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"Доспех тяжел, как перед боем,



                                                   Теперь твой  час настал.  Молись!"

                  

                                                     Александр Блок

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

      Наши трудности во всех сферах  существования, во многом могут быть преодолены после выработки единой системы их понимания, которая на современном научном языке называется "парадигмой", способной увидеть Прошлое, Настоящее и Будущее в их неразрывной целостности.  Предлагаемая нами   парадигма объединяет как современный научный подход, направленный на поиск отделенных от исследователя фактов, событий, явлений, так  и религиозное видение, основанное на Вере, а не Знании, а, следовательно, на взгляде “сердечном”. Этот синтез осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия, наука и духовность имеют общее основание лишь с позиции культуры и объединяются на основе системной целостности.

     Современная ситуация с полной наглядностью подтверждает,  что чем больше мы в России погружаемся в поиск "хлеба насущного", тем актуальнее становятся проблемы души.  Тяжесть  российского  "смутного  времени" всегда имела  двойной гнет:  материальному кризису сопутствовал духовный. И это закономерно,  ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода.

     Так было в 1Х веке, когда славянские племена, населявшие территорию будущей  России,  призвали к управлению "варягов",  ибо "земля у нас богата, порядка только нет", как сказал А.К.Толстой, процитировав соответствующее место из "Повести временных лет",  где говорится об отсутствии "наряда" (порядка) на русской земле. Тогда свое "нестроительство" русские ощущали как военный, то есть прежде всего политический кризис.

     Спустя столетие у Владимира Святого, великого князя Киевской Руси, возникла необходимость разрешить и кризис духовный, ибо идеология язычества его совершенно не удовлетворяла. Вместо политеизма он ввел в качестве государственной  религии восточный вариант христианства, выбрав его из  множества возможных альтернатив. Провиденциальную силу этого выбора Россия ощутила только позднее.  Так случилось и в ХУ11 веке, когда эпоха "Великой смуты" завершилась избранием на царство одного из бояр Романовых, а его  потомок Петр Первый  вверг Россию в социально-промышленное переустройство с материальным искусом в основе, построенном, скорей, на протестантских, нежели, чем на православных основах. Русская культура смогла  компенсировать означенный искус, породив "Золотой век" культуры: от гармонической поэзии Пушкина и Лермонтова до гениальной прозы Гоголя, Толстого и Достоевского.

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

    Этим планам  помешала  революция 1917 года.  Страна надолго погрузилась во мрак бездуховности. И только в конце ХХ века мы начинаем осознавать, какую грандиозную подготовку к  предстоящим апокалиптическим  временам осуществила русская культура в те годы: и по философско-религиозной, и по культурной, и по духовно-практической линиям.  И насколько многое пошло прахом при большевиках.  Однако, так ли это? Есть и другая точка  зрения, что "рукописи не горят"...

     Методология культурологического анализа, предложенная в данной работе, позволяет дать точный ответ на этот вопрос. На рубеже прошлого и нынешнего  веков Россия втянула весь мир в грандиозный духовно-творческий переворот, сравнимый по своей значимости только со временами Античности или Возрождения.

     Его огромность не случайна: мир вступает с началом ХХ века в эпоху Откровения (по Библии), более известную как время Апокалипсиса. Прямо по  Библии пала на нас "звезда Полынь", открылись гонения на христианство в советской России. Впервые в конце века в стране наблюдается отрицательная рождаемость, именно у нас самое большое в мире количество абортов, велика интенсивность убийств и  самоубийств, наркомании и преступности.  Импульс  самоуничтожения оказывается сильнее  импульса  жизни - это несомненное апокалиптическое свидетельство.

    Но мы еще не на тризне, а с точки зрения культурологии, констатация факта есть только самое начало разговора.  Скорость исторических изменений прямо  зависит  от  уровня общего осознания их подлинной сути. Чем меньше мы чувствуем подлинный нерв истории, тем сильнее она "бьет нас по голове" своими неожиданными изменениями. Для всех, кто к этим изменениям не готов и не понимает их смысла,  они имеют  весьма  мучительный характер. Ведь понять,  означает - простить...

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

     Политический аспект истории  именно сейчас важен как  необходимая часть культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы мировосприятия, часть мифологического сознания, о включенности которого в христианскую культуру  будет еще много сказано. Помня свои культурные корни, нам следовало бы выбрать политическую  систему, которая  будет иметь дальнюю перспективу, а не просто сиюминутные политические выгоды.

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

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

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

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

     Нас сгубила "научная" самоуверенность,  что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствие ренессансных иллюзий человечества только сейчас. Оказавшись без Любви,  Земля ударила в  колокол Чернобыля, который, как известно, "звонит по тебе". Но остановить колоссальную гордыню атеистического человека еще очень трудно. Может последовать и новый удар, ведь мы не спешим меняться.

     Зачем атеистам Церковь,  если  есть уверенность,  что можно построить Царствие Божие (коммунизм) прямо здесь - на грешной Земле?  Зачем  духовность, если с помощью технического прогресса можно обеспечить себе, или хотя бы части населения, весьма сносное материальное благополучие? Если за это благополучие кто-то (например, потомки) горько  поплатится генетическим вырождением, свершится сие только в Будущем!      

Но именно с нами "случился" СПИД, гибель природных экосистем, идет рост наркомании и алкоголизма, насилия и самоубийств. Где же выход, да и есть ли он вообще? Наша методология решения культурных проблем утверждает, что он есть! Необходима  новая  парадигма видения реальности на смену старой,  так называемой, "научной парадигме".  Мы делаем  попытку вместе с Верой и Знанием заложить основы духовно-инновационного сознания с культурной доминантой во главе.

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

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

     Известный христианский теолог Радим Палоуш,  выступая  в  октябре 1991 года на Ватиканском симпозиуме по диалогу религий, сказал:   "Илья Пригожин,  знаменитый физик второй половины ХХ  века, Нобелевский лауреат,  писал,  что квантовая механика должна отказаться от иллюзии описания с внешней точки зрения ,  иллюзии чистого  интеллекта, который видит  систему  такой, "какая она есть сама по себе",  оставаясь вне ее.  Ученые должны признать, что более невозможно описывать объективную реальность без учета человеческого фактора.  Это означает конец иллюзии разрыва между Субъектом и Объектом ,  иллюзии господства Субъекта во Вселенной.  Субъект должен отказаться от своего "богоподобного положения" и вернуться на Землю к единству  человечества  и  остальной Вселенной".(1-1,60)(Первая цифра означает порядковый номер главы и  источника  в списке, прилагаемом в конце каждой главы, а вторая - номер страницы, где помещена цитата. Исключения - цитаты из Нового Завета.)
       Иными словами, специалисты в области  квантовой физики первыми поняли, что настала пора вернуться к божественной картине мира, к концепции "креацианизма".  Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей Вселенной, включая Иномир, окажется для больного человечества не только лекарством, но и способом выхода из экологического тупика и тупика бездуховности.  В нашем обращении к Вере на рубеже второго и третьего тысячелетий есть не просто возврат к старому, но и принципиально новое качество. Имеется в виду осуществление такого синтеза Веры и Знания, при котором невозможным становится всякий фундаментализм,  будь то исламский или христианский. 
Экуменизм при  этом не перекрывает всей новизны постановки проблемы, так  как речь  не  идет  о создании единой религии.  Более того мы предостерегаем от такого обольщения, увидев целостность на другом, не конфессиональном уровне. То, что религий у человечества много, имеет, в частности,  культурный резон. Новый синтез предполагает конфессиональный диалог, расширение сознания и приобщение к новой системе мировосприятия как можно большего числа людей.  При этом нами  подчеркивается особая роль Православия.

     В современной науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства  на  высшем уровне любых задач и проблем отдельных народов.  Мы также исповедуем эту точку зрения при отчетливом понимании, что в современной "глобалистике"  отсутствует та духовная доминанта,  которая и является решительным звеном спасения мира.  Но спасения не на  материальном, а на духовном уровне,  ибо только он и является подлинной сущностью человечества,  обладающего специфическим отличием от  всего  остального мира.

       Важнейшим аспектом новой духовной парадигмы является ее культурная значимость. По меткому наблюдению О.Мандельштама, культура в ХХ веке начинает выполнять для государства функцию,  сходную в прошлые века  с ролью церкви: "Намечается органический тип новых взаимоотношений, связывающих государство с культурой.  Наподобие  того,  как  удельные князья были связаны с монастырями.  Князья держали монастыри для совета. Этим все сказано.  Внешнеположность государства культурным ценностям ставит его в полную зависимость от культуры". (1-2, 40)

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

Этому  М е т о д у   и  посвящена большая часть данной работы.      Однако нам нет резона полностью отвергать и технический прогресс. К примеру,  без телекоммуникационных и компьютерных сетей  культурная парадигма ХХ1 века была бы весьма ущербной. Только при этом надо понимать, что без подтверждения ее духовными возможностями человека  ( с помощью духовного видения  или  религиозного прозрения и других вновь открытых возможностей человеческого мозга) техника не является самодостаточной.

     Проводимый в  конце ХХ века культурологический анализ естественно опирается на логически разработанный аппарат исследования, на системный метод познания культуры. Ему посвящена следующая глава.     В ХХ1 веке человечество вступает в новый  этап  своего  развития, сравнимый лишь  с Архаикой язычества или Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения", где доминирует духовно-инновационное сознание.

     Осознание путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание,  возможно наиболее сложная проблема рубежа  тысячелетий и всего предстоящего периода развития человечества. Не дерзая осмыслить всю ее целиком, наша  исследование стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению. Понять духовность сложно, а путь посредством культуры - не самый плохой. Но  без  подтверждения его выводов традиционным Православием,  он также односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа разносторонний,  но целостный  взгляд.  Результаты оценивать читателю.

    Прежде необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа выполнена в русле христианской традиции, она не является по сути своей теологической (богословской).  Именно поэтому,  там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы чаще всего обращаемся к художественной литературе, в частности, к наследию "Серебрянного века".

      Исходя из  этих  же  соображений,  используемая  автором  модель включает языческое наследие ("Миф",  по терминологии автора), хотя богословская традиция чаще всего отталкивается от него. Культурологическая модель не может быть построена только на  основе  монотеизма,  она включать и  политеизм как его (монотеизма) подготовку и младшую составную часть.

     Внимание автора привлечено к кризисным моментам  в  развитии  общества; к деятелям культуры,  получившим название "дессидентов",  хотя автор не пришел к единому мнению,  благоприятен ли  социальный  кризис для развития культуры.  В каких-то случаях благоприятен,  когда власть теряет возможность осуществлять прежний жесткий контроль за развитием  культуры; в  других обстоятельствах кризис системен и захватывает всю культуру  целиком,  как,  например,  в наши времена. Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,  "бессмысленного и беспощадного", по мнению А.С.Пушкина.

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

Глава первая:      "СИСТЕМНАЯ МОДЕЛЬ КУЛЬТУРНОГО ПРОЦЕССА"

                                                      "Откройся мысль! Стань музыкою слово,





Ударь в сердца, чтоб мир торжестововал.”









Ник. Заболоцкий


Предлагаемая “Модель культурного процесса” была развита автором на основе ранее описанной  “Голографической матрицы культуры” как ее расширение и углубление.

       Первое требование к подобным моделям - простота и ясность. Даже претендуя на полную универсальность и целостность,  модель должна быть доступной для  понимания  и  неспециалистам.  Оглядываясь  на принцип "Бритвы Оккама", мы создадим ее из минимума элементов и с самой элементарной логикой развертки. следует отметить, что основные особенности этой модели на примере кинематографа были изложены  в статье автора "О методологии изучения социальной эффективности кинопроцесса" (1-3, 30-43)

      Все многообразие окружающего нас мира может быть  разделено  на два класса: "объекты" (О) и "субъекты"(S). В качестве последних выступают носители сознания, мыслящие существа, деятели культуры, способные рефлектировать по поводу объектов. Не обладающие сознанием элементы относятся к объектам.

     Класс последних также делится на две половины:  рукотворные объекты, созданные людьми (Ом) и нерукотворные, созданные Богом (О). Первый класс мы назовем "метаобъектами", а второй - просто "объектами".

    Аналогичным образом выделяются "метасубъекты" (Sм) и просто "субъекты" (S) в другом классе.  Разница между ними в том, что к последнему классу относятся  люди,  занимающиеся творчеством или каким-либо другим видом деятельности,  а к первому - "модели"  этой  деятельности,  типы сознания, управляющие  действиями субъектов,  включая высший тип - божественное сознание, сознание "святости", наиболее продвинутое религиозное сознание, свойственное людям, вступившим в прямой и непосредственный диалог с Богом, так называемым "Боговидцам".

     Таким образом  на  уровне с о с т а в а ( первый уровень модели)

мы имеем следующий набор элементов: О, Ом, S, Sm. (N1)

     Формула N1 позволяет различать в любой системе культуры, включающей людей, их деятельность, ее плоды и саму теорию деятельности:

     О  - объекты, то есть предметы, на которые направлена деятельность;

     Ом - плоды этой деятельности;

     S  - самих деятелей (авторов, творцов, работников);

   Sm - правила деятельности,  уровень ее  субъективной  осознанности,   тип 



воспринимающего культурного    сознания.

     Вот конкретные примеры:

            х у д о ж е с т в е н н а я   к у л ь т у р а:

     О - объекты изображения, содержание художественных произведений;

     Ом - произведения искусства, носители данного содержания;

     S - авторы, художники, творцы произведений;

     Sm - воспринимающее художественное сознание зрителя , законы которого 

тождественны законам творчества, управляющим авторской деятельностью.

            э к о н о м и к а (производственная деятельность):

     О - сырье, предметы труда, объекты природы;

     Ом - продукты труда, товары, машины, управляемая человеком энергия;

     S - производители, рабочая сила;

     Sm - экономические теории,  производственное сознание и управители

          как его носители.

            п о л и т и ч е с к а я  с и с т е м а :

     О - общество, народ, управляемая система;

  Ом - политические решения, законы, управляющие обществом (Конституция) и другие;

     S - политики, руководители, аппарат управления;

  Sm - политическое сознание,  методы интерпретации законов,  конкретное их использование в реальной практике управления.


     Второй уровень модели - с т р у к т у р а  системы.

     Состав элементов становится структурой,  если известен их тип взаимосвязи и иерархия элементов. Последняя позволяет уточнить главный элемент структуры (её доминанту) и тип подчинения ей оставшихся элементов системы.

     Правило "Бритвы Оккама" рекомендует в подобных  случаях  создать четыре структуры поэтапным доминированием одного за другим элемента из состава четырех частной системы. В результате получаем формулу N2:

 а) S - О' - Ом ;   б) S - Ом' - О ;  в) О - S' - Ом ;  г) S - Sm' - O ;

           1                          1                      1                       1

        Sm                         Sm                   Sm                  Ом

   (МИФ)                (НОРМА)        (ФАКТ)       (ИННОВАЦИЯ)

где знак (') означает,  что данный элемент находится в структуре в доминантном состоянии и подчиняет себе все остальные элементы. Но этот тип подчинения каждый раз в зависимости от специфики доминанты меняется. Поэтому элемент S в случае а), б) и г) будет каждый раз не тождественен сам себе,  а меняться по настоянию доминанты. К специфике других различий между Мифом, Нормой, Фактом и Инновацией мы еще вернемся.

     Третий уровень модели - д и н а м и к а  системы.

     Изменение сущности  каждого  элемента  вследствие   необходимости подстройки к  меняющейся  доминанте  обеспечивает процесс развития системы, то есть, ее общую динамику. Вектор этого развития, направленность культурной динамики никогда не бывает случайной. Нам удалось заметить, что развитие в культурных системах всегда идет в одном направлении: внешние элементы системы - объекты, а затем и метаобъекты первыми получают импульс активности от внешней среды  и  доминируют  в структуре, а затем активность передается более внутренним элементам - субъекту и метасубъекту.


  Творческая активность всегда центростремительна!   Центростремительное развитие в направлении  от внешних элементов к внутренним,  мы называем "нормальным"(духовным) . В нем преобладает интеллектуальное начало, поскольку  речь идет прежде всего о накоплении разумного потенциала системы путем обогащения субъективных и метасубъективных элементов. Такое накопление разума в ходе развития человеческой цивилизации В.И.Вернадский называл "цефализацией", считая его общим законом жизни. Он указывал,  что  живые организмы  в процессе развития всегда обладают более повышенным размером мозга, чем их исторические   предшественники.(1-4, 153)

     Строго говоря, в культурных системах может наблюдаться и обратное-центробежное развитие с "эмоциональной",  в отличие от рациональной, ориентацией. С системной точки зрения в каждый данный момент  развития  внутри системы можно найти следы всех четырех типов структур: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Естественно, что доминирующая структура будет обладать численным превосходством, более значительным весом в сравнениис другими.

     Именно поэтому мы сочли возможным заключить, что:

     - на мифологическом этапе развития доминируют объекты;

     - на нормативном этапе - метаобъекты;

     - на фактологическом этапе - субъекты;

     - на инновационном этапе - метасубъекты.

     Следовательно, общая динамика системы на понятийном уровне укладывается в формулу N3: МИФ - НОРМА - ФАКТ - ИННОВАЦИЯ.

     Однако логическая  структура  системы  должна быть представлена в более сложной форме.  Это усложнение вызвано системным требованием добиваться наибольшей   п о л н о т ы   описания. Последняя осуществляется в результате исчерпывающего перебора сочетаний  активных(доминирующих) и пассивных  элементов структуры.  Для состоящей из двух элементов бинарной структуры исчерпывающим будет четыре типа сочетаний:

     а) а - а;  б) р - р; в) а - р; г) р - а, причем "а" - активный элемент, а "р" - пассивный.

     Возьмем для  примера наиболее общую культурную систему - "человеческую цивилизацию" и посмотрим как выстроится в нашем случае ее логическая структура. Обозначим ее элементы: О - природа, S - общество, Ом - культура,  Sm - духовность, тогда общая динамика может быть записана такой формулой (N4):

1. Оа' - Sр -- Омр - Smр - природная цивилизация (языческая Архаика);

2. Ор - Sр  -- Ома'- Sмр - технологическая цивилизация (ремесленное  






Средневековье);

3. Ор - Sа' -- Омр - Sма - техническая цивилизация (Новое время);

4. Оа - Sа  -- Ома - Sма'- духовная цивилизация (ХХ1 век - ?).

     Выбор этого логического варианта (N4) определяется тем, как именно осуществлен исчерпывающий логический  перебор  всех  бинарных композиций в левой части (слева от --) и правой части (справа от --).

Строго говоря, получится не 4 а 16 вариантов возможных сочетаний, но на данном этапе объяснения нас устраивают эти четыре. К оставшимся (точнее, некоторым из них)  мы еще вернемся.

   Как явствует  из вышеизложенного,  за бортом формулы N4 мы оставляем 12 вариантов структур. К цивилизационному развитию человечества только еще две из них могут иметь какое-то отношение. Если структуры 1 - 4 мы  назвали "нормальным" ходом развития цивилизации, то эти две структуры отнесем к "патологическим":

5.Ор - Sа' -- Ома - Sма - антиприродная цивилизация (самоубийца);

6.Оа - Sа -- Омр - Sма'- антитехническая цивилизация (биоцивилизация).

           Для последней цивилизации характерна ситуация самодостаточности, изоляционизм, закрытость, отказ от техники и запреты на выход в Космос.

     Поскольку внутри  реального  хода развития цивилизации могут иметь место все типы теоретически описанных структур,  то можно описать состояние человечества на рубеже второго и третьего тысячелетий как борьбу технической цивилизации и частично антиприродной цивилизации с  цивилизацией "духовной".  Оптимистическим исходом этой борьбы будет полная победа цивилизации четвертого типа,  а пессимистическим  -  победа антиприродной цивилизации и экологическая смерть планеты.

     Нам представляется, что Провидение  Господа не допустит такого исхода. Более вероятной представляется победа духовной цивилизации, что отвечало бы Промыслу Божьему и одновременно задаче подготовки новой космической миссии  человечества,  обозначенной  в  Библии  как "новая жизнь". В последующем изложении нам придется подробнее обосновать это замечание.

      Подводя итоги  изложению модели развивающейся культурной системы, мы отмечаем некоторую кратность четырем в полученном результате:

   -  состав - 4 элемента;

   -  структура - 4 типа;

   -  динамика - 4 этапа развития;

   -  сущность - 4-х векторный континуум (три пространственных вектора:

длина, ширина, высота и плюс один временной: от прошлого к будущему;

колебания размеров - от 10 в минус сороковой  степени  (микромир)  до 10 в плюс сорокой степени (макромир).

     Такая кратность вытекает из системной  методики описания модели и позволяет нам прийти к некоторым весьма нетривиальным выводам. Главный из них в том, что духовный комплекс "Миф-Норма-Факт-Инновация" (МНФИ) является минимальным элементом любой духовной системы, включающей устойчивый обмен духовной информацией между ее источником (творцом) и получателем (воспринимающим сознанием).  Система является устойчивой, если МНФИ постоянно воспроизводится в ходе ее эволюции, наподобие того, как скрепляют физическую систему элементарные частицы, а биологическую - молекула  ДНК, духовно-социальную систему - творческая человеческая мысль, например, открытие: "Я тебя люблю" или божественные энергии.

      Отметим несколько общих правил, вытекающих из системной сущности модели.




     "Принцип эмерджентности"
  Набор элементов: Природа + Культура (технология) + Общество (этнос)+Духовная культура в своей суммарной совокупности менее значим, чем их целостность, поскольку в ней (назовем её "ноосферой") есть новое качество - накопление духовного  потенциала  для  диалога с  высшим Разумом Вселенной.  История термина "ноосфера" восходит к началу 20-х  годов,  когда В.И.Вернадский читал в Сорбонне лекции, а на основе его идей два французских слушателя Тейяр де Шарден и Ле Руа развили  теорию  "ноосферы" как системы духовного воздействия человечества на планету Земля.




     "Принцип преемственности"

     Система проходит в своем развитии четыре этапа, но каждый этап не отвергает предыдущие накопления, а включает их,  как говорят философы, в "снятом виде". Сохранение традиций - это технология культурного развития.



    "Принцип направленности развития"

     Любая культурная система развивается в направлении от Мифа  через Норму, Факт к Инновации.  Эта направленность развития является законом  для культурологических систем, включающих творца, материал творчества, продукты творчества и  творческое сознание, объединяющее их в целое.

Центростремительное  развитие системы является  доминирующим  типом культурного развития  в сравнении с центробежным, но его никак нельзя назвать прогрессивным.     Прогресс развития имеет место внутри каждого этапа,  но между собой по линии прогресса этапы просто-напросто не сравнимы, ибо структуры претерпевают такие качественные изменения, что нет общего основания для сравнения.



     "Принцип обогащения ключевого элемента"

   "Ключевым" называется элемент, становящийся доминантой в последнюю очередь. Смысл существования системы связан именно с его спецификой. Таким образом, "Духовная культура" - ключ для понимания всей Ноосферы человечества, а "воспринимающее сознание" зрителей - ключ к интерпретации внутренней логики развития любой художественной системы (вида искусства) и т.д.

          "Закон возрастания коммуникативного разнообразия  системы"

   По мере развития в системе происходит рост многообразия коммуникативных связей.  Например, в области искусства отмечаем увеличение многообразия жанровых возможностей в процессе художественной динамики, рост технических возможностей художественной коммуникации. На примере кинематографа: НЕМОЙ ФИЛЬМ (движущаяся картинка), ЗВУКОВОЙ ФИЛЬМ( движущаяся картинка + звуковое сопровождение), ТЕЛЕВИЗИОННЫЙ ФИЛЬМ (картинка +речь + два канала коммуникации: кинотеатр и телевидение), ВИДЕОФИЛЬМ(картинка+ речь + три канала коммуникации: кино, телевидение и видео).


     "Закон обмена универсальности на эффективность"

  В любой данный момент развития система стремится быть либо "универсальной", либо "эффективной", а одновременно быть и той и другой не может. Это напоминает в каком-то смысле физический принцип "неопределенности". Более афористично в свое время выразился Козьма Прутков: "Специалист подобен флюсу, ибо полнота его односторонняя." Именно поэтому очень часто в любой сфере культуры подлинно революционные открытия делают дилетанты, то есть, люди,  для которых "страсть не означает профессии". Только накануне распада системы "эффективность"и "универсальность" гармонично сливаются. Их соединение - предвестие конца.




     "Закон двойного подтверждения"

  Как не существует "вещи" без наблюдателя в культуре, так произведение искусства вне восприятия жизни не имеет. Статус существования дает ему не только сам факт его производства,  но и двойное подтверждение в процессе восприятия.  Именно благодаря этому закону возможна интерпретация произведения глубже, чем оно задумано и осознано творцом. Это открытие сделано еще М.М.Бахтиным (1-5,346)

   Общепризнанный статус искусства  кинематограф получил только после появления телевидения, а театр - после появления кино. Любая культурная система в ходе эволюции сохраняет двойственную основу, качество амбивалентности.

   Двойное подтверждение ситуационно активизирует какой-либо из ее противоречивых аспектов.  Мы покажем действие этого закона на примере русского "двоеверия" - органического единства славянского язычества и Православия в народной, так называемой "низовой культуре". Многочисленные подтверждения этот закон получит также в ходе дальнейшего изложения специфики развития русского искусства. Этот принцип может быть, иными словами, определен как своеобразный закон "культурной дополнительности".

       В заключение  данной  главы  хотелось бы дать завершающий образ предлагаемой модели культурного развития - образ  голографической  фотографии. Голограмма  хранит  в  каждом участке своего пространства не кусок соответствующего видимого изображения, а все изображение целиком.

Чем меньший кусочек голограммы мы будем рассматривать, тем менее резкими

будут контуры целостного изображения,  они как бы  начинают двоиться, двигаться со своих насиженных мест.  Чем дальше от современности,  тем менее резкими становятся контуры  исторических  событий,  менее  четко можно зафиксировать во времени реальные факты истории.

     Образ голограммы - метафора культурной целостности действующей  и развивающейся системы.  В  любом  участке  системы и в любой период ее развития есть все четыре типа структур: Миф, Норма, Факт и Инновация.


Если мы смотрим "из Мифа",  особенно резкими будут языческие структуры, а остальные будут туманиться и, чем дальше от Мифа, тем сильнее.

     А если мы смотрим из периода "Инновации",  размытыми видятся фактологические структуры,  еще более - нормативные и совсем в тумане мифологические. Именно поэтому контуры истории для нас не всегда резко очерчены, а, чем далее в глубь, привязка к конкретным датам все более относительна, хотя бы из-за несовершенства календаря.

     Именно поэтому движение в голограмме в сторону уменьшения  пространства и движение в культурной системе в сторону от нынешнего времени дают одинаковый эффект:  размывание  контуров  видения.  Будущее  и прошлое существуют одновременно с нами, но "в размытых контурах".
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     Вопросы для повторения и самостоятельного изучения по данной главе:

     1. Воспроизведите логическую схему состава,  структуры и динамики

системы на уровне модели и ее конкретных приложений по вашему выбору.

     2. Проведите  системный  анализ  по предлагаемой модели различных

видом искусств:  литература, изобразительное искусство, музыка, театр,

кинематограф и других.

     3. Объясните появление нового качества в соответствии с принципом

"эмерджентности" в проанализированных вами художественных системах.

     4. Покажите,  как осуществляется преемственность  в  развитии  и

наследовании основных характеристик различных этапов в процессе развития на примере любой выбранной вами художественной системы.

     5. Как вы понимаете специфичность "ключевого элемента" в  различных культурных  системах:  судьбе  человечества,  русской национальной культуре, конкретном  виде  искусства  (например,  театре),  отдельной творческой личности?

     6. Покажите возрастание коммуникативных возможностей в процессе

генезиса некого вида искусства:  литературы, музыки, живописи или театра по аналогии с кинематографическим примером, данным в тексте.

     7. Проследите  как  происходит "обмен универсальности развития на

ее эффективность" в ходе функционирования культуры во времени на  примере любого национального вида искусства или другой творческой системы.

     8. Проиллюстрируйте "закон двойного  подтверждения"  на  примерах

подтверждения театра кинематографом,  рукописной литературы - печатью,

словесный образ изобразительным и т.д.

     9. Используйте метафору "голографического видения" для объяснения

развития художественного сознания отдельной личности.

         Дополнительная литература:
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   4. Миронов Б.Н., Степанов З.Ф. Историк и математика. - Л.:Наука,1975

   5. Моль А. Социодинамика культуры . - М.:Прогресс,1973
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    Глава вторая " МИРОВАЯ КУЛЬТУРА И РОССИЯ"

                                      "Ныне суд миру сему; ныне

                                        Князь мира сего изгнан будет вон."

                                                 Иоанн, 12,31.

       Часть первая: "Генезис мировой культуры"



Предложенная модель  позволяет по новому взглянуть на этапность развития мировой культуры:  языческая Архаика, ремесленное  Средневековье, Новое время, Инновация ХХ1 века и далее. Одновременно для более полного восприятия генезиса мировой культуры есть  необходимость использовать локальные методики, суть которых будет изложена позднее.

 Сейчас мы воспользуемся ими без предварительных методологических комментариев, излагаемых в последней главе.    В то же время совокупность даже самых изысканных в методологическом отношении инструментов анализа в такой сложной сфере применения, как культура, не гарантирует полной достоверности.  Любая методология мертва без интуиция исследователя, без души, которую он , хочет или  не хочет, приносит в свой анализ, без искры таланта, данной ему от Бога.     

В этом случае также работает своеобразный принцип "культурной дополнительности", обозначенный  нами  как принцип "двойного подтверждения". Инструментальное знание в культурологии  немногого  стоит,  если оно не  подкреплено Верой и творческой Интуицией ученого, возможностью озарения и просветления его собственной души. Надо всегда помнить, что логическая чистота модели важна,  но не самодостаточна; статус истины ее открытиям может дать только Вера и духовная Интуиция.  В этом новаторство нашей методологической позиции,  признаваемой ранее только  за художниками, а не учеными.

                              Схема N 1 ( на основе методик "мировое дерево" и "матрица".)

	                                                 К У Л Ь Т У Р А    С О Ц И У М А

	         МАТЕРИАЛЬНАЯ КУЛЬТУРА
	              ДУХОВНАЯ КУЛЬТУРА

	ЭКОНОМИКА, 
ХОЗЯЙСТВО
	УПРАВЛЕНИЕ, 
ПОЛИТИКА
	   МАССОВАЯ

ПСИХОЛОГИЯ
	ДУХОВНОЕ ТВОРЧЕСТВО

	Натуральное хозяйство
	Родовая демократия
	Племя-толпа
	Миф, Язычество, 
Политеизм, Синкретизм

	Державная экономика
	Империя
	Народ-войско
	Ритуал, Монотеизм,
 Канон, Классика

	Рыночная экономика
	Выборная демократия
	Локальные объединения
 по интересам
	Факт, Наука, 
Атеизм, Реализм

	Инновационная экономика
	Внегосударственное
 управление
	Духовные объединения
	Духовная Инновация, 
Святость, Творчество.



Культура социума возникает при условии, что все четыре ее составляющих в той или иной степени сформированы:  экономическая, политическая, психологическая и духовная.  Животное стадо не может превратиться в "племя-толпу", если языческая мифология не сцементирует его в некую общность. Конечно зачатки экономического поведения могут быть и у стада, например, охота или собирательство,  но отсутствие духовной компоненты лишает его возможности превратиться в социум.

   Последняя может быть получена только от Бога. Разрозненные элементы социума становятся целостностью только под воздействием энергии  Духа. Сам механизм воздействия можно метафорически изложить так:  в "атомный котел природы"  Дух вносит немного активности  в  форме  дополнительной информации, которая  превышает некую "критическую массу" прежнего равновесного состояния и происходит взрыв - "цепная реакция" духовно-социального  развития.

     Информация Духа  создает  центростремительный импульс развития во внешних элементах:  активно начинают меняться хозяйственные механизмы, наряду с  традиционным  собирательством  и  охотой  появляются зачатки культурной технологии (землепашество  или  скотоводство),  укрепляется  и расширяется  родовое хозяйство,  что в свою очередь влечет за собой управленческие изменения, вождю уже необходимо политическое подкрепление с помощью родовой демократии: вече или дружина. Такова "агора" в античном городе, таково наше древнерусское "вече".

     Если правитель  не опирается на коллективное мнение мужской части социума, его могут и заменить.  Чисто авторитарные  методы  управления возникают много  позднее в имперские времена при расширении территории обитания и объединении племен.  Так строилась политика во всех древних империях: Шумер, Ассирия, Китай, Египет, Индия.

     Выбранный нами термин "племя-толпа" подчеркивает связь времен.  Мы не знаем,  как  жили древние люди,  но каждый из нас бывал в окружении возбужденной толпы, эмоционально ощущает готовности толпы резко и неадекватно реагировать  на  самый ничтожный раздражитель.  Этот "стадный тип поведения" является атавистическим  пережитком,  сохранившимся со времен архаико-языческой организации жизни.

