контакте Абсолют. 
141. Информация просветления приходит в головы только тех, у кого она находит соответствующее  место, чтобы вместиться. Считать, что этот механизм познания был широко распространен в ту эпоху, у нас нет оснований.  Пророков и святых во все времена было  на земле удивительно мало.
142. Бифуркационные обстоятельства, связанные с гибелью старых материков и рождением новых, потребовали от населения Лемурии и Атлантиды множество человеческих жертв. О том, что в ту пору так  было принято, можно судить по образу жизни цивилизации майя и ацтеков, где кровавые жертвы богам  были повседневным делом.   
143.  Свободно ли детское сознание? Безусловно, свободно, хотя это иллюзорная свобода, ибо полная мера взрослой ответственности за Жизнь ребенком  принята по существу быть не может.  
144. «Эпоха Рака – Близнецов - Тельца», охватывающая 8 – 2 тысячи лет до новой эры, падает на городские древние цивилизации Индии, Китая,  Месопотамии, Египта и частично древней Греции. Это время освоения людьми городской культуры, ибо  очаги указанных цивилизаций возникали именно в городах. В эту эпоху начало формироваться нормативное сознание, основанное на освоении спущенных богами «моральных нормативов» человеческой  жизни. Основное содержание  бифуркаций того времени – разрушение и строительство новых городов. Это время войн и создания малых государств по их итогам. Очень часто город и был таким городом-государством, как, например, в древней Греции и Месопотамии.   
145. Освоение  эволюционного содержания этих цивилизаций строилось по характеристикам Рака, Близнецов, Тельца. К примеру, для Рака свойственны интуиция и богатое воображение.  Высокий уровень культуры древнего Египта складывался именно в эпоху Рака. Ориентация троицы Великих Пирамид по Ориону свидетельствует, если не о прямой информации о жизни Ориона, так, по крайней мере, о хорошо развитой звездной интуиции древних египтян. У  Близнецов  наличествует «ментальная двойственность». Для эпохи древнего Египта это  также характерно: египтяне  также жили  на Земле, как и   ценили  посмертную жизнь.    


Для шумерской цивилизации характерны особенности Тельцов: поклонение  Быку – доминирующий символ этой  эпохи. И основные качества «тельцов» вошли в образ жизни древних шумеров: прочность, надежность, красота. Эти же качества свойственны Древнему Египту и Древней Греции, естественно со своей национальной спецификой. Эволюционные представления той эпохи связаны с образом Богини-Матери, отвечающей за продолжение рода. Это было время постепенного вытеснения Матриархата Патриархатом, замены женских богов на чисто мужские. 
146. Эре Рака свойственны  идеалы дома и семьи. Именно в ту пору создаются первые фундаментальные городские дома, вытесняющие примитивное сельское жилище.  Но сама верность семье наследуется по линии преемственности от предыдущей эпохи, когда семья выделилась в основную социальную ячейку общества.  Это могло произойти только в городском отдельном доме. Знак Близнецов считается астрологами знаком умственных способностей. Не случайно, именно в ту эпоху складывается письменность (клинопись),  придавшая  новые горизонты возможности общения людей;  ведь  кроме устной,  стала работать и письменная коммуникация, связавшая людей на дальних расстояниях и во времени.  Именно письменная коммуникация обеспечила преемственность основных духовных идей,  оформленных в такие книгах того времени,  как  «Веды», «И дзын», «Книга мертвых», «Гильгамеш и Энкиду»,  как строительные надписи в храмах и  пирамидах и т.д.
147.  Из многочисленных аналогий, доставшихся нам в наследство от той эпохи, мы рассмотрим сказание о Вавилонской башне. Принципиальная возможность строительства такого огромного сооружения опиралась на то, что все строители говорили на одном языке. Но как только они обрели каждый свой национальный язык, башня рассыпалась.   Наше время аналогично это картинке, только с обратным знаком: мы не можем построить всеобщий мир на планете, поскольку все говорят на разных языках.  Стоит нам обрести один общий  язык, (по всей вероятности, это будет компьютерный язык и универсальная коммуникационная система, типа Интернета),  проблема  всеобщего мира будет решена  много быстрей. Печально только то, что «башня все равно рассыплется».
148.  История зарождения и гибели городов-государств той эпохи – прекрасное свидетельство в пользу преимущества универсальной эффективности принятия имперских  решений, над локальной  эффективностью  узко городского сознания.
            Осознание преимуществ глобализации (полная противоположность с нами) тогда спасло мир, ибо города-государства быстро объединились в единые цивилизации и сообща стали эффективно  противостоять вызовам того времени, чаще всего, набегу общих врагов.

149. Основной механизм духовного познания того времени – медитация и молитва. Познание земной жизни в эпоху доминанты нормативного знания происходит опосредовано: Земля познается через Небо.

          В особенности это характерно для культуры Древнего Египта. Хотя  о  других цивилизациях того времени, в том числе и о таких как древних, как  цивилизации Китая и Индии, мы можем сказать  ровным счетом то же самое. 

150.  Все земные  иерархии той эпохи строились на родственных связях царей с богами. Они все позиционировали себя, как «наследников богов»: в Китае, Индии, Египте или в Шумере – везде было одно и то же. Конечно, это следствие всеобщности нормативного сознания, духовно пронизывающего весь  мир..

151.  В ту эпоху традиции играли решающую роль. Даже сама родственная связь царского семейства с богами – это наследование  земной традиции   от Неба.   Для «эпохи Рака» характерно наследование  традиций крепкой семьи, для «Близнецов» - проигрывания множества альтернатив, связанное с разбросанностью их сознания   по пространству возможностей. Для «Тельца»  напротив свойственны традиции стабильности и безопасности, практичности и  умелого обращения с богатством. Таким образом, Рак укреплял семью, Близнецы несли ощущение огромности окружающего пространства, «Тельцы» обеспечивали качество Жизни.
152. Инсайт в большей степени свойственен Близнецам (как свидетельство их небесного, а не земного, происхождения) и Раку, наделенному обычно богатым воображением и интуицией. Инсайт – эта традиционная  форма проявления интуиции, но далеко знакам не всем свойственная. Она не может быть доминирующим инструментом познания, ибо тогда она не именовалась бы «инсайтом», то есть внезапным и редким просветлением.
153.  Кровавые жертвы были  широко свойственны тому времени. К примеру,  китайский император Ши-Хуан-ди умудрился  взять вместе с собой в загробное путешествие  около 8 тысяч слуг, наложниц и другой прислуги. Их убили и похоронили, стоя,  рядом с ним в мавзолее императора. Он жил, правда, немного позднее описываемого нами времени, но традиции многочисленных жертв  шли  из глубокой древности.

154. Характерна ли для этого времени  духовная свобода? Ни в коей мере. Духовные традиции описываемой эпохи опутаны огромным количеством ограничивающих норм и принципов, ибо это время «духовной нормативности». Причем, даже не важно,  были ли они религиозными нормами для бедных или государственным этикетом  – для знати. Ограничения были совершенно  одинаково сильны;  свободой, по сути дела, не обладал никто, за исключением святых и пророков. Поэтому они были  так популярны в те времена. 
 155. Следующая эпоха «Овен - Рыбы - Водолей» подводит уже  и к нашим временам или временам,  не столь от нас отдаленным: 2 тысячи лет до новой эры – 4 тысячи лет  новой эры. Это время великих империй: от  империй Александра Македонского и  Римской империи  к  империям Чингиз-хана, Гитлера и  Российской империи. Из  них в настоящий момент  продолжает существовать только Россия, ибо её империя, по всей вероятности, наиболее близка Богу. 
               Доминирующее  имперское социальное устройство во многом было основано на качествах, которые инициировал в людях Овен: агрессивность, самоутверждение, стремление к превосходству и отвага.  Это чисто мужская доминанта, её  выдвижение нарушило гармонию Мужского – Женского начал в мире  и породило последующие социальные искривления.
                 Их попытался исправить на рубеже «эпохи Овна-Рыб» – Иисус Христос, проповедовавший  доброту, милосердие, всепрощение и бескорыстие. Он возместил недостаток Женского начала в мире и восстановил равновесие. Но мир ожидают новые  катаклизмы.  «Эре Водолея», начинающейся на рубеже второго и третьего тысячелетий,   уже свойственны некая отчужденность и безличный подход к человеческим горестям. Именно поэтому в ходе этой Эры разразится глобальная катастрофа, пытаясь повернуть обезбоженное сознание современного  человека к Небесным ценностям. 
156. Эволюционное единство эпохе «Овна-Рыб-Водолея» придаёт фигура Христа, имеющего качества  и «агнца»  и «рыбы», а также водолея, крестящего святой водой.
              Христианство играет ключевую роль в указанный период развития человечества. Это самая массовая религия,  себя причисляют к ней сегодня  более  двух миллиардов человек в мире (точнее 2380 миллионов - см. № 22, стр., стр. 394).  Христос несет в себе характерные особенности всех  трех отрезков времени этой эры: мужское и женское начало, в также доминанту духовного развития в эпоху Водолея.
157. Налицо преемственность традиций и основных идей в рамках этой эпохи. Воинственные традиции  Овна наследуются в течение всего периода, только  на рубеже эпохи Рыб-Водолея  феминистское движение все чаще ставит под вопрос  «войну как способ решения всех проблем». Проповедь Любви привела в мире к возрождению гуманистических ценностей, интеллектуальные устремления Водолея – к колоссальному развитию компьютерной техники.  Гармония «мужского - женского начал»  начинает восстанавливаться, но гармония «Человек – Природа» ещё  далека от равновесия. Её продолжающиеся нарушения, по всей вероятности, и  приведут к катаклизму.
158. Ключевую роль Христа в нашем мире позволяет понять его аналогия с Адамом, ибо Его называют «Вторым Адамом».  Аналогия с воинствующим качеством  Овна заключена во  фразе Христа: «Я пришел принести не мир, но меч» (для неверных). Христа называют «Рыбой», ибо именно рыба была тайным символом ранних христиан. Роль «воды» в святом крещении то же понятна каждому, а «Разум» в наше рациональное время начинает доминировать над всеми остальными человеческими проявлениями. 
159.  Приоритет «локальной эффективности»  над «эффективностью глобальной», характерный для этой эры, привел в конечном итоге к распаду всех имевших в ней место империй, кроме России. Россия – носительница идеи глобальной (христианской) эффективности, поэтому   на её долю выпало уничтожение  двух империй – Чингиз-хана и Гитлера и освобождение мира от псевдоуниверсальной и фальшивой  идеологии марксизма. 
160. Основной гносеологический механизм  этого времени – научный эксперимент, несущий в себе  практический результат. Главный девиз времени: «Практика – самый эффективный критерий Истины». То, что это не совсем так, человечество осознает позднее, ибо критерием истины является только духовная практика, причем ориентированная не на земные, а на  космические цели.   Неслучайно стремление в Космос – основное качество эпохи Водолея. Именно оно поможет человечеству переоценить многие земные ценности и выйти на неожиданные для себя открытия и рубежи.
161.  Основное  духовное качество рассматриваемого времени – борьба Разума и Духа за место под Солнцем, за  положение в духовной Иерархии Мира. Человечеству долгое время казалось, что только Дух или только Разум имеют главенствующие позиции в мире. Однако это не совсем так, ибо на самом деле  духовный приоритет   отдан  не им по отдельности, а их Балансу, Целостности и Гармонии. Но восторжествуют они  уже только в последующие эпохи, возможно даже только в Инобытии.
162.  Сложившиеся в эту эпоху традиции верности духу Христа  пронизывали, как  все это время ( в эпоху Овна – в пророчествах о приходе Мессии), так и последующие после новой эры года и дни.
          Вместе с тем отчетливо проявилась борьба двух традиций: верности Духу (в лице Христа) и верности Разуму 

