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ВСТУПЛЕНИЕ
Начнем с перефразированного лозунга  Иосифа Сталина «Лидеры приходят и уходят, а народ остаётся!» Народ действительно остаётся, хотя лидеры приходят не из Космоса, а из того же народа. Но у каждого из них есть конкретная биография, дата рождения и смерти, а вот как у народа? «Народ» - более таинственная категория… Пора  бы в ней  разобраться!

Великие народы, как и их культуры, уходят в Вечность, поэтому отобразить  их полностью не удаётся. Остаётся описывать историю культуры народа, что с великими народами постоянно и делается. Именно в культуре более всего выражена подноготная народа, его подлинные страхи и ценности.

Для чего же  нужна история? Прежде всего, чтобы ответить на вызовы сегодняшнего времени, сформулировать из неё  не столько экономические, сколько творческие и нравственные выводы. У русских еще есть время, чтобы все окончательно понять. Если верна гипотеза Льва Гумилева, у нашего народа,  сформировавшегося на  поле сражения в Куликовской битве, осталось в ХХ1 веке  еще не менее четырех веков до его окончательного распада. (См. в Библиографии пункт №2). Можно ещё многое успеть, а главное, - выполнить своё мессианское предназначение.


Нас в особенности интересует логика культурной, духовно-творческой  эволюции России, ведь в ней скрыты ответы, если не на все, то на многие беспокоящие нас сегодня вопросы. В истории России есть одна важная закономерность, подмеченная Василием Ключевским, писавшим,  что в нашей истории не так уж много побед, но ошибки и просчеты носят характер таких исторических уроков, забывать которые весьма опасно для её руководителей. 

Но с нашей историей дело обстоит, к сожалению,  так, что никаких выводов из неё руководство страны никогда не делало, за редким исключением, и не делает.

  Нам бы хотелось сформулировать эту «незыблемую скалу ценностей над скучными ошибками веков», характерных, впрочем, не только  для российских руководителей, но и мировых лидеров всех мастей и рангов.

Как исследователей российской системы духовных и творческих ценностей, нас интересует ответ на вопрос, почему с математической закономерностью в культурах разных стран, а прежде всего в России, языческое, природное сознание сменяется монотеизмом, который в свою очередь вытесняется атеистической наукой. А что дальше, куда же ведет их современный синтез?

Почему современная квантовая физика подошла к ситуации, когда без признания некоего Высшего Разума, Великого Первоначала, Абсолютного Ничто она  не может теоретически объяснить полученные экспериментальные данные?

В частности, один из создателей теории физического  вакуума академик Г.И.Шипов писал: «Я утверждаю: есть новая физическая теория, созданная в результате развития представлений А.Эйнштейна, в которых появился некий уровень реальности, синонимом которого в религии является Бог - некая реальность, обладающая всеми признаками Божества. Я утверждаю только это. Не более того! Я не знаю, как это Божество устроено, но Оно реально существует. Нашими методами его познать и изучить невозможно». (Библиография, № 1, стр. 4)

Объяснить некоторые экспериментальные факты, полученные современными физиками, без допущения существования Бога, (например, «туннельный эффект», сопряженный с получением сверхсветовых скоростей, а, следовательно, обратным течением времени), атомная наука уже не в состоянии без привлечения гипотезы о наличии Высшего Разума во Вселенной.  К этим же выводам пришел и английский физик Дэвид Бом, крупный специалист по квантовой механике, создавший голографическую концепцию Вселенной.

В нашей теоретической модели мы пытаемся объяснить механизм действия «духовных бифуркаций», то есть переходных состояний, пограничных для  разных этапов существования культуры и духа нации, одновременно разделяющих и скрепляющих устойчивость всей  культурной системы. Это для нас крайне важно, потому что накануне такой бифуркации мы и находимся.

Целостность духовно-творческой  системы России проявляется в её постоянном стремлении к равновесию, балансу между «универсальностью», - специфическим «духовным глобализмом», и локальной «эффективностью существования».


Язычество (политеизм) стало универсальной идеологией «русов» (ругов), хотя сложилось оно не на местной почве, а было привнесено из-за рубежа вместе с мигрирующими славянами. Но славянское язычество было весьма специфичным, ибо ему было свойственно трехипостасное понимание Бога, не характерное для других видов политеизма.

Православие, напротив не было  всегда   универсальным, а имело локальную реализацию в Греции и Византии. Но именно в России оно стало по ряду обстоятельств «универсальным». Почему? Во-первых, преданность Иисусу Христу духовно импонировала менталитету славян, привыкших к преданности своему царю или духовному учителю.

Во-вторых, богослужение шло не на незнакомой латыни, а на родном древне-славянском языке, только немного подправленном святителями Кириллом и Мефодием.

В третьих,  Православие обладало «открытостью», выраженной в тезисе «свободы воли», которая предполагала не насильственное принятие религии, а свободный выбор, тем более, что в концептуальных началах было много общего («троичность Бога»).

В четвертых, и для Православия и для славянского язычества характерен один и тот же базовый остов теории – вера в Троебожие Божества .
Можно говорить и о некоторых других аспектах «приемлемости Православия» для славян, но главное - «оно легло им на душу», сделавшись доминирующим мировоззрением русской земли.

Однако, сам факт «крещения русской земли» князем Владимиром еще не сделал Русь православной. Чтобы страна ею стала,  надо было пройти испытание татаро-монгольским нашествием, которое и было свыше нам  послано.

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

Духовное подтверждение обычно  следовало за событиями на физическом уровне, но так бывает не всегда, иногда оно даже опережало  события, как, например,  в нынешние времена.

Однако,  глобальных «исторических  бифуркаций» в ходе развития  России было всего  три:

 татаро-монгольское нашествие;

 раскол Церкви и реформы Петра 1;
 глобальная катастрофа  в конце ХХ - начале ХХ1 веков.
На первую Русь ответила образованием сильного государства и  явлением Сергия Радонежского с его  идей «монастырской колонизации» Руси; на вторую - Пушкиным и Серафимом Саровским, на третью - русской религиозной философией и идеей «ноосферного Перехода», разработанной русскими мыслителями.
Это показывает, что каждый раз политическое решение дополнялось и не могло существовать без духовного подкрепления. Так реформы Петра 1, чтобы нормально вписаться в историю России, были  духовно скорректированы со стороны двух выдающихся культурных деятелей Х1Х века - Серафима Саровского и Александра Пушкина. 

Со стороны Петра 1 это было столь решительным надругательством над российским менталитетом и российской традицией, что потребовалась корректировка, как на уровне Православной Церкви со стороны Серафима Саровского, так и на уровне отечественной культуры  - со стороны Александра Пушкина.

Многие события последней бифуркации на физическом уровне еще предстоят, а на духовном они уже сформулированы в работах русских религиозных  философов  на рубеже веков, трудах академиков В.И.Вернадского и  Н.Н. Моисеева и  плеяды русских специалистов  по продвижении «ноосферного сознания» и ноосферных технологий, созданных  для выживания России в предстоящей глобальной экологической катастрофе.

Внимательный читатель заметит, что расстояние между событиями, которые мы называем «историческими  бифуркациями», примерно равно четырем векам, следовательно, и последний этап инновационной духовности  будет длиться около четырех веков, что полностью подтверждается и  предсказанным  Львом Гумилевым «временем  существования русской нации».

Именно реформами Петра 1 Россия от своей «православной эффективности» качнулась в сторону «европейского универсализма», чреватого для нас, как победами, так и поражениями, когда мы отступаем от своего духовного лица.

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

«Хоть это было жутко, Петра я не виню:

Больному дать желудку полезно ревеню».
(«История государства российского от Остомысла до Тимашева»)



Однако именно Петром 1 были посеяны все семена, которые пышным цветом разрослись и привели к неизбежности глобальной экологической катастрофы в России, да и во всем мире. Однако они вызвали к жизни  и новую ноосферную философию  и сами идеи ноосферного Перехода.

Глобальная  катастрофа даст свои плоды, прежде всего, в том, что в ходе её преодоления Россия обретает новые способности:

 духовной универсальности  в диалоге с Богом;

 целостного мировоззрения, построенного на любви к Природе и ко всем людям;

 преодоление отрыва от Иномира, то есть, понимание, что «наверху то   и внизу».

Однако, если наша концепция верна,  этот последний этап через четыреста лет кончится и наступит новая глобальная бифуркация,  а потому ждать Страшного Суда для России раньше ХХУ века маловероятно. Хотя всё воздается «по грехам нашим». Что заслужили, то и получим.

Теперь мы попытаемся выразить основные закономерности культурно-духовной эволюции не только в масштабах России,  планеты, но и всего Космоса.