    Социальное согласие, возникающее в этой ситуации, всегда результат эмоциональной силы  лидера толпы или силы голоса группы крикунов,  перекричавших всех других.  В политическом отношении такое решение  подвержено воле случая и мало эффективно.  Новый уровень политической стабильности  возникает  при  социальной организации, которую мы назвали "народ-войско". Политическая управляемость этой психологической общности очень высока и безусловно является реакцией на неуправляемость прежнего типа организации. Примером ее является воинское подразделение или народ при любой тоталитарной империи: от Спарты до Сталина.

     Ключевую роль в стабилизации всегда играет лидер: вождь,  император, правитель.  Но скоро выясняется, что такая политическая эффективность не находит себе адекватной экономической стабильности,  ибо державная экономика  всегда строится на грабеже:  соседей,  населения или природы. Долго это продолжаться не может, ибо:

     а) соседи объединяются и сообща выступают против угнетателя;

     б) народ поднимает революцию и свергает своего тирана;

     в) природные ресурсы быстро исчерпываются.

       Из истории мы помним,  что Шумер и Египет пали под ударами  соседних государств; империя Македонского распалась в ходе освободительной борьбы внутри составляющих ее частей; советская империя пала в ходе экономического кризиса системы. Пытаясь избежать усиливающийся экономический коллапс, Горбачев начал структурную перестройку хозяйственного механизма, но столь робко, что возникшие при этом политическая и духовная активность народа  окончательно  похоронили  систему целиком.

      Построенные на державной экономике диктаторские режимы падают  и заменяются демократическими.  Не  говоря пока о недостатках последних, мы указываем общую логику перемен.  Сегодня  мы  видим  агонию  режима Ф.Кастро на  Кубе и усиливающийся протест в Северной Корее - последних остатках тоталитарной власти на Земле.  Заполонившей весь мир рыночной экономике более  соответствует  политическая  система,  опирающаяся на конституционную легитимность власти. Но и эта система не стабильна.

     Любой демократический режим держится сейчас на основе консенсуса, к которому приходят различные политические группировки,  преследующие общий экономический интерес. Такова западная модель социума. Он цементируется экономическим интересом среднего класса, довольно значительного и относительно сильного на Западе. Однако у нас его просто нет. Поэтому в России у такой системы нет ближайшего будущего.

     Западное  общество  существует  без прочных духовных связей между различными социальными группами. Согласие на общем экономическом интересе может быть прочным,  но вряд ли долгим. Нестабильность возникает прежде всего  из-за  исчерпанности  минеральных  ресурсов  Земли, из-за нарастающего  протеста развивающихся стран, куда западный мир ловко переместил экологически вредные производства, из-за экологического кризиса.

     В этом мире, который Олвин Тофлер остроумно назвал "цивилизацией выбрасывания", нарастают деструктивные элементы из-за загрязнения  окружающей среды,  роста бездуховности молодежи, ее алкоголизации и наркотизации, появления СПИДа, новых кожных заболеваний и так далее, потому что “выбрасывается” прежде всего Духовность. Под воздействием  постоянной интенсификации экономического развития рушатся защитные механизмы планеты,  что приводит к появлению кислотных дождей,  умиранию планктона в океане, образованию "озонных дыр" и другим  патологическим явлениям.

    Демократический характер политической системы, рыночная идеология  и атеистическая наука создают сложный "духовный" комплекс, чреватый внутренним взрывом.  Начнем  с политической системы.  С духовной точки зрения она не легитимна,  ибо "демос" не обладает правом на власть,  а следовательно не  может делегировать это право своим политическим институтам. ( 6,91-92)

     О  рыночной экономике, порождающей  экологический коллапс, уже говорилось. Бездуховность атеистической идеологии  привела  к сильной нравственной деградации общества в России, да и Запад не так далеко от этого  ушел.  Первой реакцией на  неадекватность идеологии  является рост национальных чувств.  Культурно-этническое сознание,  бывшее ранее в  загоне, вдруг получает при демократии некую свободу и входит в “резонанс бунта”.

Мы видим это в " горячих точках" СНГ, в Югославии, Ирландии и т.д.    Атеистическая наука не способна раскрыть многообразие общественного самосознания,  ибо важная часть последнего - канал связи с Богом, а для материалистической науки идея Бога не приемлема. Наука оказалась неспособной не только остановить экологическое загрязнение, но и  даже понять его бездуховные истоки.

     Ничего  путного наука не может сказать и  о  проблеме  духовности, ставшей “камнем преткновения” ученых  в последние времена. Большей части  верующего человечества ясно,  что духовность - это способность и человека и общества резонировать на импульсы Космоса,  откликаться на его разнообразные вызовы,  в форме Мифов, религиозных систем или художественного творчества.  Познание духовности начинается  с понимания сущности Святого Духа, столь полно отраженной в Православии.

Только в нем оно стало важной особенностью  Троичности Бога.     Человечество упорно  стремится в Космос,  начиная его освоение на материалистической основе.  Оно проходит с таким трудом прежде всего из-за непонимания духовной  сущности Космоса.  Вселенная не приемлет нас духовно-больными. Она не хотела бы заражаться.  Духовное оздоровление человечества может стать залогом нашего дальнейшего рывка в этом направлении. Но космическое  здоровье связано с правильным  пониманием  не  столько сущности Жизни, сколько  сущности Смерти.

     Только сейчас наука начинает проявлять интерес к посмертному  путешествию человека (9,1- 99 ) А раньше это было уделом религиозных систем, накопивших по поводу смерти огромную информацию. Активизация интереса к этой области неслучайна, ибо из-за экологии мы подошли к грани, когда утверждаемое наукой бессмертие человечества оказывается Мифом. Опасность ядерной смерти мы постарались избежать,  но с окружающей  средой  дело обстоит весьма тревожно.

     Конечно, Земля - важнейший элемент духовной организации Вселенной не может быть разрушена.  Высшие силы этого не допустят. Но какова роль человечества при этом?  Необходимо правильно понять это,  чтобы найти адекватные осознанию пути выхода из кризиса.  Космическая  борьба  Добра и  Зла  уже  давно перенесена в наши души.  Каждый стал ареной этой борьбы. Как говорил Б.Пастернак,  обращаясь к Смерти: "Я - поле  твоего сраженья!"  (стихотворение "Август").  Сходная мысль у Владимира Высоцкого: "Ведь Земля - это наша душа, сапогами не вытоптать душу!"

      Объединение людей только на базе экономического интереса не может быть долговременным. Человечество существует на основе духовных интересов, высшим из которых является Любовь. Она есть мистическая суть христианства. Но это разговор особый.

   Часть вторая: "Единство "сотворения мира" и  культурогенеза"

 "И благословил Бог седьмый день, и освятил его, ибо в оный  почил от всех дел Своих,  которые Бог творил и созидал".                                                    









(Быт.,2, 3)

   Еще  несколько десятков лет назад многие западные философы осознали, что выбранный человечеством в эпоху Возрождения путь технического прогресса, основанный на "энерго-вещественной доминанте" в культуре, на абсолютизации познающей активности человека, на чисто гуманистическом и атеистическом мировоззрении, ведет в духовный и экологический тупик. Интересна в этом отношении статья Романо Гвардини "Конец Нового времени". (2-1,127-165)

    Первым колоколом неблагополучия стали зверства, с которым человечество столкнулось в двух европейских странах (Россия и Германия), запечатленные в апокалиптических  образах Освенцима и Гулага.  Позднее случилась атомная бомбардировка американцами Хиросимы и Нагасаки.  Начались ядерные испытания под землей и в атмосфере, вступил в действие экологический кризис планеты.    
Начиная с Возрождения,  вина ученой части человечества состояла  в чрезмерном доверии к физическим органам чувств и умалении значения органов духовного зрения. Чем больше развивалась наука, тем более ученым казалось, что  общественно-экономическая практика большинства, то есть апелляция к средне-статистическому в обществе, и является критерием Истины.

    Из-за секуляризации Знания  о Божественной истине Откровения стали понемногу забывать. Для некоторых деятелей французского Просвещения христианская церковь была социальным институтом, который необходимо уничтожить. "Раздавите гадину!"- писал Вольтер.

  Но в наше время сама наука проявляет инициативу по разрушению сложившейся материалистической картины мира. Некоторые разделы квантовой физики, например, "парадокс Эйнштейна-Подольского-Розена", («принцип зашнуровки» в адронной физики, "теория дальнодействия" и квантовый индетерминизм) предполагают  наличие Бога (Высшего Разума) в системе интерпретации. 

   Внезапно выяснилось,  что субъективный фактор, личность ученого как инструмент познания играет столь большую роль,  что ее невозможно устранить из системы  интерпретации.  В  частности,  из-за  субъективного  настроя наблюдателей (недоверия)  невозможно оказалось воспроизвести некоторые факты и явления в области экспериментальной психологии. Связи между  природой (объектом) и наблюдателем (субъектом) оказались более тесными, чем это предполагали материалистически настроенные ученые.

Именно поэтому на Западе переход физиков на позиции религии или связанной с ней   “холистической парадигмы” оказался достаточно распространенным.     Свой вклад в размывание рациональной картины мира, построенной на разделении объекта и субъекта познания,  внесло так называемое искусство "модернизма", характерное для ХХ века. Это была типично переходная культура, послужившая мостиком между реалистической традицией искусства Нового времени и инновационной культурой ХХ1 века.  Реализм, как и все "фактологическое",  (по нашей терминологии) искусство,  тяготел  к предметному дублированию  окружающего мира,  в чем особенно преуспело искусство кино,  на первом этапе вообще воспринимавшееся, как реальная действительность. В  результате духовные акценты были непоправимо смещены.

     Для  всей  культуры Нового времени ("культуры Факта" по нашей терминологии) характерно разобщение материи и духа, параллельное существование (несвязанность) пространства и времени. Только "теория относительности" Эйнштейна дала возможность связать трехмерное представление о пространстве и однолинейное представление о времени в один пространственно-временной континуум. Инновационная культура готовится к тому, чтобы взорвать и это  представление, вводя понятие о многомерности пространства и нелинейности времени.  В квантовой теории "дальнодействия" вполне  допустимо не  только влияние прошлого на будущее,  но и влияние будущего на прошлое. Но у нас не хватает воображения, чтобы такое себе представить.

   Известный пулковский астроном  Н.А.Козырев доказал,  что время - это уникальный механизм связи во Вселенной, эффективное средство поддержания мировой целостности, важнейший  материальный атрибут Духа. Раз время материально, следовательно, материя временна,  лишь Дух вечен.(2-15, 183-192)  Нынешний тупик бездуховности и загрязнения окружающей среды   является  следствием недооценки культурой Нового времени духовных факторов развития, скрепляющих Культуру в одно целое.

     Поэтому научная парадигма "Факта" воспринимается как параллельные ряды несвязанных между собой локальных общностей.  “Фактологическая цивилизация” есть конгломерат государств, внутренние и внешние связи между которыми  весьма ограничены.  Политическое единство государств мира начало складываться только в результате мирового  кризиса,  каким  была мировая война. Возникли Лига Наций, а потом и Организация Объединенных Наций. Но все потуги ООН и ЮНЕСКО в области  мировой  интеграции   обречены на провал, пока эти  организации в соответствии с Уставом отказываются заниматься проблемами религии и духовности.

     Постепенно и у мирового сообщества начинает возникать понимание связи бездуховных действий Властей с увеличением "глобальных проблем" современности, не решаемых на уровне отдельных государств. Речь идет не только об "Экологическом кризисе", но и о национальных конфликтах, “Международном терроризме”, росте отклоняющегося поведения молодежи (наркотики, алкоголизм, преступность,аборты,  самоубийства,  насилие), локальных войнах, навязанных  тоталитарными  лидерами, и т.д.

     "Редукционистское сознание", сводящее сложное к простому, уже не объясняет подобных отклонений. Возникает кризис. И наука среагировала,  в  частности,  появлением  кибернетики  Н.Винера, теории "ноосферы" В.Вернадского и Тейяра де Шардена,  практики тотальной компьютеризации. Понемногу  "локальный  концептуализм",  лежащий в основе прошлой фактологической парадигмы, стал себя изживать, вытесняясь "холистической парадигмой", пониманием  всеобщей связанности фактов и явлений в мире.

      Внося свой вклад в целостную систему видения реальности на рубеже ХХ - ХХ1 веков,  мы развиваем идею изоморфности данной в Библии  картины  Божественного творения и общего хода развития мировой культуры-цивилизации. Культура при этом понимается как система обеспечения целостности мирового бытия, ставшая функционировать там, где закончилось  Божественное творение, а, следовательно, являющаяся его продолжением. Речь идет естественно о христианской, в случае России - Православной культуре.

     Методологический принцип,  на  который  мы опираемся,  открывает Новый Завет: "В начале было Слово, и Слово было у Бога и слово было Бог"( Матф.,1-1 ). Входя в состояние активности и приступив к творению, прежде всего Бог создал свои ипостаси:  Святой Дух (Sm - в нашем изложении), а затем Логос, оформленный дух, познающий субъект, Слово и Разум.(S).                                          








  Схема N2.*)



          









Отражающая

                                                система


                                       Отражаемая система

 Изложеннная  в этой схеме модель творения в принципе не противоречит взгляду на этот процесс известного  православного  ученого-естествоиспытателя Д.М.Панина, изложенному в его книге "Теория густот".(16, 64)

           После сотворения Логоса-Слова создаются Богом некоторые инварианты бытия,  методы порождения материи, так сказать "память системы". (Ом), по сути те же инварианты “Слова”. И только после уже порождается весь тварный мир (О), включая человечество как важнейшее его звено ("ключевой элемент" по нашей терминологии). Интересно, что в Раю Адаму, как Субъекту так же поручено творить свое “Слово”, а именно называть животных и всю тварь.

          План Божественного творения идет в порядке: Sm - S - Ом - О, который мы назовем "восходящим лучом творения"(ВЛТ).  Уже  известный читателю обратный порядок,  порядок генезиса культуры,  по аналогии, можно назвать "нисходящим лучом творения"(НЛТ).

      В качестве теологической гипотезы можно выдвинуть такое объяснение порядку творения: исходя из недоступной нашему пониманию необходимости Единое(Бог),  воспринимающий себя как целое, без осознания деталей, порождает вопрошающее сознание с целью выйти из своей целостности и подвергнуть себя процессу анализа. Для этого нужен некий собеседник, коим и выступает Святой Дух.

 Дальнейшее движение восходящего луча идет в указанном Библией порядке. Богу было нужно человечество как объект излияния своей космической Любви. Кстати здесь есть интересный аспект богословской дискуссии о “Филиокве”. По нашей схеме Святой Дух исходит именно от Бога, а не от Сына (Слова), ибо предшествует Ему.

     Завершив в конце "Шестого дня" сотворение  мира  и  человечества, Бог отдыхает в течении Седьмого дня.  Это время активности самого человека, это сотворение им с помощью культуры своей  истинной  духовной сущности, которое  должно завершиться на Восьмой день.

   Нисходящий луч творения (НЛТ) возникает как необходимость дальнейшей дифференциации мира, дополняющей ВЛТ после того, как он, по Библии, закончен. Взаимосвязь двух лучей творения,  их дополнительность открывается только инновационному сознанию,  поэтому фактологически мыслящий ученый мог раньше сказать: "Я не нуждаюсь в гипотезе существования Бога".

     Муравей, к примеру,  тоже не нуждается в наших теориях функционирования термитников, жизни муравьиных сообществ. Он просто существует. Человек все пытается что-то понять и изменить.  Для этого ему и  нужны Духовное  Слово и  Культура.

     В первой главе были даны некоторые принципы инновационного и системного видения культуры. Пришло время их обосновать.




 М и ф о л о г и ч е с к и й  этап культуры.

     В соответствии с теорией, на этом этапе функционирования культуры доминирует "объект" как тварный мир, мир природы и косной материи. Целостность этой  структуры  ставит перед рефлектирующим сознанием две важнейшие проблемы:

  а) механизм поддержания целостности, интеграции культуры,

  б) механизм дифференциации культуры, порождения разнообразия. 

     Целостность может быть осознана только субъектом,  а о специфичности его поведения в мифологических структурах хорошо сказал Ю.М.Лотман: "Некоторой условной  точкой  отсчета можно взять стадное поведение и/или поведение генетически унаследованное, которое не было ни индивидуальным (то есть "фактологическим" - в нашей терминологии),  ни коллективным (то есть - "нормативным"),  поскольку  не  знало этого противопоставления. То, что не входило в этот тип поведения, являлось знаково не существующим."(2-2,10)

     В процессе формирования мифологического сознания человечества шел поиск связей,  эффективных коммуникаций друг с другом различных элементов структуры. Еще нет выделения личностей, хотя зачатки личностного ("фактологического") сознания присутствуют, например, у шаманов; нет и осознанного социального поведения, поскольку еще не кристаллизуется идеология, цементирующая осознание "мы", как некого сложившегося "социума".

     Языческое сознание еще синкретично, наиболее целостно из всех остальных видов сознания, так как его носители не способны выделить себя из природы. Русского человека неслучайно называют "медведем", ибо он ведет себя в соответствии с поведением медведя, бывшего тотемом многих славянских племен.

     Вместе с тем культура уже получила от ВЛТ импульс развития, а следовательно и  дифференциации.  Однако  последняя  идет очень медленно. Природа кормит и поит язычника,  обеспечивает в  пещерах  безопасность его существования. Язычник обладает даже некой духовностью, ибо шаманы связывают его с низшими духами, отвечающими за элементы природы: лес, озеро, ветер, грозу и т.д. Именно поэтому языческое сознание называется политеизмом, ибо единого Бога оно не знает.

     Если шаману не удается установить связь с духами,  например, вызвать дождь, его убивают, ибо он оказывается ненастоящим, неподлинным и выпадает (в прямом и переносном смысле) из мифологического контекста.  Однако для развития мифологического сознания необходимо  представительство всех функций внутри структуры. Носителями нормативного сознания выступают старейшины племени ("Мифо-норма"), вождь обладает фактологическим сознанием ("Мифо-факт"), а те же шаманы выполняют роль носителей "мифо-инновационного сознания".  Старейшины  цементируют  связь племени с сознанием "мы", а вождь берет на себя личностную ответственность в кризисных ситуациях.  Таким образом происходит  дифференциация социальных ролей, необходимая для развития культуры в целом.

     Движение мифологического сознания по НЛТ происходит очень медленно, ибо шаман и вождь узурпируют всю общественную и творческую инициативу племени,  тормозя его социальное и культурное  развитие.  Поэтому период МИФа самый длинный в истории мировой культуры.   В известном смысле представители иного сознания были  "выродками" для племени,  что  обеспечивало с помощью механизмов страха абсолютное подчинение. Закреплению этой особенности  способствовало  "эзотерическое знание", которое передавалось только избранным и никогда "профанам".

Остатки этого  знания в мифологическом слое сознания редко расшифровываются нами. Этот аспект уловил Евгений Боратынский:

             Предрассудок - он обломок  древней правды. Храм упал,

             А руин его потомок  языка не разгадал.

     Если бы не существовало персонификации "я" в вожде и "сверх-я"  в "посвященных", у  племени  просто  не было шансов выжить в окружающей его враждебной среде, ибо не воспроизводилась бы вся система культуры.      
Последующее ее развитие   от  МИФа  к НОРМЕ   осуществляется благодаря появлению и закреплению специальной функции - "проповедник" ( жрец, священник), свидетельствующей о складывании религиозно-идеологических отношений в социуме.  Превращение племени в этнос  происходит обычно с помощью национальной идеологии, существующей только в религиозной форме,  ибо наследуется от первоначального политеизма. Речь идет о нормативной религиозности,  которая не перекрывает всего богатства содержания мировой религии, по крайней мере, такой, как христианство.

В Православии эта "нормативная религиозность" существовала в форме "двоеверия"- своеобразного раннего синтеза славянского язычества и греческого христианства.     Этническое развитие и формирование нормативного сознания идут параллельно, ибо  по  "закону  двойного подтверждения" развитие культуры подтверждается этногенезом, а этническое развитие обеспечивает динамику культуры.  Таким образом,  национальное сознание по своему генезису тяготеет к каноничности и всегда нормативно ограничено.

                              Н о р м а т и в н ы й   этап  культуры:
     Обратимся снова к размышлениям Ю.М.Лотмана:  "Следующий этап состоит в  том,  что  нетиповое поведение ( поведение "выродков" по нашей терминологии) включается в сознание как возможное нарушение  - уродство, преступление,  героизм.  На этом этапе происходит вычленение поведения индивидуального  (аномального) и  коллективного  (нормального). И только на следующем этапе т.е."фактологическом",- Ю.Г.) возникает возможность индивидуального поведения,  как примера и  нормы  для общего, а общего как оценочной точки для индивидуального, то есть возникает единая система,  в которой эти две возможности реализуются  как неразделимые аспекты единого целого". (2-2,11)

    Чтобы увидеть эту "ментальную" диалектику в полном объеме, представим ее в виде матрицы, тесно увязанной со схемой N1. (Схема N 3 ):
	Целостное сознание
	Коллективное сознание
	Индивидуальное сознание
	Сверхиндивидуальное сознание

	“Мы-Вы, Ты-Я”
	“Мы - они”
	“Я, личность”
	 “сверх - я”

	Племя -толпа
	Старейшины и вожди
	Шаманы и волхвы
	Культурные герои

	Народ-войско
	Цари, правители, 
военноначальники
	Проповедники, жрецы,
священнослужители
	Святые старцы, 
“боговидцы”

	Общество-личность
	Лидеры мнений,  руководители
	Авторы, творцы,
	Духовные эксперты, 
святые

	Творческая и духовная общность
	Творческий авангард
	Духовные эксперты
	Святые в диалоге с Богом



Эпоха МИФа  длилась  вплоть  до начала образования мировых этносов, объединение которых осуществлялось на основе мировых религий.  Мифологическое сознание  существовало  на Земле в локальных и мало связанных между собой общностях,  связь между которыми осуществлялась "посвященными". Последние остались в памяти человечества как "культурные герои": Прометей, Энлиль, Гильгамеш, Один и другие. (2-3, )

     Эпоха НОРМЫ  стала  возможной  благодаря  появлению "пассионарных личностей" (по Л.Н.Гумилеву), ставших пророками и проповедниками мировых религий и получивших энергетический импульс из Космоса.  Среди них высится фигура Иисуса Христа,  единственного из таких "пассионариев", имевшего статус "сына Бога". Ни Будда, ни Магомет, ни Моисей не имели божественного происхождения.  Одно это обстоятельство делает христианство самой великой из мировых религий и наиболее верной.

     В процессе дальнейшей культурной интеграции  и  развития  человечества огромную  роль  играли  "инакомыслящие":  бунтари  и дессиденты, осуществлявшие ее динамику путем создания необходимого противовеса ортодоксальным концепциям.  В  будущем  функцию  динамического  развития обеспечат духовные эксперты и Боговидцы, вошедшие в контакт и непосредственный диалог с Богом. Они будут получать всю необходимую человечеству информацию, выводя его на должный путь духовного развития.

В НОРМЕ духовные ценности поляризованы и дополняют друг друга только с помощью культуры, как это тонко подметил Е.Баратынский:




          Благословен святое возвестивший!




          Но в глубине разврата не погиб




          Какой-нибудь неправедный изгиб




          Сердец людских пред нами обнаживший.




          Две области - сияния и тьмы -




          Исследовать равно стремимся мы.

     

Ф а к т о л о г и ч е с к и й   э т а п   культуры
   Мы живем в эпоху "Факта", точнее на рубеже "Факта" и "Инновации". В фактологические времена сформировались уже субэтносы типа "северо-американская нация",  "советский народ", "население объединенной Европы". Все попытки дезинтеграции,  имеющие место на территории  бывшего  СССР или Югославии, есть ничто иное, как следствия нерешенных в нормативные времена национальных проблем. Формирование субэтносов в будущем будет продолжаться, значит  вполне возможно представить создание единого славянского субэтноса.

     Очевидно придут политики,  которые, проникнувшись этой идеей, напишут на своих знаменах славянофильские идеи и попытаются  повести  за собой все славянские народы.  Удастся им это или нет, покажет будущее. Успех, на наш взгляд, их ожидает, если они сделают свою политику культурной, а приоритеты христианской культуры осознают в качестве самых важных для принятия своих решений. В свое время много усилий посвятил продвижению этого вопроса Ф.И.Тютчев, с точкой зрения которого весьма полезно познакомиться (17, 1-206)

     Для американской культуры, наиболее соответствующей по своей сущности параметрам "фактологической ориентации",  характерны все указанные в схеме N 3 особенности:  огромная роль в жизни общества  "лидеров мнений" (2-14, ), наличие большого количества оригинально, творчески мыслящих художников, свободы для проявления всяких "инакомыслящих".

Многие из  них  не имеют прямого отношения к реализации сознания "сверх -я", но единстивенный критерий оценки в культуре: "будущее рассудит!"     Процитируем в подтверждение особенностей  американского,  чисто "фактологического сознания"  стихотворение  поэта-битника из Сан-Франциско Лоуренса Ферлингетти: "Пес".

            По улице несется пес и смотрит на реальный мир.

            И все, что видит он вокруг, гороздо больше,чем он сам,

            Но все, что видит он вокруг, - его реальный мир:

            Пропойцы у дверей, светило над деревьями.

            По улице несется пес, и все, что видит он вокруг,

            Гораздо меньше, чем он сам: газетные обрывки,

            Муравьи в щелях, цыплята за окошками китайского квартала.

           По улице несется пес, и запахи вокруг него

            Напоминают чем-то ... его собачий запах!

            Но он несется мимо них и мимо туш коровьих,

            Которые висят на рынке Сан-Франциско.

            И пес охотно съел бы кусочек нежной туши,

            Которая вкуснее, чем жесткий полисмен.

            Но он несется мимо них и мимо

            Башни Койта и конгрессмена Дойла.

            Одно его пугает, другое не страшит,

            Хотя все то, что видит он, абсурдно,

            Непонятно, достойно удивленья

            Для молодого грустного, но вдумчивого пса.

            Есть у него свой собственный свободный мир,

            В котором он может жить,

            И собственные блохи есть для ловли,

            И псу совсем не нужен намордник,

            И у пса своя собачья жизнь, которую ему

            Прожить необходимо и над которой надо

            Серьезно поразмыслить. И надо все потрогать,

            Понюхать и попробовать, и надо все исследовать -

            Он истый реалист.

            И рассказать он может прекрасную историю, -

            Да рассказать он может отличную историю:

            Он - настоящий, лающий, демократичный пес!







(Пер. В.Сергеева)














        Вся философия  "факта"  изложена в этих строчках с подкупающей точностью и прямотой. "Умри, поэт , лучше не скажешь"! 

                                  И н н о в а ц и о н н ы й  э т а п   культуры:
   На последнем этапе развертки НЛТ нам придется решать  прежде  всего духовные проблемы,  потому  что именно в них сосредоточено единственно возможное решение и выход из сложнейших проблем времени Откровения.     Мессия Инновационной  эпохи  придет как ответ на появление Антихриста, как об этом повествует Библия. Многие считают,  что Спаситель родится в России.

     В заключение  данного  раздела  приведем несколько соображений,  связанных с  изменением  масштаба нашего рассмотрения культурных проблем. Если от масштаба "Человечество" мы перейдем к рассмотрению уровня "Сверхчеловечество", то вырисовываются известные нам по Библии  основные контуры его развития:

     а) первыми его представителями были Адам и Ева.  На мифологическом этапе своего существования они жили в  раю  в  непосредственной связи с Богом;     б) после Грехопадения им пришлось обживать Землю,  а  их  потомки создали Ветхий Завет - программу благодатной жизни на Земле.  Ветхозаветные времена окончились с приходом в мир Иисуса Христа. Человечество жило до него по "Норме": заповедям Моисея и в страхе перед Божеством;

     в) Христос открыл для нас иной - Новый Завет,  где главное средство связи с Богом - Любовь, а не страх. Вплоть до Второго Пришествия человечество не будет знать другого Завета. Для нас - это времена "Факта";

     г) В соответствии с "Откровением Иоанна Богослова" после Страшного Суда наступит для праведного человечества "новая жизнь",  а следовательно, возникнет некая новая космическая миссия,  о размерах и сути которой мы можем только догадываться.

     По нашему  глубокому  убеждению,  помочь  человечеству решить эти проблемы в соответствии с Божественным Провидением может только Россия. Она сформирует необходимое для цепной реакции духовности количество праведников и инновационно мыслящих людей. Остались в ней  еще глубинные духовные источники,  прикоснувшись к которым,  человечество  справится  с  наступающими  апокалиптическими трудностями и выполнит возложенную на него Богом миссию.


Часть третья: "Взаимосвязь культуры и духовности"

                  


                        "...  Никогда не спрашивай: по ком звонит колокол? -

                                        


                        Он звонит по тебе."








                              
А.Поп

                       А.Культура как программа духовного выживания человечества

             Мы должны попытаться взглянуть фактам в лицо и избежать свойственной большинству человечества недооценки нынешней опасной ситуации.Загрязнение  внешней  среды дошло до некой критической точки,  но вряд ли необратимой,  ибо небесное Провидение не должно допустить  гибели всей экосистемы Земли. Однако, "на Бога надейся, а сам не плошай!"    

  Говоря современным языком, "команда праведников" не  набрала  еще необходимой критической массы. Поэтому важнейшей ориентацией современной духовности и культуры  должно стать торможение всех кризисных моментов: экологических, духовных,  нравственных,  социальных  и т.д.  Культура, всегда служившая задачам выживания человеческого рода,  должна  в нынешних условиях  активизировать  свои усилия и внедрить культурные императивы в  политику и все другие сферы социального бытия.

     Конечно, мы не знаем и никогда не узнаем,  в какие сроки произойдет Страшный Суд, но духовная культура может способствовать увеличению "команды праведников",  отобранной на нем. Каковы же направления практического решения этой задачи?

     На первый взгляд, развитые в экономическом отношении страны живут в относительном благополучии, но оно лишь внешнее. Не говоря уже о существующем предсказании астрологами природных катаклизмов в Англии и США, довольно трудной остается  духовная  ситуация  в этих странах. Свидетельства духовного кризиса там  не очевидны, ведь материальные аспекты цивилизации на Западе доминируют над духовными  и  скрывают  кризисные моменты. Развал экономики в России, в странах СНГ и некоторых развивающихся странах больше бросается в глаза всему миру.


Правда, при этом никому не бросается в глаза, что в социально-духовном отношении Россия вырвалась вперед, ибо уже прошла начало “глобальной катастрофы”, а всему миру это еще только предстоит.

    Что  же происходит на самом деле? Крах социализма в конце ХХ века - урок для всего мира.  История на примере СССР как бы проиграла  весь сюжет  с построением  коммунизма.  И  сделала это таким образом,  что никакой симпатии у зрителей - оставшегося человечества к этому герою не возникло. Могут  утверждать,  что актеры были плохи или постановка неудачна, но факт истории свершился,  а она не повторяется. А если  повторяется, то" сначала как трагедия, а потом уже как фарс,".

     В любом случае, повторится она или нет, реализация идеи “соборного жития”, называемая некоторыми учеными “глобализмом”, будет идти с учетом российского негативного опыта. Ожегшись на молоке, народ, как известно, "и на воду дует."     Однако кризис социализма - явление не только российское, но и мировое, ибо оно встроено в общую систему мировой динамики. За последние два с  лишним  тысячелетия  человечество испытало как минимум три глобальных кризиса:

       а) Античность - кризис языческого мировосприятия;

    б) Возрождение - кризис христианской нормы (для Европы) и  религиозных идеалов;

   в) ХХ век - кризис просветительских иллюзий и веры в рационально -ориентированную науку и технический прогресс.

     Результатом первого кризиса стало появление христианства - идеальной нормы  человеческого  общежития в качестве подготовки к загробной праведной жизни. Рационализм "Бритвы Оккама" ("не  плодить  сущностей более необходимости") заставил человечество отказаться от веры в языческое многобожие, сосредоточившись на контактах с единым Богом, живым представителем которого стал Иисус Христос.

     Результатом второго кризиса стало укрепление научного (фактологического - по нашей терминологии) сознания. Концепция Бога стала в точном соответствии с "Бритвой Оккама" "сущностью выше необходимости".

     Дискретное научное сознание и просвещенческая культура породили разрыв  целостности общего тела культуры, приведший к таким печальным последствиям, как экологический кризис и состояние бездуховности большей части "просвещенного  человечества".    Каковы могут быть итоги третьего кризиса, имеющего место на рубеже  ХХ - ХХ1  веков?

На наш взгляд, прежде всего они скажутся в изменении отношения человечества к творчеству, самой трансцедентальной составляющей мировой культуры. Сугубо  логическим  рациональным  образом  сущность творчества не объяснима, настолько оно иррационально и  мистично.  Научное  познание эффективнее улавливает внешнюю взаимосвязь фактов и явлений, творчество стремится проникнуть в глубь вещей,  уловить их внутренние взаимосвязи. Логика творчества алогична: "Что отдал,  - то твое!" или: "Чем глубже внутрь, тем ближе к Небу".

    Наука ближе к Миру, а творчество ближе к Небу,  ибо работает на том уровне мистического и трансцендентного взаимодействия человека с Богом, который подчиняется лишь  Духу,  "дышущему  там,  где  он  только  хочет".(Матф.8,14   )

    Принять в себя весь мир и  познать его творческая личность может при максимальном отказе от своей "самости",  в условиях аскетизма и смирения, предоставив голосу Бога звучать в своей душе.   Такова главнейшая   особенность  духовно-инновационной  культуры. Творческая духовность не означает полного отказа  от  элементов  МИФа, НОРМЫ или ФАКТологического познания.  Она их удачно интегрирует.