(в особенности с появлением Науки).  Им сопутствовал фальшивый тезис о несовместимости Веры и  научного  Знания. На деле не совместимы лишь фанатичная Вера и  уверенная в материальности мира  наука. Для подлинной  Науки, девизом которой является только  неограниченное (в том числе, и за пределами материи)  Познание, такой установки никогда и  не существовало. Никакого логического противоречия между нами нет!
163. Инсайт торжествовал в эту эпоху, ибо само явление Христа – это глобальное просветление для  всей планеты.  Торжество Духа в той или иной степени – это всегда торжество Инсайта,  ибо именно так человеку в голову  приходят идеи,  «естественные для Небес».
164. Жертвенность  - точно  также характерна  для этого времени, как и для  всех предыдущих. Сам Христос  пришел в мир, как Жертва, но осознанная жертва во имя великой цели - спасения Человечества. Число  великих жертв во имя благой цели, характерных для этого времени, совершенно  не исчислимо.  Христос  увлек  своим жертвенным примером миллионы людей на этой планете, почувствовавших себя свободным после принятия идей Христа.

165.  Христос освободил человечество и сделал его свободным перед  тяжкой  земной юдолью – принятием греха. Он принес возможность человеку вырваться из этого плена и стать подлинно свободным, принимая на себя определенную ответственность – верность заветам Христа. Свободолюбие свойственно в особенности людям со знаком Водолея, оно, однако, «водолейская свобода»  чревата напряженностью в отношениях  с другими.  
166. Наша методика позволяет нам с осторожностью заглянуть и  в будущее – просмотреть эскизные черты эры Козерога, Стрельца и Скорпиона, то есть, уже на  4-10 тысяч лет после новой эры. Основной особенностью этого времени будет выход человечества в Космос, неважно как побежденного в борьбе с экокатаклизмом или как победителя.  Итог этой победы (или поражения -  не важно),  качественно не  изменит сам процесс космической адаптации, а только, быть может,  количественно.  Основные бифуркации, ожидающие нас на этом пути, связаны  не столько с космическими победами и поражениями, сколько  с нарастающим разочарованием в техническом завоевании Космоса, влекущим за собой принятие духовных способов  работы с Космосом.  
167. Предсказать некоторые особенности человеческой эволюции на этом этапе мы можем, только сопоставляя астрологические характеристики личностей этих знаков с предполагаемыми космическими завоеваниями человечества.

Для людей со знаком Козерога выход в Космос – еще одна гарантия расширения круга общения, ибо они практичны, честолюбивы, наделены чувством юмора и хорошей способностью к коммуникациям. Но они не бросаются в дружбу, очертя голову, поэтому будут очень осторожно выбирать своих будущих партнеров.  Однако,  если они решились на дружбу, ждать от них измены уже не приходится.
              Для людей со знаком Стрельца характерна двойственность – сочетание Силы и Разума. На этот период выпадет время самых больших интеллектуальных побед человечества, ибо Стрельцы наделены высокими умственными способностями. Вместе с тем, им свойственна беспокойность, неугомонность, беспечность, за них человечеству придется  заплатить  высокую цену.
               Знак Скорпиона наделен высокой энергией  и  сильной способностью  к страстным переживаниям. Поэтому на том этапе человечество ждут яркие  победы наравне с большими поражениями. Избыток страсти будет приводить  «скорпионов» к  раздражению и даже ненависти. Но велики шансы, что восторжествует и традиционная очаровательность,  дружелюбность «скорпионов».  
168. Преемственность прошлых духовных накоплений будет свойственна этому времени в высокой степени. «Стрельцы, скорпионы и козероги»  хорошо развираются в «правилах игры» и будут  их чаще принимать, чем бунтовать против них.  

Однако есть основания предполагать, что человечество в это время из-за своей склонности к эмоциональным решениям  будет предпочитать «локальную  планетарную эффективность», нежели глобальную вселенскую ориентацию. Ментальное равновесие характерно, пожалуй, только, для  «козерогов».
169. Хорошее чувство юмора, характерное,  также  в основном для «козерогов», даёт им возможность проводить смелые аналогии и сопоставления с поведением человечества в другие эпохи.  Но они очень ригористичны, а поэтому свойственное им благоразумие может выродиться в эгоизм и замкнутость человечества на своей планете. У «стрельцов» другая крайность – они интеллектуалы, а решения одного Разума, как показал Христос, оправданны только при  безграничной поддержке  мудростью сердца. «Скорпионы» нестабильны, в особенности, когда надо  долгое время выполнять рутинную и неинтересную работу. Но они очень сильны  в экстремальных ситуациях, которых, надо предполагать, в Космосе у человечества будет  очень много.
170. Постоянный «обмен локальной эффективности на глобальную мудрость» будет характерен в большей степени только «стрельцам», обладающим высокой интеллектуальной способностью. «Козероги» более склонны к эффективной рутинной работе, а, следовательно,  будут выбирать  чаще всего именно «локальную эффективность».  «Скорпионы» будут действовать по ситуации и очень сильно зависеть от глубины и яркости, проявляемых ими в ответ на ситуацию чувств.

171.  Механизмы духовного познания  у людей с продвинутой духовностью разнообразны: от игр и ритуалов до  медитаций, экспериментов и прямого диалога с Господом Богом. Каждому овощу своё время, специфика ситуации  требует выбора адекватного ответа и применения наиболее соответствующих ей духовных инструментов. Можно  предположить, какие из них будут наиболее востребованы. На наш взгляд, - духовные эксперименты, в особенности в «эпоху  Стрельца». 
172.  Вопросы первенства в Духовной  Иерархии будут решении окончательно и бесповоротно человечеством сразу же после экокатастрофы. Потом необходимости к ним обращаться уже не будет, хотя  человечеству на практике придется открыть  божественную  закономерность и собственное  место в  космической Иерархии серафимов, херувимов, престолов,  другого Небесного воинства: господств, сил, властей, а  затем Ангельских чинов: начал, архангелов и  ангелов.
173.  К соблюдению традиций более всего будут склонны  не «скорпионы и стрельцы», а «козероги», главное качество  для которых – осторожность. Скорпионы скорее склонны рисковать под напором чувств, в особенности в экстремальных ситуациях, а  для «стрельцов» - любимое поле деятельности возникает в ситуации, когда надо открывать что-либо новое, а не идти по проторенным дорогам.  
174. К просветлениям склонны все знаки этого цикла, но в особенности «стрельцы».  Инсайт становится и для «скорпионов» традиционным инструментом познания,  когда им трудно, то есть, в экстремальных ситуациях. В обыденной ситуации они не будут тратить силы понапрасну, им просто это неинтересно.
175. Жертвенность наиболее свойственна «скорпионам»,  всегда готовым вонзить свое жало и умереть.   Вместе с тем её не лишены и «стрельцы», если  она является единственным способом решения экстремальной проблемы,  всех неохотней на жертвы идут  «козероги»,  являющиеся по своей сути консерваторами и  традиционалистами.

176. Свобода – главное завоевание духовно продвинутых людей, к которым мы относим все знаки данного цикла общепланетарного развития. Правда, осторожные «козероги» будут пользоваться ею с большой осмотрительностью, а беспокойные «стрельцы» много раз подумают, «стоит ли овчинка выделки».
           Таким образом, мы завершили это глобальное описание Плана-матрицы Диалектики Жизни. В силу грандиозности поставленной задачи подобное описание не может быть исчерпывающим, являя только первоначальный подход к решению проблемы.  Время покажет, насколько оправданы эти наши ожидания.


НО совершенно ясно, что в этой матрице поставлены во взаимосвязь внутренние духовные аспекты вселенной, связанные  со схожестью её основных механизмов функционирования жизни :

 - В ПРИРОДЕ;

                - В КОСМОСЕ;

                - В ЭТНОСЕ ( в частности в российском);

                - в человеческом организме.