                                                                                                                                                                      Матрица № 1:

	УРОВНИ
	Замысел

Бога
	Эфирное

сгущение
	Зарожде-

ние

жизни
	Огненный 

откат
	Стабили

зация

Центра


	Флора и 

фауна
	РАЗУМ
	Преодо

ление

старения
	ПЕРЕ-

ХОД

	Космос
	Решение

и Большой

 взрыв


	Формиро

вание 

звезд и

планет
	Зарождение

жизни в 

воде
	Испытание

огнем
	Орион
	Озелене-

ние
	Распрос-

ранение

цивили-

заций
	Меры Бога

по преодо-

лению
	Пролайя

	Солнечная

Система 


	План

Создания
	Постепен-

ная стаби-

лизация
	планета 

Земля
	Солнечный

ветер
	Солнечный

баланс
	Озеленение

Земли
	Возникно-

новение 

Разума
	Бифуркации
	Разру-

шение

	Планета
	План

творения
	Материаль

-ное

творение
	Формирова-

ние матери-

ков в воде
	Пожары

и оледене-

ния 
	Появление

первых

людей
	Озелене-

ние 

планеты
	Смена

цивили-

заций
	Рост

духовности
	Второе

Пришест-

вие

	Страна
	Поселение

людей
	Формиро-вание

вание го-

сударства
	Националь

ный мента-

литет


	Войны и

завоевания
	Стабили-

зация

культуры
	Любовь

к Природе
	Усиление

Разума
	Борьба за

выживание
	Финал

	Культура
	Зарождение
	История
	Первые

Гении
	Борьба с

антиподами
	Стабилиза-

ция
	Осозннаие

роли

Природы
	Шедевры
	Умирание
	Конец

	Город
	Город

будет!
	Строитель

ство
	Обеспечение

Водой
	Борьба с

пожарами
	Укрепле-

ние
	Озелене-

ние
	Развитие

городского

интеллекта
	Распад

структрур
	 Смерть

	Село
	Приход

людей
	Строитель-

ство села
	Снабжение

Водой
	 _»_
	Создание

храма
	_»_
	Школа
	Старение
	Смерть

	Дом
	Решение
	Строитель

ство
	Водопровод
	Пожарная

безопасность
	Часовня
	_»_
	Интеллект

Хозяев
	Старение
	Финал

	Человек
	Решение

отца и

 матери
	Совокуп-

ление
	Беремен-

Ность
	Рождение
	Детство
	Формиро-вание

вание 

Любви
	Интеллект
	Просвет-

Ление
	Пере-

ход

	Сущности
	Святой 

Дух
	Эфир
	Вода
	Огонь
	Земля
	Дерево
	Металл
	Эфир
	Святой 

Дух


Понимание связей между весьма различными сферами духа и материи, выраженное в этой матрице, ложится в основу всего нашего подхода к эволюции России.

2.  Глава первая «Этапы культурной эволюции России»

В основе нашего взгляда на историю отечественной культуры и закономерности её развития лежит некогда изложенная нами модель культурной динамики России (№ 4, стр.230-246.) 

 Модель отслеживает динамику четырех логических элементов системы: (Объект- Метаобъект - Субьект - Метасубъект), а в приложении к Культуре : Природа - Произведения культуры - Творцы культуры  - Творческое сознание (его носители - зрители).

На любом этапе динамического развития  целостность системы формируется передачей доминантной активности одному из указанных четырех элементов системы при пассивности или слабой активности остальных, но и подгонки их под доминирующий в системе в данный момент элемент..

В результате применения модели  к фактам истории русской культуры возникает их этапность  по следующей схеме:

 мифологический этап (доминанта природы) - языческая культура;

 нормативный этап (доминанта текстов ) - православная культура;
 фактологический этап (доминанта творцов) - светская реалистическая культура;
 инновационный этап (доминанта сознания) - современная культура.
 постинновационный этап - бытие человечества после Второго Пришествия Христа.
Попытаемся рассмотреть их в подробностях.

                           Параграф1: «МИФОЛОГИЧЕСКИЙ ЭТАП РАЗВИТИЯ РУССКОЙ КУЛЬТУРЫ»

А. Любовь к Природе как уровень адаптация населения к новой территории:
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся на северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.


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


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

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

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

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

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

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

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

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

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

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

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

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является поэт Сергей Есенин. Для его творчества, как для никакого другого, характерно мифологическое единство ощущения целостности природы и единства с ней души поэта:

Отговорила роща золотая березовым веселым языком.

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

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

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

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

Б.  Тема «Мать-сыра -земля» в культуре

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


Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в Библиографии № 26.)

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

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе:

            Старался жить в реальности - реальности судьбы.


Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь,


Коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.


Коррекционно действует на нас услада времени,


Мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.


Но, если в землю высеял добро благого семени,


Как результат обрушится на душу Благодать.


Земля - наша кормилица, земля - наша любимица,


Как говорили в древности: «О, мать-сыра-земля!»


Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется,


Ведь ей  помогут выстоять лес, горы и поля.

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

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «мать -сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах..


В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную.


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

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

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

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

 культ среди славян деревьев - детей земли;

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

 в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

В. Создание родовых общин

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


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

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является  его гармоничная вписанность в окружающую природу.

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

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

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

        И по всему угодью рассыпаны тополя».








(С.Есенин «Анна Снегина»)

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

 производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

 присваивающий тип (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий, то второй - близости к природе, любви к ней и знания её основных особенностей.

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

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

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

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование Владимира  Махнача и Сергея Марочкина (№6, стр. 5-67.)

Поэтому проблема народонаселения в России - не только этнологический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                       Г. Идеология славянского политеизма (боги славян)

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

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

 низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.
По некоторым, не подтвержденным до конца,  изысканиям структура высших богов отражена  нами в следующей матрице:

                                                                                                                              Матрица № 2.

	Функции богов
	Дни недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра-земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог-Иисус Христос 

	Седьмой бог
	Воскресение
	Семаргл
	Бог Святой Дух


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

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет.

Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

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

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

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

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

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

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

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

Эти представления по сути отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения.

 Д. Формирование языка как способа межродовой коммуникации
Язык нации в истории культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

 фольклор и национальное языческое сознание;

 инокультурные влияния;

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

 славянский языческий  фольклор;

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

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

Все дальнейшие шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями.

                        Е. Развитие архаического искусства древней Руси

Древне-славянское искусство имело четыре наиболее явные разновидности:

 устное литературное творчество;

 народное прикладное искусство;

 карнавальная культура;

  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

1)  Устное литературное творчество:
 былинный эпос;

 сказки и притчи;

 календарные и обрядовые тексты (колядки);

 пословицы, поговорки, загадки.

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

Мы пока еще не научились расшифровывать  должным образом смысловое богатство, заключенное  в подобных текстах, ибо их познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, прежде всего, как  специфический способ познания. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития

    2) Народное прикладное искусство:
 ювелирные изделия;

 плетение;

 керамика;

 металлургические изделия и ковка;

 текстиль;

 обработка кожи;

 деревянные изделия;

 костюмно-портняжное искусство.

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

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

Благодаря устойчивости местных традиций, хорошо  сохранились результаты этого вида народного творчества.

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

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

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

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» ( №6).

4)  Древне-славянская музыка

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

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


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


Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей своей полноте и ужасе пока не осознали. Однако, грядут времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся.


Ж. Формирование зачатков политической системы управления

Как показал в своей книге Иван Солоневич (№ 7) у древних славян на нашей территории сложились зачатки политической системы, называемые  «народной монархией». Эти устремления включают в себя следующие очень важные сейчас элементы:

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

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

 государственный инстинкт регионов и их верность центру;

 земское народное самоуправление на местах;

 допущение «плохого исполнения плохих законов»;

 народное представительство в государственном аппарате власти;

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

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила самоуправления.

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

   З. Создание менталитета человека, умеющего общаться с природой, понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность» как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного поведения?

Отвергая сходу весь этот мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности на этот диалог пойти.

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

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


Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, нежели Христианство.

Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:



Старайся соблюдать различные приметы:



Пастух и земледел в младенческие леты




Взглянув на небеса, на западную тень,



Умеют уж предречь и ветр и ясный день,



И майские дожди, младых полей отраду,



Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.


Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы!

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

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

 следование идеям «народной монархии» в плане политической организации общества;

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

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

 преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря);

 создание сельских родовых общин ( ныне состоящих из экологически чистых домов) для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

 пиетет по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения.

Мы склонны дать такому типу человека определение «гармонического человека», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале он должен интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек».

Параграф второй: «НОРМАТИВНЫЙ ЭТАП КУЛЬТУРЫ РОССИИ»

        А. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы Православия, ибо они удивительным образом в ядре концепции совпадали. Исторически это произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси.

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

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стало формирование языческого славянского менталитета, в основе которого лежало Троебожие, хотя называлось тогда  ТРИГЛАВОМ. А в дальнейшем оно прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою могучую силу и огромные  возможности. Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

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

 благодаря личному аскетическому примеру монахов;

 путем канонического принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной обоих событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа», формировавшего новый тип духовности на Руси.

Под его сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» он нашел живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу.

Эта икона произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление и заставила сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



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



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



Я в  целостность гляжу их  зримо, и в  нежность, полную услад.



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



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



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



Пусть не доволен я собою, но мой теснится дух  от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в ней сельское население. Они приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали «христианами», которое трансформировалось потом в «крестьян».

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

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

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

 открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

 ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве,;

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

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

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

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

 единство принципов религиозной и семейной жизни.

           В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту книга монаха Сильвестра «Домострой», (См. в библиографии №5.) посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

 в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

 взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

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

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

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

 бескорыстие, непризнание материальных благ самыми важными в мире;

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

 братское сотрудничество в любом деле.