     Более того, в соответствии с формулой N 4,  все они активны, но лишь "метасубъект" находится и в активном и в доминантном состоянии.     Чтобы до конца осознать культурную специфику ХХ века,  необходимо отказаться от  восприятия  культуры как "музея" или другого учреждения культуры, результатом работы которого является определенное  количество произведений искусства и некий механизм их порождения.  Необходимо перейти на динамическое понимание культуры и воспринять ее  как  систему коммуникации. Культура стала одновременно и частицей (музеем) и волной (системой культурного общения).  Именно в ХХ веке духовный (волновой) аспект культуры вышел на первый план и стал доминирующим.

     В соответствии с "принципом неопределенности" В. Гейзенберга,  одновременно вычислить импульс волны и частицы невозможно.  Но это в науке. В культуре такая невозможность компенсируется законом "двойного подтверждения". Закономерности  филогенеза человечества там повторяются и дублируются в характеристиках развития отдельного человека. Культура, таким образом, более целостна, чем наука.

     Развитие Микрокосма  дублирует и тем самым обеспечивает надежность функционирования Макрокосма,  заданную Божьим Промыслом.  Он,  в  свою очередь, определяет  пути  развития  отдельной  человеческой личности, осознающей Бога  в  своей душе и начинающей по воле Бога творить мир и себя.

     Материальный аспект культуры (например, коробки с кинопленкой) не имеют никакого смысла вне их восприятия аудиторией,  то есть волнового подтверждения. Специфика  данного фильма определяет содержание реакции аудитории, но еще больше они зависят от волновых аспектов  -  уровней сознания аудитории  (мифологического,  нормативного,  фактологического или инновационного).  Именно они определяют судьбу фильма,  влияют  на творчество его авторов да и на конечную судьбу киноискусства в целом.     


Примеры подобного плана можно умножить,  поскольку эта закономерность работает на любом участке культуры. Уже говорилось, что в России экономического кризису всегда сопутствует духовный,  как бы подтверждая и усиливая его.  Поэтому в культуре всегда, "чем хуже, тем лучше," ибо любой экстремум недолговечен. Успех приходит всегда лишь  на исходе сил и при крайней их напряжении. Бывают и исключения.

     Стоит войти в культуру, как в волну, почувствовать невидимые связи души с миром сотворенной Богом Природы или с  Небесной сферой,  утончить духовное восприятие жизни, никак нельзя будет причинить им зло: ни минералам, ни растениям,  ни животным, ни людям. Все взаимосвязано в этом мире Любовью! Зло, причиненное другим,  в какой-то миг ударяет по тебе.  Русская культура многократно свидетельствует об этом.       


Как сказано в стихотворении А.К.Толстого:




 Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

    


 Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова.




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




 И слышит ухо с этих пор все, что другим не уловимо.




 И с горней выси я сошел, проникнут весь ее лучами,




 И на волнующийся дол взираю новыми очами.




 И сразу слышу разговор везде немолчный раздается,




 И сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьется.



              С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,




 А под древесною корой весною свежей и пахучей




С любовью к листьям сок живой струей подъемлется певучей.




И вещим сердцем понял я, что все, рожденное от Слова,



              Лучи любви вокруг лия, к Нему вернуться жаждет снова.




Что жизни каждая струя, любви послушная закону,




Стремится силой бытия неудержимо к Божью Лону.



              Что всюду жизнь и всюду свет, и всем мирам одно начало.




И ничего в природе нет, чтобы Любовью не дышало.

     Ощущение всеобщей  взаимосвязи - всего лишь один аспект духовности, но очень важный. И Христос высказался в Евангелии на этот предмет: "Не собирай  сокровищ  на Земле,  но собирай сокровища на небе."(Матф.,6,19-20) Духовный аспект культуры  всегда  был  важным,  но стал сверх важным в преддверии  эпохи Откровения. Связующее звено в Святой Троице - именно Любовь.

    Б.Культура как программа духовно-практического преобразования мира:
       Модель мировой динамики культуры дает возможность оценить, насколько плодотворно человечество в процессе своего развития отвечало на четыре важнейших вызова:

    а) ПРИРОДЫ - способностью оценить ее гармонию и любоваться красотой;

    б) СОЦИУМА  - стремлением к справедливости и правильной социальной

организации жизни;

    в) ИСТИНЫ - возможностью ее познания во всей глубине и широте;

    г) ДУХА - умением любить и сострадать, просветлеть и преобразиться.

        Весьма актуальной  становится оценка механизма нашего реагирования на эти вызовы,  способности отыскать  неиспользованные  резервы, пустить их в дело для изменения сложившейся ситуации.





       В ы з о в  П р и р о д ы.

     Древним была свойственна особая любовь к природе,  которую мы называем "обожествлением". Вряд ли они были способны любоваться ее красотой, для  этого нужно было бы противопоставить себя природе и посмотреть на нее со стороны. Мифологическое сознание не способно на это.     Ощущение красоты  природы  - завоевание нормативного и фактологического сознания. Любовь к природе: местам, где ты родился, ландшафту, который окружал тебя с детства, - важное качество современного человека. И беден тот, кто этого лишен.

     Даже современный  горожанин  нынче  всеми силами стремится купить дом в деревне или дачу,  или,  на худой конец, садовый участок, чтобы, выйдя один на один с природой, компенсировать в душе городской цивилизованный пейзаж.  Не думаю,  что единственный мотив -  прагматический, когда овощи  и фрукты из своего сада выступают существенной добавкой к его режиму питания. Хотя он так же очень важен. Более того неэффективность городской цивилизации в этом свете становится достаточно очевидной. 

     Выезд за  город - это всегда созерцание природы,  часы общения с ней в лесу,  на речке,  озере или в поле.  Это выращивание вроде бы “бесполезных” цветов. Даже произведя на участке немного овощей,  горожанин скоро начинает понимать,  что не стоит травить себя ядохимикатами и удобрениями, а надо обратиться к органике и к возможностям самой природы.  Биологические средства защиты сегодня полезней и эффективней  всякой  химии. И уж стопроцентно полезней для здоровья.

     Вникая в дела своего участка, горожанин учится постигать азы экологии, кожей ощущает,  что такое собственная "экосистема", как необходимо поддерживать ее в должном порядке. Любить природу для него - значит учиться делать ее внутренней средой своей личности, когда лес выступает не просто местом, где растут грибы и ягоды, где можно набрать валежник для костра, но является методом компенсации городских стрессов, способом гармонизации своей личности и постижения ею  идеалов красоты.

     Огромную роль в понимании красоты родной природы, увеличения патриотического настроя детей могло бы сыграть школьное краеведение, если бы его не запретила советская власть в 30-е годы.  "Малая родина" есть у каждого.  Если взять творчество любого поэта,  то сила его стихов во многом следствие его любви к родной природе,  воспоминаний о месте,  в котором он родился. Что такое С.Есенин без Рязанщины, Н.Клюев без своего Севера, И.Бунин без Орловщины, А.Пушкин - без Михайловского и Болдино, М.Лермонтов - без Тархан? Это были бы совсем другие поэты! 

     Краеведение, как  и поэзия,  может помочь молодым людям перестать чувствовать себя "Иванами не помнящими родства", как это хотелось сторонникам классового  и  интернационального воспитания.  Именно родная природа поможет нам стать патриотами, любителями и знатоками Отечества.  В ней  есть и духовный аспект,  который тонко почувствовал М.Лермонтов:  



       ... Когда студеный ключ играет по оврагу,



           И, погружая мысль в какой-то дивный сон,



           Лепечет мне таинственную сагу



           Про дивный край, откуда мчится он,



          Тогда смиряется души моей тревога,



          Тогда расходятся морщины на челе,



          И счастье я могу увидеть на Земле,



          А в небесах я вижу Бога.
     С духовной точки зрения, природа Земли - живое существо, страдающее от нашего непонимания и нелюбви. Она болеет, когда мы ее отравляем, стараясь включить механизмы самолечения.  На системном уровне это так легко проследить!  У нее есть патогенные зоны - места, где человеку всегда плохо. Они располагаются на ребрах многогранника, которым по существу является земной шар. Он ведь не шар на деле, а минерал со сложной кристаллической структурой. Рядом с зонами, где велик выход отрицательной энергии, могут существовать и компенсировать их влияние зоны с положительной энергией, благотворно влияющие на человека.

    Именно в таких местах  раньше  ставили  храмы,  строили  монастыри. Именно там бьют целебные источники , со "святой водою". Нам кажется, что таким положительно заряженным  местом  является южная часть Нижегородского края по линии: Дивеево - Болдино. Не случайно там творили два самых крупных духовных деятеля России прошлого века: Серафим Саровский и Александр Пушкин. И безусловно Сергиев Посад, конечно же - Оптина пустынь...  А сколько таких мест на Руси  великой, требующих своего познания и самое главное - любви!

     Как живое существо Земля обладает своей аурой - биоэнергетическим каркасом, определяющим  условия существования человека на ней.  Пришло время их изучить и использовать в полезном для духовного человека направлении. Но такая информация будет открыта только духовно продвинутым людям, как это и доказывает вся история русской культуры. Сейчас необходим новый уровень диалога с Землей, такой же эмоциональный, как и во времена язычества, но на другом уровне наших познаний: и религиозных, и научных, и духовных.



               В ы з о в   С о ц и у м а.

      Человечество всегда  мечтало  о  создании  социальной структуры, обеспечивающей справедливую организацию общественной жизни. Социальная справедливость, наряду  с чувством красоты и гармонии,  почерпнутым из природы, является важнейшей ценностной ориентацией человека. Конституируя ее,  изобретались  различного  типа общественные объединения  и структуры:

   а) социальные (племя,  семья,  община,  род,  этнос, государство, гражданское общество и т.д.);

     б) правовые  (законодательные  органы,  органы юстиции,  полиция, милиция, исправительные учреждения и т.д.);

     в) религиозные (церковь, приход, религиозное братство, монастырь, епархия,  поместная церковь и т.д.);

     г) хозяйственные (сельские,  промышленные, торговые и т.д.)

   Реагируя на вызов с о ц и у м а, каждая из этих структур постоянно вела отбор средств,  наиболее отвечающих представлениям человека о торжестве справедливости. Как это происходило, к примеру, в социальных организациях? Исторически одним из первых типов  социальной  структуры является племя.  Механизмом социальной связи в нем,  унаследованным от животного стада,  был язык жестов, движений, телесных сигналов. Постепенное усложнение  социальной структуры потребовало нового типа коммуникации, которым стала устная речь.  Эта новая  система  связей  не только отвечала  необходимости  увеличения многообразия в обществе, но и способствовала укреплению социальной справедливости.

     Разнообразие увеличивается и по линии превращения единой полигамной семьи в массу различных моногамных семей,  каждая из которых,  как известно, "несчастлива по своему". Атавистические механизмы социальной активности, унаследованные от животных, постепенно вытесняются образцами поведения в родовой общине. Совокупность общин, спаянная территориальной близостью, объединяется в этнос, народ, национальность.

     Это социальное новообразование стало необходимым  поддерживать, и возникает государство. При этом решались две параллельные задачи: создание письменного языка и государственной структуры. Они тесно связаны, ибо государство без письменности существовать не может:  необходимо рассылать приказы, постановления и другие управленческие документы.      На государство начинает воздействовать гражданское общество, сначала робко и неуверенно, но постепенно все сильнее и сильнее. Критерием его действий всегда служила борьба за большую социальную справедливость в системе.  Функционирование гражданского общества влечет за собой расширение механизмов его поддержания: развитие искусства и системы массовых коммуникаций (прессы, кино, радио и телевидения).

     Этнос превращается в нацию,  когда создан национальный язык, развита собственная  культура,  функционирует  техническая инфраструктура коммуникаций: транспорт,  почта,  телеграф, телефон и т.д. Естественно при этом формируются все остальные подсистемы:  правовые,  хозяйственные, социальные.

     Следующий этап  социальной  интеграции человечества - объединение наций и этносов в единую мировую систему.  Мы находимся сейчас  в  самом начале этого пути. Процесс интеграции не прост, поскольку у ряда сильных и наиболее продвинутых в цивилизационном отношении государств возникает искушение  провести  объединение  на наиболее выгодных для себя условиях. Например, для такой страны, как Соединенные Штаты Америки.

     Мировое сообщество  через  свои  органы интегративного управления старается противостоять таким попыткам.  Для этой  цели  созданы  ООН, Международный суд,  ЮНЕСКО. Кроме них в этом же направлении работает и технический прогресс,  развитие телекоммуникационных сетей, волоконной оптики, спутниковой связи,  глобальных компьютерных баз данных. Однако главной интегративной проблемой остается обеспечение социальной справедливости. Трудно себе представить будущую социальную систему,  в которой не были бы обеспечены права развития любой, даже самой малой народности, владеющей оригинальной и неповторимой культурой.

     Наиболее тонкий аспект проблемы - обеспечение  духовной  свободы, возможности сосуществования  религиозных  организаций.  Каждая из них вносит на свой вклад в обеспечение духовной и социальной  справедливости в регионах своего действия. В районах традиционного распространения той или иной  конфессии  (Буддизма,  Ислама  или  Православия) все-таки невозможно внедрять насильно другие церковные организации под предлогом, что у них есть свои права на  укрепление социальной справедливости. Культурная традиция входит в конфликт со стремлением к равноправию. Однако культурный оптимум предпочтительней, чем социальный, поэтому  последний должен уступить.

     Вместе с тем существует более тонкий аспект этой  проблемы,  связанный с деятельностью так называемых "тоталитарных сект". Это религиозные объединения фанатиков,  типа "Белого братства", "Богородичного Центра", Церкви Сатаны, "мунистов" и другие, характеризующиеся следующими особенностями:

     а) отсутствие родной почвы и региональной привязки;

   б) малым временем существования (время возникновения,  как правило, - вторая половина ХХ века).

    Основные содержательные и конфессиональные идеи человечества родились  не вчера и имеют  в истории основательную культурную базу для своего существования, ничего принципиально нового в этой области быть не может. Претензия на новое в духовное сфере есть свидетельство духовного авантюризма. Подлинная направленность деятельности подобных сект - скрытые материальные интересы их основателей, вопросы социальной справедливости их мало волнуют. Поэтому им нельзя оказывать какое-либо содействие, а целесообразно обратиться в спорных ситуациях за разъяснениями к традиционным религиозным структурам, духовный уровень которых уже проверен временем.

        Духовные идеалы находятся выше  уровня  социальных  ценностей, поэтому сущность деятельности церковных организаций слабо пересекается с проблемой установления  социальной  справедливости,  Но  исторически Церковь всегда вносили свой вклад в этот процесс. Даже в наши дни достаточно фактов,  когда поместные церкви включаются в национально-освободительное движение, а иногда выступают даже в качестве их  лидеров, например, в Латинской Америке.

     В деятельности правовых систем  рост социальной справедливости проявляется в ослаблении жесткости правовых норм и законоположений. Правовая основа жизни племени строилась на запретах - "табу", весьма жестких и обнимающих все аспекты жизни племени. Цена нарушения "табу" всегда смерть.  Причем  тотальное  возмездие  за нарушения достигалось психологическим механизмом действия:  нарушитель умирал от  страха  за совершенное нарушение.  Такая  система,  естественно,  была  далека от справедливой.

     Поэтому при  переходе  от  племени к этносу новые управленческие структуры прежде всего  занимались  кодификацией  законов  и  правовых норм, более  вариативных  по  возможностям наказания и поощрения.  При этом они достигали иногда таких успехов,  что эти законы частично используются и в настоящее время.  Например, "римское право", то есть, законы Римской империи. Уровень социальной справедливости для свободных граждан (не рабов) там был обеспечен довольно высокий.

      Имперские законы в сравнении с демократическими очень жестки,  поскольку  империя строилась на насилии и подавлении личности. Только в конституциях демократических  республик  удалось  осуществить более высокий уровень обеспечения социальной справедливости. При этом нельзя забывать один очень важный аспект: сей уровень обеспечивается чисто теоретически, в реальной практике применения демократических норм всегда бывают отступления. И чем ниже уровень культуры, достигнутый в данном регионе, тем более велики эти отступления. 

Поэтому принятие даже самых справедливых законов не  служит  гарантией высокого уровня  демократии  в стране.  Гарантией может служить только высокая культура личности,  реализующей данную норму на практике.     Самое время в этой связи вспомнить наш российский опыт:  симфонию государственной (светской) и духовной власти.  Именно она была залогом того, что  даже  самые жесткие законодательные нормы смягчались в процессе применения, ибо церковные иерархи настаивали при этом на христианском подходе, основанном на Любви, Сострадании и Смирении.

     Идеальным случаем правовой кодификации является перенесение закона вовнутрь личности. Он становится в таком случае не внешним принуждением, а частью души. Именно такой статус законы должны принять в будущем мировом сообществе,  по крайней мере, в том тысячелетнем Царстве Христовом, которое предсказано в Библии. Подобное совмещение удавалось лишь  в подлинно религиозных общинах. Поэтому необходимым условием объединения человечества является его духовно-религиозное возрождение и приходская жизнь.

     Роль хозяйственных структур в деле социальной справедливости очевидна. Как  только  государство устанавливает собственную монополию на какой-либо вид хозяйственной деятельности, то это никогда не приводит к положительным результатам.  Когда в порыве сельскохозяйственной гордыни Хрущев запретил массовое использование личных подсобных хозяйств и содержание личного скота, питание горожан  столь резко ухудшилось, что поныне  мы не выбрались из этой ямы, а ведь  прошло более 40 лет. Началось, правда, все с коллективизации.

     Многим умным мужам в советской России было ясно,  что нельзя  делать коммунальное обслуживание государственной монополией, никогда государство не способно дойти до нужд каждого конкретного гражданина. Но коммунисты были  неумолимы,  поэтому весь наш бытовой сектор влачил жалкое существование. Уровень сервиса,  обеспеченный народу на Западе, кроме исторического ресурса  имеет  еще и культурный ресурс.  Его-то нам еще и предстоит обрести.

   Происходящее сейчас в стране свертывание промышленного производства имеет кроме негатива единственный позитив: экологический. Экологически вредные  производства  закрываются  на благо общества. Не нужен стране в новых политических условиях жизни мирового  сообщества  такой военно-промышленный комплекс,  нет необходимости в достигнутом раньше уровне выплавки стали, добычи полезных ископаемых, ибо они стали слишком большой нагрузкой на природу.

    Экономистам в определении, какой уровень промышленного производства допустим в нашей стране,  необходимо стать культурологами, обладающими экологическим сознанием.  Иначе оптимальное решение  вопроса  вряд  ли найдется. В свое время эта проблема не решалась, хотя была возможность; сейчас принимать решение надо уже в стрессовой ситуации, ибо экологическая обстановка год от года все хуже. Придется  исходить из весьма аскетических норм, на что будут способны только православные экономисты. Следовательно, ожидать улучшения экологической ситуации в ближайшее время было бы большой наивностью, как и ожидать их прихода кэкономической  власти в нашей стране.

                 

В ы з о в    И с т и н ы

       Возрождение позволило европейскому  человеку  сбросить  с  себя схоластические путы  Средневековья  и  броситься на покорение сияющих вершин Истины. Но этого ему показалось мало и он (точнее - французы) взбунтовался против  основного содержания жизни людей в эпоху средневековья - Бога.  Революция и Просвещение были тесно связаны.  Каков же итог? Поймали ли мы Истину в сети рационального просвещения?

     ХХ век показал, что вряд ли. Цена научных открытий, не поддержанных религиозной нравственностью, оказалась слишком высока: гибель природы. В соответствии с  внешним  критерием  Истины,  каким  является практика, жизнь  людей в экологически грязных районах становится невыносимой. А практически любой большой город уже попадает в нынешних условиях в зону экологического бедствия. Поэтому прежнее понимание Истины (фактологическое - в нашей терминологии) порождает хозяйство, медленно, но верно,  влекущее нас к экологической гибели планеты, к генетическому вырождению человечества.

     Цитирую соответствующее место из монографии на эту тему:" По данным известного генетика,  академика Н.П.Дубинина, вплоть до 60-х годов количество генетических  поражений  человека не превышало 4%  ( уровня естественного генетического груза человечества), но к концу 70-х годов в прямой зависимости от ухудшения качества окружающей среды, число генетических жертв увеличилось более,  чем в два раза,  и  составляет  в настоящее время  более 11%  мирового населения. В наши дни соответственно в два раза выше. Поэтому необходимо со всей серьезностью отнестись к предупреждению ученого: "Человечеству,  в случае таких уровней загрязнения окружающей среды мутагенными факторами, грозит генетическая катастрофа".(2-12,123)

     Однако, у Истины есть и свой  внутренний критерий подлинности -  духовный. С этой точки зрения результатов познания почти нет, ибо ослепленное атеизмом человечество все дальше и дальше уходит от нравственных норм общежития, данных Богом, в сторону насилия, преступности, революций, коррупции, мафиозности и тому подобных форм бездуховного бытия.

     Мало того, происходит медленное вырождение генофонда человечества. Эти факты редко популяризируются, но медикам хорошо известно ухудшение показателей по всем параметрам детской смертности: увеличение генетически неполноценных детей, появления новых заболеваний и т.д. Проблема не только в павшей на наши земли "звезде Полыни" (Чернобыле),  но и в появлении "озонных дыр", потеплении климата, росте антисанитарии, наркотизации и алкоголизации общества.  Причина одна - бездуховность,  как в отношении к природе, так и в отношении к себе подобным.

     Поэтому "чистая", то есть бездуховная, наука служит весьма неадекватным ответом на вызов Истины.  А что происходит в искусстве? В Средневековье оно  было  вполне элитарной сферой и кормилось с помощью небольшой группы ценителей и  государственных  структур,  способных  его поддержать и  дать  надлежащую оценку.  Экспансия техники в эту сферу, начиная с Гуттенберга и кончая открытием видеозаписи фирмой  "Ампекс", породила мощнейший выброс "массовой культуры", ибо технизированное искусство стало добычей не подлинных меценатов и ценителей,  а  дельцов, ориентированных только  на  эксплуатацию  низменных  интересов  масс с целью получения постоянного барыша.

     Искусство стало развиваться не по своим имманентным законам, а по внекультурной экономической логике, подчиненной "закону больших чисел". Понятие "массовая культура" не представляется нам удачным, ибо соединяет несоединимое. Как масса не может быть высококультурной, так и культура не может быть массовой. Культура - это система некого баланса между элитарной и низовой (народной, а не массовой) культурой. Более приемлемым в этом случае мог бы быть термин "массовое искусство".

     Главный смысл культуры - духовный.  Есть ли духовность в массовом искусстве ?  Если и есть,  то как исключение (Высоцкий,  Цой, Тальков, Моррисон), а не как правило.  Шоу-бизнесом движет жажда прибыли,  а не достижение высоких  художественных результатов. Если  раньше он был абсолютно аполитичен, а позднее немного заинтересовался политикой, то  всего лишь расхожими представлениями о политических процессах, менее всего  их истинной сущностью.

    Творческая духовность вторична для шоу-бизнеса. Неслучайно же воздействие грубых ритмов, специальных светоэффектов, форсированного звука, эпатажных костюмов заставляет юную аудиторию терять всякое подобие человеческого облика!  Покажись,  как ты выглядишь,  и я скажу, что ты есть на деле, потому что в искусстве внешнее связано с внутренним. Высокой духовности подобает внешний аскетизм,   а не  буйство красок  и спецэффектов. Любому  подлинному деятелю культуры этот закон известен.

     Зададимся вопросом,  почему именно в нашу страну  сейчас  хлынула волна примитивной  американской видеопродукции,  а не высокие шедевры, которые там, безусловно, есть? Кто-то станет говорить о высокой прибыли дельцов видеобизнеса, кто-то о тайной политике развращения народа, кто-то о низком уровне вкусов аудитории, выбирающей "китч", а не высокое искусство.  Мы видим проблему в низком уровне духовности молодежи, не умеющей защититься против подобного напора псевдоискусства.

     Так же  безоружны  мы  оказались перед космической мистикой и оккультизмом, рванувшихся на нас в последнее время в форме НЛО, левитации и  полтергейста, различных методов "белой и черной магии" .Если в результате развития науки наш духовный иммунитет столь слаб, что мы не можем за  этими  "космическими  проявлениями" увидеть игрища бесовских сил, отделить белое от черного, то виной тому только бездуховность науки. Неслучайно отечественная наука раньше вообще делала вид, что “оккультных фактов” просто не существует,  ибо не обладала способом их адекватного объяснения . Поскольку  все они связаны с духовными феноменами,  интерпретировать их было необходимо соответствующим образом.

     Как только все препоны цензуры  были сняты, наряду с подлинной информацией проникла всякая бесовщина. Осознавая ее смысл, надо слушать не  специалистов по НЛО, которые делают на этом свой бизнес, а к священнослужителей, имеющих дело с Небом не последние пятьдесят, а все две тысячи лет. Конечно, за "инопланетными приключениями" есть и подлинные космические феномены. Но из-за  нашей бездуховности космос предпочитает с нами не связываться,  чтобы не заразиться. Поэтому процветает бесовщина. Магия всегда бывает только "черной",  а "белая магия" - это способ затуманить людям мозги.

     Подводя итог этому краткому экскурсу в сферу поиска Истины,  подчеркнем, что наука как способ адекватного познания оказалась  несовершенной лишь потому,  что в свое время порвала с религией. Этим самым она выпала из культуры,  все больше превращаясь в некую "игру в бисер" для специалистов.  Ее  востребованность в будущей духовной цивилизации будет тесно связана с умением ученых вводить  нравственные и  духовные ограничения  в свою деятельность. Уповать на прощение за безнравственность в будущем уже невозможно. Ученые будут нести за  свои открытия полную ответственность, ибо должны стать существами духовными и нравственными.

     Но смысл инновационного этапа культуры в том и состоит,  чтобы не было бездуховных открытий и разработок, их использования  во вред людям. Духовность должна пронизать любой участок культуры, а уж науку - в первую очередь, ибо последствия ее бездуховного использования столь велики, что поставили  под сомнение ее необходимость человечеству в прежнем качестве. 



                  В ы з о в   Д у х а

       Вызов Духа  ощутит человечество  в эпоху Откровения,  в наступающие  апокалиптические времена, пришпоренные нашей бездуховностью и некомпетентностью.  Апокалипсиса не избежать, даже бояться не нужно, так как к нему каждый может лично подготовиться. О специфике духовной подготовки прямо и честно говорит сегодня только Церковь, поэтому уверовавшему в Христа человеку прожить без "оцерковления"  невозможно.

     Принципиальная возможность спасения дана каждому человеку,  покаяться можно в любых грехах,  но больше не  грешить.  Позиция "греши и кайся, а потом  опять греши" - бездуховная позиция.  Смысл духовности заключается в ощущении ответственности "человека разумного" за  жизнь всей Вселенной, за понимание сложнейшей задачи, которую Господь возложил на нас в будущем Царстве Небесном. Но прийти в то Царствие сегодня можно только праведным путем, только вступив на дорогу "святости".

Русскому человеку это сделать проще,  ибо именно в нашей культуре  существовал "институт  старцев",  была так сильна традиция "умного делания", духовной помощи просветленных мудростью старших юным послушникам веры.     В данном месте можно оговорить только некоторые общие контуры будущей духовной цивилизации,  той эпохи Откровения, которая должна подготовить человечество к Страшному Суду:

   1. Нахождение каждым своей дороги к Храму и исполнение ее.

   2. Ликвидация экологического загрязнения планеты.

  3. Отказ от войн,  революций, терроризма и насилия, других подобных методов ведения социальной политики.

  4. Объединение человечества в политическую систему, предусматривающую "симфонию" светской и духовной властей.

 5. Отказ  со  стороны  Церкви  от традиционного невмешательства в         мирские дела, поскольку речь идет о судьбе человечества.

  6. Конфессиональный диалог всех религий для обеспечения консенсуса по вопросам будущего выживания человечества.

  7. Выработка  дополнительного  (наряду  с  национальными) единого         языка общения, принимаемого большей частью человечества.

 8. Контроль  со стороны духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).

 9. Внимательное отношение ко всему, что "идет из Космоса".

 10. Коррекция "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо биоэнергия сильнее атомной и может наделать много зла.

 11. Противодействие  бездуховной  культуре со стороны государства,        но не путем запрета, а экономическими методами.

12. Содействие  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала.

 13. Обеспечение  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при объединении человечества.

 14. Открытие  каждым человеком радости в Любви и делании Добра,  а        не в ненависти и насилии.

          Зачем необходимо объединение человечества?  Эта  идея  очень сильно скомпроментирована масонством. Но другого выхода нет, ибо в будущем перед людьми встанут проблемы,  которые каждое государство в отдельности разрешить не сможет. Объединение человечества на высоких духовных основах Православия - единственный выход из ожидаемых трудностей.

     Конечно, простое  объединение проблемы не решает,  ибо необходима интеграция духовно-устремленного человечества.  Куда устремленного? Да к своему  духовному преображению, просветлению и спасению.  История христианских святых, теория святости -"умное  делание",  поддержание  института "старчества" - вот реальные ориентиры для духовного пути человечества.

     Предлагаемый христианством "узкий путь", достижение просветления, руководство идеалом  "святости" не отрицается представителями и других религий. Это основа будущего конфессионального диалога.  Стремление  к просветлению лишено узкого частного интереса,  ибо первая задача просветленного - помочь другим,  поэтому оно наиболее соответствует будущей духовной  цивилизации.  Движение человечества в сторону увеличения Добра, Справедливости,  Истины и Красоты в этом мире - вот путь духовного преобразования  и построения будущей цивилизации.  Христианам известно, что путь этот заповедан Иисусом Христом,  ибо только  Он  есть и "Путь,  и Истина, и Жизнь".

Часть четвертая:" Рост социокультурного единства  в мире"





                                    "Век мой, зверь мой, кто сумеет

                                                                       
         Заглянуть в твои зрачки



                     
                                     И своею кровью склеит





                                     Двух столетий позвонки?"

                                         




         О.Мандельштам
        Помещенной в эпиграф строчкой поэт глядит в будущее и предвидит, что соединение двух веков: нашего с веком грядущим - тяжкая ноша для духовной элиты современности. Ахматова считала, что двадцатое столетие началось с 1914 года, поэтому его духовный конец следует ожидать не ранее 2013 года,  когда развяжутся все узлы, связывающие русских людей с прошлым.(2-5,248 ) Большевистское прошлое  еще столь крепко держит нас за глотку, что шансов освободиться ранее указанного срока нет.  В  реальности это произойдет даже в 2025 году, что будет обосновано позднее.

     Рост социокультурной интеграции внутри мировой культуры  целесообразно рассмотреть  с  разных точек зрения,  ибо только в их дополнительности проступят контуры истины.  Коммуникативный  аспект  проблемы адекватен рассмотрению сущности культуры,  ибо она есть по сути коммуникация человечества со своим прошлым,  настоящим и будущим,  а  также подготовка перехода человека в мир иной.

     Самой эффективной формой коммуникации человека с  Богом  является молитва (Христианство и Ислам), а также медитация (Буддизм и Индуизм). Последние способны решать  наши  личные  проблемы,  подготовив  личную встречу с  Богом,  но социальные проблемы не в их власти.  Большинство религий предпочитает коллективную молитву, например, миллионы людей в православных храмах в одно и тоже мгновение просят Бога: "Спаси и сохрани нас, Боже, своею благодатью!" Общинно они просят Бога хранить Россию, патриарха, весь православный клир,  а каждый уже молится в отдельности за себя и своих близких.

     Единая молитва  православных  общин  не уникальна в мировом сообществе, нечто подобное происходит в ашрамах Тибета и  Индии;  коллективные медитации практикуют жители города Ауровилль (бывший город Пондишерри, превращенный стараниями Ауробиндо Гхоша и Мирры Ришар  в  монастырь духовных  подвижников).  Только  коллективные  духовные усилия способны спасти сейчас впавшее в атеистическую ересь человечество. Необходимо накопление  "критической  массы"  духовно-продвинутых  людей, чтобы состоялась цепная реакция духовности в мире.

     Огромную роль  в усилении интегративных процессов в мире могла бы сыграть реформа образования,  проведенная на духовно-инновационных основах. В ее основу могла бы лечь внутренняя диалогизация всех преподаваемых предметов,  выявление их духовной общности на уровне языка  или метаязыка (методики),  упор  на духовное содержание каждого предмета. Могут возразить,  что это легко сделать в отношении гуманитарных  дисциплин, а сложнее в отношении естественно-научных предметов. Опыт преподавания химии,  физики и математики в московских православных гимназиях показывает,  что  это не так.  Научное содержание этих дисциплин легко обращается лицом к Богу, как мы это показали на некоторых примерах из квантовой физики.

     Подобная реформа может пройти успешно, если ей сопутствует система воспитания  нового  учителя,  способного уйти от прежней педагогики насилия и организовать урок на диалогических основах.  Коммуникативная духовно-инновационная педагогика должна строиться на основах взаимного уважения учителя и ученика,  понимании учителем,  что его партнер - не "набитый дурак",  а потенциальный гений, не сумевший пока еще раскрыть своего таланта.  Суть учительского дарования и заключена в способности раскрывать, раскрепощать таланты своих подопечных,  в святой вере учителя в богоподобную сущность его учеников,  их  способность  подняться выше учителя. Атеист такого себе не позволит,  поэтому любая реформа школы не на религиозных началах обречена на провал.