              Глава шестая: «КОСМИЧЕСКАЯ СУЩНОСТЬ ХАРАКТЕРА ЧЕЛОВЕКА»
                                                                «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,






Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.






Не станет он искать побед, он ждет, чтоб высшее начало

                                                               Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ».

                                                                                                                                                     Э.М.Рильке

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”.

Тела обезьян, принявших духовные сущности (Адама и Еву) в себя, были совсем другими, нежели  те, которые мы видим сейчас. Эти, скорее всего, продукт падения  самих “человеков”, уже на Земле забывших о своей духовной сущности.

                                    МАТРИЦА ДУХОВНОГО ЧЕЛОВЕКА:                                                                  
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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”                                              
                                                                                                                                      Матрица № 9
	       ФУНКЦИИ
	              ВОДА
	      МЕТАЛЛ
	        ДЕРЕВО
	        ОГОНЬ
	      ЗЕМЛЯ

	         Глобальные
	Хранение Информации
	Разум
	Мораль
	Духовный
 Потенциал
	Мера,

Равновесие

	           Локальные
	Информированность 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 
	Разумные 
	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”:

                                                                                                                              Матрица № 10
	     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
	  Мамона- 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.

      Глава седьмая: «ЧЕЛОВЕК КАК СОТВОРЕЦ ИСТОРИЧЕСКОГО ПРОЦЕССА»
                               «Не тем Господь могуч, не постижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,

                               Что в звездный день Твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем.

                                Нет, ты могуч и мне не постижим  тем, что я сам, бессильный и мгновенный,

                                Ношу в груди, как оный серафим огонь, сильней и ярче всей Вселенной.

                                Меж тем, как я  - добыча суеты, игралище её непостоянства,

                                Во мне он вечен, вездесущ, как Ты, ни времени не знает, ни пространства».

                                                                                                                                                 Афанасий Фет   

           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 действительно  хорошо, а  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.

Именно ужасы последствий этих атомных взрывов заставили мир коренным образом изменить свое отношение к возможной ядерной войне, создать условия, которые ныне делают её уже в течение 60 лет невозможной.

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 США  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 крайней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация».  (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  он стал «полюсом  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.

Подтверждения этой Божественной корреляции найдены В.И.Курбатовым   (№21, стр.325-28) при разборе «Откровения» Иоанна Богослова, в котором этот автор нашел предсказания, касающееся и Чернобыльской катастрофы («звезда Полынь») и  катастрофы 11 сентября 2001 года в Нью-Йорке.
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 немотивированного исчезновения (245 млн. лет - 65 млн. лет назад);

4.  Кайнозой: от крупных млекопитающих 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 млекопитающих, бифуркации из-за грандиозного Потопа;

5.   Лемурийская раса, доминанта «Дерева» образование различных биоценозов, бифуркации из-за  сдвига тектонических плат земли, разлома Пангеи  и появления новых материков на месте одного старого;

6.   Доминанта «Металла» - Атлантическая раса - рассеяние по Атлантиде Человека разумного в современном виде и нарушение им экологического баланса, повлекшее  гибель Атлантиды по воле Бога;

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.

                              А. Первая бифуркация: уничтожение Лемурии и Атлантиды:

Отрицать не подтвержденные наукой данные о Гиперборее, Лемурии и Атлантиде было бы не правильно (мало ли мифов у самой науки?), ибо пять типов существующих у человечества рас: черная, красная, желтая, белая и смешанная достоверно свидетельствуют об их связях  с древними землями и древними материками. О каких связях идет речь?

А. Ч е р н а я раса;   она имеет истоки в праконтиненте Лемурия, потомки жителей которой  частично  сохранились в современной Африке.  Живущим в Африке  предстоит пройти испытание огнем,  потому  что  экваториальная зона окажется  самым  жарким  местом на планете после потепления. Подготовиться к  этому  испытанию  можно  только  духовно: вспомним хождение по горячим углям духовно продвинутых людей - даже температура более 200 градусов не приносит им ожогов.

Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в исходе жителей из Атлантиды,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно,  и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и  возможно  научиться тем расам и народам, которые окажутся в подобной ситуации. Так влияние катастроф может быть ослаблено. С другой стороны выжить удастся только духовно продвинутым, ибо для остальных смерть будет заслуженной карой.

В. Ж е л т а я раса;  царством желтой монголоидной   расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Мы говорили, что истоки её лежат в Атлантиде и в северном исходе её жителей, хранящих специфические особенности  народов монголоидного типа. Сейчас эта раса занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения именно такова духовная мудрость и самого Тибета. Истоки буддизма очевидно также нужно искать в религиях Атлантиды. 

Г. Б е л а я (европеоидная)  раса;  истоки ее  -  южный  европейский исход жителей  из Атлантиды. Вполне возможно, что в Атлантиду они пришли из Гипербореи перед её гибелью во время смещения материковых плат земли. По нашему мнению, самое страшное, что  в будущем  грозит  этой расе - повышение радиационного  фона и солнечное излучение из-за расширения «озоновых дыр».  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

  Д. С м е ш а н н а я   раса  - люди, родившиеся от мужчин и женщин разных рас. По сути - огромная часть человечества, впитавшая лучшие стороны крови каждой  расы, участвовавшей  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 явлен ие 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, ведущую к появлению первой цивилизации. Без устойчивого скотоводства и земледелия никакая цивилизация  в 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 № 11:
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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.

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, яснослышания, 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.

 Глава8:«РУССКАЯ ИДЕЯ КАК МЕХАНИЗМ ВОССТАНОВЛЕНИЯ МИРОВОГО РАВНОВЕСИЯ:

                                               «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить.

                                                 У ней - особенная стать: в Россию можно только верить».

 








Ф.Тютчев                                      
  1. Александр Пушкин как национальная идея;

  2.Специфика национальной идеи России;

  3.Содержание национальной идеи

  4.Феномен русской интеллигенции 

                              8. 1. Александр Пушкин как национальная идея

                                     А. Пушкин - православный человек:


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




Надеждой сладостной младенчески дыша,




Когда бы верил я, что некогда душа,




От тленья убежав , уносит мысли вечны,




И память, и любовь в пучины бесконечны, -




Клянусь, давно бы я оставил этот мир:




Я сокрушил бы жизнь, уродливый кумир,




И улетел в страну свободы, наслаждений,




Где мысль одна плывет в небесной чистоте...




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


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


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


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


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


Как труп в пустыне я лежал,


Но Бога глас ко мне возвал:


“Восстань, пророк, и виждь , и внемли,


Исполнись волею моей,


И, обходя моря и земли,


Глаголом жги сердца людей!”

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


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


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

                                  Б. Пушкин и митрополит Филарет:

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


Пушкин:                                                      Филарет:

Дар напрасный, дар случайный,           Не напрасно, не случайно

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

Иль зачем судьбою тайной                    Не без воли Бога тайной

Ты на казнь осуждена?                           И на казнь осуждена.

Кто меня враждебной властью              Сам я своенравной властью

Из ничтожества воззвал,                        Зло из темных бездн воззвал,

Душу мне наполнил страстью                Сам наполнил душу страстью,

Ум сомненьем взволновал?..                 Ум сомненьем взволновал.

Цели нет передо мною:

      Вспомнись мне  забвенный мною!

Сердце пусто, празден ум,

      Просияй сквозь сумрак дум, -

И томит меня тоскою

      И    созиждется тобою

Однозвучный жизни шум.

      Сердце чисто, светел ум.


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


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


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

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

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

Вверял изнеженные звуки безумства, лени и страстей. 

Но и тогда струны лукавой невольный звон я прерывал,

Когда твой голос величавый меня внезапно поражал.

Я лил потоки слез нежданных, и ранам совести моей

Твоих речей благоуханных отраден чистый был елей.

И ныне с высоты духовной мне руку простираешь ты

И силой кроткой и любовной смиряешь буйные мечты.

Твоим огнем душа палима, отвергла мрак земных сует,

И внемлет арфе серафима в священном ужасе поэт.


В черновой редакции стихи носили еще более адресный характер:

 “Твоим огнем  душа  согрета  отвергла  мрак  земных  сует .

  И  внемлет  арфе  Филарета  в священном ужасе поэт.” 

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

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

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


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


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

...на плечи накинув свой пышный шелковый халат,

и стул в потемках опрокинув, в надежде сладостных наград,

к Лукреции Тарквиний новый отправился, на все готовый.”

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


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


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


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

                                Так иногда лукавый кот,  жеманный баловень служанки,




За мышью крадется с лежанки. Украдкой медленно идет,




Полузажмурясь, подступает, свернется в ком, хвостом играет,




Раздвинет когти хитрых лап и вдруг бедняжку цап-царап.

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


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

                                                 Г. Духовный смысл романа «Евгений Онегин»:


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


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


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


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


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


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


Этот роман становится безумно актуальным в наши годы, ибо не это ли самое мы зрим в собственном российском социуме ХХ1 века? Бездуховность образования, бездуховность массовой культуры  породили  тягчайшие социальные проблемы, в частности разводы и аборты, депопуляцию населения и падение рождаемости. Я уже не говорю о других проблемах...


А выход есть: каждый должен подумать о своей душе и провести в ней собственный духовный переворот, как это сделал Евгений, желательно только не ценой убийства друга.



Д. ЛИЧНЫЙ ГОЛГОФСКИЙ ПОДВИГ ПУШКИНА


 Динамика духовной жизни поэта, которую легко можно проследить по указанным выше стихам, подобным, например, “Пророку” привела его к тому, что свои духовные открытия он не мог не применять в жизни. Именно поэтому он в середине своей жизни так стремится жениться. Натали Гончарова - отнюдь не первый объект подобных ухаживаний поэта.


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


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


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


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


В Академии Наук заседает князь Дундук.


Говорят, не подобает Дундуку такая честь..


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

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


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


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


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


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


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

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

Хвалу и клевету приемли равнодушно, и не оспаривай  глупца.