Б. Православие стало не только религиозной практикой, но и  сутью культурной жизнедеятельности народа

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения (поведение князя Михаил Черниговский перед татарскими ханами), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации.

Другого образования, кроме церковного, в России тогда не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

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

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

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

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:

                                                                                                                                                                                    Матрица №3.
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При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова ,( 9, стр. 199-214)

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

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его явства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей.

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  само утверждаться  как хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

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

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма», который проявится в России в духовно-инновационную эпоху (см. об этом прекрасное исследование  академика Н.Н. Моисеева, в Библиографии № 18.).

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



В. Единство  двух типов поселений: посад и деревня
Победа Православия прежде всего в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там прежде всего князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы.
Киев уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, по которой, всё сжигая вокруг,   прокатились враги.

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


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

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

Однако, главной причиной роста населения в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, которое выгнало южное население со своих разрушенных деревень и заставило крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства.

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

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

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

Целостность русского поселения становилась архитектурным принципом!

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

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

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

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



Г. Образование единого письменного языка

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

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

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

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

Не знаю, как в отнощении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  письменная культура, сегодня уже даже компьютерная, играет важнейшую роль в развитии государства и национального духа.

Чем это объясняется?  Тем, прежде всего, что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая натура людей.

Духовная структура формируется из понятий, слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем жизненным проявлениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее. Адам воспользовался этими словами, ибо имел непосредственную связь с Богом. 

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

 Но многое в Церкви все-таки близко этого типа Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», которой  многие  батюшки наполняют свои проповеди.

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

      Д. Символика православного искусства как способ  фиксации и продвижения национального идеала в России

Логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важные тезисов, на которых  вся духовная  система  держится:

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

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

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

 в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вам искуссные». (1Кор.,11:19);      «искуссные» - это деятели искусства, которых нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии.

                              Е. Новая политическая организация жизни в России

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (7, стр.331) к ним в первую очередь относятся:

 осознание государственного и национального единства;





 отсутствие племенной розни;

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

 соборность сознания (духовный коллективизм);

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

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

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




Ж. «Симфония» Государства и Церкви в России

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

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России. Это говорит о том, что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству.

Даже когда советская власть отказалась от Церкви в своем правлении, она нашла ей замену в лице религиозной организации партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане организации первичных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

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

 Однако, только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло такое состояние их взаимоотношений, которое было названо мудрым словом «симфония». К языческому государству у православной церкви отношение было всегда чисто  негативное.

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

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства.

Правда, в результате патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу в церковной реформы, которая привела к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века, бывшему по сути своей  подлинным предлогом того обстоятельства, что  Петр 1 в конце концов  вообще лишил Церковь института патриархов.


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

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское , в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему». (10, стр. 181)

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

По некоторым  проблемам ныне  Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже президент - человек оцерковленый. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе».

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



     З. Формирование аскетического типа личности

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

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

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


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

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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена анафема, которая была  снята только в нашим годы. Защитником раскольников в наше время выступил писатель А.И Солженицын. (См. в библиографии № 27)



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

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

 живопись (роспись храмов и иконы в них);

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

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

Со временем ни одно  современное искусство не сохранило такого высокого накала духовной синкретики, как храмовое искусство древней Руси.

                     Параграф третий : «ФАКТОЛОГИЧЕСКИЙ ЭТАП РАЗВИТИЯ РУССКОЙ КУЛЬТУРЫ»

В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития культуры в русском национальном сознании  на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  бежбожной  естественной  науки.



А. Доминанта атеистической науки
Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным мировоззрением. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среди и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство совместного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных способов, механизмов и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает, Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от зла, Природа от Человека.

В результате развитие пошло по пути, чреватому глобальным экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась для человека, лишенного в результате подобного отрыва своих  нравственных корней.

Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу? Оно считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента» (Цит. соч., стр. 206)

Думается, что это иллюзия... Планета, как уже говорилось,  занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Но на это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по сознанию человек.

Наука дала огромную силу научно-техническому прогрессу, но в конечном итоге нисколько не освободила, а напротив закабалила современного человека, подчинив его машине и машинным технологиям. Он стал уязвим без них, представьте жизнь в городе, где в результате катастрофы не работают водопровод, газовые и электрические сети! Человеку останется только бежать из такого города!

Новую опасность в плане подчинения человека себе несут компьютерные технологии. Человек должен быть с ними предельно острожен и не допустить, чтобы компьютеры закабалили его, забыв про  своё чисто «сервисное место».

Патология наблюдается сегодня во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития.

Опора на науку , конечно, же необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с уверенной амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное поглотить и науку и самого человека. В Бога надо верить , а не искать  для  Его существования  научные доказательства! (Надо сказать, что мы также грешим в этом плане)...

Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования человека.

К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры 

(ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желание получить счастье здесь и теперь и желательно в неограниченных количествах.

Этот настрой хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству его судьбы.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, ураганы и бури. Очевидно, механизм бифуркации уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы его остановить или нет, понять, как Бог нас собирается покарать на этот раз, что можно сделать чтобы вымолить у Него смягчение кары Господней.

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

Но эти социальные  структуры  не в  состоянии остановить начинающееся нравственное  разложение. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления.

Но до властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что прежде всего надо помогать промышленности, а не семье или социуму.



Б. Создание героического типа личности

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

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

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

Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди.  (Константин Симонов)

Более того, поэзия советских времен именно в военном быте видела смысл жизни, утерянный в её обычных условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 


В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь

Слышно самое то, то самое, как гудок за полями. (Павел Коган)

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

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

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

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


В. Высокое искусство и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина

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

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом». (См. в библиографии №28)

Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерен был немедленно выслан из России.

Кроме того, Пушкин совершенно простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован.

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


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

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве.

По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

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

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

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Геккерен был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в которые входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей.

Большинство из них были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам Геккерен прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики была позорно проигранная Крымская война.

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

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России, кстати не без влияния Федора Ивановича Тютчева.

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

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

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

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

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


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

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

Г. Промышленно-техническое хозяйство, городская по преимуществу цивилизация

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

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

Богатые американцы давно нашли выход из этого тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но машины только добавляют загрязнения окружающей среды.

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

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


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


А вот решение 20-х годов о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания человека.


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

Как только большинство населения во всех странах перебралось в города, возросла опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит и в экологически чистых деревнях, где население «дохнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города?

Пусть  они со временем в деревни еще вернутся, вот вернутся ли жители в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!



                  Д. Демократия и власть

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

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

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


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

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

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

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

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

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


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

 «демократической» в лице Земских соборов;

 «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

 «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание - губернский совет, что создано далеко не везде.

Ж. Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря коммерционализации СМК

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

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

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


                             Положительные стороны СМК:

 более полное отражение реальности, информация о её многообразии;

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

 формирование  обществом некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                             Негативные стороны СМК:

 доминанта монологизма в творческом общении;

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

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

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

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


Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу». 


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

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

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

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



З. «Самосознанье человека - залог величия его!»

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

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

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

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

Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они изложены в библейских заповедях, тонко рассчитанных именно на  «моменты устойчивости»:

 блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

 блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

 блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

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

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

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

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

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

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

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

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди (см в Библиографии № 8.) нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее важных в Православии, чем грехи физические.

  1У. ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННЫЙ ЭТАП РАЗВИТИЯ КУЛЬТУРЫ И СОЗНАНИЯ


А. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии

Важным аспектом духовно-инновационного сознания является экологическое сознание, построенное на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для данного этапа развития. Новый синтез делает доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники.

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

В чем же оно состоит?

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

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

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания : объединенное научное рассмотрение как мира этого,  вкупе с  Иномиром.

4.  Творческое отношение к Природе, которая будет восприниматься  скорее как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.



Б. Развитие энерго-информационного языка коммуникации

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

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

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

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

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

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

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

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

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера.

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

 

В. Опасность глобальной унификации мира

Другой негативной опасностью глобальной информатизации мира являются  следующие её аспекты:

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

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

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

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

 экстремальные способы энерго-информационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), которые   нарушают сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми до конца и вряд ли положительными следствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает прежде всего из-за неучета духовных  последствий глобализации для культуры и духовного мира отдельных наций.

 Материально мыслящим людям этот аспект никогда не казался важным, а духовно-продвинутые  люди ограничиваются, как правило, личным самоусовершенствованием.

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



Г. Переселение людей из города в сельскую местность

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

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

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

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

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

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



Д. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими.

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



   Е. Создание нового типа «мессианского человека»

Термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (11, стр. 16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

 наличие подобного духовно-инновационного сознания;

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

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

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

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

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

               Ж. Ноосфера как духовно-творческий тип будущей цивилизации

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

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

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

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким , чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникших экологических проблем. (См. об этом № 26).

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

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

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

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

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

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

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

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

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер своей книгой «Культура и этика» и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке ( № 22)

 Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне. ( см.  № 23, 416 стр.)




З. «Космизация   мировых религий»

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

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

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он то же самое имеет определенное место.

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

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



И. Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»
На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса , говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным.

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

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

При этом возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки.



  К. Осознание особой миссии России в мире

Результатом наших размышлений о логике культурной динамики в мире является также идея об особой миссии России и всей славянской нации, единственно оставшихся верными идеям Православия, ну еще плюс Греция.