    Многим уже ясно, что не производство вещей или  их распределение является главной задачей  мирового сообщества,  а именно сфера образования.  В ней заложен успех любой промышленной,  сельскохозяйственной или торговой структуры. Природа, в отличие от людского сообщества, не обладает такими неограниченными ресурсами. Ресурсы же людей  полностью детерминированы системой образования.  Именно последняя обеспечивает рекрутацию достойных работников в любой сектор социального бытия.

    Наш управленческий аппарат до сего времени не  смог   адекватно осознать проблему  ограниченности ресурсов природы и бесконечности человеческих ресурсов. Иначе не вкладывались  бы такие деньги в эксплуатацию природных богатств, а основное внимание  обращалось бы именно на сферу образования. Однако такие  простые истины труднее всего доходят. 

     Духовно-инновационное образование должно создать атмосферу  доверия между  учителем  и учеником,  когда учитель не боялся бы учиться у ученика, а ученик стремился бы превзойти своего учителя.  Классический пример: дружба  Александра  Пушкина и Василия Жуковского,  подарившего своему другу портрет с надписью: "Победившему ученику  от  побежденного учителя". Естественно,  что и учитель к себе в подобной ситуации относится не как к неудачнику, не сумевшему реализовать себя в другой сфере, а  как к богоравной сущности,  духовному наставнику ,  учителю талантливых питомцев.

     Спасение сферы  образования - в раскрепощении учителей,  изгнании  бездушных чиновников из сферы управления  образованием,  ибо  оно,  и только оно  является залогом успешного функционирования всего социального механизма в целом.  Чем скорее правительства и парламенты осознают, что  плохое образование - медленная мина под все государственные и социальные институты,  тем скорее мировое сообщество выберется из духовного и  экологического  тупика,  в  котором оно оказалось на рубеже второго и третьего тысячелетия.

      Важнейшим условием социокультурной динамики человечества является рост культурного и духовного многообразия человечества,  точнее обретение оптимального  равновесия  в  процессе увеличения   многообразия. Уже было показано, что рост  количества "новых религиозных структур" (сект) не идет на пользу духовности,  а  уводит  ее  в  сторону от  столбовой дороги  культурного развития.

     Поскольку эпоха этногенеза подошла к концу, закончилась дифференциация человечества по национальному признаку. Сохранить ее результаты в различных  национальных  культурах и их своеобразии - важная задача современных деятелей культуры.  Культурный опыт любой,  даже самой маленькой этнической  группы,  неповторим и может стать в будущем крайне необходимым для решения каких-то актуальных общечеловеческих  или региональных задач.

     Народно-освободительное   движение  имеет  огромный  культурный  смысл,  но именно поэтому ведение его  с помощью насилия  к  положительным результатам  не  приведет.  Культурные цели достигаются только культурными средствами!

     Политики, упрямо  продолжающие  считать,  что война или насилие - продолжение политики другими средствами, не имеют перспектив в будущем. Там они будут учиться не по книге Н.Маккиавели "Князь",  а по учебнику культурологии, который к тому времени, надеемся,  будет написан.      В будущем  "сильные" политические решения,  связанные с насилием, необратимо попадут в разряд "табу" и постепенно будут заменяться "слабыми", но  культурно- и духовно-ориентированными.  Каждая страна будет управляться своей национальной администрацией в тесном контакте с духовной властью, а во главе мира встанет своеобразный "Совет мудрых", в который все народы и государства  направят своих представителей,  выбранных демократическим или другим,  адекватным выбору "мудрых", путем.

Страны делегируют Совету ровно столько прав по отношению к себе, сколько сочтут нужным. В этом кроется принципиальное новшество: глубина принятия мировых решений будет зависеть от согласия всех наций и советов духовно-продвинутых священнослужителей.



       А. Технические основы  социокультурной интеграции:

    Мы оставили в стороне только информационно-семиотический аспект социокультурной интеграции мира.  Энерго-вещественная цивилизация "Факта" мало по малу уже движется в сторону  духовно-информационной цивилизации. Этому способствует в том числе и развитие технического прогресса в области информационных технологий: телекоммуникационные системы, спутниковая связь, глобальные базы данных и т.д.

     Информационная технология  вышла  на такой рубеж,  когда созданию единых мировых информационных систем мешает только политическая  дезинтеграция мира да  национал-патриотические  идеи его разделения  по "своим кочкам". Технически уже давно возможна трансляция национальных телепрограмм  в любую точку земного шара посредством спутников. Мы видим это на примере новостей Эн-Би-Си или Си-Эн-Эн,  охвативших уже порядка 140  стран. Другое дело, что сейчас это соответствует не интересам мира, а интересам производителей этих программ.


Соединение локальных банков данных в мировую сеть “Интернет”, создание телекоммуникационных систем общения,  способно не только обеспечить мировое объединение людей, но  и дать новое качество воспроизводства,  хранения и обработки информации.

     Однако в техническом прогрессе есть один опасный момент. Если эти возможности попадут в руки бездуховных  руководителей,  ущерб  от  них просто страшен. Поэтому все новые технические возможности, которые человечество получает в ближайшее время должны  быть  продублированы  на духовном уровне. Телепатические  способности, демонстрируемые сегодня духовно-продвинутыми единицами, в будущем при соответствующей системе духовного  воспитания  могут стать массовыми, создать новый тип связей между людьми. Это и будет своеобразной подготовкой человечества к переходу на "полевой уровень" существования после Парусии (Страшного Суда), дублированием ("двойным  подтверждением" по нашей терминологии) с помощью духовных связей действия бездуховной техники, которая никогда не будет до конца надежной!

     Вполне актуальны в ближайшее время станут следующие задачи:

     а) выбор единого языка общения наряду с национальными;

     б) информационное отслеживание глобального загрязнения планеты;

    в) информационное обеспечение национального культурного своеобразия  (его дублирование на компьютерном языке) во всех регионах;

     г) обеспечение  равноправного диалога мнений всех групп,  страт и элит с целью нахождения консенсуса по основным мировым проблемам.

       При этом заведомо нельзя упустить даже маленького частного мнения, ибо только будущее может служить критерием их подлинной ценности. Культура ничего  не  делает  зря,  она всегда загодя готовит почву для своего потенциального развития,  просматривает разные варианты моделей будущего. Поэтому  основной механизм международной социокультурной интеграции - общепланетарный диалог, поиск всеобщего согласия, когда интересы даже самой малой группы учтены и почитаются наравне с интересами самых крупных общностей.

     Какие духовные задачи могут решаться параллельно с этим?

     1. Обеспечение высокой  духовности  путем  создания  "критической массы" духовно-продвинутых людей,  способных провести за собой все человечество и готовых к проведению  "цепной реакции" духовности.

     2. Очищение ауры Земли от вибраций страха, ужаса, насилия, ущемления прав личности, унижения ее достоинства.

     3. Восприятие тела Земли как живого чувствующего организма,  изучение и учет его интересов, чаяний и запросов.

     4. Двойное подтверждение каналов социальной коммуникации:  технические каналы существуют, подчиняясь и получая подтверждение в функционировании духовных  связей  между  людьми  через устную коммуникацию, письменное общение и телепатические связи.

     Б. Структурно-семиотические основы социо-культурного объединения.

           Духовный процесс  коммуникативной  деятельности людей осуществляется на фоне постоянного развития творческого сознания,  развития и окончательного торжества духовно-инновационной культуры.  Этот процесс задан в мировой культуре законом смены МИФА на НОРМУ,  затем на ФАКТ и ИННОВАЦИЮ. Вместе  с тем они не развиваются линейно,  они заданы сразу совместно с первыми проявлениями  духовной  человеческой  культуры  на земле. Разница только одна,  процентное соотношение их объемов существенно отличается и зависит от доминанты того или иного типа сознания.

     Основная масса  язычников,  естественно  обладала  мифологическим сознанием, но вместе с тем в ее среде  были  и  носители  нормативного сознания - вожди и старейшины племени,  носители фактологического сознания - шаманы,  колдуны, волхвы, а также были и те, которые впоследствии получили название "культурных героев". Они были носителями "космического", то есть духовно-инновационного сознания.

     С позиции  семантики,  мифологическое  сознание формировалось как сознание метафорическое и сугубо символическое, ибо древний человек не мог фиксировать и удерживать в памяти объекты во всем их многообразии деталей и нюансов.  Он их схватывал целостно - мифологическим образом, сливаясь с природой и обожествляя ее в отдельных частях.  Мифологическое сознание является пантеистическим сознанием. (2-3,25-28)

     Целостность мифологического  восприятия мира обеспечивалась самой этой неспособностью человека выделить себя из природы,  посмотреть  на нее со стороны. Поэтому самые древние понятия и образы связывают человека с природой.  В любом языке самые первые понятия -  голод,  жажда, опасность, вода,  лес,  именно такие, в которых лингвисты находят наибольшее сходство в различных языках, например, в русском и хинди и т.д.

     Инструментом познания служил метод аналогии. Он давал человеку, воспринимавшему себя по аналогии с природой, как ее часть,   образно-чувственные представления для объяснения самого себя и окружающего мира. Обожествление и одушевление  леса, источника, животных, ветра и  других миров природы приносило человеку знание, как действовать в различных ситуациях, как умилостивить природу воздаянием  жертв этим духам, как  практически  выживать без адекватного знания природы.

     Сам или с помощью шаманов он  знал,  как  прекратить засуху, как приручить животных, повысить урожай растений, то есть, обладал всей первоначальной мифологической технологией выживания. Неразвитая память не могла вместить большее количество информации о мире, поэтому мифологическое объяснение  вполне надежно, целостно и достаточно.(2-4,144 )

      Генезис сознания зависел,  следовательно, от двух процессов: психических возможностей человека (объема памяти) и целостного континуального объяснения мира, которое шло от природы, а, значит, было наведено духовным полем планеты.

     Слабость мифологической интерпретации мира была связана и с  формой коммуникации.  Люди  в  ту пору общались только посредством устной речи, языка жестов и мимики. Письменной речи не было. Для культуролога важно знать, как закреплялась связь между содержанием предмета и его названием, звучанием его имени. Очевидно, что разница в названии одного и того же предмета возникала потому,  что люди в одном районе договаривались так,  а в другом по другому.  Но существенную роль  сыграло интуитивное влияние  духовного  поля земли,  поэтому каждый звук имени предмета был не случаен, а нес символическое ценностное значение.(2-5,10-21)

     Чем древнее название предмета, тем больше в его названии  оставалось взаимосвязи  с сущностными аспектами духовного поля планеты.  Чем слово моложе, в нем больше условности, элементов общей договоренности. Адам, следует думать в раю давал животным и растениям неслучайные названия, а несущие сущность. Более поздние названия носили уже конвенциональный характер. Неслучайно поэтому мистический духовный аспект сохранился в алфавитах:  древне-еврейском или старо-славянском.

     Постепенный переход  общества на нормативный уровень сознания был вызван не столько фактом изобретения алфавита,  сколько детерминирован всей ситуацией выделения человека из природы и необходимостью адекватной  целостности сознания, для укрепления  связей человека  с миром и космосом.  Такую функцию все больше брала на себя религия. Нормативный механизм целостности становится четко  виден в сравнении:      


Схема N 5.

	Формы бытового поведения
	В прошлом России
	В современности

	ОРГАНИЗАЦИЯ ЖИЗНИ
	От нательного креста при роождении
 до креста на могиле
	От роддома до больницы, где пришла смерть

	ОРГАНИЗАЦИЯ ВРЕМЕНИ
	По православному календарю праздников
	По государственным праздниками по случаю

	НАРЕЧЕНИЕ ИМЕНИ
	По святцам
	По воле родителей и моде

	ВЫБОР ДНЕВНОГО ПОВЕДЕНИЯ
	От всенощной службы до вечерни
	В соответствии с режимом работы

	РЕШЕНИЕ ПРОБЛЕМ
	Обращение за помощью к соответствующему 
святому и Богу
	Индивидуальные усилия

	НАИМЕНОВАНИЕ АДРЕСА
	По приходу ближайшего храма
	Поселение, улица, № дома

	РЕЖИМ ПИТАНИЯ
	В соответствии с системой постов
	По финансовым возможностям семьи

	ЖИЗНЬ СЕМЬИ
	Венчание в храме, запрет разводов,
 жизнь трех поколений под одной крышей
	Регистрация в ЗАГС, легкий развод,
 в одной квартире - максимум два поколения.

	ОРГАНИЗАЦИЯ ДОСУГА
	Фольклорные и храмовые праздники, 
запрет на излишнее потребление алкоголя
	Массовая культура, алкоголизм, 
самодеятельное творчество

	ЖИЛИЩЕ
	Красный угол с иконами, минимум мебели 
и одежды, редкое их обновление
	Телевизор, видео, стереосистемы, 
излишки мебели и одежды, 
постоянное обновление по моде


      Из приведенной  схемы  видно,  что жизнь человека в прошлом была строго регламентирована. Каждый день и каждый час он знал, что ему делать, как поступать в любой ситуации. Его путь был расписан от нательного креста, который ему вручался при крещении, до креста на могиле. Но, если все-таки возникали проблемы, он шел к иерею в церковь, чтобы посоветоваться и найти совместный выход. Он постоянно исповедывался в храме и тем "облегчал себе душу." Поэтому его жизнь была почти лишена стрессов и больших психологических нагрузок, постоянно выпадающих на долю современного человека, из-за чего сейчас резко возросли психические заболевания и расстройства. Говорят, что все болезни "от нервов".

Это примитивно, но известного резона не лишено.    Конечно, в прошлом свобода и вариативность поведения человека были нормативно ограничены. Современному человеку в любой сфере  приходится полагаться на себя,  инициировать свои творческие способности,  чтобы найти адекватный выход  из житейской ситуации.  Ну,  а если творческий склад ума не развит?  Тогда ему остается путь нервотрепки и страданий, жизнь  "невротика", которая становится судьбой почти каждого второго городского жителя.

     Имелись в  прошлом и другие аспекты жизни, с потерей которых мы очень проиграли. Например, лечение болезней. Для нормативного сознания ясно, что болезнь - духовная патология, сперва лечить надо душу, а лишь потом - тело. Именно поэтому лечение начиналось с молитвы Пантелеймону - целителю, а затем  подыскивалось лекарство. Лекарства использовались в основном гомеопатического плана: траволечение, народные средства, баня, голодание и т.д.  Все эти лекарства не имели таких опасных последствий, как  химиотерапия.

     Можно спрогнозировать некоторые изменения в бытовом поведении, вытекающие из вышеизложенного сопоставительного анализа. Традиционные формы поведения (норма) получат статус "модных", их будут активно использовать, не  теряя возможностей,  предоставляемых техникой будущего.

Например, номинация адреса. Старая привязка адреса к улице и номеру дома потеряет свое значение, так как у каждого будет свой личный код (телефон), подключающий его к всемирной системе связи. Такая коммуникация  обладает более высоким уровнем обратной связи, а следовательно, более эффективна, чем письменная.

     Большая свобода будет представлена современному человеку в выборе режима питания.  Нам кажется,  что посты и лечебное  голодание  займут значительное  место в жизни человека будущего, ибо экологическая обстановка будет ухудшаться, будет актуальной  проблема вывода шлаков, полученных с пищей.  Духовный человек,  как правило,  или совсем не будет есть мяса,  или минимизирует его употребление. Причем не только по гуманным соображениям, но и для пользы своего организма.

     В ходе развития культуры прослеживается линия на ослабление семиотической жесткости  в использовании культурных норм. Человек будущего будет искать духовный консенсус между нормативными, фактологическими и инновационными ориентациями своего знакового поведения. Он осуществит отбор всех положительных аспектов этих типов поведения с целью выбора их творческого объединения  и  художественной гармонии.  Последняя станет главным критерием бытового поведения, как культура должна стать критерием эффективности политики.

     Часть пятая "Преодоление экологического кризиса"

     

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



 Благословляю я свободу и голубые небеса.



И посох мой благословляю и эту бедную суму,



И степь  от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.



И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,



И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!



О, если б мог всю жизнь смешать я, 



Всю душу вместе с вами слить.



 О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья

               
 И всю природу заключить!”




                                    А.К.Толстой "Иоанн Дамаскин"

     Наряду с  духовным  кризисом человечество вкушает сейчас все "прелести" загрязнения природной среды планеты. Образно говоря, погнавшись за благами  цивилизации,  люди  завалили дерьмом собственную колыбель. Как и духовный кризис, печальные последствия  техногенной  цивилизации нельзя немедленно остановить, ибо они обладают длинным шагом инерции.

     Вот что писала недавно одна столичная газета:" "Урбанизация, увеличение  техногенного воздействия на природную среду в Москве, как в других крупных городах, серьезно сказывается на экологической обстановке.  Отравлены и земля, и воздух, и особенно вода, которая год от года становится все более грязной.

     Самая плохая вода в Центральном и Восточном округах,  тут на территории в 50 квадратных километров суммарный показатель  загрязнения в несколько сотен раз (!) превышает санитарные нормы.  Несколько лучше обстоят дела в Северном и Южном округах.  Лишь в Западном округе отмечается сравнительно невысокая степень загрязнения. Пока.

     За последние десять лет значительно ухудшилось бактериологическое состояние Москворецкой системы водоснабжения. То же самое происходит и с Волжской системой,   где зафиксированы повышенные концентрации  нефтепродуктов, солей железа, хрома, никеля, меди. Бассейны рек перегружены вредными промышленными и  сельскохозяйственными  производствами,  а очистка сточных вод оставляет желать лучшего.  Водоемы зафториваются и не могут уже бороться с загрязнением без вмешательства извне. А извне никто не  вмешивается,  хотя именно из этих двух бассейнов город берет большую часть питьевой воды.

     Всего в  Москве  насчитывается  более  100 000 источников вредных      выбросов (2800 предприятий,  12 ТЭЦ,  четыре ГРЭС,  более 50 окружных котельных станций, 108 свалок и т.д.) Лишь 35% этих "отравителей" оборудованы очистными сооружениями." (2-8, 1). Все это было написано в 1994 году, а положение с тех пор только ухудшилось!

     Поскольку мы  не подозреваем подлинных масштабов загрязнения планеты, ведь  общественному  мнению они пока не стали известны,  вряд ли стоит надеяться, что мы с ними эффективно боремся. Возможно, нас пока еще бережет Божья Воля,  неслучайно же опасные каналы проникновения космической радиации - "озонные  дыры" раскрылись сейчас над наименее обжитыми участками Земли :  в северных районах Канады и в Антарктиде.

Казалось бы, причиной их появления является прежде всего урбанистическая деятельность, и раскрыться они должны были бы  над большими городами.  Но Бог нас пока  уберег.  Наряду с экономическими,  духовными и прочими причинами загрязнения окружающей среды в наше время все сильнее начинают "звучать" и политические причины.  Вот  свидетельство  на этот предмет одного из известных географов, действительного члена Географического общества РФ А.С.Лисеева: "За семь  лет перестройки и перехода к рынку лесам нанесен экологический ущерб,  сопоставимый с нанесенным за все годы  правления царей и  годы Советской власти,  вместе взятые.  Леса потеряли возможность в полной мере выполнять свои традиционные экологические функции".(1-4, 152)

     Существуют две  принципиальных  стратегии  решения  экологических проблем:

     а) Внутренний путь.  Опора на собственные силы,  движение  "зеленых", деятельность общественных и правительственных комитетов по экологии, рекомендованные Римским клубом ограничения в производстве  экологически грязных  продуктов  ( например, замена двигателей внутреннего сгорания на электродвигатели и  т.д.),  замкнутые  циклы  экологически чистых производств и другое;

     б) Внешний путь. Активизация диалога с Богом, познание высших законов Вселенной,  организация  жизни в соответствии с этими законами и прежде всего на основе л ю б в и  к Природе, самим себе и своим потомкам.

     Возможно опасность столь велика, что нас спасет только мудрое сочетание обеих стратегий.  Экологическая смерть планеты долго пряталась под покровом более страшной атомной смерти, но последнюю, судя по всему, человечеству удалось избежать,  поэтому сейчас на первый план выдвинулась именно опасность экологической гибели  планеты.

     Совершенно ясно,  что загрязнение природы своими корнями уходит в бездуховность общества. Поскольку экологический кризис - лишь малая часть духовного, его не следует рассматривать  как самодовлеющий. Условием же духовного оздоровления в этом плане является признание планеты живым существом  со всеми вытекающими из этого ее гуманистическими правами.  Необходим возврат МИФологического мышления, только  на новой основе целостности с НОРМОЙ, ФАКТОМ и ИННОВАЦИЕЙ.

     Земля, подобно зверю, только огрызается на наши попытки сделать ей больно: отравление  атмосферы ядерными взрывами,  исчерпание природных ресурсов, дисбаланс экосистем природы,  но пока  еще  не наносит  более решительного удара. Если не произойдет решительных изменений, следует ожидать в ответ более  глобальных катаклизмов, типа потопа,  крупных землетрясений или чего-либо еще более неожиданного. Думается, что она вряд ли будет ожидать, когда изменения условий равновесного существования перейдут за грань  “необратимости”.

   Пока мы ведем эксперимент бездуховными средствами,  которые обречены, у нас нет больших шансов проникнуть в тайны природы. Для ее понимания следует взглянуть на земной шар со стороны, как это сделал Юрий Гагарин, когда поразился ее красоте и уязвимости. Неслучайно уверовали в Бога  и многие из американских космонавтов, побывавших на Луне.

    Реальную возможность  выхода за границу научного познания дает духовно-инновационное сознание 1У типа,  ориентированное на диалог с Богом - Сущностью, превышающей человеческое сознание. "Лицом к лицу лиц не увидать:  большое видится на расстояньи!" - писал  С.Есенин.  Чтобы оценить подлинный уровень загрязнения, необходим диалог с "ноосферой", которую можно понимать в том числе и как  "биоинформационную  оболочку Земли". На этот диалог способны только личности обладающие духовно-инновационным сознанием:  "святые",  старцы, духовно-продвинутые творцы, верующие в Христа экстрасенсы и другие обладающие высокой духовностью люди.

     Если среди них будут ученые, такой диалог станет и научной реальностью. В трудах индийского философа Ауробиндо Гхоша разработана идея "перехода человечества на полевой уровень существования". Православные знают, что этот путь человечество совершит в ходе Страшного Суда.  Но не исключено, что отдельные духовные деятели способны осуществить такой  переход, не дожидаясь Апокалипсиса.

     А.Гхош разрабатывал чисто индивидуалистическую методику.  Ей противопоставлены концепции  "русских  космистов",  решающих эти проблемы соборно. Мы выделили культурологический аспект  этого  перехода,  подчеркнув особую роль России. Вся следующая глава посвящена вопросу космической культурологической миссии России накануне Страшного Суда.

     Однако, увлечение индивидуальным спасением по азиатскому образцу, как проповедуют в России многие восточные "гуру",  представляет сейчас большую духовную опасность для России,  поскольку сталкивает ее с того пути, на котором ожидается выполнение Божьего Завета. Все эти проблемы уже давно решены в русском Православии и только отсутствие необходимой информированности заставляет русскую молодежь кидаться в объятья кришнаитов и йогов, забывая, что родились в России, у которой отмечены Господом свои пути.

        Но, если  все займутся личным спасением,  не попадет ли судьба мира в злые руки, способные только что-либо делать для себя. Не создаем ли мы с помощью подобных теософских и масонских идей благоприятные условия для прихода Антихриста? Окончательного ответа на этом вопрос нет,  но  не поставить его нельзя.  Размышляя логически,  надо оценить, в какой степени свободное духовное развитие каждого  является залогом свободного саморазвития всех? Надо искать  золотую середину...

      Матричная методология дает на это вопрошение лишь первоначальный ответ, связанный  с  логикой эволюции экологического сознания.  Пройдя через стадию "Мифа" в детстве, освоим с помощью "нормативного сознания"  социальные ценности в подростковом возрасте, молодой человек затем пытается проверить их на прочность,  подвергнув суровому испытанию. Он бунтует и  отвергает не сами социальные нормы,  а некий "фиксированный результат", статичную и выпавшую в осадок "сущность",  чтобы в результате этих  поисков обрести те же ценности,  но уже как свои,  а не как "национальные, культурные, классовые " и т.д.

     В процессе  их развития  оформляется его  фактологическое сознание, говоря словами А.С.Пушкина,  он обретает "точку самостояния", поэтом названную  "залогом величия его". Человек, как ему в тот момент представляется, получает свой собственный,  а не заимствованный взгляд на окружающий мир, начинает по своему оценивать его проблемы. Самостоянье выступает условием его духовного развития,  в процессе  которого он обретает понимание Добра,  Свободы, Справедливости, Красоты и Истины, являющейся в тот момент для него наиболее значимой ценностью.

    У общества, стремящегося к духовности, нет другого пути нравственного развития кроме накопления духовного богатства своих членов. Государственные органы должны не просто помогать культуре, или (как это сейчас делается) отдельным выбранным  деятелям культуры и коллективам, а создавать широкие возможности для приобщения к творчеству каждого человека, поощрять любой творческий поиск, личную духовную и экологическую интенцию.

     Акцент на выработку "самостоянья",  формирование фактологического сознания очень  важен,  но нельзя терять при этом перспективу целого. Его дает только последний этап духовного развитие - обретение сознания 1У типа  -  "духовно-инновационного сознания".  Отдельные носители существовали во все времена,  но никогда оно не было в обществе доминирующим. Накануне Апокалипсиса перед человечеством встают такие проблемы, что без духовно-инновационного их осознания можно и  себя  погубить  и Завет Бога не выполнить.

     Наши упования  на его массовое обретение связаны только с "коммулятивным эффектом".  Как говорит сатирик,  "если в одном углу кастрюли закипело, жди общего кипенья".  Каков же путь превращения "критической массы" духовно-продвинутых творцов в эффект "цепной реакции"  экологического сознания духовного типа?

     Зададим прежде вопросом:  "До какой степени мы можем давить на природу?" Не  перешла  ли она свой "экологический рубеж",  после которого давить уже бессмысленно, а восстановление равновесия природы невозможно? Может быть наша "ноосфера" уже сыграла злую шутку с "биосферой?"     Сейчас мы склонны сказать "нет". Мировое сообщество именно сейчас отмечает увеличение ученых, особенно чувствительных к проблемам загрязнения окружающей среды. Среди них Тур Хейердал, Жан-Ив Кусто, руководители организации "Гринпис",  представители отечественного движения "зеленых" и другие экологические общества и организации. Все они бьют в набат, пытаются воздействовать на общественное мнение. Однако еще мало подключилась пресса,  мало появляется толковых статей не похоронного, а позитивного характера.  Редко говорят о связи духовного и экологического кризисов.

     В свое время об этом высказался тогдашний митрополит Таллинский и Эстонский, а  ныне Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий: "Терпение любви Божией охраняет тварный мир и освобождает нас от  апокалиптических страхов  перед  угрозой ядерной,  экологической или иной какой катастрофы,  превращая эти грозные знамения времени в напоминание христианам о необходимости "бодрствовать и молиться,  чтобы Хозяин дома, пришед внезапно,  не застал нас спящими" (Мк.,13, 35-36). Следовательно, не пассивное  ожидание конца истории,  а христианская активность должны быть выражением нашей веры в грядущее преображение твари, поверившей суете,  то есть, тлению и смерти, не добровольно, а по воле покорившего ее человека.  Отсюда - наша обязанность  быть  нравственно активными в борьбе с разрушительными силами зла".(2-15,38)

   Экстенсивное развитие промышленного производства нельзя в наше время осуществлять за счет ресурсов природы. Япония дала убедительный пример, как следует поступать в таком случае, не губя природу и не останавливая интенсивности  производства.  Мы  не считаем,  что это лучший путь, но  его необходимо знать.     Доктор экономических  наук  Л.Мельник выделила три четких правила, помощью которых японцам удалось в  конечном итоге улучшить окружающую среду:

      а)"Принцип - загрязнитель платит",  подразумевающий  компенсацию ущерба населению от конкретных загрязнителей;

     б)"Принцип повсеместного  внедрения  экологических  стандартов  и жесткого контроля за их соблюдением",  предполагающих наличие стандартов на озеленение в каждом  населенном  пункте,  предельно  допустимой концентрации вредных веществ, утилизация отходов и т.д.;

     в)"Экологическая экспертиза любого нового строительства" , учитывающая мнение не только экспертов- экологов,  но и окружающего населения и местной администрации.

     В завершении  статьи  она  вывела  формулу экологического спасения: "Японцы первыми поняли, что настоящая борьба за окружающую среду - это не  борьба  за  очистные  сооружения,  а  борьба  с  их  необходимостью".(2-9, 116)

     В России нам нужно искать свои пути,  меняя одновременно и экономическую инфраструктуру с экологически-вредными производствами и ограничивая производство экологически-вредных продуктов,  также  и сами цели экономики.  Повышение духовного уровня общества является самым верным способом  решения  экологических  проблем, как и то, что для духовного просветления необходим пост. Может быть, даже сорокадневный пост, абсолютное голодание, как у Христа в пустыне.

     Человеку с духовно-инновационным сознанием будет душно в природной среде без пения птиц,  шелест ветра по кронам  деревьев,  журчания чистого ручейка,  аромата цветов и трав. Он не проживет без дикой, не цивилизованной природы, единственно хранящей свою необъяснимую и бездонную красоту.   Ощущение  катастрофической  близости  экологического фронтира (конца природы) будет способствовать тому,  чтобы человек  не превращался на ее лоне в "хама",  а вел себя как достойный сын или заботливый брат. (2-13,1-175)
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    Вопросы для  повторения  и  самостоятельного изучения по данной главе
     1. Как соотносится генезис мировой культуры и библейская концепция сотворения мира?

     2. Воспроизведите и  обоснуйте  на основе методики "Мировое дерево" динамику развития культуры социума.

     3. Роль новых открытий в квантовой физике  и  модернистского  искусства в формировании духовно-инновационного сознания.

     4. "Восходящий и нисходящие лучи творения":  единство, различие и взаимосвязь.

     5.  Сущность мифологического этапа мировой культуры.

     6.  Особенности нормативного этапа мировой культуры.

     7.  Характеристика фактологического этапа мировой культуры.

     8.  Важнейшие черты будущего духовно-инновационного этапа.

     9.  Культура как программа  духовного выживания человечества.

     10. В чем сущность  вызова  Природы в ходе духовно-практичесого преобразования мира?

     11. Каковы особенности вызова социума в ходе эволюции мира?

     12. В чем  суть "Вызова Истины" в процессе преобразования мира?

     13. Как реализуется вызов Духа в ходе культурогенеза?

     14. Выделить главные особенности социокультурной интеграции мира.

     15. В чем суть технической инфраструктуры интеграции?

     16. Каковы особенности структурно-семиотической  базы  коммуникации?

     17. Назовите духовные аспекты формирования "экологического сознания".


Глава третья: " РУССКАЯ КУЛЬТУРА НА ПУТИ В ХХ1 ВЕК"




                                             "Умом Россию не понять,

                                           
                                  Аршином общим не измерить.





                                 У ней особенная стать -





                                 В Россию надо только верить".

                                       





   Ф.Тютчев

                 Часть первая:" Культура и будущее России"


Первый раздел: "Россия в динамике мировых цивилизаций"

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

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

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

     Наше "смутное время" также  способствует  обостренному  пониманию путей выхода из кризиса, а, следовательно, рефлексии о будущем. Вместе с тем следовало бы не дублировать уже найденные "истины",  типа чаадаевской мысли:  "Мы не принадлежим ни Западу,  ни Востоку", а двигаться вперед.  Повторение этой точки зрения, высказанное московскими культурологами  А.Ахиезером и С.Матвеевой (3-1,4) вызывает возражение.  Скорее,  с позиции диалектики,  следует утверждать прямо противоположное: мы одновременно принадлежим и Западу и Востоку, так как Россия является "ключевым звеном" между тем и другим.

     Об этом  говорят  и многочисленные факты перехода на позиции Православия представителей других христианских  конфессий  на  Западе,  в особенности  из протестантов.  Косвенное свидетельство этому и посылка эмиссаров и протестантских проповедников в Россию в эпоху  "перестройки".

     Погрязший в материальном изобилии западный мир с духовной  надеждой обращается в сторону России, встречаясь с фактами сохранения у нас и высокого творчества и высокой духовности. Еще струятся на российской периферии незамутненные источники духовных ценностей.

     Россия в последние времена,  несмотря на все свое предыдущее бряцание оружием, обнаружила столь большой запас миролюбия, что, благодаря “миролюбцу” М.Горбачеву,  повернула мировое развитие в другое русло.  Есть  все основания утверждать,  что  Третья  мировая  война  нам  больше не грозит. России, занимающей промежуточное место между Востоком  и  Западом, сам Бог велел играть роль миротворца и связующего звена.