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

                   8. 2.Специфика национальной идеи России:

Религиозный философ Владимир Соловьёв дал точное определение понятию «Национальная идея» - «это не то, что сама нация думает о себе во времени, а  то, что Бог думает о ней в Вечности». (9, стр.146)

Развивая это определение, Соловьёв писал: «Смысл существования наций лежит не в них самих, но в человечестве. … Участвовать в жизни Вселенской Церкви, в развитии великой христианской цивилизации, участвовать в этом по мере сил и особых дарований своих, - вот в чем, следовательно, единственная истинная цель, единственная миссия народа». (9, стр. 147).

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

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

«Новый русский отбор, - писал выдающийся русский философ Иван Ильин, - должен быть одушевлен творческой национальной идеей. Ни идея «народничества», ни идея «демократии», ни идея «социализма», ни идея «империализма», ни идея «тоталитаризма», - ни одна из них не вдохновит новую русскую интеллигенцию и не поведет Россию к добру. Нужна новая идея – религиозная по истоку и национальная по духовному смыслу. Только такая идея может возродить и воссоздать грядущую Россию». (1, стр. 66-67).

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

Путь к ней указан Владимиром Соловьёвым: «Русская идея, исторический долг России требует от нас признания нашей неразрывной связи с вселенским семейством Христа и обращения всех национальных дарований, всей мощи нашей истории  на окончательное осуществление социальной Троицы, где  каждое из трех главных органических единств: Церковь, Государство, Общество, безусловно, свободно и державно, не в отъединении от двух других, поглощая или истребляя их, но в утверждении внутренней связи с ними. Восстановить на земле этот верный образ Божественной Троицы – вот в чем русская идея!» (9, стр. 154)

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

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

Русская идея – эсхатологическая, обращенная к концу. Отсюда русский максимализм. Но в русском сознании эсхатологическая идея принимает форму стремления ко всеобщему спасению.  Русские люди ставят любовь выше справедливости. (9, стр. 167)

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

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

Б. Систему демократических социальных институтов, которые в экстремальных ситуациях не срабатывают, как это произошло в Новом Орлеане.

В. Гимн индивидуализму  и эгоизму, частной инициативе, ведущей, в конце концов, к идее: «После меня, хоть потоп!».

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

                        А что двигало в историческом процессе русскими?

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

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

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

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

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

                     8. 3.  Содержание русской национальной идеи:


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

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




                                        Таблица № 13:
	ЭТАПЫ 

РАЗВИТИЯ
	ПРИРОДА
	СОЦИУМ
	ЛИЧНОСТЬ
	ДУХОВНЫЙ 

КОСМОС

	МИФ
	Сакральность 
территории,

 идея “Мать-сыра

 земля”,мистический

 патриотизм
	Миф о “Золотом веке”

 поиски Беловодья, 

града Китежа,

 коммунистического 

общества
	Психология “соборности”

 в сочетании с 

напором “сверхличностей

 -титанов” русской истории


	Великое призвание России

 Провидческая

 миссия России 

по отношению к миру

 “Сердце России –

сердце мира”.

	НОРМА
	Огромность пространства

 и неосвоенных

 территорий, “русская

 волюшка” как следствие

 возможности 

“куда бежать”
	Божественная

 легитимность

 власти, харизма 

царской Власти- 

залог прочности

 Святой Руси
	Державный коллективизм

 и принудительная

 общинность, желание

 “втащить за уши в рай”

 принудительное Добро
	Аскетизм, смирение, 

монашеское делание,

 сострадание другим, 

оправдание 

физического  труда

 духовной компонентой

	ФАКТ
	Свободолюбие, 

природная сила

 характера,

 лень, обломовщина

, спящие ресурсы души
	“Все отнять 

и поделить”,

 стремление

 к уравниловке

 и равноправию,

 усредненность

 и нормативность
	“Нравственность есть 

Правда”, желание

 “во всем дойти до самой

 сути”, способность 

к огромным, но 

кратким напряжениям 


	Анонимная духовность

 “юродство” на место

 внешней красивости, 

но вера, что 

“Красота спасет мир”

	ИННОВАЦИЯ
	Пантеизм, одухотворение

 природы, любовь

 к планете как к живому

 существу
	Любовь и Добро как жертва

 всемирность и всеединство

 жалость к униженным, 

перенимание на себя 

“болезней мира”
	Творчество как Диалог 

Личности с Богом, 

с другими людьми, 

самим собой и природой
	Духовно-творческое

 преобразование мира

 по замыслу Бога,

 ставшему собственным

 замыслом


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

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

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

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

                 С чьей-то ласковости внешней

                 Отгрустил я в синей мгле

                 О прекрасной, но нездешней,

                 Неразгаданной земле.

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

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

     Россия - единственная в мире держава, в состав которой многие народы входили добровольно!  А если государство и покоряло какие-то  народы силой,  то это был другой тип покорения: не подавление национального достоинства,  а "интерриоризация",  при которой покоренный  народ становился братом,  другом русского и получал зачастую больше, если бы он был просто свободен. Вспомним Михаила Лермонтова:

               Такой-то царь в такой-то год вручал России свой народ.

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


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

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

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

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

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

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


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

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

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


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

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

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

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

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

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

           Раз власти,  на то они - власти,

           А мы лишь простой народ!

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

     При этом речь идет не о гуманизме.  Сам "гуманизм" с православной точки зрения - гнилая идея.  Гуманное общество на этой земле, тотально зараженной грехом,  невозможно.  Это иллюзия, красивая сказка, нужная для прикрытия своих дел политикам. Зла избежать нельзя, ибо каждый человек греховен,  исключая Иисуса Христа.  Правда, это не означает, что грех нужно себе  попускать! Но, как точно выразился А.Данилин, "Цивилизация гуманистов оказалась самым негуманным созданием Человека".(34, 241)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     Но почему-то  духовно  продвинутая  личность в России не рвется в лидеры! Она вслед за Б.Пастернаком считает,  что "быть  знаменитым  не красиво". Важнейшая  черта  русского духовного пастыря - анонимность и смирение. В прошлом веке два самых продвинутых  в  духовном  отношении человека: А.Пушкин и С.Саровский даже не знали друг друга. Правда, как заметил протоиерей Владислав Свешников (36,20-28 ), их соединяла одна духовная веточка и ею был митрополит Филарет (Дроздов). Преподобный Серафим вообще не заботился о своем "имидже",  а если и создавал его, то, стоя на коленях три года на камне в посте и молитве.

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

                  Давно,  усталый раб, замыслил я побег

                  В обитель дальнюю трудов и чистых нег.

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

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

Уже указывалось, что эсхатологический путь человечества, данный нам по Библии, делится на четыре этапа:

     1. От сотворения мира до грехопадения Адама;

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

     3. От пришествия Христа до Апокалипсиса;

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

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

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

     Легко заметить,  что первый и четвертый этапы существования человечества по этой схеме связаны с  райской  жизнью.  На близкую образу жизни в раю детскую  ментальность русских обратил внимание Л.Карасев(32, 92-104) Приведем  соответствующее место из Писания:"...И сказал: истинно говорю вам,  если не обратитесь и не будете, как дети, не войдете в Царствие Небесное". (Мф,18, 3)

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

    Анализируя "Чевенгур"  А.Платонова  Л.Карасев  показывает, что "русский коммунизм был попыткой пробиться к чуду телесного бессмертия"(32, стр. 97). Презрение к телу, аскетизм вошли в состав образа жизни истинно русских: старцев, юродивых, пустынников, праведников и святых земли нашей.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

     В этом анализе нам помогут некоторые полезные размышления о религиозной природе русской интеллигенции отца  Сергия Булгакова. Он начинает свою статью в "Вехах" с одного очень  ценного наблюдения: "Русская революция  развила огромную разрушительную энергию, уподобилась гигантскому землетрясению,  но ее созидательные силы  оказались  далеко слабее разрушительных."(33, стр.32)


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

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

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


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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     б) через духовное творчество;

     в) через творчество с последующим оцерковлением.

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

Как писал философ Иван Ильин, «Вести свой народ есть ни привилегия, а обязанность лучших людей страны. Эта обязанность требует от человека не только особых природных качеств, подготовки и образования, но  и особого рода жизни в смысле досуга, жилища, питания и одежды.  Это люди  иной душевной и нервной организации, люди духовной сосредоточенности, люди иных потребностей и вкусов,  иного жизненного напряжения и ритма. Мыслителю и артисту нужна тишина.  Ученому и судье необходима библиотека.   Чиновник должен быть обеспечен и независим от управляемых обывателей и т.д.»(3, стр.65-66)

Глава 9:  «ПУТЬ РОССИИ: «ЧЕРЕЗ ТЕРНИИ К ЗВЕЗДАМ»:
                                     «О горе, горе нам! Вы, дети, ты – жена!» - сказал я, -

                                       ведайте: моя душа полна  тоской и ужасом, 

                                       Мучительное бремя тягчит меня. Идет, уж близко время:

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

                                       Вдруг будет обращен; и мы погибнем все, коль не успеем 

                                       вскоре обресть убежище, а где? о горе, горе!»

                                                                                                              А.С.Пушкин

                                              9.1. «Из огня да в полымя»

Как мы уже старались показать, путь духовного развития России не является дорогой постепенного совершенствования, постоянного материального  и социального прогресса. О твердом пути постоянного  духовного прогресса  в России мы можем также говорить очень робко. 

Мифологическое сознание разве лучше  «духовно-инновационного»? Наше понимание духовного развития России  информации для подобного толкования не дает, скорей наоборот: мы видим во многом их структурную  идентичность. 

Развитие духовной сферы  носит  «синусоидальный характер» постоянная смена материального  и социального негатива эпохами духовных прорывов, «из огня да полымя», «сквозь тернии к звездам». Постоянное  качание от положительного к отрицательному. В этом есть резон, ибо одно не может существовать без другого, ведь все делается на свете усилиями людей. Мы отметили этот фактор в «ситнусоидальности» нашего исторического процесса.