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов,  к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Апокостасиса», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня:
        «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое»,
но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о том, что Оно должно прийти  на Землю. И оно придет!


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

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности, существовавший пусть на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, не сравнимы с тем, что творится сейчас.

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

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

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

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


                   Л. Изменение структуры политической власти в России

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

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.
Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

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



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



 А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

                        Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!



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



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

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

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть  общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

 Ситуация глобальной катастрофы породит массовое стремление «ко спасению», а следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!


М. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»

Наше предложение о целостности  типов сознания отражает следующая матрица:                                             матрица № 4.

	Элементы
	На этапе МИФа
	На этапе НОРМЫ
	На этапе Факта
	ИННОВАЦИЯ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Вера в Бога и в

 постоянное

 духовное усовер-

шенствование

	Механизмы

целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

к Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо доказана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». ( Цит. соч., стр. 323)

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


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

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

 Поклонение Природе;

 Православие;

 Вера в Науку;

 Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а последняя спасет мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы.


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

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

 Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

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

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

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


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

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



О. Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур


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


Отметим некоторые из них:

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

 отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода» Э.М.Рильке);
 понимание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);
 восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой целостности;
 отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где последняя служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;
  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;
 творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;
 соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен новый стиль единства);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо, которая является соединением абстрактного стиля с ярким политическим протестом художника против  фашизма.


В ХХ веке нередки примеры и чисто реалистического искусства. Последним  все же далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного. Последнее динамично, тогда как МИФ статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновация есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения ко эпохе беспрестанных бифуркаций.


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



 У. Постинновационный период 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах., хотя в «Откровении святого Иоанна Богослова» многое о них  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

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

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

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

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

 в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, став только «телом Христовым».

 утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности.

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


Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.





Глава вторая:

      «Механизмы торможения духовно-творческого развития России»

1.                                         Торможение на этапе МИФа


      А. Адаптация к грешной жизни на земле после Грехопадения.

Космическая универсальность сознания Адама и Евы в Раю после их извержения на Землю должна была резко измениться. Конечно, сущность этих изменений мы сейчас до конца понять не можем, но кое-что можно предположить:

 основная ориентация не на Бога а на природную эффективность существования в новых условиях;

 доминанта интересов - безопасность выживания в условиях дикой природы;
 вместо «райской целостности» доминантой сознания становится  натуральная эффективность домашнего бытия, которая в Раю человека совсем не интересовала;
Изменение сознания (допущение первородного греха) повлекло за собой изменение всех обстоятельств жизни людей. Духовные прежде существа, люди  были вынуждены  приспосабливаться к изменившейся природе.. Если в раю животные жили с людьми в полной гармонии и согласии, то теперь они были скорее равнодушны к людям, а чаще даже агрессивны, если человек нападал первым.

 Что же потеряли  люди после  Грехопадения, попав на Землю:

 духовно-космическую универсальность;

 способность напрямую общаться с Богом;

 способность решать все проблемы.

   Надо было адаптироваться к новым условиям ценой следующих уступок:

 природа заменила человеку Богу и он стал боготворить Природу;

 языческая гармония стала бледной тенью «райской гармонии»;

 глубокая вписанность в Природу не только следствие необходимости выживания, но и воспоминание о потерянном Рае;


Правильно осознав все протыри и убытки «мифологического сознания», человек на этапе Инновации пытается вернуть потерянную «космическую универсальность сознания», имевшую место  в Раю. 


Но это происходит не ценой отказа от гармонических отношений с Природой, а путем обретения истинного знания о возможностях «космического бытия» во Времени и Пространстве. При этом Время обращается в Вечность (уверенность в бессмертии своей души), а Пространство - в Бесконечный, но единый с Богом, Космос.


Только после Апокалипсиса человек обретет способность жить в Космосе в качестве волновой структуры, освоив пространство Иномира, так, как он теперь осваивает нашу планету.




Б. Единобожие и политеизм

Из-за потери после Грехопадения подлинных знаний об Небесной Иерархии, акцент у язычников был перенесен с Единобожия (монотеизма) на Многобожие (политеизм).

 Бог оказался рассредоточен во всей Природе, распределен на все её элементы: «каждой твари - по паре». Логика в этом была, ибо за этим пряталось определенное  единство объектов и метаобъектов, обнаруженное много позднее. Однако, в сознании язычника за каждым элементом природы стоит не Бог, а лишь  его мифологическое проявление. Поэтому данный тип сознания и назван был «мифологическим».


Некоторые языческие племена, в частности,  проживающие на севере России, сохранили в памяти смутные воспоминания о Троичности Бога, нашедшие отражения в их мифологии. Поэтому сам процесс их «политеистичности» был растянут во времени.

Поэтому наши северные народы так легко поддались христианизации,  в сравнении с южными. Северяне потому так легко принимали Православие, что сознание Троичности Бога ими еще до конца не было утеряно.

Правда, еще больше примеров остатков язычества в наших головах. Чисто языческая идея круговорота Природы, её постоянного «оживления-умирания» нашла отражение в русской поэзии, у того же Сергея Есенина:


« Все мы, все мы в этом мире тленны, тихо льётся с кленов листьев медь...


Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть»...

На деле природа (понятая как единство земли, растительности и животных) не умирает, она также вечна и бессмертна, как человеческая душа, а отдельные растения (секвойя) живут даже десятками тысяч лет. Но ведь и в человеке происходит этот процесс умирания - возрождения: смерть старых и постоянное  порождение новых  клеток организма.

Что должно сейчас быть реанимировано нами в правильных отношениях с Природой?

 Любовь к Природе! Выраженное С.Есениным  любовное отношение к Природе:

     «Так и хочется к сердцу прижать обнаженные груди берез»

 осознание смертности некоторых аспектов природы, которые мы  должны особенно беречь, охранять  в принципе, чтобы не потерять Природу. Любовь должна стать залогом экологического воспитания. Другое дело, что все аспекты природы мы любить не можем, как Пушкин, писавший:

         «О лето красное! Любил бы я тебя,

           Когда б не пыль, да зной, да комары, да мухи!»

 но саму Любовь потерять человек не вправе,  как любивший осень поэт:

      «Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса!»

   В. Негативная специфика троичности  языческого сознания

Присущая язычеству троичность  Божественного мира имеет такую специфику:

 структурно: Бог-Отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой;

 во времени: Начало - Развитие - Завершение;

 в пространстве: Подземное (обиталище духов) - Земное (обитание людей) - Небесное (обиталище богов)

    Структуру этих взаимоотношений можно свести к такой матрице:

                                                                                                                                                 Матрица № 5

	СТРУКТУРА
	Бог-Отец
	Бог-Сын
	Бог-Дух 

	ПРОСТРАНСТВО
	Небеса
	Земля
	Подземный мир

	ДУХОВНОСТЬ
	Святые духи
	Люди
	Падшие духи

	ВРЕМЕНА
	Начало
	Развитие
	Завершение



Анализ подобной  матрицы, отражающей структуру языческого сознания, приводит к таким выводам, с  которыми не во всем с язычеством можно согласиться:

 получается, что завершение нашей жизни - это «падшие духи» и «подземный мир»; то есть, человек «завершит свою жизнь под землей, а падшие духи возьмут над ним вверх»; по Библии все совсем не так., но это уже азы совсем другого ( не языческого) мировоззрения;

 люди - это некие «духи» в процессе перехода; как  утверждает советский философ Михаил Мамардашвили: «Человек не существует, а становится», с чем  можно было бы и согласиться. Другое дело, что у язычников мы переходим от «святости» к «падшести», вот такое изменение нас вряд ли устроит.

Языческое сознание, в сравнении с Православием, является типичным примером торможения духовного развития, ибо как мы видели, сознание человечества у язычников развивается от «святости» к «миру падших духов».

Статичность языческого  сознания вообще плохо воспринимает динамику, а если и воспринимает её, то только в негативном варианте, не как развитие, а как регресс. Последующие этапы культурной динамики показывают, что это не совсем так.

2.  «Торможение на этапе НОРМЫ»

              А. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира

  После эпохи Возрождения в мире имела место явная переоценка роли науки в мире, а в Средневековые времена наука явно пребывала в недооценке. Если сейчас просмотреть программу обучения в средневековой  Греко-латинской Академии в Москве, то никаких предметов там, кроме языков и богословия, просто нет. 

В любом случае подобный подход ведет к недооценке этого мира и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не было. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие светского мира. Тем более, что сам предмет на это вообще не рассчитан.  Таким образом, выпускники плохо подготовлены к функционированию в «этом мире», хотя специфику «того мира», они, может быть и понимают.

Б. Переоценка духовности  рождает сопротивление в мозгах людей

Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с противоположными аспектами  жизни.

Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное объяснение событий не адекватно использовалось, например, при оценке положения женщины в семье.

Верховенство Бога-отца в мире приводило к ярко выраженному патриархату в семье, к доминанте в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало единственного  гуманистического качества - Любви к близким, то это приводило к огромным психологическим деформациям, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,   адекватный. Ведь,  как на нее давят, так она и отвечает, каждая  по-своему, конечно.

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

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

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

                                               3.Торможение на этапе ФАКТа.