     Особая роль России накануне Апокалипсиса подтверждается и еще одним  обстоятельством.  Движение  небесного свода на ближайшие столетия выводит нас в созвездие Водолея,  астральное покровительство  которого распростерлось  именно над Россией.  Так считают астрологи,  но с этим можно и не соглашаться. Вместе с тем, тысячелетняя история Православия в России показывает, что именно над этой страной простерла свой покров Божья Матерь.  Россия находится под покровительством  Богородицы,  что  решительно утверждали все наши выдающиеся первосвятители от Сергия Радонежского до Серафима Саровского.  Говорилось,  что именно  в  России должен  родиться  будущий Спаситель мира.  Как ждали его ветхозаветные  евреи, так сейчас ждут его все православные.

     Промысел Божий,  проведший  в  прошлые  времена нашу страну через "огонь,  воды и медные трубы" суровых испытаний,  сделал это  с  целью дать миру грандиозный урок,  как делать не надо. Негативный урок самый сильный,  но только великий народ смог бы выстоять и  не  сломаться  в этом испытании!     Об особом уроке,  который дает миру Россия,  первым написал  еще П.Я.Чаадаев. Он считал,  что "России выпала величественная задача осуществить раньше всех других стран все обетования христианства"(3-2,243)

      Авторы вышеупомянутой статьи в газете "Атмода" уверяли  читателя, что путь,  который выбрала Россия, ведет ее в тупик. С этим можно согласиться, если начинать движение с 1917 года. Но культура России, дающая инерцию ее историческому движению, не в том году началась. Более того, советским периодом не кончается!  Как ни старались большевики, она так и  не  стала "национальной по форме и социалистической по содержанию". Что простительно авторам этой формулы, не понимающим, что содержания отдельно от формы в культуре не бывает,  что она способна породить только "формосодержание", не простительно уважаемым культурологам.

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

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

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

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

     Обратимся к предложенной К.Марксом пятиэтапной структуре мирового развития: Первобытно-общинный строй - Рабовладельческий строй  -  Феодальный строй - Капиталистический строй - Коммунистический строй. Как первый этап ("первобытный коммунизм") так  и  последний  ("коммунизм") скорее повествуют о волшебном мифе про"золотой век" человечества. Если речь идет о "райской жизни" и о посмертном путешествии  праведного человечества, с  этим можно было бы и согласиться.  Разумеется,  Маркс имел в виду другое.

   Системный подход позволяет  провести следующую логическую операцию: превратить "пятичленку" в "шестичленку" : "Первобытный коммунизм" -"Рабовладельческая формация" - "Феодальное общество" -  "Капиталистическое общество" -"Социализм"-"Коммунизм". Отбросим первый и последний члены как экстремальные и для наших рассуждений не принципиальные. Понятие  "социализм"  заменим на более адекватное нашей модели понятие "инновационное общество" и поразмышляем, что это нам дало.

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

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

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

    Б. Традиционная цивилизация, включающая и феодальное общество.

    В. Современная цивилизация, ориентированная на доминанту свободной      личности.

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

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

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

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

     Духовная целостность будущей инновационной цивилизации заключена в активизации творческого начала личности, взыскующей Бога и стремящейся себя духовно переделать.  У этого стремления куда больший масштаб Вечности, чем у простой материальной перестройки окружающего бытия.     Сущность нашей концепции в том,  что народы мира смогут построить новую цивилизацию  только при условии,  что  процесс возглавит новая и перестроенная на духовно-инновационных и православных принципах Россия. И тут мы возлагаем особые надежды на творческую  интеллигенцию.

        Второй раздел: "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(3-4, 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"(3-4, 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 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"(3-4, 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 и 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."(3-5,32)


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 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 на системном языке называется “Гомеостазисом  “, а на языке искусства - “Гармонией”. Именно эта роль и принадлежит России в мире - возвращать потеренное 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.     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.

Образованному 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 еше!...  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. (14, 127-161)


        Раздел третий: "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,  планомерной смены одной цивилизации другой.

     Назовем первую "локальной",  а вторую - "глобальной" ориентацией. Существенно, что для функционирования  "языческой",  "традиционной"  и "современной" цивилизаций важно доминирование локальной ориентации,  а "глобальная" носит подчиненный характер. Эти типы цивилизаций развиваются в конфронтации друг с другом и в утверждении своей суверенности и замкнутости. Для  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 цивилизации. Анархическая  склонность  народа  к "волюшке" всегда была столь велика, что только Православию удавалось с трудом ее сдерживать.

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

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

     Тот же самый разгром "бунташного века" во многом был инициирован 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 их управления требовали сильной централизации, а, следовательно, и самодержавного правления.

    Инициатором всех революций ХХ века является демократическая интеллигенция, недовольная своим приниженным положением при имперской власти. Ей не хватило христианского смирения и понимания,  что подлинная суть взаимоотношений Власти  и Духа - "симфония",  а не противостояние друг другу. Разума и духовной силы не хватает нашей интеллигенции и сейчас, когда идет планомерное разрушение всех основ государственной власти в России.

Сущность его 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 задача страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

    в) вечное  недовольство аристократией или интеллигенцией исполнительской властью в России.

     В отличии 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",  не к цивилизациям Запада,  тяготеющим  к "Факту". Россия  всегда была носителем духа инновационной цивилизации, не понимая себя, страдая и мучаясь от этого непонимания. Наши философы - "евразийцы" считали, что именно мы - ключевое звено этих цивилизаций, поскольку нам дано примирить конфликтующие  особенности традиционной цивилизации как ориентация на "Норму", а современной - ориентацию на "Факт". Россия может предоставить им все возможности развития, не подавляя их. 


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

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

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

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

     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 того времени.

     Так было и с "ленинской гвардией", совершившей Октябрьский переворот, которую  под  корень извел Сталин в годы Большого Террора.  Так случилось и с инициатором перестройки М.Горбачевым.  плодами затеянных 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. 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 1,  Александра П, М.Сперанского, П. Столыпина, большевистской революции и самой Перестройки. Заложено ли вырождение в самом характере наших реформ? Скорее всего коррекция совершается духовными механизмами, которые традиционно не дооцениваются, 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 не была капиталистической по  сути,  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, именно она 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." (3-6,19)

     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 революционной ломки.  Готовилась новая цивилизация. Та, которую мы назвали "духовно-инновационной". 

                                   Часть вторая:"Православие и культурная динамика России"

   "... Ни за что на свете я бы не хотел переменить отечество или иметь другую

   историю, кроме истории наших предков,   такой, какой нам Бог ее дал".

                                    А.С.Пушкин (Из письма П.Чаадаеву)


     Раздел первый: "Русский вариант "Пути, Истины и Жизни"

       Исходным импульсом  для появления этой работы стало предвидение многих наших старцев и святителей,  что накануне Страшного Суда  будет взлет набожности  и  наступит благодатное время для России.  Во что об этом писал выдающийся  православный  деятель  России  Х1Х  века  Иоанн Кронштадский: "Я предвижу восстановление мощной России, еще более сильной и могучей.  На костях вот таких мучеников,  как на крепком фундаменте, будет  воздвигнута  Русь новая,  - по старому образцу;  крепкая своей верой во Христа Бога и в Святую Троицу! И будет по завету Святого Князя  Владимира  - как единая Церковь!  Перестали понимать русские люди, что такое Русь: она есть подножие Престола Господня! Русский человек должен понять это и благодарить Бога за то, что он - русский." (2-11, 249)

          Ему же весьма убедительно вторит старец Варнава Гефсиманский: "Но когда уже невмоготу станет терпеть,  тогда наступит освобождение. И настанет время рассвета.  Храмы  опять начнут  воздвигаться. Перед концом будет расцвет".(2-11, 249) В книге, из которой взяты эти свидетельства, есть и другие  указания на предстоящий перед Страшным Судом взлет Православия в России.  Однако существуют ли у нашей страны какие-либо духовные ресурсы для подобного расцвета?

    Разработанная нами специальная методология анализа духовной ситуации позволяет последовательно искать и обнаруживать эти ресурсы:

     а) в русской истории и логике ее развития ("Путь");

     б) общей динамике русской культуры ("Жизнь");

     в) содержании "русской идеи"("Истина").

     В свое время об этом задумывался и один  из  самых  философически настроенных русских поэтов Ф.И.Тютчев:

     Удрученный ношей крестной всю тебя, земля родная,

     В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

     Обнаруживая двойственность  состояния  русской  души  в  истории, А.С.Пушкин отметил, что татаро-монгольское нашествие было игом для нас и спасением для Европы.  Если бы полчища ордынцев в Х111 веке не остановились в Венгрии,  испугавшись оставшейся в тылу России, а двинулись бы на  Италию, о каком итальянском Возрождении можно было бы вести речь?

     В статье "О ничтожестве литературы русской" поэт писал: "России определено было высокое предназначение. Ее необозримые равнины поглотили силу монголов и остановили их нашествие на самом краю Европы;  варвары не осмелились оставить у себя в тылу порабощенную Русь и  возвратились на степи своего Востока. Образующееся просвещение было спасено растерзанной и задыхающейся Россией...  Духовенство,  пощаженное  удивительной сметливостью татар,  одно  - в течение двух мрачных столетий - питало бледные искры византийской образованности. В безмолвии монастырей иноки вели свою беспрерывную летопись. Архиреи в посланиях своих беседовали с князьями и боярами,  утешая сердца в тяжкие времена искушений и безнадежности. Но внутренняя жизнь порабощенного народа не развивалась".(3-7, 747)

   Таким образом, Россия взяла на себя "болезнь" нашествия степняков в 13-14 веках,  так же, как она и остановила экспансию французской революции в  лице  Наполеона в Х1Х веке.  В ХХ веке был остановлен фашизм. Следует подчеркнуть,  что Наполеон и Гитлер рвались в Индию, а Россия просто была у них "на пути". Существует тайная мистическая связь между этими двумя персонажами мировой истории, явленная в датах. Гитлер родился на 120 лет позднее Наполеона, но в последующих деталях своей биографии повторяет действия Наполеона с  примерно  одинаковым  интервалом в 129 лет.

  Наполеон объявил себя "императором всех французов" в 1804 году,  через 129 лет Гитлер стал президентом Германии. В 1809 году Наполеон вошел в Вену,  фашистский "аншлюс" Австрии произошел ровно через 129 лет в 1938 году.  В 1812 году Наполеон напал на Россию, через 129 лет Гитлер повторяет эту же глупость и оба находят поражение на полях России, в свое  время поглотивших и татаро-монгол. Правда, русские взяли Париж в 1814  году, а  Берлин - ровно через 131 год,  но это уже "факт нашей собственной биографии".

     Если сделать предположение, что Наполеон и Гитлер - две репетиции прихода Антихриста,  то следующего можно ожидать (по этой логике) примерно через 130 лет после рождения последнего, а именно в 2019 году.

     Россия лечила мир от его "болезней": нашествия Орды, французского "революционаризма", германского фашизма, а в двадцатом веке взяла на себя и  другие тяжкие грехи , чтобы излечить от них мир:

     а) марксистскую мировую революцию и большевистский тоталитаризм;

     б) ускоренную  индустриализацию сельскохозяйственной страны;

     в) государственный материализм, атеизм и отрицание духовности;

     г) пролетарский интернационализм.

     Россия сама  же и расплатилась первой за эти грехи.  За  первый  - гибелью почти трети населения и уничтожением интеллигенции,  затеявшей революцию. За второй - экологическим кризисом на большей части  территории и уничтожением инфраструктуры сельского хозяйства, включая уничтожение класса людей любящих землю и умеющих на ней работать - так называемых "кулаков".  За  третий  - нравственной деградацией населения,  разрывом духовных связей между поколениями,  потерей  умения  любить, привычкой везде искать "происки врагов".  За четвертый - национальными распрями на окраинах и распадом великой державы.  А ведь  еще  древние считали, что  Россия - это понятие не национальное (русская земля), а территориальное и политическое (государственная общность).

     В этих потерях то же есть наша российская логика:  "чем хуже, тем лучше". Приведу свидетельство отца Сергия Булгакова: "Россия спасена,- раздалось в моем сердце перед большевистским переворотом в 1917  году, как откровение  Богоматери (во Владычной  ее иконе), и я верен и верю этому завету.  Но в ответ на это исторически Россия  погибла,  значит, она спасется через гибель и смерть,  воскресая,  но воскресение нам не понятно, оно - чудо".(2-11, 199)

    На наш взгляд, эти признания только еще раз свидетельствуют о  всемирной миссии  России  - служить “глушителем отклонений”, когда они возникают  от некоторого оптимума духовного и социокультурного  развития всего мира. Победа  над  "духовными  экстремистами" далась русским совсем не легко, а ценой колоссального напряжения духовных и физических сил.

Огромную роль в этих победах играла Русская Православная Церковь. Ей предстоит сказать свое слово и в будущем. Очевидно не случайно, что нашествие татар и война с французами совпали с временами, когда в России подвизались два крупнейших духовных деятеля русского Православия - Сергий Радонежский и Серафим Саровский.

     В 1943 году Сталин почувствовал, что без помощи Церкви ему фашизм не одолеть и резко отошел от антицерковной политики: было разрешено избрать Патриарха, вновь были открыты приходы, Московская Духовная Академия  и Семинария в Сергиево-Троицкой Лавре, разрешен выпуск православных журналов. Вот свидетельство из книги "Россия накануне Второго Пришествия":

     " 20  000  храмов  Русской  Православной Церкви было открыто в то время. Вся Россия молилась,  тогда молился даже Иосиф Сталин ( об этом есть свидетельства).  Б.М.Шапошников,  царский генерал,  не скрывавший своих религиозных убеждений,  часами беседовал со Сталиным и  все  его советы ( в том числе одеть войска в старую форму царской армии с погонами) были приняты.  А.В.Василевский,  по рекомендации Б.М.Шапошникова назначенный на смену ему начальником Генштаба,  был сыном священника, и отец его еще был жив.

     Церковь благословила  Отечественную  войну русского народа и Благословение это было утверждено на Небе.  От Престола Всевышнего и разгорелся дух России! ... Сколько старших офицеров, не говоря уже о солдатах, молились перед боем.  Многие командиры, да и сам маршал Г.В.Жуков, говорили перед боем: "С Богом!" (2-11, 242)

    Как это не печально для русских, но в предстоящие  апокалиптические времена именно России (а больше просто некому) предстоит стать духовной водительницей  человечества, обрести и указать миру духовные ресурсы для преодоления тяжких испытаний.  Печально потому, что цена  этой победы будет еще более высока. Если построить график возрастания жертв в результате наших побед методом "тренда", это будет наглядно видно.

    Чтобы обрести победу, ей самой нужно духовно воскреснуть и вдобавок обрести новую государственность, дав пример миру нового  социального и культурного устройства. Необходимо возродить прежнюю "симфонию светской и  церковной власти",  заменив  жесткие политические решения на мягкие и культурно-ориентированные. Реализация этой миссии возможна только в рамках "великого  смирения"  страны  и народа,  его покаяния в прежних грехах под водительством Русской Православной Церкви.

     Завершим изложение  этих идей высказыванием архимандрита Константина Зайцева:"Восстановление российской монархии не есть проблема  политическая. Парадоксально, может, это звучит, но в настоящее время реальным политиком может быть только тот,  кто способен проникать в мистическую сущность вещей и событий.  Только духовное возрождение России может вернуть ее миру.  [...] Есть только один  вождь,  способный  нам вернуть Россию,  тот  который  положил ее начало в облике Святой Руси, утвердив Российское  великодержавие.  Владимир  Святой!  Россию   надо "крестить"! Только  заново  крещеная  Русь  может  стать Православным Царством.

     Возможно ли это новое рождение духовное? В этом вопрос бытия России как исторической личности, которая известна нам из истории и которая кончила свою внешнюю государственно-организованную жизнь с падением Трона ее Царя. Другого пути восстановления Исторической России нет. И это - проблема не только наша, русская. Это и проблема мировая, вселенская. Ибо от того или иного решения ее зависит судьба мира,  точнее говоря, зависит  вопрос о возрасте мира и о близости наступления Восьмого Дня" . (2-11, 324)

 Раздел второй: "Странности" культурно-исторического развития России"

     Очень редко,  но и астрологи способны на весьма полезные наблюдения за  закономерностями  исторического  развития России.  Сошлемся на анализ, проведенный группой астрологов под руководством Г.Кваши.(3-8,1)Воспользовавшись его внешней схемой: закономерность появления значимых событий в русской истории, начиная с 1881 года через каждые 12 лет, мы попытаемся дать ему свое, отличное от астрологического, толкование.
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Из представленной  схемы  видно,  что  Россия периодически проходит спады( годы ниже оси ординат) и подъемы ( годы выше оси ординат) в  своей  деятельности.  Начиная с 1881 года, когда был убит Александр П,  состоялась казнь пяти "первомартовцев",  а Г.В.Плеханов задумал  первую марксистскую группу в России (была создана в 1882 г.), названную "Освобождение труда", начинается период обольщения России "Мифом марксизма". По нашей терминологии, мы считаем этот период мифологическим этапом Инновационного периода или Прединновацией. В течении двенадцати периодов по 12 лет Россия  будет постепенно изживать марксизм, но окончательно освободится  от  наваждения "экономическим детерминизмом" только к 2025 году, в полном соответствии с графиком.

     На "синусойде" хорошо заметно, что весь период  распадается на четыре следующих подпериода:

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

     б) 1917 - 1953 - время  построения марксистской Нормы;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     2009 -  2017  - будущее светлое время России,  которое необходимо

обеспечить нашими собственными усилиями,  ибо "на Бога надейся,  а сам

не плошай!"

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

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

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

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

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

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

     1689 - венчание на царство Петра 1 ( полное совпадение)

     1725 - смерть Петра 1 (полное совпадение с графиком)

     Процарствовал Петр 1 те же самые 36 лет, которые можно считать "культурно-историческим инвариантом" России.  Завершая тему исторического прогнозирования,  отметим,  что при всей внешней "ненаучности" подобного использования строгих,  а,  следовательно, жестко-детерминированных методов математики в столь мало формализуемой сфере, как история, соблазн велик и не мы одни пали его жертвой. Назовем еще  один  источник подобного же прогнозирования (история покажет, кто был прав!): глава "Историческое прогнозирование" в монографии Е.Д. Гражданникова (3 -9,4-137).

     Теперь отойдем от синусойды и посмотрим  на  другие  "странности" русской истории.  Уже упоминалось мнение А.А.Ахматовой, что ХХ век начался в России не с 1900, а с 1914 года - начала первой мировой войны, а до  нее Россия пребывала в прошлом веке.  Это точка зрения косвенно подчеркивает значимость 2013 год, когда истечет сто лет после 1913 года. Значит этот год действительно будет судьбоносным для России!

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

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

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

                                                           Схема N 6

	Аналогии в событиях
	            Х1Х век
	              ХХ век

	Мировые войны
	Война с Наполеоном,

Крымская война
	Первая мировая война,

Вторая мировая война

	Революции
	Восстание декабристов
	Революции 1917 г.

	Государственные реформы
	Освобождение крестьян
	Перестройка

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

	Проигранные войны
	Крымская и Японская войны
	Финская и Афганская войны


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

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

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

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

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

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

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

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

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

     Инновационный этап, по всей вероятности также продлится 144 года, потом Россия как духовная целостность перестанет существовать.  Это не противоречит данным  Л.Н.Гумилева,  считавшего срок 1200-1300 лет нормальным временем истории для такого суперэтноса, каким является Россия. Если вычесть из 2169 года(2025+144) год прихода Рюрика на царство,  то в результате мы получаем 1307 лет, что не противоречит данным Л.Н.Гумилева о времени пассионарного развития отдельной страны.(3-3, 9)

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

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

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

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

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

     Раздел четвертый: "Содержание "русской идеи" сегодня и завтра"
           

                       "Сердце будет пламенем палимо

                                

   Вплоть до дня, когда взойдут ясны



                                   Стены Нового Иерусалима

                     


              На полях моей родной страны".

                             







Н.С.Гумилев


    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 ( схема N 6), однако, следует помнить, что адекватное ее прочтение требует определенной интенсивности внутренней духовной жизни и достаточного погружения в воды духовного плавания.





                                         Схема N 7.

	ЭТАПЫ 
РАЗВИТИЯ
	ПРИРОДА
	СОЦИУМ
	ЛИЧНОСТЬ
	ДУХОВНЫЙ КОСМОС

	МИФ
	Сакральность территории,
 идея “Мать-сыра земля”,
мистический патриотизм
	Миф о “Золотом веке”,
 поиски Беловодья, града 
Китежа,
 коммунистического 
общества
	Психология “соборности” в сочетании с напором “сверхличностей -титанов” русской истории


	Великое призвание
 России, 
провинденциальная 
миссия России по 
отношению к миру, 
“Сердце России - сердце мира”.

	НОРМА
	Огромность пространства
 и неосвоенных территорий, 
“русская волюшка” как 
следствие возможности
 “куда бежать”
	Божественная легитимность
 власти, харизма царской
 Власти - залог прочности 
Святой Руси
	Державный коллективизм и принудительная общинность, желание “втащить за уши в рай”, принудительное Добро
	Аскетизм, смирение,
 монашеское делание, сострадание другим, 
оправдание физического
  труда духовной компонентой

	ФАКТ
	Свободолюбие, природная сила характера, лень, 
обломовщина, спящие
 ресурсы души
	“Все отнять и 
поделить”, стремление к
 уравниловке и 
равноправию, 
усредненность и 
нормативность
	“Нравственность есть Правда”, желание “во всем дойти до самой сути”, способность к огромным, но кратким напряжениям 
	Анонимная 
духовность, “юродство”
 заместо 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.

   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 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!(7, 1- 400) 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".(3-10, 241)

     Выход есть 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 то же 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 , 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...

     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 (3-12,20-28 ), их соединяла одна духовная веточка и ею был митрополит Филарет(Дроздов). Преподобный Серафим вообще не заботился о своем "имидже",  а если и создавал его, то стоя на коленях три года на камне в посте и молитве.

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

                  Давно , усталый раб, замыслил я побег

                  В обитель дальнюю трудов и чистых нег.

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

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




ЧАСТЬ ЧЕТВЕРТАЯ: 

“ПРОГРАММА ВОСКРЕШЕНИЯ РУССКОЙ ДУХОВНОСТИ”







              “Вставай же, Русь! У близок час.









Вставай Христовой службы ради!









Уж не пора ль, перекрестясь,









Ударить в колокол в Царьграде?”












Ф.Тютчев

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



Раздел первый: ”ПРОМЫСЛИТЕЛЬНЫЕ ЗАДАЧИ РОССИИ”


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


В этом ряду стоит и задача противостояния Антихристу, а точнее всем антихристам, которые еще нас ждут впереди. По сути дела речь идет о носителях любого загрязнения глобальной Духовной Среды.  Поэтому так настороженно относятся к нам все наши “друзья из-за бугра”, не разделяющие ценностей нашей православной конфессии,  поэтому так осторожно следует принимать их помощь, ибо “бойся данайцев и дары приносящих”.


Мы указали на вероятную дату рождения Антихриста в 2018 году, а также можем сделать робкое предсказание Второго Пришествия Христа в 2097 году. Почему так? С одной стороны, нам хорошо понятна ненадежность любых методов предсказания Парусии, ибо от указания этой даты отказался даже Иисус Христос, сказав, что тайна сия велика есть и ее знает лишь Господь-Бог.


С другой стороны наша методология выталкивает нас на некоторые кризисные точки в мировой истории, которые могут стать вероятными кандидатами на подобное событие. Вот о датах в вероятностном статусе мы и готовы порассуждать.  Дата 2097г. вытекает из нашего исторического графика - “синусойды” ( см. график №5). Конец Света произойдет в узловой точке Истории - месте пересечения исторической синусойды с осью ординат. Предшествовать ему будет негативное “черное время” В этот  год закончится трудный период в истории России, называемый нами “нормо-нормой”. Силы Света иссякнут в борьбе со Злом и им на помощь придет сам Иисус Христос.


Вместе с тем в одном месте  уже цитированной нами книги “Россия накануне Второго Пришествия” есть сходное указание на подобную дату, правда на сто лет позднее - 2197 год. В книге произошла маленькая арифметическая ошибка, ибо дата привязана к переводу 3 часов 17 минут в минуты, это будет не так, как указано в книге 917 минут, а 197 минут, которые выводят на 2197 год. (2-11, 85 )



Раздел второй: ”Россия как православный очаг духовности”

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


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


Мы - хорошие христиане, но мы не философы, а чтобы противопоставить свое чужому, воровски вошедшему в нашу жизнь,  нужно не только тепло чувствовать, но и ясно мыслить и точно выражаться. Греки это умеют делать. Возьмите их даже современные толкования Святого Писания (преподобных Анфима Цацоса и Анфима Иерусалимского): вы здесь видите творчество религиозной мысли, как у древних отцов, , а в толкованиях русских - либо средневековую схоластику, либо плагиаты с бездарных и безыдейных немецких диссертаций, где говорится о шрифте и разночтениях, но никогда  о религиозном смысле Божиих речений” (1-11,215)

Это было сказано в 1916 году, но немногое с тех пор изменилось. Но, несмотря на это, задача нести Православие в мир возложена именно на русских. Сегодня большинство духовно продвинутых людей с надеждою смотрит на Россию, просто потому что никаких других кандидатов, способных обеспечить духовное обновление мира, просто не осталось. Никто пока не подавал заявки на то, чтобы стать Четвертым Римом, хотя еще не все потеряно.


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

И среди поместных церквей нет другого кандидата на руководство восточным  христианством, кроме Русской Православной Церкви. Как бы не менялось взаимное положение церквей в мире, как бы ни ширились функции Всемирного Совета Церквей, не изменится суть духовного состояния мира:  именно христианство является залогом  духовного спасения человечества, а свято-отческую традицию христианства в мире наследует только Православие, оплот которого  именно РПЦ.

Как не попустил Господь нашей Церкви погибнуть в годы правления безбожной власти, так не попустит и пропасть в борьбе с  Антихристом. Это не означает, что наша Церковь не будет подвержена каким-то изменениям, что кончится борьба за за постоянное утверждение ее права на руководство духовным строительством в мире. Но эта борьба - и есть часть программы духовных преобразований будущей России.


Раздел третий: ”Инновационное обеспечение духовной цивилизации”


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

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

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

3. ВИЗАНТИЯ -  У- Х века после Р.Х.;

4. АРАБСКИЙ МИР - Х-Х1У века по Р.Х;

5. ИТАЛИЯ - ХУ век;

6. АНГЛИЯ - ХУ1 век;

7. ФРАНЦИЯ - ХУ11 век;

8. ГЕРМАНИЯ - ХУ111 век;

9. РОССИЯ - Х1Х век.


Спросим себя: являются ли США наиболее развитой страной в ХХ веке? Очевидно, в цивилизационном отношении - да, но в культурном - конечно же нет!  Культура включает прежде всего духовную доминанту, но Святой Дух никогда из США не истекал.

     Нам представляется,  что доминанта так и осталась у русских, если только не придерживаться географической точности. Если учесть всю российскую диаспору в ХХ веке,  то с нею  вкупе творческий потенциал России господствовал и в ХХ веке. К примеру, В.Набоков считался в США одним из самых больших стилистов английского языка, хотя это русский писатель.

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

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


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


Толстой - талантливый литератор и большой идеологический путаник, оставивший после себя,  тем не менее, целую духовную школу - так называемое "толстовство".


  Достоевский - по общему мнению,  выдающийся духовный писатель мира.

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


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

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

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

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

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


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


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

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


   Четвертый раздел:" Практические механизмы становления  инновационной духовности"

                         А. Социальный механизм становления.

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

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

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

     Центристские и  либеральные партии как правило занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнессменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере.  Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи подороже собственной шкуры".

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



Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

              а) экологический коллапс природы;

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

              в) национальные кризисы в бывших империях;

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

         д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

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

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

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

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

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


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".(3-13, 1- ? )

     Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7) Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением, разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

            Г.Экономические средства духовной борьбы:

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


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

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

            Д..Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

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

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

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

    Инновационным политикам  нужна великая и творчески-ориентированная Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие.     Возникает парадоксальная  ситуация:  нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо нормальные перестали работать. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП.

      Е. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":
    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в коммуникации, в связи разных платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности.  Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм - Православие.

     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

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

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

     Народ способен "вынести" трудности, но никогда не способен их "избежать". Для этого нужны "мозги":  интеллектуальная работа  для  их предвидения и духовная - для преодоления. Есть очень изящное определение: "Теория операций" - это искусство принимать плохие решения  в  тех случаях, когда другие методы приводят к еще более худшим решениям". 

     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!  Верить,  что политики способны не ошибаться,  даже опасно.

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


     Ж. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

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


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

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


     З. Развитие экологического сознания:

     Мировое сообщество уже постоянно сталкивается с нелинейностью поведения планеты  -  живого  существа,  потерявшего ориентировку в чаду экологического загрязнения.  С помощью своих адаптационных  механизмов она уже  не  справляется с последствиями "научно-технического прогресса". Теперь надо честно признать, что в эпоху Возрождения мы не только возродились, но  и подложили под свое развитие мину замедленного действия в лице технического прогресса,  вызвавшего глобальное загрязнение планеты.

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества также не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших собственный дом и стремящихся перенести свое загрязненное сознание в высшие сферы.

     Выработка иного подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  начинать с окружающей среды ,  а затем идти вглубь к очищению внутренней среды.

     Кто может нас вывести из из этого экологического  тупика?  Только духовная интеллигенция вкупе с Церковью.  Нам представляется, что духовное возрождение в первую очередь затронет интеллигенцию,  а потом уже  подтянется народ. Свою роль должна сыграть и новая генерация политиков.  Если будущий политический лидер страны открыто обопрется на Русскую  Православную Церковь, получит "санкцию Неба" на свое правление, духовная ситуация в стране благоприятно изменится.

     Но ему  нужна  будет  поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви!

                                 Часть пятая:" Россия и свобода"

                                       "Пока свободою горим,

                                        Пока сердца для чести живы,

                                        Мой друг, отчизне посвятим

                                        Души прекрасные порывы!"

                                                    А.С.Пушкин

     Читая художественную литературу о положении интеллигенции в  России, постоянно наталкиваешься на нытье о власти, ограничивающей свободу. Причем не важно какой масти: самодержавной или советской. Все они были против личности, против индивидуальных гуманитарных свобод. Тезис внешне верный, а на деле следует разобраться.

     Прежде всего: о какой свободе идет речь - материальной или духовной? Мы глубоко убеждены, что если человек обладает духовной свободой, ее ограничить  невозможно!  Если  он прорвался к свободе через препоны своего сознания,  она уже стала неотъемлемым качеством его бытия. Поэтому интеллигентские всхлипы по сути обращены к материальным ограничениям. Но материальная свобода ограничена всегда:  физическими  данными тела, личными материальными ресурсами, природным окружением и т.д.

     Философский тезис,  что "свобода есть  осознанная  необходимость" имеет глубокий  смысл в ограниченных пределах материальной свободы.  Я осознал реальность окружающих меня материальных  ограничений,  признаю их необходимость и тем самым я вроде бы свободен.  Но это иллюзия свободы, скованная стенами материальной тюрьмы,  окружающей нас  на  этой земле.

     Даже принимая такую свободу как факт,  русский человек никогда не сможет ощутить себя подлинно свободным. Свобода как осознанная необходимость хороша для германской нации,  где она и родилась,  но  не  для анархической русской  души.  В особенности неприемлемость этого тезиса становится очевидной, если проанализировать его на примере взаимоотношений "художника" и "власти".  Когда последняя "не от Бога", она всегда сиюминутно ориентирована,  актуальна и эффективна.  Она  функционирует "здесь" и "сейчас". Иначе это не власть, а что-то другое, даже при условии самого идеального ее целеполагания.

     Художник, если  он  - творец,  а не ремесленник,  всегда творит в масштабе Вечности, в единстве Настоящего, Прошлого и Будущего. Поэтому он разно  масштабен с Властью,  не адекватен ей и не сопоставим по социальному весу,  чтобы на сей предмет не воображала сама Власть! Они обладают разной "размерностью",  как говорят физики. Стараться подогнать их друг к другу - то же самое,  что складывать "метры" и "килограммы", а потом усреднять их.

     В каких- то узких границах их векторы развития  могут  совпадать, но лишь на короткое время. Власть всегда настаивает на своем приоритете по отношению к культуре. По ее мнению, художник должен быть послушным, ибо "кто платит деньги,  тот и заказывает музыку". Но это очередная иллюзия,  ибо деньги в конечном счете платит народ,  а чего  он  в действительности хочет власти предпочитают не узнавать.

     Никакая власть,  кроме данной от Бога,  не выдерживает  испытания Истиной своего  настоящего  положения  в  стране.  То,  что эффективно "здесь" и "сейчас",  обычно не эффективно в будущем. Локальный критерий сиюминутной эффективности, используемый властью, редко совпадает с глобальным критерием эффективности,  характерным для развития Культуры.

     Художник всегда выше и сбоку Власти,  как Культура всегда выше  и сбоку Политики. Пока последняя осознанно не интегрируется с Культурой. Но подобную мудрость власти признавали с трудом, а точнее - почти никогда. Им кажется,  что в подобной ситуации они будут выполнять не руководящие, а чисто сервисные функции.  Но это не так,  ибо в  Культуре действует обратная логика: чем ниже, тем выше, чем хуже, тем лучше.