Недаром на Западе про нас популярная присказка, что «русские сами  изобретают себе трудности, чтобы потом их героические преодолевать». Этот «ухабистый путь» сделал из русского мужика философа, для которого очевидна относительность и богатства и бедности, а также верующего человека, ибо надеяться в этом мире постоянных перемен можно только на Бога. Собственные инициативы бывают слишком часто наказуемы.

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

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

Дело, наш взгляд, в дополнительности соборных усилий  человечества в истории и частной инициативы каждого отдельного человека.  Одно не исключает другого, а главное, - оба, по сути дела,  лишь ситуационно уместны. Никакая частная инициатива не спасет страну в ситуации глобальной войны, тут нужны общественные усилия, а семейную проблему соборным усилием  коллектива   решать бывает совершенно бессмысленно.

                                               9.2.  Религиозный смысл любой российской  бифуркации 

Николай Бердяев в книге «Философия неравенства» пишет: «Революция (если брать шире, любая бифуркация - Ю. Г.) есть свыше ниспосланная кара за грехи прошлого, роковое последствие старого зла……. Народу кажется, что он свободен в революциях, это страшный самообман. Он – раб темных стихий, он ведется нечеловеческими элементарными духами. 

В революции не бывает и не может быть свободы, революция всегда враждебная духу свободы. В стихии революции темные волны захлестывают человека. В стихии революции нет места для личности, для индивидуальности, в ней всегда господствуют начала безличные.

Революцию не делает человек как образ и подобие Божие, революция делается над человеком, она случается с человеком, как случается болезнь, несчастие, стихийное бедствие, пожар или наводнение». (Цитирую по № 5, стр. 130-131) .

Человек, конечно не бессилен, перед исторической необходимостью, внутри её всегда найдутся силы, несущие противоположное негативу начало, способные увидеть и дать импульс для позитивного преодоления любой негативной  бифуркации. Да и «негативной» её назвать можно с некоторой натяжкой. Почему «негативной», если она является механизм построения «позитива»?

Так и внутри советского строя существовали дессиденты, а Сталин в борьбе за власть уничтожил тысячи старых большевиков, не признающих его методы «построения коммунизма». Вся история человечества испещрена ситуациями, когда путь «прорыва к звездам» был только один – «через тернии»

«Мученичество», конечно, не самая лучшая судьба для героя. Но именно таким путем эффективно осуществляется  предстояние мученика перед Господом во имя реализации его цели, только так он способен отмолить грехи прошлого для будущего расцвета нации, укрепляя, иными словами, это самое  «светлое будущее».

 В статье «Религиозный смысл русской революции» С.А.Аскольдов пишет: «Русская революция оказалась судом не только над политикой и деятелями старого режима, но и над той частью русского интеллигентского общества, которая эту политику обличала и с ней боролась

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

Такое выступление имело бы данные внутренне, а не чисто внешне победить и исцелить застарелые болезни русской общественности. 

Но  гуманистическое начало  русской общественности выступило в своей оголтелой самости и даже допустило в себя прямо враждебные христианству люцеферианские энергии». (5, стр. 205)

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

9.3. Российская гармония Добра и Зла:


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

При более внимательном рассмотрении  становится ясно, что соотношение Добра и Зла в ней строится по уже зафиксированному «Золотому сечению», причем Зла больше – 0,62, а Добра – меньше – 0,38.

           Динамика духовного созревания в России выше, чем у прочих наций, потому что Зла на её долю выпало больше, чем у других.  «Русский человек, - пишет философ Н.О.Лосский, - заметив какой-либо свой недостаток и нравственно осудив его, повинуясь чувству долга, преодолевает его  и вырабатывает в совершенстве противоположное ему положительное качество.

           Понимая опасность неряшливости при лечении болезней, русские врачи достигли в дореволюционное время такой чистоты и антисептики, что московские клиники стояли в этом отношении выше берлинских. На военных судах чистота была образцовая». (10, стр.43)


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


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

                               9. 4. . Смирение русского народа:

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

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

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

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

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

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

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

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

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

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

             Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

             Но пораженье от победы ты сам не должен отличать,

             А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

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

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

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

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

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

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

            Таким «клином» может стать российская устойчивость национальной культуры, стремящейся сохранить ростки своей оригинальной духовности в противовес западной тенденции глобализации «массовой культуры».

Об этом хорошо написал писатель Александр Проханов: «Мы хорошо знаем наших подвижников. Они ходят в залатанных штанах. Давно забыли про зарплату. Но они не желают продавать свои знания западным фирмам. Берегут их для народа.  Они понимают свою великую сверхзадачу. Они поставлены охранять эти брошенные бастионы, откуда ушли армии. Они вытаскивают из огня сражений обгоревшие знамена и берегут их в своих укрывищах.

Знамена красоты, религии, нравственности, духовности, народной мудрости. Они несут представления о русской природе, о русском человеке, русской жизни, русской смерти, о русской задаче, русском Рае.

Как во времена  татарского нашествия, когда страна горела, посады пылали, монастыри собирали и копили русские силы, русские тайны и заповеди. Эта охранительная роль упоительна для художника». (1., стр.79)

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

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

                                9.5.  Негатив «нормативного сознания»  в России


А. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:

  После эпохи петровских реформ  в России  имела место явная переоценка роли науки, а во времена Московского Царства   наука явно пребывала в недооценке. Если сейчас просмотреть программу обучения в средневековой  Греко-латинской Академии в Москве, то никаких предметов там, кроме языков и богословия, просто нет. 

В любом случае подобный подход ведет к недооценке  мира материального и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не было. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие светского мира. Тем более, что сам предмет на это вообще не рассчитан.  Таким образом, выпускники плохо подготовлены к функционированию в «этом мире», хотя специфику «того мира», они, может быть,   лучше  других  понимают.


Б. Переоценка религиозности   рождает сопротивление в мозгах людей:

Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с полярными  аспектами  жизни.  «Пойдешь налево, придешь направо!»

Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное истолкование событий в старину не адекватно использовалось, например, при оценке положения женщины в семье.

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

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

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

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

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

              9. 6. .Негативная религиозная реальность России – Гр. Распутин:

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

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

Но он не понял, что талант этот сохраняется лишь в непрестанном подвиге страдания, терпения и сознания своей греховности. Вина этого человека перед Россией заключалась, конечно, не в его личных грехах, сущности и тяжести которых мы и не знаем, а  в том, что его циническое перешагивание через пределы религиозно, морально и общественно дозволенного  получило общегосударственное и общецерковное значение и стало фокусом  всей внутренней политики». (5, стр. 204-205)

Распутин является характерным русским примером того, как можно вопреки своей злокозненной духовности творить добро в России. Распутин действительно был способен, благодаря своим экстрасенсорным данным,  сдерживать болезнь царевича Алексея. Именно это обстоятельство сделало его столь популярным в семье Николая Второго.  

Глава 10 «Способы преодоления глобального экологического вызова современности»
                                                                                                         «В одном мгновеньи видеть вечность,

                                                                                                         Огромный мир – в зерне песка,

                                                                                                         В единой горсти – бесконечность,

                                                                                                         И небо – в чашечке цветка».  

                                                                                                                                             У.Блейк 

        10.1. ПРОГНОЗИРОВАНИЕ ЭКСТРЕМАЛЬНЫХ СИТУАЦИЙ;

        10.2. Мировая сеть  Центров экологической  безопасности общества (ЦЭБО) 

         10.3. Развитие личностного творческого потенциала

                                10.1. Прогнозирование экстремальных ситуаций (ЭС)

Одним из способов смягчения предстоящих экстремальных трудностей человечества является повсеместное создание  станций или бюро прогнозирования экстремальных ситуаций. Подобные центры прогнозирования давно уже созданы при МЧС.

Нам представляется, что помимо военных структур должны появиться и гражданские, общественные организации, нацеленные на прогнозирование экстремумов человеческого существования и способные в эпоху, когда они превратятся в перманентное явление, помогать людям, широко оповещая их о предстоящих мрачных аспектах бытия.

Подобные центры вполне могут существовать на хозрасчетных началах, ибо немало найдется организаций и даже отдельных личностей, готовых заказать им  прогнозы в связи со своими личными целями.

Задачей этих органов прогнозирования должно стать изучение методов предсказания экстремальных ситуаций на основе изучения ритмов жизни соответствующих природных и социальных систем, а также разработка конкретных актуальных прогнозов по заказам юридических и физических лиц.

Их основными формами деятельности являются:

 разработка теории циклов экстремальных ситуаций для конкретных сфер человеческой деятельности и практических путей её ликвидации;

 анализ биологических и климатических ритмов природы с целью предсказания пиковых ритмов или экстремумов в связи с практическими аспектами человеческого существования;
 создание методологической и информационной базы экстремумов;
 научное исследование и разработка методик, способствующих повышению способности предвидения у отдельных личностей, имеющих соответствующие характеристики;
 поиск и тестирование людей, обладающих способностью к предвидению будущего;
 контакты с международными организациями, интересующимися вопросами прогнозирования;

 предвидение космических катастроф;

 издательская и просветительская деятельность в этой сфере.

 бифуркационный анализ мира.