              А. Переоценка значения науки

Если в нормативные времена переоценивалась «духовность» как способ решения всех проблем, то в «фактологический период» стали переоценивать «материю», поскольку нашли якобы всеобъемлющий способ её познания - науку. 

 Однако, наука была заведомо  ущербной, потому что отвергала гармонию миров, рассматривая в качестве объекта познания только видимый мир, а невидимый, духовный мир оставляя в стороне. Что же получилось в результате такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением случайностей. Поскольку единый внутренне объект познания анализу не подвергался, частности заслонили собой все.

 Более того, для умножения этих частностей ученые использовали все более изощренные методы анализа, такие же частные, к слову сказать. Подлинно системных, учитывающих реальную многомерность  структуры мира, методов анализа ученые в расчет не брали, хотя они существовали, хотя то же пока в частном варианте («эзотерическом»).

Мир в глазах ученых дробился и усложнялся, а реальность все более уходила от своего истинного взаимосвязанного с человеком вида. Точнее, человек присутствовал в исследованиях в неадекватном для своей сущности виде «Царя Природы», коим он по определению не является. «Антропный принцип» не прав в главном: он не учитывает иерархии духовно-материального мира, преувеличивает  значение человека в нем. Вселенная подстроена, скорей всего, не просто под человека, а под существование Бога в ней.


Проблема «истинности отражения» при этом  подменяется наукой  проблемой «накопления множества «фактов и фактиков», давшей нам право  назвать этот способ познания и соответствующее ему сознание - «фактологическим».
Кроме того наука обладала еще одним недостатком: по существу, до того, как в ней начали развиваться «экологические парадигмы», она своим преувеличением места человека в мире Природы запустила механизм «загрязнения окружающей природной среды». Развивая фальшивую парадигму: «все для человека, все во имя человека», она привела человечество на край глобальной экологической катастрофы, когда несистемный подход к реальности породил ситуацию, в которой идея - «все для человека», логически  оборачивалась его полным уничтожением. Крайности опять сходились.



Б. Сверхнормативное усиление значения отдельной личности

Это сверхнормативное усиление значения отдельной личности в ущерб соборности и коллективизму имело печальные последствия прежде всего для самого человека, подкрепленные повсеместным  ростом  индивидуализма в мире.

Глобальная катастрофа потому на нас и обрушилась, чтобы доказать никчемность индивидуальных усилий человека, если они не подкреплены стремлением к «соборности». В особенности эта тенденция приняла опасные формы на Западе, у нас все происходит много мягче, к нашему счастью


 В отличие от западного Возрождения, наше связано с именами преподобного Сергия Радонежского  и Андрея Рублева, а также с целой эпохой «монастырской колонизации» Руси. Никакого превышения значения отдельной личности при этом не имело места, ибо монахи предпочитали общежитие. 

Бог не оставил Россию без присмотра и послал ей такого смиренника и праведника, как преподобный  Сергий Радонежский, сумевший освободить Россию от всех негативных качеств, которые в эпоху  Возрождения имели место  на Западе.

От этого спасало нас и смирение, преодоление гордыни, аскетизм, предписанный им по монастырскому уставу и по всему чину православного мировоззрения.  Хотя, конечно, исключения были, взять хотя бы известный спор Нила Сорского и Иосифа Волоцкого.

Как уже говорилось, первый стоял за продолжение аскетической традиции в монастырской жизни, а второй - за то, чтобы монастыри были богатыми и могли, в случае опасности, помогать окружающему населению. Но этот спор бессмыслен, ибо на деле нужно сочетание обоих подходов.

Однако, особенность тех духовных  времен была такова, что побеждали не позиции, а личности их представляющие. В случае победы той или иной личности, её авторская позиция принималась со всеми негативными последствиями. Их просто не замечали.

Так случилось и в этом случае: победа точки зрения Иосифа Волоцкого принесла монастырям столь опасное искушение, когда необходимости спасать население от голода у России уже не было, да и враги монастыри не осаждали. Они  так разбогатели, что, если бы не траты на милосердие, то давно бы уже погибли от этой печальной участи - «быть богатым».

Эта опасность, когда в споре противодействующих сторон, побеждает не истина, а личность, грозит России и по сегодняшний день, в особенности в сфере политики, которая у нас носит по преимуществу «личностной характер».



     В. Потеря ощущения единства мира

Человек с научным, фактологическим сознанием, потеряв, благодаря позиции науки, правильную системную ориентацию в мире, где человек и Природа имели хотя бы равные права (на деле, как мы уже говорили, роль Природы много важнее роли человека), принял за истину пирамидальную структуру бытия, где наверху пирамиды - он сам.


Почему в эпоху Возрождения сожгли Джордано Бруно, а Галилей и Кеплер вынуждены были страдать за свое открытие множественности звездных миров? Только, потому что Церковь, их осудившая, внутренне не могла принять ничтожность человека в этих открывающихся  космических безднах.

Люди привыкли воспринимать тогда структуру мира как единство Пространства-Времени, а не как Вечность-Бесконечность. Превышение роли человека локализует окружающий мир, сводит его Вечность-Бесконечность к «Пространству-Времени, подогнанному под масштабы самого человека». Но Время во все времена  играет только негативную роль в развитии, мешает человеку понять свое истинное место и предназначение на земле..


Западная Церковь как бы приняла в качестве ненарушимого догмата будущий «Антропный принцип», согласно которому все основные параметры Космоса таковы, что они подогнаны под необходимость появления в них самого человека. На деле, всё - иначе.
Много  адекватнее ей было бы считать, что параметры Космоса подогнаны под бытие в нем Бога, а не Человека, что  подчиняется отнюдь не закономерностям «антропного принципа».

На деле Западная Церковь боролась лишь  с собственными заблуждениями, уничтожая людей,  утверждавших противоположное. Она отстаивала  не доктрины, а  заблуждения  людей Церкви, уверенных в своих позициях, не способных вместить до конца Вечность-Бесконечность Божественной точки зрения.

При внимательном рассмотрении вопроса становится ясным, что обе эти позиции можно примирить, ибо Пространство - Время имеет одну чисто материальную структуру, которая предполагает появление в ней человека, а Вечность-Бесконечность Космоса имеет другую - духовную  структуру, ориентированную на бытие в ней Бога. Причем их целостность обеспечивается не открытым тогда еще  «полевым механизмом»,  вечным круговоротом нейтрино, соединяющим  оба мира в Единое Целое.


Поэт Х1Х века искренне считал:

«Раскрылась бездна, звезд полна, звездам числе нет, бездне - дна!»


Поэт ХХ века скажет уже совсем по другому:

«А дальняя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода».

Ощущение целостности миров возвратилось человеку в ХХ веке. Оно стало противостоять механистической картине мира, навязанной нам прежним состоянием науки.  Сегодня эта целостность, безусловно, работает на религиозное понимание жизни.

Однако, подход к Вере с чисто рациональных позиций науки, чреват потерей «тайны Бога»,  разбивающейся об абсолютную веру науки в её способность  до конца познать сущность мира.

Дело в том, что Вечность - Бесконечность Божественного мира столь велики и многообразны, что науке никогда не найти адекватных  инструментов познания этой Бесконечности. Зато они есть в богословии, но это уже «совсем другая материя».

Иллюзия, что наука легко может познать «тайну Бога», опасна тем, что подобное научное  подтверждение Веры работает на некую интеррелигию,  готовящую приход Антихриста. Но об этом мы еще позднее поговорим подробнее.





4.  Торможение на этапе ИННОВАЦИИ

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

 оккультное возрождение в мире;

 наркотизации алкоголизация молодежи;

 бездуховное влияние СМК;

 коммерционализация культуры;

 сексуальная революция в мире;

 усиление социальной нестабильности;

 рост фанатизма и терроризма;

 нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

 повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их поподробней.



А. Оккультное возрождение в мире

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны. (См об этом в библиографии №16.) Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, его тормозят теософы и оккультисты всех мастей и марок.


Но в качестве тормоза оккультисты  явились своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в новое, более современное.

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


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


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


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№16) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религия Антихриста» - Новосибирск, из-во «Посох», 1997 г.

                                         Б. Наркотизация и алкоголизация молодежи

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то , что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) в Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином также необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало неадекватность режима, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке.


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


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

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




В. Бездуховное воздействие СМК

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


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто как жителю пригорода ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато прежде всего оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

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

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

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


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

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

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

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Маммоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовного-материального в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию.

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


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то  никакого роста преступности вообще не остановить!



             Г. Коммерционализация культуры

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? - Конечно, же нет! Следовательно, речь идет о другом: о культурном падении, свидетельствующем о приближении конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать новая культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерционализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, что ускорить появление новой культуры?

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

В коммерционализация есть одна положительная сторона: по крайней мере эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не набдюдается.

Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не спасает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный смертельному греху, соблазн..

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

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



Д. Сексуальная революция в мире

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

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей. Каков же доминирующий функционал этого нового социального образования? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.


Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как следствие сексуальной революции?


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



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

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. 

Неслучайно Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».


Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских такой механизм отсутствует. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с введением там выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они,  как правило, связаны со следующими событиями:

 климатическая нестабильность мира;

 космические факторы (метеориты , болиды и т.д.);

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

 внутренние возмущения (например, в Грузии);

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

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


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


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


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




Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире


Фанатизм является опасным пережитком для будущего мира Он  есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают.