     Любая группа, получившая власть в этой стране, прежде всего пыталась выставить себя духовным лидером общества,  стремясь подчинить общество идеологически.  Как только Власть сводит Культуру до Идеологии, она укорачивает срок своего пребывания у власти.  Полна подобных примеров не только история России, но вся история мира.

     Итак, художник - это свобода, а власть - это материальная необходимость. Справедливо ли в таком случае утверждение, что художник - это "осознанная власть?" Справедливо, но не для Культуры , а для массового искусства. Многие склоняются к тому,  что средства массовой информации- пресса, кино, радио и телевидение являются "четвертой властью". Поэтому свобода является осознанной необходимостью только в узких локальных границах, общего значения этот тезис не имеет. Для Культуры он даже вреден, как вредно для нее массовое искусство, ибо подрывает самый дух культуры, который, хотим мы этого или не хотим, имеет элитарную основу.

     Для продолжения этой темы рассмотрим  взаимоотношения  Политики, Культуры, Экономики и Психологии.  Верна ли формула, что политика есть "концентрированная экономика" (В.И.Ленин)? На первый взгляд, существует примат  Экономики  в Политике,  зависимость политических решений от экономической ситуации.  На деле, такая их взаимосвязь лишь прикрывает подлинный разлад, поскольку "концентрированная экономика" доводит реальную экономику до полной нищеты,  как это и произошло в Советской России.

     При такой  политике  "экономическая  целесообразность" постепенно уходит в песок, раз  отвергается политиками даже минимальный профессионализм, необходимый для ее существования во имя ложной "политической целесообразности". Таково было,  к примеру, решение о вступлении наших войск в Афганистан в 1979 году.  Если бы принимавшие решение знали историю Афганистана, знали, как застрял здесь в свое время Александр Македонский, а величайшая западная империя - "Старая Англия" за два века завоевания то же ничего не смогла с ней сделать, такое решение не было бы принято.  Но если нет элементарной культуры, не может быть и эффективной политики!

     Какова же роль Психологии? Конечно Политика и Экономика могут давить на  Психологию ( в особенности,  если это русская психология) довольно долго, но не до бесконечности. Русский "медведь" долготерпелив, но, стоит  ему  разъяриться, он все разносит в бунте, "бессмысленном и беспощадном".

     Как сделать,  чтобы не допускать подобных взрывов?  Как построить оптимальные взаимоотношения между перечисленными сферами? Определяющим фактором в их оптимальном соотношении должно быть правильное понимание духовной свободы личности.  Личность должна быть автономна и и безгранична, а  рамками  своими иметь только духовную свободу других личностей. Если человек остается в рамках здравого  смысла  и  общественной нравственности, у  его духовной свободы не должно быть никаких ограничений. Даже здравый смысл можно нарушить, более того, физики сейчас считают, что настало время "сумасшедших теорий".

     Критерием оптимальности политического решения должна быть  устойчивость общественной психологии.  Политику в древности определяли низкие инстинкты массовой коллективной психологии,  навязывавшей обществу стереотипы стадного поведения. Таково поведение первобытной орды, обезумевшей толпы или детского коллектива в минуту крайнего испуга. Политика еще не выделилась в отдельную сферу деятельности, не заявила своих прав на руководство обществом.

     Как только  Политика  (или политики) получает авторитарную власть в свои руки, массовая Психология становится ее рабой, служанкой политических интересов. Еще А.П.Чехов призывал "по капле выдавливать из себя раба", который сидит в каждом русском  как следствие длительной тоталитарной власти. Экономика и Культура также находились в подчинении у последней.


Однако полное подчинение Экономики центральной власти  не  может  быть эффективным; необходима  децентрализация,  иначе  хозяйство приходит в упадок.     Возникает необходимость структурных перестроек в обществе. Экономика в этот период выходит на первый план и "перетягивает одьяло на себя". Если  Политика  мирится  с  подобным доминированием Экономики, страдать приходится прежде всего Культуре.  Она начинает  функционировать не  в соответствии с внутренними имманентными механизмами,  адекватными ее сути,  а на основе подачек с барского  стола:  спонсорства, меценатства, случайной государственной помощи и т.д.

   В соответствии с такой Экономикой  выстраивается  купеческая Психология  завсегдатаев рынка:  "кто платит,  тот и заказывает музыку!" Музыку, естественно,  по собственному вкусу!  В такой Культуре нет духовности, довлеет купеческая удаль, анархия, цыганщина и материальные инстинкты.  Даже логикой досуга в этой ситуации руководит желание получить профит, прибыль, барыш.

     Однако русскому сознанию "осознанная необходимость барыша"  противна.  Не  соответствует русской свободе вся протестантская этика поведения,  противоречащая нашей  ориентации на аскетизм, смирение и любовь к  природе.  Поэтому  складывающееся в подобной ситуации зыбкое равновесие между Культурой,  Экономикой и Психологией весьма непрочно.


Они начинают влиять на Политику в стремлении изменить ситуацию. В процессе борьбы с диктатом Экономики,  они ликвидируют этот диктат,  ибо, дай емй волю, Психология и, следовательно, народные чаяния и интересы будут "свернуты в бараний рог".

     Политика, набирая  собственные  очки на подобном нестроительстве, заявляет свои права и все ставит на свои места.  Но Психология, запомнив притеснение, ставит эту ситуацию в вину Политике и начинает отталкивать ее от руля управления, давая место Культуре. Она не может позабыть о  неспособности  властей решать ее духовные проблемы,  в которых Культура - главный специалист.

     В результате  некоторой борьбы Политика вынуждена становится культурной, экологически чистой (то есть, по своему культурной) становится также и Экономика. Психология смиряет свои материальные интересы, чтобы соответствовать аскетической Экономике и духовным ориентациям Культуры.

     В своем  движении  вперед  Культура обретает тогда свои подлинные механизмы саморазвития: духовный потенциал и обогащение индивидуальных творческих способностей каждого члена общества. Свобода в творчестве - единственная реальная свобода, которую человек способен обрести за границами "осознанной  необходимости".  Творец  тяготеет не к анархии Телемской обители Ф.Рабле,  где "все позволено", а к свободе самовыражения, активизирующей свободное творческое проявление других.  Подлинная социальная свобода - это свобода  с о т в о р ч е с т в а!

     Так творческий импульс активности получает стимулы во всех сферах бытия: экономической,  социальной,  политической и духовной.  Значение творческого начала  в экономике демонстрируют нам японские менеджеры - постоянное обновление оборудования и технологии,  погоня за новыми патентами по всему свету,  поддержка изобретательства и рационализаторства на всех рабочих местах и т.д.

     Творческая свобода  в  Политике  может быть понята из библейского принципа:"И познаете  истину  и Истина сделает Вас свободными!"(Иоанн,8,32 ) Социальная теория, адекватная  реальности  и ведущая реальность за собой,  делает построенные на ее основе политические решения подлинно  свободными  и высоко эффективными.  Однако только доминанта Культуры в этой ситуации способна обеспечить гармонию политических, экономических и социальных интересов общества, удовлетворить Психологию.

     Социальное и культурное согласие и гармония,  постоянные творческие преобразования  в  экономике,  поиск  адекватных ситуации и духовно-ориентированных политических решений, высокий статус культуры и цивилизации - вот некоторые особенности будущего духовно-инновационного общества.
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            Вопросы для повторения и самостоятельного изучения:

   1. Показать различные типологии  мировой  цивилизации  с  указанием      места в них России. (Маркс, Шпенглер, Тойнби и др.)

   2. Русская интеллигенция и проблема преодоления смерти.

   3. Диалектика созидательных и разрушительных сил русской интеллигенции.

   4. Русская интеллигенция, тоталитарный порядок и революционные ситуации в России.

   5. Специфика глобальной и локальных ориентаций в развитии  цивилизации в России.

   6. Роль России в духовной эволюции мира.

   7. Духовные ресурсы русской истории.

   8. Духовные ресурсы русской культуры.

   9. Содержание "русской идеи"(общий обзор).

  10. Объяснить "странности" исторического развития России с 1881 по 2025 год с помощью метода "синусойды".

  11. Показать целостность русской истории на примере тождества исторических событий в Х1Х и ХХ веках.

  12. Показать закономерности развития русской культуры с помощью  метода "диахронической матрицы"

  13. Показать диалектику "русской идеи" с помощью  метода  "синхронической матрицы".

  14. Показать на графике исторического развития России  потенциальные      точки, могущие стать "кандидатами" на Второе Пришествие.

  15. Православие и воскрешение русской духовности.

  16. Инновационное  обеспечение  духовной цивилизации( специфика "Серебряного века" русской культуры).

  17. Практические механизмы становления духовности.

  18. Россия и свобода: соотношение Экономики, Политики, Психологии и  Культуры.




П О З Н А Н И Е   Р О С С И И  - 3.

                                    “НЕУСТОЙЧИВАЯ РОССИЯ В "СТАБИЛЬНОМ МИРЕ" 







“Земля у нас богата - порядка только нет!"                                                                                       








А.К.Толстой




О Г Л А В Л Е НИ Е:

 

Глава 1. “Методологическое вступление”:

1. Особенности жизни на границе двух тысячелетий

2. Философские основы инновационной идеологии:


  А. Общность по вертикали: объекты от “Вещества” до “Поля”;

  Б. Горизонтальная общность: от “Информации” до “Фактологического сознания”;

     В. Уровень микроголографической целостности - Личность;

     Г. Макроголографическая целостность: духовная Вселенная.

3. Единство Науки и Религии:


   А. “Экологический алармизм” как начало Апокалипсиса;


   Б. “Антропный принцип “ науки и Сотворнеие мира;


   В. Восточно-религиозная философия и квантовая теория;

     Г. Восхождение к  Истине по “лестнице Иакова”.

4. Благодать как “системное знание.”



Глава 2. “Звезда России”

1.”Роковые моменты” России

2. Судьба России

3. Духовность России - залог спасения мира



Глава 3. “Регулируемая нестабильность России”

1. Российские механизмы регуляции нестабильности

2. Сознательное балансирование противоречиями

3. Формы социальной стабилизации в России:



- Взаимное регулирование государства и общества;



-“Крестьянский мир” - сельская община как ячейка 
самоорганизации;



-  Духовное спасение (обретение благодати) - монастырь в 
прошлом и в будущем;



- Территориальная экспансия: казачество;



- Концентрация времени: дворянская интеллигенция;



- Приоритет духовности в социальном развитии.

4. Логика “духовного регулирования” жизни в России

Глава 4. “Защита духовных приоритетов в творческо-инновационную эпоху”

1. Процесс духовного развития

2. Потенциал личной духовности

3. Механизмы духовной коммуникации

Глава 5. “Социокультурная саморегуляция жизни в России”

1. Исторические вызовы и ответы России

2. Социальная идеология стабильности

3. Законы стабильного развития социокультурных систем



ЗАКЛЮЧЕНИЕ

   Глава первая: Методологическое вступление

 1. Особенность жизни на границе двух тысячелетий

 

Рубеж тысячелетий бросает человечеству новый вызов. Это время перемен, понять которые можно только уяснив, что они представляли собой на прошлых рубежах.

 

Вспомним, что именно на грани новой и старой эры явился человечеству Христос, давший людям духовный выход из тупика, возникшего в связи с концом великой Римской империи. Социальная целостность, держась тогда на страхе перед богами (небесными или земными) да умении умилостивить их всяческими жертвами, вдруг начала распадаться под духовным напором христианства.

 

Прежний порядок по сути был не стабильным, ибо страх и насилие обладают весьма ограниченным потенциалом эффективности. Христос открыл новый механизм целостности человечества - "любовь", особенно плодотворно действовавший в первых христианских общинах.



Однако на втором рубеже (первого и второго тысячелетия) европейское сообщество, ослепленное фальшивой идеей "спасения Гроба Господня", и забыв о любви, обратилось к насилию. Толпы христиан бросились в бой с мусульманами под флагом крестовых походов.



В результате наступил духовный кризис и единая прежде христианская церковь распалась на Восточную (православную) и Западную (католическую) церкви. За грех языческого Возрождения христианам пришлось расплатиться Реформацией и Контрреформацией, в результате распад усилился и христианство получило третье ответвление - протестантизм.

 Последний, по мудрому наблюдению Макса Вебера, стал крестным отцом капиталистической эксплуатации и, как бы мы сейчас к этому ни относились, экономического насилия одних над другими. Совершилось в результате еще одно предательство христовой любви.



На рубеже второго и третьего тысячелетий традиционное для человечества насилие одних людей над другими пополнилось насилием над природой. Из-за этого мы стоим на пороге грандиозного кризиса, сравнимого по масштабам с бедствием всемирного Потопа.

 

Под флагом борьбы за спасение природы передовая часть человечества породила идею "защиты окружающей среды". Сегодня мы имеем дело уже с новой модификацией этой идеи в форме движения "за устойчивое (щадящее) развитие", поддержанное Организацией Объединенных Наций.



Как говорят в России, когда "пришла беда - отворяй ворота". Как это много раз случалось и раньше, один кризис (экологический) наложился на другой ( духовный). Осознав после Возрождения важность и самодостаточность отдельной личности, в ХХ веке человечество почувствовало себя страшно одиноким и покинутым на маленькой планете Земля.



Только после полета Гагарина мы поняли, сколь хрупка наша планета и как важно сейчас хранить ее в красоте и целостности. Этому мешает традиционное размежевание людей по всевозможным социальным, национальным, экономическим и территориальным нишам. Ощущая свою незащищенность перед лицом экологической и (возможно - более страшной) опасности "духовного коллапса", человечество только к концу ХХ века задумалось о путях, ведущих к объединению, целостности и коммуникации.


 
На какой основе возможно такое объединение? Есть ли надежда на появление духовной идеи, способной захватить своей красотой всех? В ней непременно должна ощущаться связь с самим фактом объединения, то есть, она должна носить коллективистский характер. Мы склонны назвать ее "духовным социализмом", при всех отрицательных ассоциациях, которые порождает этот термин.


 
Речь идет об обретении человечеством нового духовного качества, которое не способны дать чисто инидивидуалистические идеологии. Маркс был прав, когда считал, что капитализм изживает себя, но не там видел пути выхода из кризиса. Не спасет нас какой-либо единственный класс, и даже совершенствование экономической инфраструктуры и материального производства не могут стать панацеей от всех бед человечества. 



Для стран с высоким материальным достатком, как правило, характерна самая высокая неудовлетворенность духовным качеством жизни. А в результате - рост самоубийств, наркомании и алкоголизма, других факторов "отклоняющегося поведения" людей.



Материальное производство не может стать конечной целью, ибо оно не цель, а лишь средство достижения более важных целей - социальных и духовных. Экономика - лишь инструмент в руках Духа!


СПАСЕНИЕ ПРИДЕТ ЧЕЛОВЕЧЕСТВУ НА ПУТИ СОЕДИНЕНИЯ ЭКОНОМИКИ И КУЛЬТУРЫ, НАУКИ И РЕЛИГИИ, СОЦИАЛИЗМА И ДУХОВНОСТИ, ОБЩЕСТВА И ЛИЧНОСТИ ПРИ БЕЗУСЛОВНОМ ПРИОРИТЕТЕ ВТОРЫХ ЧЛЕНОВ ЭТИХ ОБЩНОСТЕЙ.



Пускай второе  тысячелетие (по крайней мере на Западе) шло после Ренессанса под знаменем торжествующего индивидуализма, новое тысячелетие должно пройти под другой эгидой. Его жизнеспособность будет обеспечена развитием многообразных форм диалога, выработкой общего консенсуса, причем не столько на уровне наций и государств, сколь на уровне семей, малых групп, сословий, культурных элит, а также в постоянном диалоге человека с Богом.


 
В альтернативе "диалог" или "смерть" человечество выберет диалог. Мы, по крайней мере, не теряем такой надежды. Когда наши потомки будут произносить слово "любовь", они прежде всего будут думать не о взаимоотношениях полов, а о духовном объединении людей, как завещал Христос.



Для наших предков важнейшим делом было "самостоянье человека" (Пушкин), а для потомков будет - "общение с другим", понимая под "другими" и Бога, и человека, и "инопланетянина", как кому будет угодно.



Новое качество в человеческой коммуникации сейчас обеспечивается техническим прогрессом электронных средств: массовых средств связи, объединяющих в единое все человечество, и индивидуальных (типа радиотелефонов, пейджеров и т.д.), облегчающих связи между людьми.



Вместе с тем, технический прогресс не способен снять остроту проблемы распада духовных связей. Более того, техника тормозит развитие духовности!


Поэтому за внешней эффективностью массовых средств коммуникации скрыты социальная и культурная проблема оболванивания народа, навязывания ему стереотипов массовой культуры, духовная дезориентация личности. Эффективные личные средства связи столь дорого стоят, что это не по карману большей части населения. Таким образом, плата оказывается слишком высока. 



Высокий уровень духовных связей обеспечивается отнюдь не расширением потребления , а напротив личным самоограничением: постом, молитвой, уединением.



Человечеству удастся объединиться только на основе новой инновационной идеологии, гармонично сочетающей религиозные требования и научно- технический прогресс.



 В.Н.Лазарев в "Диагностике кармы" пишет: "Главным условием для России в этой эволюции является создание духовной программы, новой философской концепции, нового мышления, в которых соединение материализма и идеализма произойдет в зерне, что сделает страну жизнеспособной.... Правильные акты и законы не появятся без философской концепции. Новая философская концепция должна быть более диалектична, чем все предыдущие в истории человечества." (Лазарев С.Н. Диалектика кармы. Часть вторая. Чистая карма. - СПБ,1995,с.270-271)

 

В основу этой новой идеологии должна лечь модель Христа, с драматической силой реализованная в судьбе России, единственной страны, отважившейся на такое самоназвание, как "Святая Русь".

                                                                     Схема N1.

                                          * 1-й уровень

                                     (Христос)

                                  *(2)*(3)*(4)*(5) 2-й уровень

                              *(6) *(7)    *(8) *(9) 3-й уровень

                        (13)  (12)            (11)       (10)

                    *          *                 *            * 4-й уровень

 (Св.Владимир)(Иван Грозный)(Петр 1) (Александр П)



Четыре уровня схемы - это четыре периода в судьбе России, где мы переживаем только конец третьего периода. В узловых точках нашей судьбы являются исторические личности, которые находят путь решения проблем, возникающих перед страной в этих точках. На наш взгляд, эти точки суть следующие:


2 - основатель инновационной идеологии,


3 - строитель новой государственности ,


4 - творец окна в "единое человечество",


5 - творец инновационного "гражданского общества",


6 - создатель новой идеологии (советский вариант марксизма)- Ленин,


7 - строитель нового порядка(административно-командная система)- Сталин,


8 - разрушитель "железного занавеса" - Горбачев,


9 - строитель "стабильной России" - ?, (Путин?)


10 - Александр Второй,


11 - Петр Первый,


12 - Иван Грозный,


13 - Владимир Святой.

 Структура модели скрывает на деле четыре ветви:

 * Идеологи ( князь Владимир , Владимир Ленин, ?)

 * Государственники (Грозный, Сталин, ?)

 * Космополиты (Петр, Горбачев, ?)

 * Социальные работники (Александр П, ?, ?)

Позднее мы прокомментируем эту схему более подробно.

   2. ФИЛОСОФСКИЕ ОСНОВЫ ИННОВАЦИОННОЙ ИДЕОЛОГИИ



Философской основой новой инновационной идеологии должна стать интеграция науки и религии. Но эти духовные системы сами по себе также имеют истоки и продолжение. Первичной формой религии у человечества была мифология, то есть, идеология язычества. Финалом будет развитая духовность, способная предотвратить уничтожение человечества как уникального феномена в Космосе. Взаимосвязи внутри духовного континуума человечества иллюстрирует схема N2.

	УРОВНИ
	ОБЪЕКТЫ
	МЕТАОБЪЕКТЫ
	СУБЪЕКТЫ
	МЕТАСУБЪЕКТЫ

	1-й уровень
	Вещество
	Мифология
	Язычники
	Мифологическое сознание

	2-й уровень
	Энергия
	Религия
	Фанатики доктрины
	Нормативное сознание

	3-й уровень
	Информация
	Наука
	Исследователи
	Фактологическое сознание

	4-й уровень
	Поле, в том числе и биополе
	Духовность
	Праведники
	Духовно-инновационное сознание




Эта матрица имеет несколько уровней общности: по горизонтали, по вертикали, на микроголографическом (личностном) уровне и на макро-голографическом (вселенском) уровне.



Рассмотрим каждый из них в отдельности.



А. Общность по вертикали: объекты от “вещества “до “поля”.


 Каждый из последующих уровней в этом направлении выступает по отношению к предыдущему как гарант его стабильности. Без внешней подпитки энергией любая материальная (вещественная) структура не стабильна. Точно также энергетические структуры для своей устойчивости нуждаются в информации, а последняя существует лишь в информационно-полевых структурах личности и космоса.

 

Все эти проблемы крайне сложны; наше  их изложение в силу необходимости носит чисто схематический характер. Следует иметь в виду, что целостная интерпретация подсистемы: ВЕЩЕСТВО-ЭНЕРГИЯ-ИНФОРМАЦИЯ- ПОЛЕ не может быть осуществлена вне знания ее генезиса, понимания условий ее "бытия", где периоды "стабильности" прерываются периодами "возмущений" и "качественных перестроек", которые современная наука называет "бифуркациями"(И.Пригожин)



Описание бифуркационных периодов невозможно осуществить в традиционных терминах, характерных для периодов устойчивости. Генезис системы подчинен традиции, устойчивость обретается лишь на ее основах, но в периоды "возмущений" (вблизи точек "бифуркаций") огромную роль играют инновационные аспекты развития, то есть, изменения.



Синонимом термина "информационно-полевая структура" является понятие "духовность". Духовная система всегда иерархична, ибо на высшем ее этаже располагается Бог.


 "В начале было Слово. И Слово было у Бога. И Слово было Бог" - сказано в "Евангелии от Иоанна". Если проинтерпретировать это высказывание в наших терминах, в начале был "Бог" как полевая структура, породившая в дальнейшем информацию - "Слово". Но перед Словом  пробуждается энергия Святого Духа, творящая Вещество. В соответствии с православным “Символом веры” Святой Джух исходит не от Христа (Логоса) , а от Самого Господа Бога, поэтому он является в мире до Логоса-Слова.



Заметим, что подобное осовременивание трактовки Библии может быть неприемлемым для традиционной теологии, но мы за диалог, то есть, за взаимное согласование позиций, а не за голую их оценку.


 В соответствии с христианской теологией последние три наших уровня можно рассмотреть как единство - ТРОИЦУ.



Своим открытием мы считаем рассмотрение как единой целостности взаимосвязи: ТРОИЦА - МИР с помощью матрицы. (См. схему N 2)



Вертикаль N 2 дает новый аспект этой целостности:

 - мифология, то есть натуроцентризм (политеизм) - одухотворение природы;

 - религия, то есть Богоцентризм (монотеизм) - одухотворение человека;

 - наука - познание мира путем эксперимента с ним;

 - духовность - самоорганизация мира через понимание всеобщей связи явлений и процессов в Космосе.



Такой подход позволяет выделить в духовных процессах качество "самоорганизации", в основе которого лежит  коммуникация, объединение всех частей системы в некое неразделимое целое, иерархической вершиной которого является Бог.

Б. Горизонтальная общность: от Информации до Фактологического сознания:



Эта горизонталь (Информация как объект; Наука как метаобъект; Исследователь как субъект; Фактологическое сознание как метасубъект) помогает понять сущность стабильного состояния современного общества как развивающейся динамичной системы.

 В наши дни именно наука выступает самым эффективным компенсатором социальной нестабильности, создавая специфические инструменты решения проблем: практические эксперименты, передовые технологии и новинки технического прогресса.

 

Целостность мира по горизонтали - залог стабильности существования современного общества. Сейчас оно находится на грани очередного уже "экологического возмущения", в результате которого целостность мира распадется при наступлении определенного порога бездуховности. 



Но это не конец, а появление новой целостности: "Поле- Духовность - Праведники - Духовно-инновационное сознание."

       В. Уровень микроголографической целостности: ЛИЧНОСТЬ:



Начнем с Мифа. В детстве мы все - язычники, в подростковом возрасте - фанатики своих идей, в студенчестве - исследователи, а в зрелых годах готовимся к состоянию праведности, которое обретаем или не обретаем в зависимости от индивидуальной судьбы.



К религии некоторые из нас приобщаются в детстве, некоторые в юности, а большинство - уже в зрелом возрасте, когда состояние здоровья ставит нас перед проблемой "смерти". Только перед лицом смерти нам и открывается "мир иной".



Хотя как особая сфера деятельности, наука достается не многим, но все мы "учились понемногу, чему-нибудь и как-нибудь" (А.С.Пушкин) Поэтому современный человек сталкивается с научными открытиями на каждом шагу, даже если ничего в науке не понимает.



Духовность же, напротив, возникает только в результате личной активности, если человек готов к пониманию духовных аспектов жизни, в которые он постоянно погружен. Но может этого и не осознать, кому уж как дано.

 

Духовность - это высокий уровень развития, при котором человек способен изменить судьбу, ибо знает духовные средства противодействия ей. 



Других , кроме духовных, средств на деле и не существует. Поэтому обретение духовности так важно для каждого человека.

 
 Г. Макроголографический уровень целостности: духовная Вселенная


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, "фактологическим сознанием". Фантасты познакомили нас с различными вариантами "мировых разумов", обладающих 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 структур. И.Пригожин называет их "диссипативными структурами".



Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня: 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 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.



Духовность 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.




3. ЕДИНСТВО НАУКИ И РЕЛИГИИ


Религия всегда считала, а наука поняла совсем недавно (благодаря квантовой теории), что в реальности есть уровень "абсолютной связанности" всех вещей, явлений и их наблюдателей. В религии он называется "Бог", а в науке квантовая теория давала ему различные имена: теория "будстрапа", "парадокс Эйнштейна-Подольского -Розена", "геометродинамическая теория" реальности и т.д.



И все-таки, несмотря на коренные различия религии, опирающейся на веру, и науки, опирающейся на эксперимент, существуют условия, где возможен их синтез. Рассмотрим некоторые из них.

               А Экологический "алармизм" как начало Апокалипсиса.

 Современная экологическая наука пришла к выводу, что мир вступил в состояние близкое к "экологическому шоку", или даже гибели планеты из-за неконтролируемого загрязнения внешней среды. Эта точка зрения названа "алармизмом".



Даже осознавая ужас экологического кризиса, человечество не торопится отказаться от технического прогресса, только ускоряющего все процессы загрязнения.



Люди,  читавшие последнюю часть "Библии", известную под названием "Откровения Иоанна Богослова" или "Апокалипсис", знают, что там была предсказана гибель мира -"Страшный Суд" по причине загрязнения грехами человечества его духовной среды обитания.



 С современной точки зрения, сходство алармизма и Апокалипсиса скрыто в их общей  сущности Страшного Суда  не как "жестокого рока", а лишь как "грозного предупреждения".



Евангелист Иоанн еще в первом веке советовал миру поскорее осознать греховную опасность загрязнения и выбрать другую линию поведения. Человечество слишком долго делало свой выбор. Только после 1992 года, когда на знаменитой всемирной конференции в Рио-де-Жанейро было решено сосредоточиться не просто на "охране окружающей Среды", а на выборе пути "устойчивого (щадящего) развития", появился для мира какой-то "свет в конце туннеля". Правда, многие советские экологи (например, Никита Моисеев) подвергают его большому сомнению.



Предполагается сбалансировать охрану природы и минимальное (щадящее) экономическое развитие, позволяющее сегодня выжить нашему поколению и не ограбить будущие поколения людей..



Принцип "минимальной необходимости и достаточности развития" сейчас начинает доминировать не только в экономике и в военной сфере, но и в области соблюдения "прав человека".

 

 Б. "Антропный принцип" науки и Сотворение мира.



На основании изучения так называемых "мировых констант" (постоянная Планка, скорость света и т.д)., ученые сделали вывод, что их количественные параметры таковы потому, что они сбалансированы с условиями существования самого человека. Будь они немного другими в числовом значении , человек просто не смог бы существовать в таком мире.Согласование получило название "антропного принципа".


 На наш взгляд, единственное разумное объяснение подобной согласованности Вселенной и человека лежит в Творце, создававшем мир, имея в замысле его эволюцию в сторону “цефализации” . Это было тем более просто сделать, поскольку человек Богом был сотворен по "своему образу и подобию".




В. Восточная религиозная философия и квантовая теория.


Многих специалистов по квантовой механике (В.Гейзенберг, Ф.Капра, Д.Чью. и другие) занимала проблема, получившая название "тезис параллелизма". В соответствии с этим тезисом они обратили внимание на необычайное подобие описания квантовых процессов и некоторых аспектов восточной религиозной философии. 



(См.обзор О.Куракиной "Физики и реальность : об идейном параллелизме между современной физикой и восточной мудростью". - сб.реф."Математика, естествознание и культура". - М.:ИНИОН,1983,с.62-85)



Квантовая физика настолько глубоко погрузилась в описание реальности и дошла до таких ее уровней, на которых язык физики стал напоминать постулаты буддизма или даосизма.



Две тысячи лет назад китайские мудрецы говорили про абсолютное единство Вселенной, к пониманию которого квантовая теория пришла совсем недавно. К примеру восточная идея "единства и взаимосвязи всех вещей в мире" мало чем отличается от квантовой теории "будстрапа" (зашнуровки), предложенной физиком Джефри Чью.



Чтобы найти приемлемое для науки описание событий в квантовом мире, физики вынуждены были посмотреть на мир не как на собрание изолированных физических объектов, а как на сложное единое целое, систему взаимоотношений.

Религии объясняли эту целостность божественным происхождением мира. Физики сегодня только констатируют ее наличие. Восточные мудрецы основательно проработали идею "целостности". Например, Нагарджуна писал:"Вещи получают свое бытие и природу из взаимозависимости и сами по себе - ничто".(Цит.пр-е, стр.65)



Возможно, для ньютоновской физики этот постулат был открытием, в социологии же Маркс считал человека "совокупностью всех общественных отношений". Правда, с инновационной точки зрения, это уже не совсем так.



 Поднявшись на самый высокий социальный уровень развития, человек вполне уже может обходиться и без людей. К примеру, монахи-пустынники, уходившие в затвор и годами не общающиеся с людьми. Глубокий контакт с Богом возникает только в полном одиночестве и при полном самоотречении: в посте и молитве.



Гордыня естественных наук, когда ученые, подобно Лапласу, не нуждались в "концепции Бога", закончилось на квантовой механике. Именно там традиционное противопоставление субъекта и объекта стало бессмысленным, а наука обрела новые горизонты, дающие возможность объединения Востока и Запада, религии и науки, естественных наук и гуманитарных.




 Г. Восхождение к Истине по "лестнице Иакова".

 Сегодня мы вполне достоверно можем говорить о полной аналогии между приближением ученого к Абсолютной Истине и религиозным восхождением души по "лестнице Иакова" в процессе духовного становления.



Во всех религиях последнее считается смыслом существования человека по мере его постепенного приближении к Богу в ходе получения божественной благодати. Наше приближение к Абсолютной Истине бесконечно, ибо нет возможности когда-либо получить ее целиком, но также бесконечно и наше духовное совершенствование. Мы отвергаем агностицизм - полную невозможность познания Истины, но не испытываем иллюзий, что когда-нибудь сумеем до конца познать ее, также, как и развиться до уровня Бога.



 Человек стремится к Богу, жаждет познания его благодати, но стать равным Богу ему все-таки не дано. Говоря религиозным языком, в процессе познания Господа мы обретаем все больше божественной благодати, а говоря научным языком, открываем в ходе познания Истины все новые грани мира видимого и невидимого. По невидимому миру раньше специализировалась только теология, а по видимому - наука.


 В ходе из объединения представляется заманчивым выйти на совместную методологию познания обоих миров, ибо в человеке они присутствуют вместе.


Подобное единство нельзя открыть только с помощью одного лишь экспериментального метода. Для методологии, интегрирующей науку и религию, более важной является интуиция духовно-ориентированного автора, творца, философа, которую экспериментальные методы только дополняют.

 НАУКА БЕЗ ДУХА СПОСОБНА УБИТЬ ПРИРОДУ ДА И ВСЕ ЧЕЛОВЕЧЕСТВО. РЕЛИГИЯ БЕЗ НАУКИ СТАНОВИТСЯ ВСЕ БОЛЕЕ АГРЕССИВНОЙ К ИНАКОМЫСЛЯЩИМ И В РЕЗУЛЬТАТЕ ТЕРЯЕТ СВОЮ СУТЬ - ЛЮБОВЬ. ИХ ОБЪЕДИНЕНИЕ - ПУТЬ СПАСЕНИЯ ВСЕГО ЧЕЛОВЕЧЕСТВА.

                     4. “БЛАГОДАТЬ” КАК СИСТЕМНОЕ ЗНАНИЕ

Инновационная методология выделяет четыре типа духовно-ориентированной личности:

а) язычник, живущий в мифе;

б) доктринер-фанатик, верующий несмотря на то (благодаря тому), что абсурдно;

в) открытая к познанию окружающего личность или "исследователь";

г) инновационно-духовная личность или "праведник".


Человечество когда-то начиналось с язычества,. Но и сегодня эта "идеология" имеет мощный импульс подпитки - дети! Духовность ребенка дошкольного возраста - языческая. Творчески-одаренная личность хранит в себе эти языческие импульсы и трансформирует их в практические результаты через процесс творчества.