Процедура прогнозирования ЭС , на наш взгляд, может составлять четыре этапа:

- на первом этапе:
 формулирование графика предстоящих ЭС на основе информации от потенциальных информаторов, способных на это;

 углубленное понимание проблемы путем получения дополнительной информации о предстоящих ЭС;

 определение масштаба и объёмов диагностирования вероятных ЭС;

 составление плана проведения уточняющих диагностических процедур;

 на втором этапе:

 окончательное диагностирование ЭС на основе комплиментарных методик;

 уточнение параметров диагноза ЭС ( ритма, времени разрастания, локализации и т.д.);
 перечень предварительных результатов тестирования;
 сравнительный анализ результатов тестирования, полученный разными методиками;
 составление «Хронотопа ЭС»;
 на третьем этапе:

 работа с энергетическими и биоинформационными полями ЭС;

 настройка энергетических полей ЭС на оптимальные формы, приемлемые для данной станции ЭС;

  психологическая и биоэнергетическая коррекция ЭС;
 составление аналитического отчета на основе анализа всех коррекционных процедур;     

 на четвертом этапе:

 подготовка к практическому смягчению предстоящей ЭС после её биоинформационной коррекции;

 работа с жителями и ответственными лицами за ситуацию в зоне ЭС;
 системный анализ всех возможностей смягчения;
 выработка рекомендаций ответственным лицам;
  анализ полученной информации о ходе протекания ЭС;
 составление окончательного отчета о данной ЭС.      
     10.2.  Мировая сеть центров экологической безопасности общества (ЦЭБО)

         Функциональная специфика ЦЭБО включает четыре функции;

 прогнозирование ЭС на государственном, природном, технологическом и космическом уровнях;

 оказание информационной помощи всем органам, включающимся в их ликвидацию;
 обмен информацией с подобного рода станциями ЦЭБО в других странах.
 превентивное информирование населения с целью недопущения паники.
Организация подобной сети должна стать не только государственным, но и общественным делом, поскольку у государства могут быть секреты от населения в спокойное время, но в ситуации ЭС  исчерпывающее информирование населения должно лечь на плечи ЦЭБО.
Общественные структуры подобного уровня в некоторых странах уже 

 созданы, настало время создать их и в нашей стране.

        ЦЭБО могут быть созданы при   общественных структурах или носить независимый характер, в зависимости от наличия спонсоров, согласных инвестировать подобный род деятельности..

На низовом уровне структурным подразделением ЦЭБО может стать «Медиа-дом» - автономный ( или неавтономный) экологический дом, соориентированный в сторону пропаганды ноосферного воспитания населения путем использования всех форм пропаганды:

 создание  и постоянное ведение специальной телепередачи «Экология живого»;

 ведение постоянной радиопередачи «Вестник Ноосферы»;

 подготовка и выпуск газеты и журнала «Вестник НООсферы»;

 создание и ведение в Интернете специального сайта;

 организация пресс-клуба;

 подготовка фестивалей, вернисажей, симпозиумов и презентаций;

 производство видеофильмов соответствующей тематики;

 создание и ведение аудио-видео-библиотеки;

 пропаганда здорового образа жизни.

            10.3. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОСТНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА (ЛТП)

                      10.3.1. »Развитие ЛТП на рациональном уровне»
Анализируя основные параметры развития личностного творческого потенциала, я обратил внимание на девять техник «практических чудес», которые предлагает в своей книжке «Практические чудеса для Марса и Венеры» американский автор Джон Грей (См. Библиография, № 1)

1.  Верь, словно чудеса возможны

2.  Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется

3.  Учись, словно начинающий

4.  Люби, словно впервые

5.  Отдавай, словно у тебя уже есть всё, что тебе нужно

6.  Работай, словно деньги не имеют значения

7.  Расслабься, словно все скоро будет в порядке

8.  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

9.  Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать

Мне захотелось попытаться приложить указанные принципы, разработанные в сфере интенсификации некоторых сакральных возможностей человеческого организма, к сфере творчества, поскольку между творческим порождением чего-то нового и «творением чудес» разница не так уж и велика.

Попытаемся рассмотреть все девять принципов по отдельности.

А. «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ также, 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  в таких случаях 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 собственному уровню и той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, возникает проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Не бесами.»

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» никак не представляется возможным.

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

В этом разделе главной особенностью встает 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 мы не вольны делать всё, что нам хочется. Но истинный художник никогда не принимал эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

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

Помнится Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

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

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе 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...

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 творца. 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 приниципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором мы никак не можем забывать.

                              Г . Люби, словно впервые
 

                Сила Любви - как критерий творческого дара - 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 творческих возлияний 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!

           Многими русскими поэтами «Любовь» понимается 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» на эмоциональном уровне.

                     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 начинает зацикливаться  на проблеме, а «сколько это 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 не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Как губит души современных творцов 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, удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь!

Если творить только, когда твой труд хорошо оплачен, то подобных 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 тревожном  напряжении.

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.

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

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

«Стучащему , 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 как их и можно в основе своей  толковать.

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.

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане 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» 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».

Конечно, в реальности должна быть норма во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этот 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.

                                 Глава одиннадцатая: «МНОГОПОЛЯРНАЯ ВСЕЛЕННАЯ»
                                                                         «Открылась Бездна, звезд полна.

                                                                           Звездам числа нет, Бездне – дна!»

                                                                                                                                             М.Ломоносов


Изложенная картина многовариантной действительности материального Бытия, опирающаяся на её духовное подобие в Инобытии, требует соответствующих описаний не только на уровне нашей планеты, но и на уровне всей многополярной структуры Вселенной в целом. 

Информация о ней носит пока чисто научный (астрономический) характер или опирается на магические и оккультные знания, которые не могут быть проверены и подтверждены традиционными научными методами познания, в частности , экспериментом. 


Вместе с тем, является ли такое  основание достаточным для отрицания всей подобной  информации? По зрелому размышлению мы вынуждены считать, что нет. Как  только мы говорим о необходимости признания многополярной структуры Вселенной, мы вынуждены принимать и такую нетрадиционную систему знания, как магия. 
В этой главе мы касаемся наиболее сложных и скрытых от профанов тайн  Бытия, поэтому нам  дано их изобразить лишь на  собственном уровне посвященья.

                                                      В этом нам поможет следующая матрица:

                                                                                                                                       Матрица №  14:
	НЕБЕСА
	ЧЕЛОВЕК
	ЧАКРЫ
	ТИПЫ ПОЭЗИИ
	СТИХИИ
	ТИПЫ МАГИИ
	ИНСТРУМЕНТЫ

МАГИИ

	Небо Серафимов
	ЖИЗНЕДУХ


	ИСТОЧНИК
	Духовная

Поэзия
	ДУХ
	Духовная

Магия
	Религиозные

Обряды

	Небо Херувимов
	САМОДУХ


	ЧЕЛО
	Поэзия

Самовыражения
	РАЗУМ
	Магия 

Волшебных

Книг
	Волшебные

Книги

	Небо
 Властей
	Ментальное 

Тело
	ГОРЛО
	Интеллектуальная   

 Поэзия
	МЕТАЛЛ
	Магия

 Металлических

Талисманов
	Шпаги,

Кинжалы,

Металлы

	Небо Престолов
	Душевное 

Тело
	СЕРЕДКА
	Любовная

Лирика
	ОГОНЬ
	Огненная

Магия 
	Вызывание 

Огня

	Небо Господств
	Астральное

Тело
	ЖИВОТ
	Пейзажная

Поэзия
	ДЕРЕВО
	Древесная

Магия
	Древесные

Талисманы,

Растения

	Небо 
Начал
	Эфирное

Тело
	ЗАРОД
	Сексуальная

Поэзия
	ВОДА
	Водная 

Магия
	Жидкости,

Зелья,

Растворы

	Небо Сил
	Физическое

Тело
	КОРЕНЬ
	Патриотическая

Лирика
	ЗЕМЛЯ
	Земная

Магия
	Камни, 

Минералы,

Глины. 


       Указанная периодичность Небес представляет собой специфические «ангельские миры» находящиеся на Небе. Считается, что для успешной магии необходимо получить поддержку демонов, но это не совсем правильно. Демоны – наиболее слабая Иерархия небесных сил. К ним обращаются только плохие маги. Большей властью обладает  маг,  способный обратиться за помощью  к соответствующему «ангельскому миру»,  более  соответствующему   специфике магического задания.           

       Почти то же самое происходит и в творческом процессе. Осознанно или неосознанно каждый творец, в зависимости от жанра своего творчества обращается на тот или иной уровень Небес, чтобы там получить необходимую в данном случае поддержку и понимание сущности  своего творчества.

          При этом осознанно или неосознанно в нем происходит активизация той или иной чакры, помогающей ему сотворить желаемое.

           В этом ему помогает, медиативная практика, способная  активизировать ту или иную чакру, чтобы успешнее справиться с творческим заданием.

           Конечно, указанная фрагментация духовной Вселенной  по семи разрядам представляет собой временное допущение. На деле структура Вселенной много сложнее, но для нашего повествования  и указанная  вариантность  вполне сгодится. Единственно, надо только помнить, что любая фрагментация условна, а Вселенная на деле целостна и гармонична.

          Эффективную технологию медитаций  представляет,  нам,  к примеру, православный  исихазм: постоянное чтение православных молитв, например, Иисусовой молитвы. При этом адепт входит в просветленное состояние, приближающее его к тому типу Небес, который в данный момент ему особенно необходим.

              В духовной Вселенной нет ничего случайного, в ней все взаимоувязано, все влияет друг на друга. Свидетельством подобной взаимосвязи служит, например, представленная матрица,  дающая впечатление о взаимосвязях Небес, Человека, его чакр, духовных стихий, поэтического творчества и магии.

            Каждое небо имеет своё собственное Информационное поле, которое подпитывает информацией поэта или мага, если они находят канал обращения. Но информационное поле только часть Единой структуры этого типа Неба.  По сути дела, они представляют собой параллельные миры, которые могут существовать автономно и не пересекаться, ибо обеспечивают тем самым безопасность и стабильность всей Вселенной.

        Но что-то делает эту Вселенную Единым Пространством. Таких механизмов три:

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

Во-вторых, диалог между параллельными мирами, осуществляемый магами и творцами;

В третьих,   подобие Макромира  Микромиру, обеспечивемое единым энергоинформационным пространством, пронизывающим мир Бытия и Инобытия.
         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по существу.