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


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


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


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


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

                      

З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний


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


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


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


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду и захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать, то какие средства росту болезней можно  противопоставить?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

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

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

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

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




 И. Загрязнение окружающей природной среды


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

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


Однако, ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих подобное загнивание.


Как только все эти факторы нормализуются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно «аховый характер»:

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

 увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

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

 закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

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

 состояние здоровья населения в больших городах;

 наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

                                          5. Предварительные итоги

       Подводя  предварительные итоги этой главы, можно сказать, что у всех  отмеченных способов торможения духовной жизни есть одно общее качество - «дехристианизация жизни в мире».
  Темпы это дехристианизации были разными  в различные времена, но то , что она никогда не останавливалась , свидетельствует хотя бы следующая таблица:                                                                            матрица № 6

	        Методы торможения духовного

 развития в мире
	Духовное сопротивление торможению

	Восстание Люцифера
	Постоянная борьба архангелов Гавриила и

 Михаила с сатанинским воинством

	Грехопадение Адама и Евы в Раю
	Явление людям Бога-Отца через Ветхий 

Завет

	Дегуманизация жизни 
	Явление Бога-Сына через Новый завет

	Падение духовности в мире
	Создание Церкви и явление Бога-Святого

 Духа (Пятидесятница)

	Общее «разгильдяйство» в связи с 

ощущением «конца времен»
	Катастрофа как допинг развития ,

 а не конец


Общая логика развития духовной культуры в мире, продемонстрированная на примере отечественной культуры,  показывает, что, наряду с дехристианизацией, происходит накопление положительного духовного начала, проявляемого в формирование духовно-инновационного сознания и росте творческих настроений в мире.


Развитие личного творческого потенциала каждым гражданином, наряду с духовным саморазвитием и формированием «точки собственного  самостояния», становится важнейшим фактором нашего выживания перед лицом грядущей катастрофы.

                                     Глава третья:

«Развитие личного творческого потенциала как способа решения возникающих проблем»    

             1. Индивидуальные способы воспитания ЛТП:

1.  Что такое ЛТП?
Это накопление личностью прочных духовных запасов и выдача их по требованию жизни, включая:

 запасы добра, честности, порядочности;

 справедливости и социального мужества;

 нежности, любви, признательности;

 истины, информированности, культуры;

 красоты, художественного чутья и такта;

 профессионального мастерства в каком-нибудь виде искусства.


Каждый человек обладает каким-то специфическим запасом ЛТП: в какой-то области дух его силен, в какой-то слаб. Но практически каждый, в особенности после небольшого обучения,  способен проявить себя и начать  преобразовать любую сферу бытия, которой бы он ни коснулся.

2.  
Главные направления развития ЛТП:
Во-первых, это развитие нравственного чутья, отзывчивости, способности любить. Как писал Ф.И.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

  Но нам сочувствие дается, как нам дается Благодать».

Во-вторых,  повышение социальной активности и гражданского мужества. В частности, бессмертные строки по этому поводу создал Н.А,Некрасов: «Поэтом можешь ты не быть, но гражданином быть обязан!»
В третьих, это развитие информированности,, интеллектуального потенциала, культурной памяти. Еще А.С.Пушкин поучал нас: «Уважение к памяти предков есть первая сторона культурного человека». 

В четвертых, развитие способности к самовыражению и творчеству, развитие красоты, художественного чутья и такта. Древняя мудрость гласит: «Творить - значит побеждать смерть!»

В пятых, развитие профессионального мастерства в каком-нибудь виде творческой деятельности. «Художник, воспитай ученика!» -  именно ему он должен передать азы профессионального мастерства, так необходимые для успешного творчества в этой сфере.

3.  

Средства развития ЛТП:
 самовоспитание (преодоление «самости» во всех формах: вместо самоуверенности - смирение, вместо самоутверждения - самоотдача, вместо самодовольства - скромность и т.д. );

 преодоление трудностей, жизненных отягощений, бед и неудач; «успех приходит только на излете сил»; а «удачников не бывает подъёмов»;
 воспитание ответственности и осмотрительности даже наедине с собой, ведь Бога обмануть невозможно;

 преодоление искушений властью, богатством и славой ( как в русской сказке - пройти сквозь огонь, воду и медные трубы);

 исправление недостатков, начиная  с самого себя (Марк Аврелий: «Человек возмущается злом, исходящим извне, - тем, чего устранить не может, и не борется со собственным злом, хотя это в его власти!»);

 «начните с определения худшего из своих качеств и каждый день изживайте его понемногу».

4.  Принципы социального воспитания ЛТП:
 видеть в людях только хорошее и развивать его в себе, не рассуждать, а действовать!

 быть скромным и пребывать в смирении, понимая, как тебе далеко до подлинных духовных горизонтов; недаром Б. Пастернак создал знаменитое стихотворение: «Быть знаменитым не красиво!»

 развивать социальную активность и оптимизм; Ник. Заболоцкий эти правила сформулировал в стихотворении «Не позволяй душе лениться!»

 чтобы открыть новое, надо постоянно постигать традицию, знать историю культуры и обычаи своего народа.

5.  Расширение сознания в процессе развития ЛТП:

 развитие пластического художественного сознания, творческой гибкости, открытости новому, любовь к полутонам и нюансам. Вот прекрасное стихотворение Поля Верлена на эту тему:
«За музыкою только дело! Итак, не разбирай пути,

Почти бесплотность предпочти тому, что слишком плоть и тело.

Не церемонься с языком и торной не ходи дорожкой.

Всех лучше песни, где немножко и точность, «точно под хмельком».

Так смотрят из-под покрывала, так зыблет полдни южный зной,

Так осень небосвод ночной вызвезживает , как попало».

 преодоление штампов и стереотипов в процессе творческой работы; в особенности борьба со штампами развернулась в эпоху модернизма, когда было  сказано «Если тебе дадут линованную бумагу,  пиши поперек!» -эпиграф к роману Д.Селинджера «Над пропастью во ржи!»

 умение познавать, не отрицая, то есть не выбор «или-или», а всегда «и-и». Этот тезис напоминает восточную мудрость: «Мы закрыли дверь, чтобы не пришло ложное знание, но как теперь воде истина? Нельзя отрицать даже противоположности, ибо их единство  - механизм для утверждения собственной значимости;

 связующей нитью всех творческих процессов является только Любовь, не просто сопереживание и сочувствие, но прежде всего как «ощущение всеобщей связанности». Это ощущение поэзия постоянно стремилась выразить в стихах:



          «Во всем мне хочется дойти до самой сути:




В работе, в поисках пути, в сердечной смуте, -




До сущности протекших дней, до их причины,




До оснований, до корней, до сердцевины.




Все время схватывая нить судеб, событий,




Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья»










Б.Пастернак

                  6. Художественное восприятие и  развитие


     Для постоянного роста ЛТП в плане роста профессионализма и творческого развития важнейшими становятся следующие аспекты:

А. Практическое освоение художественных традиций. Мы попытаемся проиллюстрировать каждый тезис подходящим по смыслу стихотворением. В данном случае подходит стих Н.Заболоцкого: «Любите живопись, поэты»:

«Любите живопись, поэты, - лишь ей единственной дано

Души прекрасные приметы переносить на полотно.

Ты помнишь, как из тьмы былого, едва закутана в атлас

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

.........

Едва потемки наступают и приближается гроза,

Со дна души моей сверкают её прекрасные глаза!»



Б. Обретение профессионализма.

«Прекрасно в нас влюбленное вино и добрый хлеб, что в печь для нас садится,

И женщина, которою дано, сперва измучившись, нам насладиться.

А что нам делать с розовой зарей и холодеющими небесами, 

Где тишина и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами?»

Поэт начинается как поэт и профессионал, если он сформулирует для себя ответ на этот вопрос Николая Гумилева.  Бессмертные стихи надо стараться сочинять, и тогда становится понятным значение всего - и хлеба,  и вина, и женщины, а тем более самих стихов и природы.
Однако, сочинение стихов требует профессионализма, творческого чутья, хорошего знания родного языка и Любви, Любви, Любви!



В. Развитие творческой фантазии, интуиции и воображения.

«Что странного, что я пишу стихи? - Ведь в них и чувства в необычном роде:

Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе приветствовать лучами гор верхи.

Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем в далеке,

Чтоб ты была росой моя царица и падала на розы в цветнике.






Николай Бараташвили (перевод Б.Пастернака)

       Г. Активно-творческое отношение к реальности, способность к её преображенью

Наиболее ярко об этом когда-то высказался А.Пушкин:

«Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она звезда пленительного счастья,

Россия вспрянет ото сна и на обломках самовластья

Напишут наши имена...

   Не уверен, правда, что Пушкин так думал до последних своих дней, скорей всего это плоды юношеских размышлений.


Д. Духовно-философское и религиозное отношение к жизни

  Вот такое отношение было свойственно Пушкину перед смертью:

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

Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

 Выработка духовно-философского и религиозного отношения к жизни - свидетельство высокого уровня полета поэта и итога его духовных изыскания, обычно к этому приходят в последней четверти жизни.



Е.  Любую реформу начинай с себя.