Языческий период существования человечества длился примерно пять-шесть тысячелетий вплоть до появления первых монотеистических религий, в частности - Ветхого Завета.


 Образцом нормативной идеологии являются Заповеди Моисея и весь Ветхий Завет в целом. С их помощью Бог как бы грозит человечеству пальцем: не делайте того-то и того-то и попадете в Царствие Небесное.


Явление Христа открывает новый, "фактологический" в нашей терминологии, период. Вместо с т р а х а перед божественным наказанием возникает иной механизм социальной стабилизации - л ю б о в ь. Законы божественной любви изложены Христом в Нагорной проповеди Нового Завета.


Но любовь невозможна вне личностного знания. Фактологическое сознание личности формируется в процессе ее диалога с реальностью через адекватное познание мира экспериментальными методами или с помощью гениальных открытий в науке и искусстве, становящихся внутренней частью личности при их восприятии.



Подлинное содержание личности - это духовность, полученная в процессе диалога с Богом, если человек готов к открытию в своей душе Бога и постоянному диалогу с ним. Его начальной стадией становится диалог с собственной совестью.


В процессе формирования личной духовности человек использует все методы: сопереживание, наблюдение, эксперимент ( в том числе и с собственной совестью: на ее наличие) и равноправный диалог.


 По мере возвышения сознания, (в процессе его приближения к его четвертому уровню) идет отказ не от предыдущих уровней, а их диалектическое "с н я т и е", то есть, интеграция в последующем уровне всего лучшего, что накоплено в предыдущих.


До рождения Христа большинство мира составляли язычники, в начале второго тысячелетия в Европе доминировали догматически ориентированные фанатики-христиане, к началу третьего тысячелетия, по крайней мере в развитых странах, преобладает "открытая к познанию личность".


Поскольку до доминанты "праведников" нам еще очень далеко, мир и вступил на путь , ведущий к Апокалипсису, а ученые заняли позицию "алармизма".


Если скорость социальных процессов к концу второго тысячелетия резко возросла (чего стоит только один распад за два месяца 1989 года всего социалистического лагеря), то скорость духовного созревания человечества далека от необходимого динамизма.


Что же ее так тормозит? На наш взгляд, рекрутация в "праведники" затруднена по следующим причинам:

а) трудность освобождения от "самости". Умнейший А.Пушкин был уверен, что "самостоянье человека - залог величия его". Однако в конце ХХ века залог величия - не самостоянье, а отречение от себя во имя обретения себя в Боге;

б) трудность выбора аскетического поведения, так называемого "узкого пути". Строгий пост, возможно, вреден детям, но в старости является единственно эффективным лекарством. Труднее всего нам дается ограничение "все возрастающих" потребностей. Правда, в русском менталитете есть близкие к аскетизму качества. Среди них, как ни странно, л е н ь ;

в) место праведникам - в монастырях, но если все уйдут в монастыри, что будет с миром? Однако, чем больше монастырей, тем экологически чище будет и природная и духовная Среда наших регионов, ведь вокруг монастырей создается особая чистая "аура" жизни. Но "монахом" можно жить и в миру, хотя это вдвойне сложно для личности, поскольку монашеский аскетизм всем колет глаза, а люди не любят демонстрации их слабости.

г) творчески-ориентированный праведник - вообще очень редкий тип святости, даже для России, которая так богата на праведников. Недостижимым идеалом для нас остается Сергий Радонежский, не только вдохновивший Андрея Рублева, но и пославший своих монахов творить красоту по всей великой Руси. За этим последовала "монастырская колонизация", позволившая русской культуре преодолеть последствия татаро-монгольского нашествия, быть может, лишь за исключением "командно-административного метода" управления.


Каковы же пути  о б р е т е н и я  с в я т о с т и в наше время?

А. Развитие своего творческого потенциала вкупе с духовным совершенствованием и обретением нравственного образа жизни.

Б. Преодоление страха перед непознанным и неизвестным, вера в то, что все от Бога.

В. Преодоление религиозного фундаментализма, доктринерства, отказ от ненависти к инакомыслящим, переход к диалогическим формам сотрудничества в любви и благодати, религиозная и нравственная терпимость ко всем людям.

Г. Открытость ко всем видам знаний, поиск знаний, помогающих сделать личный духовный выбор при многовариантных возможностях поведения.

Д. Стремление докопаться до духовной сути происходящего, познание духовных ориентиров собственного развития, духовной сути вещей и явлений, понимания, что их духовный смысл и бытовое значение - часто противоположны.

Е. Поиск духовной опоры не только вне себя ( как фанатик), а внутри себя, чтобы через себя обратиться к Богу.


Как пришли голыми мы в этот мир, так голыми и уйдем из него. Опереться кроме собственной души не на кого. Поэтому сейчас перед нами одна задача - опора на духовность , на способность задавать вопросы Богу, вступать с ним в постоянный контакт, получение ответа не напрямую, а через знаки и события собственной судьбы, поведение родных и близких. Тормозит нашу духовность как исключительный социальный успех ("Быть знаменитым некрасиво" - Б.Пастернак), так и перманентное социальное невезение, которое, в конце концов, также эффективно, как и успех, губит и ломает нашу душу.
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Глава вторая: “З В Е З Д А     Р О С С И И” 

                                                                Блажен, кто посетил сей мир

                                                                 В его минуты роковые.

                                                                 Его призвали всеблагие,

                                                                 Как собеседника на пир.

                                                                                            Федор Тютчев

                   1. РОКОВЫЕ МИНУТЫ РОССИИ

 Этот эпиграф взят нами из стихотворения Ф.И.Тютчева "Цицерон".


Оказавшись в конце ХХ века в подобном положении, русский человек никакого блаженства не испытывает, даже напротив. Всю страну обуял мощный комплекс национальной неполноценности. И напрасно, как мы попытаемся показать.

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


Нет блаженства в народе не только потому, что все оказались в тяжком материальном положении, но еще из-за непонимания, что же с нами в действительности происходит... От народа ускользает логика происходящих перемен, а лидеры нации, либо сами ничего не понимают, либо не в состоянии народу толково объяснить.

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

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

 а) татаро-монгольское нашествие ХШ-ХУ веков,

 б) "бунташный ХУП век" ("Смутное время"),

 в) Октябрьский переворот и Гражданская война.

 Их "космический смысл" мы оценим позднее, сначала сформулируем некоторые следствия из этих событий для духовной жизни. Победа на Куликовом поле стала возможной благодаря тому, что в конфронтации с Ордой Россия постепенно стала подлинно православной страной , как говорится "от мала до велика", построила мощное Московское царство, сумевшее "выковать победу". Правда, она приобрела "восточно-деспотический синдром" деспотизма, которого напрочь была лишена Киевская Русь.


 Так чисто по-русски:  "нет худа без добра".

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

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


Еще одним ответом России на "Раскол" был Александр Пушкин и вся великолепная культура "золотого века". Но Петр углубил начатую "Расколом" духовную пропасть: Церковь стала придатком государственной машины, а это не могло ни породить в России духовное противостояние и резкую оппозицию сначала в народе, а потом и в интеллигенции.

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

 Итогом советского периода явилось "болото бездуховности", в которое мы сейчас погрузились: построенный только на обмане бизнес, заказные убийства, разгул преступности, ее колоссальное омоложение, гражданские войны, "вяло текущие" на территории страны и т.д.

 Окончательно рухнувший "железный занавес" подставил бедную Россию всем мировым ветрам, в том числе и весьма "гнилым"...

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

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

 Теперь жить стало трудней, но многим (в особенности молодежи) интересней, ведь надо каждый день ломать мозги, как заработать деньги на "хлеб насущный". Если бы держава в приложении к духовной свободе дала и экономическую, основательно задушенную сейчас неразумными налогами и неэффективной правовой системой, народ бы жил много лучше.

 Необходимость экономической свободы диктуется не только интересами узкой группы "новых русских", но и общей логикой наших социальных перемен. Проиллюстрируем их схемой N З, вытекающей из сх. N 1                      












Схема № 3:

	
	       ВЕХИ РУССКОЙ КУЛЬТУРНО-ИСТОРИЧЕСКОЙ СПИРАЛИ:

	Периоды 
Исторического
 развития России
	МИФ
	НОРМА 
	ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ДОСОВЕТСКИЙ 
ПЕРИОД
	Владимир Святой
	Иван Грозный
	Петр Первый
	Александр Второй

	СОВЕТСКИЙ ПЕРИОД
	Ленин
	Сталин
	Хрущев и Брежнев
	Горбачев - ?

	ПОСТСОВЕТСКИЙ
 ПЕРИОД
	Основатель
 новой идеологии
	Строитель
Инновационного
 порядка
	Творцы “окна” 
 в единое человечество
	Новый
 инновационный лидер


 Политический деятель, обозначенный в этой схеме под знаком вопроса, должен будет в ближайшее время закончить "советский период" и решить четыре взаимосвязанных проблемы, над которыми работал еще и Александр Второй:

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

 б) осуществить реформу местного самоуправления (земство),

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

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

                            2.СУДЬБА РОССИИ

                                                                   “Умом Россию не понять,

                                                                    Аршином общим не измерить.”

                                                                                                 Ф.Тютчев



Теперь о "космической миссии" России, ее таинственной "звезде", вынесенной в название этой главы.
Обычно Россия осуществляет свое историческое предназначение двумя взаимосвязанными способами:

 а) в условиях крайнего напряжения посреди "исторического катаклизма",

 б) путем взятия болезней мира на себя ценой возрастающих жертв.

 Победа на Куликовом поле обошлась Дмитрию Донскому ценой потери 90% войска (по одним источникам - 100 тысяч, а по другим - 300 тысяч войнов). Победа над Наполеоном стоила русскому народу примерно около миллиона убитых, а над Гитлером - примерно 20 млн., если считать и гражданское население. Коммунизм мы "преодолели" ценой еще более страшной - около 60 млн. жертв (по подсчетам А.Солженицына).



Сама победа над опасными для многообразия мира "микробами", которыми были и Чингизхан, и Наполеон, и Гитлер, а также и марксизм ( в советском варианте), стала "звездой" России, ее космическим предназначением в общем генезисе мира.

 Мы далеки от гордости за это предназначение, а, напротив- горюем, поскольку следующий наш враг - Антихрист унесет с собой в могилу еще большее количество жертв. Возможно, таков был замысел Бога относительно России, ибо назовите другую такую страну, которая потеряла бы в ходе исторически краткого периода чуть ли не половину населения, не перестав при этом быть великой, и не потеряв своего лица.

 Результаты этого размышления сведем в схему N 4

	Особенность миссии Росии
	Исторический этап
	Политический противник
	Результаты победы

	Спасение европейской
 цивилизации от татаро-монгол
	Х111 – ХУ  века
	Чингизхан-Бытый-Мамай
	Оцерковление  всего народа и 
“восточно-деспотический синдром”
 правления

	Спасение Европы от 
буржуазной диктатуры
	     Х1Х век
	Наполеон
	Заражение интеллигенции России
 идеей “мировой революции”

	Спасение мира от 
фашистской диктатуры
	     ХХ век
	Гитлер
	Создание социалистического лагеря

	Крах идеи мировой революции
	     ХХ век
	Маркс-Энгельс-Ленин-Сталин
	Открытие для мира “новой целостности”

	Победа над Антихристом
	       ?
	Антихрист и его приспешники
	Второе Пришествие Христа




Глядя на эту схему, легко излечиться от комплекса "национальной неполноценности", хотя приходится горевать о нарастающем количестве жертв. Но надо иметь в виду, что каждая жертва в подлунном мире получает за свое земное поражение место в мире горнем. 



Однако, свое историческое предназначение Россия осуществляет в мире отнюдь не так, как его осуществляют европейские страны, в которых доминирует материальная (посюсторонняя) сфера бытия, или азиатские страны, где сделан упор на духовную (потустороннюю) сферу. У нас свой путь, путь объединения Востока и Запада, науки и религии, материи и духа.

 
Некоторые другие  особенности исторического пути России мы представим в схеме N5:

	Этапы исторического пути
 России
	МИФ
	  НОРМА
	  ФАКТ
	 ИННОВАЦИЯ

	КИЕВСКАЯ РУСЬ
	Рюрик
	Владимир Святой
	Ярослав Мудрый
	Владимир Мономах

	МОСКОВСКОЕ ЦАРСТВО
	Александр Невский
	Иван Грозный
	Борис Годунов
	Первые Романовы

	ПЕТЕРБУРГСКАЯ ИМПЕРИЯ
	Петр Первый
	Екатерина Вторая
	Николай Первый
	Александр Второй

	ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ
	Ленин,Сталин,
Горбачев
	  Ельцин
	   Путин 
	   ?



Подводя итоги, можно сказать, что миссия России - быть гироскопом мировой истории: как только какой-нибудь тоталитарный лидер пытается ограничить многообразие социальных возможностей мира, подминая его "под себя", вступает в действие Россия и путем "принятия болезни в себя" расправляется с возникающим "микробом единообразия" ценой собственных огромных жертв.


Возникает закономерный вопрос: зачем нам это надо? Почему именно нам выпала столь тяжкая судьба? Что делает нас способными выполнить подобную миссию? Поиск ответов на эти вопросы приводит к пониманию, что так, видимо, сформировал миссию России Божественный Промысел, где многие ее особенности становятся понятными только в свете выполнения этой великой задачи, поднимающей ее на высоту "Святой Руси".


Провидение выработало у русского народа мессианское и миссианское предназначение, в котором мирно уживается и православное искание Царства Божия на земле и стремление построить "коммунистические рай", понятый народом, однако, совсем не так как это представляли себе классики марксизма. Октябрьская революция является огромной вехой в истории страны, но не на пути строительства "коммунизма" в отдельно взятой стране (это- Утопия), а на пути спасения человечества, в том числе и от псевдокоммунистической большевистской заразы.


Россия всегда спасала человечество, а не себя; более того, себя она при этом губила, ибо такова была "цена" спасения человечества. Желание построить Царство Божие, найти "землю обетованную", стать Третьим Римом или воссоздать Новый Иерусалим на определенных этапах мировой истории оказывалось в народе сильнее страха смерти. Русский человек всегда знал, что "есть на свете вещи подороже собственной шкуры".

 Вспомним Н.С.Гумилева:






 Сердце будет пламенем палимо






 Вплоть до дня, когда взойдут ясны






 Стены Нового Иерусалима






 На полях моей родной страны. 


Этот мессианский импульс породил в народе такую "пассионарность" ( термин Л.Н.Гумилева), такое "чаяние свободы", что за очень короткий период (полвека) он расширил ее границы от берегов Балтийского моря до Тихого океана.


 Социальный генезис России нельзя понять вне этой миссии. Нельзя понять мифологическое предназначение сословия "казаков", убегавших от государства на российские "окрайны", чтобы подарить их тому же государству. Нельзя понять нормативное предназначение крестьянского сословия (крестьяне-христиане) вне построения нормативной идеологии и экономической мощи страны; нельзя понять предназначение дворянского класса, придавшего стране ее культурное своеобразие и через свою часть - интеллигенцию разрушившего свои же собственные основы. Нельзя понять сам феномен "русской святости"и многообразие его проявлений от "юродивых", монахов-пустынников и русских "странников" (совсем не монахов, как на Западе, а мирян) до митрополитов, бравших в переломные годы на себя управление государством.


Реализацию принципа "регулируемой противоположности", лежащего в основе социального развития России, можно проследить как внутри развития любого из российских сословий, так в развитии в России "двоеверия". Одному лишь русскому духу в нем удалось найти синтез языческой духовности, построенной на обожествлении матери-природы, и христианской - в форме Православия.


В нашу инновационную эпоху, как явствует из схемы N 5, консерватизм Православия, помогавший ему раньше выстоять в борьбе с инославием, может оказать очень плохую услугу Русской Православной Церкви, которая, обладая самой передовой духовной идеологией, может и потерять многие свои позиции, если не совершит синтез инновационно-информационных технологий с наследием Святых Отцов христианской Церкви.


Мы, конечно, уверены, что потенциал Православия столь велик, что этот синтез будет осуществлен.. Именно это, в конце концов, приведет к новому объединению человечества, основанному на вере в Единого Бога-творца, к примирению (но не объединению) всех мировых религий и отказу от тоталитарной духовности.


Именно России дано сыграть в этом примирении главную роль, поскольку ее национальному сознанию свойственно искать духовное спасение миру "со всеми и для всех". Те же протестанты, к примеру, уверены, что спасутся только "избранные". 


 Есть и другие примеры стремления России положить жизнь "за други своя", например, единственная в мировой практике философия "общего дела" - проект оживления всех когда-либо существовавших на Земле людей, предложенный Н.Федоровым.


 Именно качество "всемирности" русского гения - Александра Пушкина подчеркнул в своей речи на юбилее поэта Федор Достоевский.

                             3. ДУХОВНОСТЬ РОССИИ - ЗАЛОГ СПАСЕНИЯ МИРА


 Наше понимание исторического пути России определяется наличием в русском менталитете четырех постоянно перетекающих и взаимодействующих друг с другом “ментальных стихий”: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Мифология "матери-сырой земли", патриотизм и любовь к родной природе присущи характеру русских, более чем характерам всех других наций. Неслучаен поэтому и культ Богородицы в России.



Мифологическая струя возникла в национальном менталитете по причине огромных пространств России, географических и климатических особенностей. Сказались они и на судьбе русской государственности. К примеру, в эпоху Киевской Руси она не выдержала соседства со  степью, открытой для движения любых вражеских сил. Русские люди ушли тогда в лес, построив под его прикрытием новое государство - Московское Царство. Лес выполнял при этом двойную функцию: с одной стороны кормил в том числе и тогда, когда пространство его выжигалось для пашни, а с другой стороны - защищал от врагов.



 Мистическая связь с родной природой породила в нашем сознании (особенно крестьянском) "стихийный экологизм", поддержанный идеей "Святой Руси". Это самоназвание народом своей страны далеко не случайно, ибо доминанта духовности, то есть, скрытая ориентация на инновационность, всегда была свойственна и менталитету и державности России.


 "Феодализма у нас не было и тем хуже" - считал А.С.Пушкин. Капитализма построить у нас также не удалось, поскольку помешала Октябрьская революция. Социализм мы, как известно, тоже не создали. Так что же у нас было? 



 Наш ответ на этот вопрос заключен в указании на важность для духовного и социального развития России приоритета духовности, что и обеспечило уникальную индивидуальность государственного, психологического и социального лица страны. Только в конце ХХ века накапливаемый Россией потенциал духовности стал нужен всеми миру и поэтому может быть адекватно понят и принят. Более того он стал условием спасения мира. Мы считаем, что САМООРГАНИЗУЮЩАЯСЯ И ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ - УСЛОВИЕ СТАБИЛЬНОСТИ ВСЕГО МИРА.



Воспринятая Россией от Византии и Греции христианская мораль, лежащая в основе нашего менталитета, сформировала в народе качество, которое можно назвать "соборностью", "духом коллективизма", "общинным сознанием". Русский человек никогда не жил на хуторе, а всегда - селом и посадом, поэтому частнособственнический индивидуализм ( в отличие от Европы) нам не свойственен. 



Земля в России для народа всегда была "ничьей", так как была царской, государственной или общинной собственностью. В личной собственности простого человека( за исключением правящего класса) она никогда не была. Поэтому и сегодня народ не поймет, если она будет принадлежать не тем, кто ее обрабатывает.



 Можно понять, почему "Закон о земле" так трудно проходит в России. Но не решать эту проблему - себе же хуже. Возникает духовная "заковыка" : с одной стороны, ощущение земли как мистической территории русского духа, своеобразная духовная общинность противоречит готовящейся "частной собственности" на землю, а с другой стороны без передачи земли в руки тех, кто ее обрабатывает, никогда не решатся сельскохозяйственные проблемы страны.



Было бы логично в этой ситуации поддержать различные коллективные формы собственности на землю (кооперативную, колхозную, фермерскую), а в частную собственность передать ровно столько , сколько человек способен со своей семьей обработать (индивидуальный участок).



 Нормативная сущность русского менталитета, также, как и мифологическая, порождает некоторые и сейчас актуально звучащие проблемы. Норма - это "порядок", с которым русские всегда были в сложных взаимоотношениях. Духовность не терпит тоталитарного порядка, ибо с ним абсолютно не совместима. Точнее сказать, духовность есть порядок иного уровня, а не внешнее поддержание дисциплины. 



 Об отсутствии порядка на Руси А.К.Толстой сочинил шуточную поэмку с постоянным рефреном, вынесенным в эпиграф этой книги. По историческим причинам порядок на Руси строился не на основе "права" и "закона” , а на  основе нравственной справедливости и Правды. Последнему термину в языках других народов нет адекватного перевода, ибо переводят его как Истину. 



К "закону" в России чаще всего было такое отношение: "Закон как столб: перепрыгнуть нельзя, а обойти можно". Но если в течение всей истории России "порядок" так и не завелся, так может в этом и есть "сермяжная правда", может и не нужно такого порядка, раз страна так успешно сопротивляется ему десять веков?



С духовной точки зрения можно утверждать, несколько перефразируя Маркса, что "порядок на Руси - понятие сатанинское". Любые формы государственного порядка, которые заводились на Руси и не корреспондировали с исконным народным понятием "волюшки", идущей от широты русской земли и от широты народного характера, не прививались надолго Русский тип социальной организации так тесно привязан к свободе, потому что эта самоорганизация национального социума всегда носила творческий характер, была коллективистской и освящалась народным пониманием Правды. Речь идет именно о Правде, а не просто об установлении истины.


 Неслучайно, кто-то из великих сказал, что "плохие законы на Руси всегда компенсировались плохим их исполнением". Российский порядок (плохие законы) по методу "регулирования противоположностью" стабилизировались их игнорированием со стороны народа. А власть придержащие до "хороших законов" (кроме одного: "Царская власть от Бога") не доросли. И не дорастут, пока не осознают их духовной основы.



Единственный порядок, который хорошо у нас прижился: законы христианской морали, пусть немного скорректированные определенной долей язычества, обожествления "Матери-Сырой земли". И в этом вопросе сказалось "урегулирование противоположностью", ведь язычество противостоит христианству. Это "двоеверие" держалось довольно долго, по сути стало исчезать в городской культуре только после "монастырской колонизации" России Х1У - ХУ веков.



Как уже было сказано, Православие смогло укрепить в нашем правосознании только один элемент "порядка" - сознание, что всякая власть от Бога! Поэтому державность России всегда держалась на самовластии "сверху", отрегулированном "бунтами" снизу. Такова была форма нашего понимания демократии, ибо Россия всегда принимала ( не уважала), а была вынуждена считаться с силой.



Вместе с тем, следует помнить, что демократическая традиция на Руси много древнее самодержавия. Вече было раньше, чем царская власть. Грубое самодержавие( типа Грозного или Сталина) существовало у нас исторически недолго, поскольку православные цари боялись Бога и стояли за "симфонию" с духовной властью.



Русский народ охотно подчинялся государственной власти, которая была "от Бога". Но стоило ей потерять "божественную легитимность", недалеко и от “русского бунта, бессмысленного и беспощадного”.


 Наше понимание "порядка" и "нормы" точно сформулировано В.М.Шукшиным: "Нравственность - это Правда". ( Шукшин В.М. Нравственность есть Правда. - в авторском сб. “Вопросы самому себе” - М. , Молодая гвардия, 1981, стр. 10- 101) Правилен только такой порядок, который опирается на  Нравственность и Духовность. Безнравственный порядок перспектив на Руси не имеет, о чем стоило бы не забывать некоторым из нынешних правителей.



В отличии от "закона" и "нормы", фактологическая струя в русском самосознании всегда строилась на личностной уникальности мышления и творчества. Своеобразие государственной личности показал А.С.Пушкин в драме "Борис Годунов". Обладающий большой государственной мудростью Борис Годунов не случайно оказался на троне, ведь он был первым всенародно выбранным царем., как и Борис Ельцын стал первым всенародно выбранным президентом России.



 Россия вступила в фактологический этап своей истории в эпоху петровских реформ. Но его реформаторская деятельность была основана на изменениях, произведенных еще его отцом Алексеем Михайловичем. Таким образом, посеянные Петром семена пали уже на подготовленную почву и сделали реформы успешными.



Сработал принцип "преемственности". Без опоры на традицию, понимание исторической преемственности не может быть в России и стабильности. Поэтому так тщательно мы ищем в истории страны прецеденты, позволяющие решать проблемы сегодняшнего дня.



У нас нет желания идеализировать Петра, ведь "разрушение симфонии" государственной и духовной власти, которое началось с его правления, породило в дальнейшем феномен русской интеллигенции, приведшей к власти большевиков и повлиявшей на столь легкомысленное отношение народа к закрытию храмов большевиками. Правильно Н.Бердяев назвал Петра Первого "большевиком на троне".



Величайшей инновационной фигурой старой России по праву является Александр Второй, на долгие годы остающийся примером для всех последующих правителей России. Предстоящему президенту России придется решать все те проблемы, которые пытался решить этот император: освобождение народа от старой экономической зависимости, облегчение местного самоуправления (тогда - земства), судебную реформу (суд присяжных), ограничение собственной власти.



Инновационные эпохи были всегда для страны временем, когда наиболее полно раскрывались творческие силы народа. Именно в подобные периоды были созданы такие шедевры как "Слово о полку Игореве", "Житие протопопа Аввакума", романы Л.Толстого и Ф.Достоевского. В предстоящий инновационный период российскую культуру ожидают новые свершения.



Державная двойственность русского менталитета объясняется сочетанием анархистских, свободолюбивых тенденций, ставших дрожжами наших революций, с раболепием перед властью, поскольку она от Бога. Христианская легитимность российских правителей помогала им соединять свое "самодержавие" с уважением к народному мнению. Грозный, Николай Первый и Сталин были всего лишь исключением из общего правила.



В русском народе спит огромный инновационный потенциал, свидетельством которого являются его постоянные искания Царства Божия на земле. По представлениям простого человека именно там ждет его подлинная свобода, отвечающая высокому духовному Идеалу. Духовное творчество за всю историю страны осуществлялось только подлинно свободными людьми. Таковыми были княжеские дружинники в Киевской Руси (один из них является анонимным автором "Слова о полку Игореве"), монахи-священнослужители в Московском Царстве ( например, Андрей Рублев или протопоп Аввакум), дворянская интеллигенция в период Петербургской Империи.



 Именно последней мы обязаны невиданным взлетом творчества в середине прошлого века в России, названным "золотым веком" культуры, и "серебряному веку" на рубеже Х1Х и ХХ веков. Самый яркий пример - творчество А.С.Пушкина. Именно он является первым по настоящему свободным человеком в России, в пылу горячности даже заявлявшим: "Холопом не буду не только у царя земного, но и у Царя небесного".



Сейчас у нас формируется новый класс свободных личностей ( пока только экономически), получивших обидное прозвание "новых русских" по образцу "nouveau rich" французов. Станет ли он играть на социальной арене России такую важную роль, как дворяне, покажет будущее. Чтобы это произошло, ему нужно инициировать такую же богатую культуру, как этот удалось русским дворянам. Примером им могла бы служить культура "серебряного века", во многом ставшая возможной не только благодаря творцам-дворянам, но и меценатам из купцов, типа Рябушинских, Третьяковых, Мамонтовых , Морозовых и других.



 Важнейшие аспекты наших рассуждений о "звезде России" опираются на открытия русских религиозных философов "серебряного века". Без них многое в судьбе России было бы для нас непонятным и непонятым. Если такая новая культура не будет в ближайшее время сформирована, придется признать, что у "новых русских" будущего в России нет. 



 Чтобы это все-таки произошло Россия должна стать стабильной, осознав какие внутренние закономерности лежат в основе ее развития, как нужно регулировать ее постоянную нестабильность. Размышление о б этих культурных средствах стабилизации очень волнует и нас.
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Список вопросов для изучения:
1. Специфика “роковых минут” России в эпоху татаро-монгольского нашествия, Смутное время и в ХХ веке.

2.Вехи русской культурно-исторической спирали

3. Особенности миссии Росии в мире

4. Судьба России как осознание миссии, возложенной на нее Божественным Промыслом

5.Духовность России как залог спасения мира

6. Понятие о русской нравственности как о “Правде”.

Глава третья:   "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“







“Так молюсь за Твоей литургией







   После стольких томительных дней,







  Чтобы туча над темной Россией







  Стала облаком в славе лучей”.










Анна Ахматова



 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 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 сильны и могут, не сломавшись, в ходе их преодоления просветить себя и духовно очиститься. Да и мир спасти вдобавок.



Есть один очень важный нюанс! Спасать мы кого-нибудь 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 коллективного 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 отмечены 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:

1869                       1917                1965                     2013                2061

 х                               х                
    х                          х                        х           
 1881         1905         1929    1953     1977       2001       2025       2049
------х-----------х------------х--------х------------х----------х------------х----------х--------------

      
х                               х                         х        
               х

          1893                          1941                      1989               2037

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 сильно 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 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 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 были "нехристями". 

 
Это 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, допускавшей в том числе и христианство в своих рядах ("несториан"), а стала по велению хана Узбека мусульманской державой.

- русский народ обрел духовное единство 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.


 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 выбор в пользу татар.


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 остается 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.


Чем кончилась эта битва общеизвестно. Провидению было угодно поставить предел немецкому продвижению на славянский Восток. И он был поставлен, в том числе и с помощью азиатов.


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 сторону "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 ее возможных 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.


 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 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 деятельность последнего должна быть тщательно изучена, поскольку в каких-то аспектах наши задачи сходятся. Но это отдельная проблема.

                                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: Г.П.Федотов. Святые древней Руси. - М., Правда, 1990) 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" (В.О.Ключевский.О русской истории.-М.:1993,с.80).


Территориальная раздробленность была подлинным бедствием страны, погубившим ее 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, 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 сравнении 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 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);

- ограничение самодержавия в трех аспектах:

 - 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, но сама 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 (Громыко М.М. Мир русской деревни. - М.,1991, 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) (Александров В.А. Сельская община в России. (ХУП-начало Х1Х века).-М.,1976,с.294-313)

         То, что традиционный крестьянский коллектив мог публично предать позору своего члена, является ярким свидетельство власти коллектива над личностью.” (Ранкур-Лаферрьер Д. Рабская душа России. - М., Арт-Бизнесс-Центр, 1996, 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 наложился на хождение демократической  интеллигенции в “народ”. Благодаря земским школам, в которых преподавали учителя-атеисты, крестьяне-христиане понемногу стали забывать о своей истинной 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-Ковалевой 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. (См. книгу А.Ф.Замалеева и В.А.Зоца “Отечественные мыслители позднего Средневековья”.-Киев, ”Лыбидь”, 1990,  стр.24-60.)

 Также оценивает их противостояние и РПЦ, в реальной практике которой 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 схеме № 7:










Схема № 7:

	ДУХОВ-
	ДУХОВНОЕ ПРОСТРАНСТВО МОНАСТЫРЯ
	ДУХОВНОЕ ВРЕМЯ МОНАСТЫРЯ

	НАЯ
	Внутреннее
	Внешнее
	Внутреннее
	Внешнее

	ВЕР-
	Иерархия монашествующих 
	Мирская власть
	Выполнение послушания
	Принятие исповедей

	ТИ-
	Духовная иерархия монахов в соответствии с уровнем восхождения по “Лестнице Иакова”
	Паломники и мирские работники монастыря
	Духовные открытия монашествующих
	Выполнение всех треб для прихожан

	КАЛЬ
	Обеты и послушания
	Окружающее монастырь население
	Познание Бога
	Катехизация приходящих 

верующих

	ФИЗИЧЕС-
	САКРАЛЬНАЯ ЗОНА
	ХОЗЯЙСТВЕННАЯ

ЗОНА
	ДНЕВНОЙ КРУГ БОГОСЛУЖЕНИЯ
	Милосердие

Благотвори-тельность

	КАЯ ГОРИ-
	Храм, церкви, часовни
	Угодья
	ГОДИЧНЫЙ КРУГ БОГОСЛУЖЕНИЯ
	Иная социальная деятельность

	ЗОНТАЛЬ
	Кельи, трапезная, ризница
	Гостиница, школа, мастерские
	Молитвы
	Поездки

	
	Скиты и пустыни при монастыре
	Природа, святые источники, памятные места
	Помощь друг другу
	Обучение


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 той или иной социальной системы. Поэтому эффективность духовного воздействия должна быть увязана с развитием стремления  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 ко все 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. Историк отмечает четыре этапа этой колонизации:

- Русь Днепровская, городская, торговая;

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

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

- Всероссийский императорско-дворянский период. (Цит.про-е, 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 татар и других кочевавших 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 не 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." (Генис А., Вайль П.Родная речь.-М.:1991,с. 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 парадоксальным образом 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 это 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 - кратковременное 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 важно разобраться поглубже. 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 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 духовное влияние на Россию прежде всего оказывали 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 в Сибири и 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. 

 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 снова ухудшится. Однако, ожидающие нас там проблемы настолько не типичны для нынешней ситуации, что для нас они - и не "беды" вообще. 
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“И в небесах я вижу Бога”..








М.Лермонтов..