                 Кому же  и как открывается канал в параллельные миры?

 - обращением к высшим мистическим аспектам мировых религия (Исихазм, Каббала, Суфизм и др.);

- входом в состояние «измененного сознания»;

- получением творческого экстаза;

- магической практикой.

          Во всех случаях вхождение в параллельные миры требует не только определенного уровня и тяжкого труда, но и определенной степени «духовного подогрева», в противном случае «дверь» не открывается.

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи «всего со всем» в мире.. Я у же не говорю об известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства:  работа методологического принципа    а н  а л о г и и .

Во всех спорных случаях мы ищем работающие аналогии для доказательства своих утверждений. Мы опираемся при этом на глубокое убеждение, что если в одном случае правило работает, оно по аналогии сработает   и в другой ситуации.

          По сути дела любая метафора опирается на  принцип аналогии и помогает нам выстраивать не только магический, но и поэтический текст.

             Используя аналогию между живописью и поэзией, Ник. Заболоцкий создает стихотворение «Портрет»:

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

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

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

Конечно, не одна живопись способна «души изменчивой приметы» запечатлевать в искусстве, поэзия то же на что-то способна. Аналогия между ними в этом стихотворении глубоко скрыта: описание удивительной картины Рокотова скрывает прекрасное стихотворение Заболоцкого. Однако это не единственный  пример аналогии  содержания и формы, к некоторым мы  еще вернемся.

И живописи и поэзии было дано передать основное в этом портрете Струйской  - переходное состояние души, запечатлеть то, что по силам,   только поэзии и музыке, - нюансы изменений.

          Кроме метода аналогии еще одним аргументом в пользу единства Макро и Микромира является  механизм д и а л о г а, который прослеживается во всех аспектах Бытия. Если бы мир был разделен на автономные и не сообщающиеся миры, подобный диалог не был бы возможен. Успешный диалог дает возможность обнаружить нам, что в нас много больше общего, чем мы предполагаем. На каком-то высшем мистическом  уровне все религии сливаются в одном богословском  общем для всех конфессий  умонастроении,   нашедшем своё отражение в их высших формах: Суфизме (Ислам), Каббале (Иудаизм), Исихазме (Христианство) и т.д.

   А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого: «Сквозь волшебный прибор Левенгука»:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

Но для бездн, где летят метеоры, ни большого,  ни малого нет.

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

          Единство макромира и микро мира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию». Эта  специфика созидания  делает Человека способным на диалог с Богом, на возможность понимания Человеком высших ментальных миров Вселенной.
          Одна из главных идей нашего сообщения способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно, и их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия. 
Принцип  п о д о б и я  - универсальный принцип нашего материального и духовного Бытия. Не будь во Вселенной эффективного  подобия  различных  систем, обеспечивающих их диалог, она быть очень быстро развалилась, а так оказалась крепкой почти на 40 миллиардов лет, хотя эта цифра носит, безусловно, относительный характер.  Относительно, скажем, скорости света. Есть мнение, что  последняя совсем  не  постоянна и в течение хода развития Вселенной  не раз меняла  свои параметры. Соответственно меняется и  время, с  ней прочно связанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.

                    12.   З А К Л Ю Ч Е Н И Е :
Писать заключения - неблагодарная задача, ибо основные мысли в данном тексте уже выражены в соответствующей им форме, а  краткое повторение  не всегда дает точное  впечатление.
Однако,  другого выхода, по-видимому, нет.

Для создания «Книги   Жизни»  мы взяли за основу многовариантное единство: Жизнь – Смерть – Бессмертие. Действительно,  человеческий организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в  некой  «Жизни в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом,  есть много такого, что осталось за рамками библейских представлений. Как говорил Христос, - «В Доме Моего Отца – обителей много». Но сколько их, пока никто не сосчитал. Эта многовариантность проявления Жизни - Смерти входит составной частью в наше исследование, придавая ему некую многомерность, «таскать которую не перетаскать»…

История наших контактов с инопланетянами показывает, что  космическим цивилизациям наша Культура так же  интересна.  Правда, не в той мере, как она интересна нам. Но она нам не просто интересна – она залог нашего существования. В каком-то смысле Культура – это Инобытие  любого этноса.  Но тогда она  и  для самого Божественного  Инобытия представляет определенный интерес. 
  В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета,  ибо для развития системы они должны дополнять друг друга,  находясь в стоянии “комплиментарности”.

Глобальная комплиментарность  полярных начал в системе  обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока;

    - Порядка и Хаоса;


- Общественного и Личного;


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!  Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но на каком-то этапе  Количество Патологии переходит в качество, способствующее наступлению во всей Вселенной Пролайи. Маятник качается, а энтропия системы прибывает.
С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной, как  ХРАНИЛИЩА РАЗНООБРАЗИЯ ЖИЗНИ (условно говоря, «Книги Жизни»),   является то, что Бог называет  в Библии - «водой»,  как исходным элементом   «Света « и «Тьмы»,   кроме  которого когда-то  в мире еще ничего не было,  ведь именно  над ней  «носился Дух Божий».

Эта раньше всех упомянутая «вода», над которой носится Божий Дух», и есть энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом живого и неживого  миров.

Этот извечно существующий  компонент, как и сам Бог,  составляет базовую  структуру,  пронизывающую всю Вселенную, ибо на её основе Вселенная творится Богом. Но это не одноразовое творение.  Вселенная пронизана Светом, и  он  не отделен от Тьмы, ибо  в эпоху творения мира, по крайней мере, первые семь дней Бытия,  они существуют, как полагает Библия,  слитно. Полное их разделение, очевидно, не в интересах Бога, так как для стабильности всей творимой Богом  системы очень важно  иметь  «единство   полярных начал». 

Почему Бог не использует для образования Вселенной только «чистый свет»? Видимо, все дело в системной устойчивости. Как мы уже отмечали,  устойчивы только  системы, состоящие из двух  противоположных элементов, находящиеся в многофункциональном единстве.  Единство «Света» и «Тьмы» хорошо подходит под это определение. Многофункциональность  указанного Единства  работает на выживание, ибо разные функции являются наиболее живучими только в их адекватности изменившимся обстоятельствам.  А обстоятельства способны меняться и раз на дню и раз в столетие. 
В итоге, мы вполне можем утверждать, что Вечность и Бесконечность являются составными элементами упомянутого нами «Бессмертия». Для сосуществования в рамках «Бессмертия» Вечности и Бесконечности необходимо, чтобы они сочетались не просто «фифти-фифти», а на основе некоего «гармонического баланса».
       Как уже отмечалось, гармонический баланс,  и вытекающая из него устойчивость любой сложной  системы обеспечивается функциональным сочетанием её противоположных элементов на основе «Божественной гармонии» или «золотого сечения». Этот термин ввел в художественную практику  гений Возрождения  Леонардо да Винчи.  

На материальном уровне это сочетание противоположных  элементов в пропорции: 62% к 38%. 
Все научные доказательства самозарождения жизни на земле рухнули в один момент, когда стало ясно, что для создания такой сложной системы жизнетворения Разума,  как ДНК,  методом случайного  перебора элементов, её составляющих,  необходимо время большее, чем вся история  видимой Вселенной. На деле структура ДНК еще в несколько раз сложнее, чем то, что на данный момент известно современным генетикам. Это делает процесс «самозарождения жизни» совершенно не реальным. 

Альтернативой остаётся Божественное творчество Жизни и её распространение по  Вселенной, например, с помощью механизма «трансспермии». Какую-то тайную роль в этом процессе играет и сам энергоинформационный костяк Вселенной,  ещё не совсем для нас  ясную, но явно связанную с поддержкой Вечности и Бесконечности существования Жизни. «Бессмертие» ОРГАНИЗМУ обеспечивается не им самим, а его сцепкой с благоприятными для Бессмертия качествами внешней среды, так и Бессмертие ЖИЗНИ ВО ВСЕЙ ВСЕЛЕННОЙ обеспечивается не ею самой, а  ЛИШЬ  ЕЁ поддержкой энергоинформационными структурами ВСЕЙ ВСЕЛЕННОЙ, управляемой Господом-   Богом.
Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и привело  Природу планеты   к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего   Высший Космический Разум , естественно, не допустит.

Единственный выход для людей – вернуться к гармоническим отношениям с природой, возможным не просто как восстановление прежних взаимоотношений, что практически не реально, а как  восстановление восприятия природы по закону Любви, то есть «гармоническим образом». В итоге, чтобы спасти Природу, прежде надо спасти сознание самого человека. Это один из важнейших выводов, к которому мы пришли. 

Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость многообразных  проявлений Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего – Энергоинформационного Поля ВСЕЙ ВСЕЛЕННОЙ.
Фрагментарное сознание держится на двух полярных оппозициях, сознание голографическое сильно своей тринитарностью, способностью соединять несоединимое. Наиболее мощно тринитарность представлена в российском  национальном сознании. Именно Россия даёт Западу и Востоку возможность очиститься от своей односторонности, даёт место для сокровенной встречи, способствующей совершенствованию как одного, так  второго. Речь идет именно об общечеловеческой миссии России, ибо она своим универсальным синтезом способна спасти и Запад, и Восток.

Миссия России в рамках единства Запада и Востока – хранение духовной вертикали, горизонталь все равно  цела будет. Это означает, что миссия России – хранить духовное начало общепланетарного синтеза – духовную вертикаль мира, вне которой целостность мировой цивилизации всегда оказывается под большим вопросом.

Культура - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающейся никогда. Рассматривая ее во временном (горизонтальном) аспекте, мы порой забываем о вертикальном (архаически-мифологическом) срезе культуры, данном нам через архетип “мирового дерева” или  герметическую мудрость: ”Что наверху, то и внизу”. Кстати, понимание системы как единства полярных начал также идет от ранних герметиков. 