Мы уже показали, что подлинный духовный человек не умеет разрывать свои взгляды и собственный стиль поведения. Таковы наши Александр Пушкин и Серафим Саровский, утверждавший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»

7.                    Результаты развития ЛТП:

С точки зрения   определения результатов развития ЛТП полезно держать в памяти иерархию в творчестве её делателей : РЕМЕСЛЕННИК - ПРОФЕССИОНАЛ - ТАЛАНТ - ГЕНИЙ.

Любой  из вышестоящих уровней зиждется на плечах предыдущих, без них, неизвестно, какова бы была судьба  последующих.  Чисто  статистически количество творческих единиц уменьшается по мере их подъёма по иерархической лестнице и это закономерно!

Каждый из нас интуитивно всегда может определить, на каком уровне иерархии он находится,  что надо сделать, чтобы  свои шансы повысить. Творцу всегда ясны его горизонты и видна даль, к которой надо стремится. Только надо стремиться! «Только идущий добьётся...»

2.     Общественные методы воспитания ЛТП:

 В качестве одного из общественных методов воспитания ЛТП мы возьмем работу литературной студии, которую можно создать при ДК, общественной организации или любом спонсоре, согласном финансировать её работу.

В студию приглашаются   все желающие научиться писать стихи, но, как правило, такие, которые уже имеют в этом какой-то практический опыт. Чаще всего это именно лирические стихи, хотя могут быть и другие жанры.

Занятия в студии распадаются на несколько граней:

 работа с конкретными произведениями авторов; обычно она особенно бывает удачной, если есть конкретная цель: издание сборника стихов студии или выступление перед зрителями;

 изучение литературной теории, прежде всего тайн стихосложения;

 подготовка литературных композиций из стихов классиков, где студийцы учатся не только сочинять и но правильно читать стихи;

 накопление литературного багажа, изучение литературной традиции, умение слушать и понимать стихи;

 встречи с другими поэтами.

Рассмотрим эти грани  работы литературной студии немного подробнее.

        А. Методы работы с собственными произведениями: 

 учет  творческих замечаний руководителя;

 обсуждение своих стихов с коллегами по студии;

 подготовка стихов к изданию в сборниках студии;

 подготовка стихов для изданий в другой печати: местных газетах, журналах и т.д.

        Б. Изучение литературной теории, прежде всего стихосложения:

 выявление основных поэтических принципов стихосложения:

                     -  троичность (форма стиха, эмоциональный накал, духовная наполненность);

                      - парность (повторы - рифма, смысловая парность: соединение несоединяемого);

                      - соборность ( аппеляция к колективизму, соборному духу россиян, песни хором и .т.д.);

 изучение важнейших аспектов поэтической формы:

 символ и метафора;

 ритм мира - размер стиха;

 композиционная архитектоника стиха;

  золотое сечение стиха;

 жанровое многообразие поэзии.

 метафоричность стиха - метафоричность мира;

            - тройственная целостность стиха (благозвучие - красота -смысл);

            - соединение несоединяемого в метафоре;

            -  социальный аспект метафор;

            - единство противоположностей в метафоре;

 единство теории и практике в работе над своими стихами;

               - ритм мира - размеры стихов:

               - ямб и хорей;

               -  анапест, амфибрахий и дактиль;

               -  свободные стихи.

 рифма в стихе:

                   - перекрестная;

                   - попеременная;

                   -  глобальная;

                   - опоясывающая.

 золотое сечение стиха ( в «золотое сечение стиха» попадают следующие строки:

     при 12 строчном стихе - 8-я строка, при 16 строках - 10-я строка,  при 20 - 13-я    

     строка,   при 24 - 15 строка, при 28 - 17 строка, при 32 - 20-я строка и т.д.)

  В. Подготовка литературных композиций:

Далее мы приводим примеры литературных композиций разной тематики для их подготовки в рамках работы Литературной студии:

               Тема «Поэзия и духовность»:
Для того, чтобы показать, как в работе Литературной Студии  используется колоссальный потенциал отечественной духовной поэзии, мы хотим привести конкретные примеры возможностей такого использования.


Кроме комментария к этим стихам мы постараемся указать область их применения, тот самый контекст, в котором они могут особенно “заиграть” и украсить собой любое сообщение мастера.


Начнем с самых ранних стихов, в частности с оды Гавриила Державина “Бог”. Ее содержание достаточно ясно, чтобы понять в какой ситуации эта ода может быть использована, - для понимания общего смысла Божества в нашей жизни.


Идея единства “жизни и смерти” еще раз воспроизведена в стихотворении Петра Вяземского “Молитва ангелу-хранителю”. Само стихотворение может служить прекрасной иллюстрацией темы “Молитва в Православии”. В нем раскрыты важные стороны и  молитвы как обращения к Господу, и положение ангела-хранителя в нашей духовной жизни.


Перейдем к духовной поэзии Александра Пушкина. Наиболее важны в его творчестве для нас четыре стихотворения: “Пророк”, “Отцы-пустынники”, “Странник” и “Памятник”. Кроме того представляет духовный интерес и своеобразная “полемика” поэта с митрополитом Филаретом.


Начнем с “Пророка”. Этот стих, созданный с обильным использованием церковно-славянской лексики, раскрывает тайну духовного просветления художника, неожиданно обретающего подинное “просветление”. Поэт обращает наше внимание на специфику подобного обретения:

- предварительная духовная жажда;

- просветление зрения;

- обретение нового слуха;

- замена “грешного языка” на “жало мудрыя змеи”;

- переживание своей эволюции как смерти;

- второе рождение в качестве творца, “исполненного Господней волей”;

- четкое понимание своего предназначения после этого - “глаголом жечь сердца людей”.


Говоря о специфике духовного творчества, трудно обойти стороной это стихотворение, где процесс духовной эволюции художника раскрыт с полной и впечатляющей силой.

 
Обратимся к “Отцам-пустынникам”. В предпасхальную неделю во всех храмах читается молитва  святого Ефрема Сирина, процитированная в этом стихотворении.  


Поэт сумел передать самый дух молитвы как обращения людей к Богу с доверием и надеждой. Известно также и поэтическое переложение поэтом Господней Молитвы - “Отче наш»


Еще одно стихотворение Пушкина - “Странник” может служить  яркой иллюстрацией к теме “Православная эсхатология”. Его герой начинает взывать к миру с пророчеством:



“Наш город пламени и ветрам обречен,

                         Он в угли и золу вдруг будет обращен,


             А мы погибнем все, коль не сумеем вскоре обресть убежище...”

Реакция всех близких понятна: его считают сумасшедшим. Примерно так же и в наше время  реагируют сильные мира сего  на заявления тех, кто предупреждает о приближающейся глобальной  экокатастрофе.  (Наше свидетельство - не исключение)
   В заключительном четверостишии “Памятника” поэт призывает всех к  необходимости борьбы с человеческой гордыней (жить, “не требуя венца”) и пребывать в смирении (“хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!”)


“Полемику” Пушкина с митрополитом Филаретом и “полемикой” назвать трудно, ибо Пушкин не спорил, а напротив с благодарностью откликнулся на критику владыкой его стиха “Дар напрасный, дар случайный”.


По сути этот стих представляет собой клевету на Бога (странно , что он написан через два года после “Пророка”), которому здесь инкриминируется


 - “враждебная власть”;


-  “жизнь как случайный и напрасный подарок”;


 - невозможность человеку обрести цель жизни и т.д.

Естественно, что такой тонкий духовный наставник, как владыка Филарет, не мог не откликнуться с критикой на этот стих. Пушкин высоко оценил поэтическую критику владыки, отметив, что


- “твоих речей благоуханных отраден чистый был елей”;


- способность “силой кроткой и любовной смирять любимые мечты”;


- “твоим огнем душа согрета, отвергла мрак земных сует»;


- “и внемлет арфе Филарета в священном ужасе поэт”.

Такое смиренное признание своих ошибок перед критикой Церкви характерно для поэта, но не для всей русской литературы. К примеру, Лев Толстой духовно не дорос до такой позиции  и в  конце жизни.


Возьмем стих Михаила Лермонтова “Когда волнуется желтеющая нива”. Оно посвящено восприятию Бога как “творца Природы”. Поэт удостаивается видения в небесах Бога, едва он сам приобщается к различным проявлениям русской природы.


Этот стих очень важен для разрушения стереотипа, что “православная культура” - это “творение только человеческих рук”. Наша российская природа - часть православной культуры, ибо создает фон для ее адекватного понимания и правильного отношения к Богу.


Важно еще одно стихотворение М.Лермонтова “Я, Матерь Божия, ныне с молитвою”. Россия удостоилась Покрова Божьей Матери, не раз проявлявшей к нашей стране особое расположение. Поэтому и поэты русские с особой теплотой обращаются с молитвой к Богородице в надежде, что их обращение будет услышано. Вот и Лермонтов, идя православной дорогой к Божьей Матери, просит “не за свою душу пустынную”, а жаждет вручить Ей “деву невинную”, надеясь, что Богородица услышит его молитву. 

Перейдем к творчеству Федора Тютчева. Стих “Не плоть, а дух растлился в наши дни” удивительно актуален сегодня. Мы видим, что сегодня в России  плоть торжествует, а дух находится в запущении. Стоит сделать это стихотворение известным всей нации. Оно о милости Божьей, изливающейся на того, кто готов припасть к ногам Бога и попросить о помощи. Автоматически Бог никому не помогает, надобно проявить “духовную жажду” с которой Пушкин начинал “Пророка”, тогда помощь будет оказана.