                              1.  П р о ц е с с  д у х о в н о г о  р а з в и т и я: 

 Мы стараемся подвести читателя к мысли, что путь социального развития России пролегает через синтез необходимых структурных перемен с осознанием их духовной сущности, путей и практических механизмов реализации. На языке методологии этот принцип можно переформулировать как " объединение в одно целое "объекта изменений" и "метаобъекта", то есть, языка его описания и логики изменения, а так же "субъекта", производящего само изменение, и "метаобъекта" - типа его сознания." 

 Этапы динамики культурной системы, объединяющей в одно целое названные элементы, обозначены: Миф, Норма, Факт и Инновация. Мы продемонстрировали приложение этой модели к истории России, ее социальному развитию и культуре. Инновационный этап - это будущее России.

 Стабильность России на этом этапе - условие и гарант стабильности мира. Инновационная Россия является рычагом развития инновационных отношений в мире, той  самой "архимедовой точкой опоры", с помощью которой можно не просто "перевернуть", а изменить мир в положительную сторону. 

Вынесенный в подзаголовок путь (процесс) духовного развития является броском системы в сторону Инновации. От "личностного самостоянья" - к "диалогу с другими" - труднейший переход и на личностном и на социальном уровне. Мы не привыкли к общению, ибо эпоха Рыб была временем, настраивающим человечество на индивидуализацию и "самостояние".  Теперь главнейшей духовной проблемой является коммуникация с другими...

 Сейчас наступает время общения, время диалогов и установления всяческих взаимосвязей на всех уровнях:  с помощью различных возможностей общения. Трудности этого перехода проистекают прежде всего из навязанной нам прошлой эпохой гордыни, того самого "величия", которое А.С.Пушкин назвал "залогом" самостояния. Эта формула  амбивалентна, ибо величие может быть как положительным, так и отрицательным моментом для развития личности. 

 Пока мы сосредоточились на анализе отрицательных сторон, ибо прежде всего они на данном этапе являются тормозом для инновационных отношений в обществе. 

 Плата за нашу "гордыню" сейчас становится слишком высокой, что и подталкивает нас к инновационному переходу. Там приемлемо только "смиренное величие", а уж каждый волен сам выбрать подходящий себе уровень. 


 Формы инновационного духовного развития многообразны: 

- диалог с культурой ( ценностями предыдущего времени развития); 

- диалог с религией ~ институциализированным Высшим Разумом); 

- диалог с наукой ~ адекватным пониманием окружающей социум среды); 

- диалог с обществом и "значащими для тебя другими") и т.д. 

 Механизмом отказа от "самостояния", точнее от "самости" человека, является его способность ЛЮБИТЬ. Стремясь только к "самостоянью", мы теряем эту способность. 

 Но и отказаться от него нельзя, поскольку с него начинается человеческое творчество. 

                               2.  П о т е н ц и а л   л и ч н о й    д у х о в н о с т и: 

 После обретения "самостояния" - труднее всего не зацикпиваться на своей "самости", а продолжать духовное развитие, жертвуя собой ради ЛЮБВИ. Каждому это известно по личному опыту. Но Христос не раз подчеркивал, что сущность Его понимания ЛЮБВИ заключена в ЖЕРТВЕ себя другим. Это совпадает и с сущностью творчества: "Цель творчества - самоотдача, а не шумиха, не успех!" (Б.Пастернак) Накопление духовного потенциала - первая ступенька в движении по "лестнице Иакова". 

 Духовное самоусовершенствование не может остаться просто личной целью. Мы копим это богатство для других ("самоотдача"). По инновационой этике твоим является лишь то, что отдано другим, ведь она парадоксальна. Логика Инновации кроме того противоречива и диалектична: прямой путь здесь к цели не ведет. 

 Мы уже показали, что логика Истории носит "маятниковый характер": +; 0; -. Она соединяет круговое развитие от одного "плюса" к следующему через свои "минусы" и "ноли", а также "стрелу времени". Исторический "круг" всегда реализуется в изменившихся исторических условиях из-за движения Времени. 

 Наложение "круга" на "стрелу" дает в результате известную "спираль" исторического развития. Именно ее чаще всего представляют как "метафору" движения Истории вперед. На самом деле все много сложнее, но для первого приближения удовлетворимся таким пониманием. Инновационная спираль развития в нашей системе может быть выражена следующей схемой: 

 1.Мифо-миф; Мифо-норма; Мифо-факт; Мифо-инновация. 

 2.Нормо-миф; Нормо-норма; Нормо-факт; Нормо-инновация. 

 3.Факто-миф; Факто-норма; Факто-факт; Факто-инновация. 

 4.Инно-миф: Инно-норма; Инно-факт; Инно-инновация. 

 Предлагаем читателю сопоставить эту схему со схемой № 5, запечатлевшей исторический путь России. К примеру, совпадение "нормо-факта" и "факто-нормы" констатировал Пушкин, выделивший двух главных деятелей этих периодов Бориса Годунова и Петра Первого в качестве важнейших персонажей своих творческих раздумий. 

 В данный момент нас более всего интересует заполнение пустых клеток схемы № 5. Разумеется, мы не можем назвать конкретных фамилий, но зато довольно полно способны описать духовную среду их деятельности. Возьмем всего лишь четыре параметра: Доброта, Справедливость, Любовь и Святость.  Мы рассмотрим  их взаимосвязь  по схеме № 8












Схема № 8:

	ДУХОВНЫЕ ПАРАМЕТРЫ
	Фактологический этап
	Переходное время
	Инновационный этап

	ДОБРОТА
	Качество отдельных личностей
	Понимание, что Зло не оправдывается
	Добро как доминирующая духовная среда

	СПРАВЕДЛИВОСТЬ
	Некодифицированная норма права
	Переход от привычек к интуитивным действиям
	Личностная

интуиция

	ЛЮБОВЬ
	Неуправляемое чувство
	Память о страданиях без Любви
	Постоянная сердечная волна

	СВЯТОСТЬ
	Вершина лестницы Иакова для избранных
	Цепная реакция святости в предверии Апокалипсиа
	Духовное состояние общества


 Станет ли "Любовь" постоянной сердечной волной для любой человеческой общности, зависит от доминирования в ней Добра или Зла. Говоря языком эсхатологии, страшной реальностью или только "жупелом" явится перед нами Апокалипсис. Это вопрос веры. Но сами примеры "крестного служения" не могут быть случайными. Именно в России привилась христианская жертвенность любви, ибо Россия сделала страдание своим "каждодневным бытием".

 Только в России смог появиться аскет, подобный Николаю Федорову, создавшему доктрину "общего дела" - соборного оживления всех когда-либо существовавших предков. Духовный смысл этой доктрины, соединенной с верой в "реинкарнацию", представляется не так уж и фантастической идеей. Человеческих душ, живущих в астрале нашей планеты, наверно не так уж и много. Помянув каждого в своей молитве Господу, мы помогаем им спастись, осуществляя вклад в "общее дело" помощи всем без исключений.. 

 Активное противостояние безверию, приближающему Апокалипсис, должно стать духовной позицией носителя инновационного сознания. Но "противостояния с любовью", а не с фанатизмом и полной уверенностью в своей правоте. Глубина божественной Благодати не измерима, не стоит обрекать себя на гордыню уверенности в своей догматической истинности. Все-таки диалог с Богом начинается со "смирения" в "самоотдаче", чтобы через аскетизм, молчание и молитву вступить в неизъяснимое по обаянию духовное общение. Эта диалектика проста: уйти, чтобы остаться; молчать, чтобы общаться; отказаться от пищи, чтобы обрести "пиршество духовное"... 

 Почему сейчас в менталитете западного (частично и  нашего) общества доминируют "секс", "насилие" и "страсть к наслаждениям"? Это взлет перед падением. Их носители подсознанием чувствуют, что наступает другое время: эпоха "целомудрия", "ненасилия" и "аскетизма". Духовная логика развития многих подтолкнет в эту сторону. Мы надеемся на "цепную реакцию" новой духовности, пусть даже связанную первоначально с какой-то  долей страданий, в огне которых рождается инновационное сознание. 

 Столкновение Добра и Зла не может происходить как плавное вытеснение одного другим. Для победы одной из сторон необходимо временное торжество другой. Пусть торжество насилия и культа удовольствий наша молодежь хлебнет сейчас "полной чашей". Но в их поражении  скрыты ростки победы Неслучайно у поэта сказано: 

                                          "Кого тот Ангел победил, 

                                           Тот правым, не гордясь собою, 

                                           Выходит из такого боя 

                                           В сознаньи и расцвете сил." 

                                                              (Э.М.Рилые в переводе Б.Пастернака) 

 Подлинная победа - только в поражении! - вот где инновационная мудрость. Нам представляется, что инновационные особенности души возникают как "синдром признаков". Одно "самоограничение" будет формировать общественное сознание слишком долго. Сейчас такого времени у нас нет. Поэтому необходима "бифуркация", при которой "критическая масса" накопленных признаков переходит через некий предел, от которого процесс идет лавиной, как атомный взрыв. 

 Питательной средой подобного изменения, на наш взгляд, может выступить принятие на себя "ответственности" за других. Для современной России - это важнейшая социальная проблема, ибо весь советский строй, возможно сам того не желая, породил высокий уровень безответственности в обществе. Привыкнув получать заработную плату вне зависимости от качества и количества выполненной работы, россияне  стали социальными иждивенцами, вроде как не мы должны государству, а оно нам! 

 Государственная поддержка всего населения выступила на каком-то этапе мощнейшим тормозом творческой инициативы отдельной личности. Преимущество социального строя обернулось его собственной удавкой. Возврат к прежним социальным гарантиям, заложенный в программах некоторых партий, на деле может обернуться той социальной инфантильностью населения, которую мы уже проходили. 

 Возвращаться, право, не стоит. Ситуация, когда "волка ноги кормят", продуцирует творчество более эффективно. 

 Конечно, существуют и социально незащищенные слои, для которых подобный подход не реален. Не случайно среди пенсионеров так много голосующих за коммунистов. Хорошо бы им просчитать на несколько шагов вперед, может, они бы поняли, какую социальную яму роют своим детям и внукам, ибо в инновационной ситуации смерти подобно торможение любых творческих потенций. В то же время за "битого" двух небитых дают. 

 Принятие "ответственности" наряду с общественным самоограничением и личным аскетизмом является важнейшим стимулом инновационных процессов. Если в обществе будет появляться все больше людей, готовых брать за себя ответственность не только за свою семью, н и за благо России, ее проблемы будут постепенно решаться. К примеру, наши депутаты даже от "депутатской неприкосновенности" не хотят отказываться, чем загнали себя в полный тупик. 

 Принятие ответственности - процесс не такой простой, как кажется. Например, в личной жизни молодой человек после свадьбы берет на себя дополнительную ответственность за всю семью и будущих детей. Если его выберут руководителем какого-нибудь коллектива, он берет на себя ответственность и за работающих в нем. А если он вступает в диалог с Богом, он берет на себя ответственность и за всю Вселенную, ибо Бог - явление космическое. Глубина наших контактов с Ним зависит от нашей способности принять на себя близкую Его уровню ответственность. 

 Таким образом, логика духовности заставляет человека уединяться для обретения Бесконечного, принимать "обет молчания", чтобы говорить со всем миром. В Православии существует учение исихастов, родившееся в Х1У веке, в котором подробно осмыслены эти аспекты подобного благочестивого поведения. 

 Суть духовных закономерностей открывается только диалектическому взору, способному на "регулирование противоречий". Однако, по этой логике - заметит внимательный читатель, - моя ответственность равна полной безответственности. Но он будет совершенно не прав. В диалектической логике следует отличать "форму" от "содержания". Вот пример для понимания этой сложной проблемы: 

 православные праведники - "юродивые" являются людьми, освобождающими себя от всех земных привязанностей:  дома, семьи, работы, одежды, еды и т.д. Но ценой отказа от всех земных благ они берут на себя неизмеримо большую ответственность - за всю страну, за предстояние за нее перед Богом. Только ответственность придает им смелость при обличении земных царей и заставляет последних покоряться людям, имеющим самый низкий статус в государстве. Только высота духовной ответственности позволяет сим "малым мира сего" повелевать "большими" этого мира. 

 Отдав все, что имели, они приобретали неизмеримо большее - духовную власть над людьми. Так поступали все духовные люди в России. Уйдя в затвор, монахи православных монастырей обрывали все связи с суетным миром, но они получали возможность накопить за это время неизмеримый духовный потенциал, который потом дарили людям. Яркий пример - судьба Серафима Саровского!

 Эта же духовная логика лежит в мнимом отсутствии "порядка" на Руси. В знаменитой поэме Алексея Константиновича Толстого дается внешний чисто формальный аспект нашей истории, на первый взгляд, в действительности лишенной элементов порядка. Однако за этой внешностью скрыта другая прямо противоположная духовная суть. "Беспорядок" во внешних делах является способом сохранения высокого духовного (внутреннего) порядка. 

 Так в петровских реформах был скрыт глубокий державный эгоизм и принижение духовности. Государству духовность противопоказана, ибо суть его исчерпывается нормативностью. Но социум в бездуховности существовать не может, ибо ему нужна культура. 

 Поэтому "золотой век" русской культуры прошлого века, прежде всего гений Александра Пушкина, стал своеобразной культурной компенсацией петровских реформ в России. 

Именно русская культура выработала в то время духовный иммунитет против прозападной ориентации петровской реформы, которая, если не была полностью бездуховной, то уж, во всяком случае, протестантской по основной направленности. Культура провела перенастройку целого, осуществив возврат к исконной русской ментальности, не приемлемой для Петра Первого. 

 Подобная достройка русской духовной целостности не могла быть в то время осуществлена Русской Православной Церковью: 

 а) во-первых, Церковь к тому времени так и не оправилась от ран, нанесенных Расколом, а государственное гонение на раскольников проблему только усугубило; 

 б) во-вторых, в РПЦ еще были слишком сильны элементы традиции, мешавшие ей дать достойный ответ на вызов науки, войти в диалог с ней; 

 в) в третьих, за весь Х1Х век в РПЦ было слишком мало духовных гениев ( по сути - один Серафим Саровский, певец "христовой любви", действовавший в глубоком смирении, а следовательно без всякой рекламы). 

 Поэтому ответ родился в культуре. Парадоксально, что Дивеево, где находился монастырь Серафима Саровского, и пушкинское Болдино разделяет по прямой не более четырех десятков километров, но эти два самых крупных духовных гениев прошлого века так никогда и не встречались. 

 Однако встреча была заочной - через (как показал отец Александр (Свешников) одного их общих знакомых - московского митрополита Филарета, внимательно следившего за деятельностью обоих. Пушкину он уделял, впрочем, много больше внимания, поскольку они были людьми одного круга. Отношения Филарета и Серафима Саровского еще ждут своего исследователя. 

 Герцен писал, что на вызов Петра Россия ответила явлением Пушкина. Вместе с тем, важно отметить, что сам вызов Петра России проистекал из его неверия в национальный творческий потенциал, из страстного желания сделать "отсталую Россию" европейской державой.

 Неверная исходная посылка и породила все отрицательное, что было в петровских реформах. Они совершались без понимания, что такое есть Россия, какие огромные ресурсы скрыты в ее духовных особенностях. Ломка этих особенностей не способствует реализации мессианской сущности страны. Насколько были сильны большевики, как эффективно ломали народ, но все кончилось "похоронами марксизма" как ведущей социальной доктрины мира. Вот какова сила нашего менталитета! 

 Прошлый век России славен не только явлением высочайшей вершины мировой культуры, но и ответом нации на вызов французской идеи "социальной революции". Победив Наполеона, русские офицеры хватили гибельного воздуха французской революции в Париже 1814 года, который начал разлагать русское общество по указанной В.И.Лениным цепочке: декабристы - Герцен - революционное народничество - большевизм. 

 Россия изживала идею "мировой революции" тяжкой ценой "культа личности " и "Большого террора" 1937 года. Однако, противоядие против нее было создано загодя в лице русской религиозной философии. Большевики не зря боролись с идеями "веховцев", поскольку чувствовали, кто готовит в будущем их могилу. 

 Осмысляя все то, что с нами действительно произошло за последний исторический отрезок времени, и "где в действительности лежит дорога к храму", необходимо вспомнить основные уроки Прошлого, что мы по мере своих сил и пытаемся делать. 

 Подобное осмысление сегодня нельзя провести в отрыве от вызовов нашего времени и главного из них - экологического кризиса планеты. 

 Ответ был сформулирован без нас в 1992 году на конференции в Рио-де-Жанейро. в форме теории "устойчивого развития". Мы считаем, что для духовной почвы России она должна быть адаптирована в форме "шадящего развития", особенности которого, на наш взгляд, следующие:

 - промышленное развитие страны должно быть подчинено духовным приоритетам; 

 - ресурсный и духовный потенциал страны должен быть использован через механизм социальных гарантий на благо каждого жителя, а не только элитных групп, присвоивших себе право выступать от лица народа; 

 - сохранение окружающей среды для нынешних и будущих поколений.

- при сохранении природы и уравнивании потребления страна должна стать государством , где обеспечено духовное и материальное развитие всего народа, осуществляется стремление каждого жителя к обеспеченному и духовному существованию при  правовой защищенности его самого и его семьи.


Главный императив концепции щадящего развития - сносно жить самому не в ущерб будущим поколениям. Христианство сформулировало этот тезис в библейской форме: “Поступай с другими так, как хотел, чтобы они поступали с тобой”. 
В сравнении с традиционной экологической “борьбой за сохранение окружающей Среды” концепция щадящего развития обладает новым качеством, Жесткие экологические запреты пока мало реалистичны, ибо построены на стремлении к созданию стерильной окружающей Среды. Это не только маловероятно, но и в системном плане неверно, ибо мешает организму бороться за выживание. Человек наделен прекрасными иммунологическими барьерами для сопротивления загрязнению. Среди них есть такие, которые даже до конца не осознаны. Познав секреты биоэнергетической защиты механизма, мы сможем приспособиться даже к жесткому рентгеновскому излучению с превосходящей человеческие возможности мощностью.

Щадящее развитие лишено романтики. Оно не снимает запрета с загрязнения, но  тем не менее ищет компромиссы для продолжения развития. Поддерживая диалог между двумя крайностями, он приобретает инновационный характер. Как уже указывалось, именно оптимальное  соединение взаимных противоположностей лежит в основе инновационного подхода.

На этих примерах мы показали огромные резервы российской культуры в социокультурной саморегуляции жизни. Россия с их помощью спасает себя и весь мир. Именно на это работали ее культурные завоевания в периоды “золотого и серебряного веков”. 

Разве не Россия уже четыре раза спасала мир своим духовным подвигом, разгромив татаро-монгол, Наполеона, Гитлера и уничтожив репутацию "марксизма" как самого передового в мире учения. Уже многие западные интеллектуалы начинают осознавать, что отсутствие материального благополучия из-за экономических неурядиц дало России возможность сохранить свой духовный потенциал, свое смирение и сочувствие "слабым мира сего", свою силу, необходимую для противостояния ее духовным противникам. Многие на Западе отправляются сейчас в Россию "за любовью". 

 По духовным законам планеты именно Россия выполняет функции сердца. Поэтому наличие сердечности в этой стране вполне соответствует ее космической функции в мире. Именно иностранцы довольно остро ощущают отличие нашего менталитета от своего и едут для духовных поисков в Россию. А нам "лицом к лицу лица не увидать". (С.Есенин) 

 Поэтому наличие в стране определенного социального беспорядка оправдывается необходимостью поддерживать порядок более высокого духовного уровня. Только в страдании можно следовать духовными путями в мире. Только ценой традиционных российских бед, потерь и поражений страна может следовать по пути Божественного предназначения. Совершив внешне безответственный акт, уйдя от мира в монастырь, монах становится "молитвенником за весь мир", то есть принимает на себя более высокий уровень ответственности, берет на себя духовный подвиг. 

                           3. М е х а н и з м ы   д у х о в н о й      к о м м у н и к а ц и и:
Основным механизмом духовной коммуникации и, соответственно возвышения своего сознания, является диалог с Богом. Механизмы его весьма многообразны: 

 - путем понимания духовной сущности полученного при рождении имени; 

 - посредством молитвы - монолога с Богом; 

 - через физическое очищение - посты, голодание, целомудрие); 

 - посредством духовного очищения через причастие в храме; 

 - путем постоянного подъема "по лестнице Иакова"; 

 - с помощью открытия в собственном сердце неизмеримой любви к Богу. 


 Понимание духовной сущности своего имени :
Получая в детстве эдакое-то имя, человек вольно или невольно принимает на себя судьбу этого имени. Когда раньше имена давались людям в соответствии с православными правилами - по Святцам, человек знал эту судьбу по жизнеописанию одноименного своего святого и праздновал и свой день рождения и Именины (день своего святого) в один день. Теперь не так. 

 Но судьба нашего имени и сегодня существует, ведь за ее развитием следит наш патрон - одноименный святой. Поэтому хочется нам или нет, наш святой постоянно влияет на изменение нашей судьбы. Само произношение имени влияет на нас чисто подсознательно, ибо с детства мы привыкли реагировать на звуковую волну. связанную с особенностью его произнесения, настраиваться на нее и с ее помощью включаться в каналы разнообразных связей, в том числе и космические. 

 Неважно, что одно и тоже имя может по разному произноситься, хотя иметь тот же смысл. И Юрий, и Георгий, и Егор - "землепашцы" (так переводится это имя с греческого), но по духовному смыслу они следуют за своим патроном - святым Георгием Победоносцем. Точно также происходит и у других имен. 

 Молитва - монолог с Богом :
 Многообразные религии накопили большой опыт общения с Богом - с помощью медитаций, мантр, обретения состояния "просветления" и других специфических приемов коммуникации.

 Христианство использовало в таких случаях молитву - страстное обращение верующего к Богу с сердечной просьбой о помощи. 

 По Канону христианин обязан каждый день читать утреннюю и вечернюю молитвы, посещать каждую неделю храм на всенощную и литургию, соборно общаться с Богом вместе со своим приходом. 

 Издревле храмы строились в особых по благодати местах, как сейчас стало известным, - в точках пересечения граней многогранника планеты, которые обладают особыми энергетическими возможностями облегчать общение с Небом. 

 Поэтому и место молитвы (храм), и время (утро или вечер), и окружение (приход) имели большое значение для успеха молитвы и облегчения контакта с Богом. 

 В Православии сложилась особая традиция "Иисусовой молитвы": "Господи Иисусе Христе, во имя Богородицы спаси и помилуй мя!" Многократное повторение этой молитвы в течение дня, как считалось на Руси, очень помогает духовному спасению. Эта молитва является на Руси самой любимой. 

 Все молитвы в христианстве имеют канонический текст, но могут быть произнесены в чистой личной форме, где имеет значение только искренность и сердечная интонация. 

 Физическое очищение :

 Все религии рекомендуют телесный аскетизм и физическое самоограничение как первую ступень божественной коммуникации. Ярким примером является сорокадневное голодание Христа в пустыне, во время которого ему до конца открывается вся глубина его миссии на Земле. 

 Голодание в наши дни осознано не только как часть обряда, но и как терапевтическая процедура. Пост в фиксированные дни имеет кроме лечебного чисто духовный смысл. Эти дни установлены пророками по благословению свыше. Христиане постятся по средам и пятницам, что имеет глубоко символическое значение: в среду Иуда предал Христа, а в пятницу он был казнен на Голгофе. Ограничивая себя в пище в эти дни, верующие отмечают таким образом эти горестные даты. 

 Терапевтическое значение диеты не сравнимо с эффектом поста, ведь там телесная польза многократно усилена духовным пониманием сути самого ограничения. 

 К примеру, с чем связано ограничение на мясо и рыбу в дни поста? Те полезные элементы, которые в них содержатся, обесцениваются по следующим причинам: 

 - есть "мясо братьев наших меньших" в определенном смысле равноценно "людоедству"; плоть животных во время убийства приобретает негативную информационную ауру, оказывающую на людей отрицательное воздействие; 

 - в пожилом возрасте мясо и рыба вообще не рекомендуются. 

 Физическое очищение включает и выведение шлаков из организма, и очищение почек, печени, крови, лимфы и других телесных структур. Определенные духовные состояния могут быть обретены человеком только в состоянии полной физической чистки. Кроме чистки тела сюда включается также и чистота сексуального поведения, целомудрие также обеспечивает духовный рост, как и отказ от пищи. 

 Духовное очищение через Любовь: 
 Существует несколько форм духовного очищения: 

 - Любовью к Природе в Мифе - умывание чистой росой по утрам в лесу); 

 - Любовью к Богу в Норме - путем покаяния и причащения в храме); 

 - Любовью к собственному божественному потенциалу - через духовное творчество); 

 - Любовью к самой Любви - через просветление в процессе диалога с Богом). Состояние "Просветления" получает не каждый, а лишь прошедший через предварительные ступени духовного совершенства и стремящийся к постоянному возвышению своего сознания. 

 Из многочисленных языческих способов духовного очищения мы рассмотрели только "умывание росой". Весь реестр подобных языческих методов хорошо описан в специальной литературе. Там, правда, магические методы совмещаются с духовно приемлемыми. Но духовный человек всегда сумеет отделить "зерна" от "плевел". 

 Православное благочестие признает очищение только в храме путем покаяния перед священником и последующего причащения "телом и кровью Христовой". Только одна ветвь в христианстве - протестантизм не следует обряду причащения. 

 Очищение путем духовного творчества не компенсирует храмового очищения, а лишь дополняет его. В периоды роста безверия и атеизма духовное творчество приобретает огромный смысл. Человек через творчество получает дополнительный канал общения с Богом, не сравнимый по богатству ощущений с другими.  Самый высокий уровень очищения получает человек, вступивший в непосредственный диалог с Богом. Но для его получения необходим долгий путь духовного совершенствования, чтобы научиться отличать Божество от духовных подмен и бесовских внушений, постоянно идущих к нам из Космоса. Раньше этот путь был доступен только для избранных. Сейчас все чаще он оказывается доступным даже для детей, святость которых в прежние времена была полным исключением из правил. 

 Душевность - духовность:
Некоторые люди обладают интуитивной духовностью, именуемой в просторечьи "душевностью". Чаще всего она выступает в качестве первого этапа духовности. Развитая духовность никогда не является просто от Бога, она есть результат постоянных духовных трудов.

 Кроме поста и молитвы, она предполагает и знание "Библии" и трудов Отцов Церкви и другой богословской литературы. 

 Не гарантирует результата и одно лишь знание теории без духовной одаренности и постоянных трудов души. Диалог с Богом начинается с монолога - молитвы и просьб к Богу с "умилением сердечным". В процессе духовного возвышения человек обретает практический опыт общения с Богом. Поднимаясь по "лестнице Иакова", он получает все большее "просветление", которое предполагает получение все возрастающих результатов в "коммуникации с Богом". 

 Однако эффективность подобной коммуникации может быть измерена только пользой, которую она приносит окружающим. Ведь неслучайно было сказано: "Спасись один, вокруг спасутся тысячи". 
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 1. Исторические вызовы и ответы России 

  Анализ исторических вызовов и ответов России диктуется тесно связанной с вопросами судьбы и миссии России проблемой. Почему на достаточно разбросанной территории бассейна  Днепра и реки Великой, где в основном были сосредоточены славянские племена, возник такой  мощный импульс к созданию 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" она не теряет. 

 Специфика этих вызовов и ответов может быть сведена к следующей таблице:                                        Схема № 9:

	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 2001-2025гг. как способ развития инновационой духовности


 Традиционно начало России связывают 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” мы рассмотрели другие элементы оригинального российского культурного синтеза: “монастырь” (синтез Нормы , Факта и Инновации), “казачество”(Мифа, Нормы и Факта), “дворянская интеллигенция”(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 о н (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." (Ахматова А. Собр.соч. в 2 т., том 2. Проза. Переводы.- М.:1986, 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 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.
                     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, находящегося  еще  в  иллюзии,  что  при  большевиках   жилось  лучше   и  все   было.  Поскольку истинной   причины   низких   цен   советского   периода   никто   толком  не   знает  (проедание  нефтедолларов), то автоматически переносят свои настроения в сферу политики.                    

         Если  ты  родился  в России,  интенция к  стабильности как  мы пытались  показать, всегда иллюзорна.  Однако,  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", или на языке социологии - ее рефератной группой .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.                    


 Творцам проще всего приучиться к использованию только мягких культурных методов принятия  решений, в сравнению 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:                                                                             

   "увиверсализм русской культуры или пушкинская 'всемирность", как обозначил ее 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 государству, обществу или другой личности, а его духовная значимость, в которой реализуется и его космическое 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  от  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   неизживаемому   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 апокалиптического 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 придет  спасение "со  всеми и через всех".                                                                                               

                        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.                                       
    А. 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 и подхваченная только  католицизмом и протестантизмом идея "спасения избранных". Он не учитывает, что для любящего Отца - спасать одних (праведников) и сжигать других в пламени "геены огненной" не допустимо,  ибо они все - его "дети - малые и неразумные". 

        Современное понимание Греха 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 наделите, 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 просветления (языческий, религиозный, научный и духовно-творческий). Механизм этого  накопления включает последнюю бифуркацию, в ходе которой начинается "цепная реакция" духовности, а сознание всего человечества становится инновационным.                                    

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

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


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

       В  свете  этой  гипотезы  очень  многое  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.                                                                                          

       Антихрист  в  ходе  нашей  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 же в действительности является этим врагом.                                         

Б. ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО РАЗНООБРАЗИЯ ЭЛЕМЕНТОВ                                  

                                  1. Обогащение ключевого  э л е м е н та                                

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

 В.И.Вернадский   обозначил   его   как    "закон   цефализации"    и   почитал    главнейшим   законом космического  развития.  В  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".                      

                                    2. 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 схема № 10:

	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

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


3. 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: 

                                                                                                            Схема № 11
	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.Возрастает 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.                                                                             

     4.  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 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 локальной эффективности, не учитывают, что узких специалистов в мире "хоть пруд пруди",а по глобальной универсальности  - "раз, два и обчелся" 

 В. ЗАКОНЫ ВОЗРАСТАНИЯ ВНУТРЕННЕГО СООТВЕТСТВИЯ ЭЛЕМЕНТОВ                                

                       (Насыщение духовностью всех сфер социальной жизни)                               

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

1.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.                                              

                              2.. Выход за пределы  с и с те мы :                                             

Сейчас 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 из себя 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.  

                               3. "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 безнравственнности 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.                                                                               

                                  4.Пр 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.                                                           

              Г. 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.                                                   
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Список вопросов для изучения:
           1. Исторические вызовы и ответы России.

     2. Специфика “двоеверия” в древней Руси


3. Идеология социокультурной стабилизации в России


4. Законы стабильного развития социокультурной системы:



-  поддержание целостности развития;



- возрастание внутреннего разнообразия элементов в системе;



-  обмен универсальности развития на эффективность;



- рост внутреннего соответствия элементов в системе;



-  постоянное моделирование процесса развития.


 ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
       Мы не знаем всех ресурсов защиты окружающей среды, которой обладает сама планета,  поэтому не можем оценить подлинный уровень опасности коллапса природы. Но ясно одно, с  природой договориться еще можно, стоит только осознать сущность ее развития и действовать в  соответствии с ней. Договориться с бездуховными и агрессивными по этой причине людьми  невозможно.                                                                                   

       Поэтому спасение автор видит только в "цепной реакции" инновационной мудрости, в  преодолении процессов, иницирующих бездуховность.                                             

 Защититься от бездуховности можно путем понимания опасной односторонности:                    

 -увлечения всесильностью магии, лежащей в основании Мифа; 

 -ослепления тотальностью идеологического и конфессионального догматизма, лежащего в жесткой шаблонности Нормы;                                                           

 - убеждения в универсальности науки, лежащей в Факте;                                         

 - недооценки инновационной Духовности.                                                        

       Залог спасения от бездуховности мира автор видит в многообразных формах социальной и духовной самоорганизации жизни, накопленной в процессе бытия России, и продемонстрированной в этой книге на многих примерах. Залог спасения мира в сохранении его многообразия, в преодолении опасной односторонности, на которую толкают и толкали мир и   язычники, одушевляющие Природу (МИФ) и догматики-фундаменталисты, идеализирующие религиозную или идеологическую (типа коммунистической идеологии) НОРМУ, и ослепленные  всевластием науки и великими возможностями техники  ( в частности, компьютерной) ученые,  абсолютизирующие всего лишь одну (правда, великую возможность человека - способность   открывать Истину) (ФАКТ) и не менее того опасные мистики-оккультисты, метафизически  превозносящие гениальную способность человека общаться с Богом (по их мнению, только ценой отказа от всех остальных возможностей человека) (односторонняя ИННОВАЦИЯ)                     

       Как преодолеть различные формы этой односторонности? Только интуитивным   пониманием целостности всей духовной системы и путем плавного перехода (после их “овнутрения") от одной формы, типа или модели духовной ориентации - к другой. Переход от фактологической доминанты сознания к инновационной лежит в сфере “выворачивания”, то есть, бифуркациооной способности человека сделать свое внешнее внутренним, а внутреннее - внешним.

 Решает ли такое “видение” все проблемы человечества? - Конечно, нет! Помогает ли двигаться вперед уже не с завязанными, а с широко открытыми глазами? - Нам кажется, что да! Остается только двинуться по этой дороге и оценить заложенные на этом пути возможности.                                 
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