“Человеческое Бытие” есть способ взаимосвязи Объекта и Субъекта.  Но не они были  в «самом начале». По Евангелию от Иоанна мы знаем, что “в начале было Слово”(Метаобъект), а Дух Господень (Метасубъект) “носился над волнами” (Первоначальным Единым Объектом).  Субъект же  (в виде Человека) возник только на шестой день творения, как утверждает  книга Бытия в Библии.

Однако в форме Бога  Субъект, конечно, существовал  и до этого. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из Неё выходит, всё в Ней содержится, ибо Она и вечна и бесконечна. Прежде всего, она – бессмертна, поэтому в нашей  «Книге Жизни» -  вопросу о «Бессмертии» посвящена  специальная глава.
Кризисные вызовы человечеству, как глобальные, так и локальные, носят сегодня уже  не случайный, а системный характер  и  требуют  столь же системного ответа. 

Необходимо осознать, хотя бы  одно, но самое важное звено, составляющего системную основу кризиса. Этим звеном, на наш взгляд является нарастающая бездуховность человечества, которая провоцирует, как    нелюбовь Человека  к Природе, так  и суицидные настроения во всем обществе.

На глобальные  экологические вызовы человечество может ответить только единением собственных сил и усилением глобальных механизмов собственной интеграции на планетном уровне (повышением роли  ООН, ЮНЕСКО и других международных организаций), а также локальным ответом каждого человека по увеличению уровня собственной духовности.

 Главное условие успеха – единство глобальных и локальных ответов Человека на планетарные вызовы,  иначе успех  остаётся весьма сомнительным. Необходимо рассмотреть эти вызовы как единую систему и отвечать на каждое конкретное их проявление регулируемым балансом  локальных и глобальных стратегий эффективного действия.

Высочайший энергетический потенциал российской цивилизации обнаруживается, как только на неё нападают враги, и дело идет о её жизни и смерти:

-  во время татаро-монгольского ига;

- в 1612 году при отражении польско-литовской интервенции;

- в 1812 году –  разгром французского нашествия;

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

- в 1945 году – победа во Второй мировой войне.

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

-   крымская компания в  середине Х1Х века;

-   война с японцами в начале ХХ века;

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

И это, не случайно. Россия – щит духовности мира, залог его спасения в любых предстоящих катастрофах, а для этого она должна стать сильной и независимой страной, выйти на одно из первых мест в мире по демографическим, социальным, экономическим и духовным  показателям. И это обязательно будет!
Нельзя  в православной по духу стране построить меркантильное общество, для этого нужно поменять народ.  Сейчас многое для этого делается, но потуги тщетны,  ибо им противостоит вся логика русской культуры и  православной духовности. Им противостоит вся логика русской истории. А с нею не поспоришь!
     В России более важным оказывается контекст  ситуации,  в  которой реализуется какая-либо проблема,  а не она сама.  Декларируемая цель в ней никогда прямо не достигается,  только исподволь,  только с  учетом всех  изгибов и вариантов ситуации. Русской культуре свойственно стабилизирующее начало, она играет роль равновесного механизма, выражаясь научным языком, “гироскопа истории”. Как только кто-то в мировом контексте начинает слишком сильно "раскачивать лодку"  истории,  ему противостоит Россия. Культурную левизну и  "архиреволюционность",  проявляющуюся в России и в области искусства и в области политики, сама Россия никогда не могла переварить и поступала с её творцами  известным способом: выкидывала вон.   Пророкам в нашем Отечестве, в особенности при жизни, свободы  никогда не  было. 

Возвышение роли пророков наиболее  очевидно в ускорении процесса ЦЕФАЛИЗАЦИИ, который мы связываем с  постоянным обогащением духовной жизни планеты.  Обогащение ключевого элемента системной Жизни Планеты,  как  сейчас  становится  ясным, - элемента   духовности  происходит в ходе  развития  человечества  за счет  возрастания внутреннего  разнообразия элементов.  Это правило можно  назвать  принципом  "возвышения  сознания"  в  ходе  развития  систем,   обладающих  хоть каким-то  Разумом.

 В.И.Вернадский   обозначил   его   как    "Закон   Цефализации"    и   почитал    главнейшим   законом космического  развития.  В  теологии  этот  закон  сравнивают  с  "Лестницей  Иакова",  показывающей ступени  духовного  возвышения  человека  на  пути  к  Небу.  Иоанн  Лествичник   изобразил  ступени этого духовного восхождения в своем знаменитом богословском труде  "Лествица».
Свидетельством того, что мы вошли в новый этап своего духовного развития  является и осознание астрологами нового качества нашего Бытия, наступившего с переходом планеты в «эру Водолея», и появление реальных носителей этого нового сознания – «людей Индиго».

      В ходе развития любой человеческой системы  происходит «обмен  локальной эффективности системы на её  глобальную универсальность». Нельзя от социокультурной системы требовать одновременно прагматической смысловой  эффективности и универсальной восприимчивости к  различным смыслам. Или то или другое. Это требование  фиксируется в правиле обмена «эффективности» на "универсальность".                              

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

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

      Именно космическая универсальность России помогает ей в любых социальных ситуациях оставаться собой и поддерживать "всемирную ориентацию" своей культуры, отмеченную Ф. М. Достоевским в гении Александра Сергеевича Пушкина. Поэтому абсолютно не понимают Россию те, кто, настаивая на  необходимости  локальной эффективности, не учитывают, что узких специалистов в мире "хоть пруд пруди", а разбирающихся  в глобальной универсальности Бытия   - "раз, два и обчелся".  Именно поэтому иноязычный  мир принципиально  не понимает  творчество самого Александра Сергеевича Пушкина. 
Эта проблема очень важна в рамках поднятой нами  специфики «Книги Жизни».  Что важней для человечества? – Его «прагматическая эффективность» или «духовная универсальность?» Мы нашли выход в механизме постоянного обмена одного на другое.  Обретя понимание универсальных смыслов Бытия, необходимо обладать прагматической эффективностью, чтобы реализовать эту универсальность на практике, иначе ей – грош цена! 

Универсальность  жизненных законов мы постарались проследить не только  на примере генезиса сознания человека, но и в истории человечества, взятой в промежутке от 14 тысяч лет до нашей эры до  12  тысяч лет после новой эры.  Эти закономерности отражены в «Плане-матрице Диалектики Жизни». Он демонстрирует  единство основных законов развития и на примере эволюции России,  и на примере  развития Личности.  В силу необходимости наше описание  носит чисто  эскизный характер, но эффективность  проявленных закономерностей хорошо здесь видна. 

Что важнее для социальной системы:  Порядок или Хаос?  В бифуркационной ситуации важнее  все-таки Хаос, ибо он – преддверие перемен, условие и способ их реализации. «Нельзя налить  новое вино в старые меха», - гласит Библия.  В условиях устойчивого  эволюционного роста системы ею востребуется Порядок, ибо без него не  будет роста и   накопления нового качества.  В экстремальных условиях, напротив, важен Хаос, провоцирующий изменения.  
                Диалектика Жизни и Смерти проста. Её очень точно выразил в свое время А.С.Пушкин:

Брожу ли я вдоль улиц шумных, вхожу ли в многолюдный храм,

Сижу ль средь юношей безумных, я предаюсь моим мечтам.

Я говорю: промчатся годы, и сколько б здесь ни видно нас,

Мы все сойдем под вечны своды, - и чей-нибудь уж близок час.

Гляжу ль  на дуб уединенный,  я мыслю: патриарх лесов

Переживет мой век забвенный, как пережил он век отцов.

Младенца ль милого ласкаю, уже я думаю: прости!

Тебе я место уступаю: мне время тлеть, тебе цвести….

        С привычным ощущением   мудрости  и мужества  поэт смело смотрит в лицо смерти, понимая  её неизбежность и таинство. Не поэтому ли он так тщательно подготовил и свою собственную смерть, сделав её не волей  случая, а  торжеством своего замысла и залогом победы над окопавшейся в стране кучкой авантюристов, ненавидящих Россию?

         Народная диалектика смерти нашла отражение в ряде отечественных пословиц:

- «Умереть сегодня – страшно, а когда-нибудь – ничего»;

- «Жить плохо, а умирать и того горше»;

- «В рай просятся, а сами в ад лезут»;

-  «Час от часу, а к смерти ближе»;

- «Жить надейся, а умирать – готовься!»

- «Перед смертью не слукавишь, от неё не посторонишься!»

- «Родится человек на смерть, а умрет – на живот»;

- «Жизнь даёт один Бог, а отнимают всякие гады»;

- «Смерти бояться, на свете не жить»;

- «Бойся жить, а умирать не бойся. Жить страшнее, чем умереть»;

- «На Небо крыл нет, а в землю путь близок»;

- «Сколько ни живи, а умирать надо!»

            Культура как таковая является важнейшим составляющим элементом «Книги Жизни», ибо  шифрует в своём многообразии основные законы, принципы и цели животворящего развития человеческих систем. 


Русский народ как нация сложился только в Московском Царстве.

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


Общество и государство на Руси умели  раньше уравновешивать друг друга. Пока княжеская власть была слабой и косилась на вече, общество ей соответствовало, поэтому  слаба была идея национальной ассоциации, отсутствовало и само понятие "русский народ". Становление идеи “национальной интеграции”  шло через единство с землей в понятии -  «русская земля».  Это был своеобразный «почвенный национализм».

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

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


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

Важным прорывом в существо Жизни, на наш взгляд, является открытая нами диалектика Мифа-Нормы-Факт и Инновации, вкупе составляющих полноценное развитие всего сознания человека.  Именно подобное совершенство  полноценного сознания может стать сейчас подлинным критерием оценки Жизни и положения Человека в ней. Ни богатство, ни социальное положение в обществе, ни насыщенность знаниями не являются таким универсальным критерием, они – суть всего лишь  локальные критерии.  Но подлинное понимание Жизни возможно только на универсальном уровне. 
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