Другое стихотворение Тютчева “О, вещая душа моя!” В любом разговоре с учениками, касающемся “спасения души” целесообразно опереться на этот стих. Тут важны все акценты:


- душа - жилица двух миров;


- она -вещунья;


- в одном мире у нее болезненность и страстность;


- в другом мире - “пророческая неясность как откровение духов”;


-  везде она готова” как Мария, к ногам Христа навек прильнуть”.

 Ну, а если она готова, то она спасена!


Обратимся к  творчеству Афанасия Фета. Стих “Я потрясен, когда кругом”... В каком-то смысле он продолжает тему Божьего экстаза от творения природы, начатую Лермонтовым. Но взяты разные аспекты. Неустроенность природы у Фета противоположна  открытой божественной гармонии природы у Лермонтова. Однако, именно “неустроенность природы” помогает Фету услышать “неизреченные глаголы” светлых ангелов и воспарить в небеса.


У Фета Мир и Вечность в антитезе, у Лермонтова - в гармонии. Но эти взгляды скорей не противоречат друг другу, а дополняют. Все относительно, тем более в Небесах!
Говоря о божественном создании нашей природы правильным привести и точку зрения Лермонтова и точку зрения Фета.

Перейдем к Алексею К. Толстому и его стихотворению “Благословляю вас, леса”, служащему вступлением ко второй части  поэмы “Иоанн Дамаскин”. Позиция святого Иоанна Дамаскина, изложенная в этом стихе, позволяет нам понять отношение святых к миру:


- их благословение окружающей  природы;


- благословение духовной  свободе;


- благословение путешествиям по миру в бедности;


- благословение Света солнца и Тьмы ночи;


- каждой звезды в небе и каждой былинки в поле;


- желание слиться с ними духом и заключить их в свои объятья.

Такая позиция хорошо служит нашему пониманию “святости в мире”.


Вот стихотворение Дм. Мережковского “О, Боже мой, благодарю!”

В нем поэтом полно раскрыта тема: ”Я и Бог”, выражена благодарность Богу за то, что Он есть, показано  открытия Бога в мире и в душе поэта, а также путей этого открытия, достаточно противоречивых и сложных. Жаль, что сам поэт не всегда был верен этим взглядам!



У Сергея Есенина возьмем стихотворение “Шел Господь пытать людей любовью”. Это оригинальный взгляд на русскую душу, готовой в своей мизерабельности помочь еще более бедному, чем ты, который оказывается самим Господом. По теме оно относится к проблеме “Я и Бог”, где Господь выступает таким же нуждающимся, как и ты, заинтересованным в нас, как и мы в Боге.


Стихотворение “Слово” Николая Гумилева посвящено одной из самых актуальных сегодня проблем - вопросу о десакрализации, обмирщении слова. В былые времена божественным словом “останавливали Солнце, разрушали города”. Что же видим мы сегодня? Что случилось с нашим словом? - “Мы ему поставили пределом скудные пределы естества, и, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова!”


Познание Божьего мира словом, лишенным Божественного дара, раскрывает в результате “лишь скудные пределы естества”, а Божий мир уходит из под рук.

Гумилев утверждает, что, как только мы забываем, что “осиянно только Слово средь людских тревог”, мы теряем нить, связующую нас с Богом.


Николай Заболоцкий “Во многих знаниях есть многие печали”. Познание мира, отделенного от Мира Божьего, бессмысленно и безблагодатно.
Поэт в этом стихотворении выступает врагом духовной ограниченности, певцом всеобщей связи людей, существующих в мире, где ощущается присутствие Бога.


“Я - разве только Я?  Я - только краткий миг чужих существований...


 Боже правый! Зачем ты создал мир и милый и кровавый,

           И дал мне ум, чтоб я его постиг?” - заключает свой стих поэт

“Зачем нам мир, лишенный Божьей Благодати?” В знании о таком мире, действительно, есть только “многая печаль!”


В заключение возьмем стихотворение Бориса Пастернака “Август”. В нем раскрыта тема “Смерти”. Герою снится собственная смерть в день «Преображения Господня на горе Фавор». Под ощущение “фаворского света” герой встречает “казенную землемершу - Смерть”, которая совсем не склонна способствовать его восхождению на гору Фавор, а напротив только желает “вырыть яму мне по росту”.


Герой прощается со своим окружением, с перспективой взлета вверх вместе с Фаворским светом:


“Прощай, лазурь преображенская, и золото Второго Спаса!


Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.


Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездна унижений,


Бросающая вызов женщина, я - поле твоего сраженья.”

Стихотворение из духовного плана перерастает в план лирический и творческий. Главным объектом прощания поэта становится “и творчество, и чудотворство”.


Высокий фаворский план поэт переносит в чисто личный, где он становится “полем сражения” женщины-смерти. В финале весь акцент переносится на чисто творческий план, а духовный план незаметно исчезает, что достаточно  типично  для Б.Пастернака.


На наш взгляд, более духовным является стихотворение поэта “Быть знаменитым некрасиво” - гимн поэтического смирения, где “позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех”.


Но это смирение не в Вечности, ибо, по мнению поэта, надо так жить, “чтобы, в конце концов, привлечь к себе любовь пространства, услышать Будущего зов”. Однако, итог стиха вполне православный: “Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!” Надо уметь  быть самим собой, но при условии, что ты нашел собственную дорогу к Богу и “тесные врата” спасения.

Приведем тематику других возможных композиций:

   1.« ЖИЗНЬ И СМЕРТЬ»:

   -  В.Шекспир «Зову я смерть, мне видеть невтерпеж»;;

 Н.Заболоцкий «Вчера о смерти размышляя»;

 А.Пушкин «Пора, мой друг, пора»;

 А.Пушкин «Дар напрасный, дар случайный»;

 А.Пушкин «Брожу ли я вдоль улиц шумных»;

 М.Лермонтов «Печально я гляжу на наше поколенье»;

 А.Ахматова «Ты все равно придешь, зачем же не теперь?»

 А.Кочетков «Баллада о прокуренном вагоне»;

 Н.Гумилев «Шел я по улице незнакомой»;

 В.Брюсов «Пусть мучит жизнь, а день, что прожит»;

 Б.Окуджава «ХХ век - ты странный человек»;

 Б.Окуджава «Жизнь охотника»;

 Д.Кедрин «Зодчие»;

 П.Коган «Он нарастал неясным гулом»;

 А.К.Толстой «Меня во мраке и пыли досель влачившего оковы»;

                                   -   С.Маршак «Как призрачно мое существованье»;

                                   -    Б.Пастернак «Гул затих, я вышел на подмостки»

2.  «КРАСОТА»

 Р.Киплинг «Владей собой среди толпы смятенной»;

 П.Верлен «За музыкою только дело»;

 Н.Бараташвили «Что странного , что я пишу стихи»;

 С.Маршак»Всё цвете по дороге , весна»;

 Н.Заболоцкий «Любите живопись, поэты!»;

 Н.Гумилев «На полярных морях и на южных» (Капитаны);

 Б.Окуджава «Круглы у радости глаза»;

 Д.Кедрин «Зодчие»;

 Д.Кедрин «У поэтов есть такой обычай»;

 Н.Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино».

3.  ЛЮБОВЬ

 А.К.Толстой «Благословляю вас, леса»;

 Р.Рильке «За книгой»;

 Н.Гумилев «Сегодня особенно грустен твой взгляд»;

 П.Коган «Ослепительной рыжины бродит лисонька»;

 С.Есенин «Письмо женщине»;

 Р.Бернс «Меня в горах застигла тьма»;

 Ф.Лорка «Неверная жена»;

 В.Шекспир «Как тот актер, который оробев»;

 М.Цветаева «Вчера еще в глаза глядел»;

 Б.Ахмадуллина «Дачный роман»;

 А.Пушкин «Признание»;

 Е.Боратынский «Признание»;

 Д.Кедрин «К нам в гости приходит мальчик»;

 Б.Пастернак «Засыплет снег дороги».

4.  «ЛЮБОВЬ К РОДИНЕ»

 М.Цветаева  «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»;

 М.Лермонтов «Люблю Россию я, но странною любовью»;

 Б.Пастернак «Я под Москвою эту зиму»;

 С.Есенин «Гой ты, Русь, моя родная!»

 А.Блок «Опять, как в годы золотые»;

 А.Блок «Ты и во сне необычайна»;

 А.Пушкин «Осень»;

 Ф.Тютчев «Эти древние селенья, эта грустная природа»;

 К.Симонов «Ты помнишь, Алеша, дороги Смоленщины?»

 К.Бальмонт «Есть в русской природе»...

         5 . «Стихи о творчестве»

 Н.Бараташвили «Что странного , что я пишу стихи?»

 А.Ахматова «Женский голос, как ветер несется»;

 А.С.Пушкин «Осень»

 Н.Заболоцкий «Не позволяй душе лениться»;

 А.С.Пушкин Пока не требует поэта к священной...»

 Д.Кедрин «У поэтов есть такой обычай»

 Н.Заболоцкий «Любите живопись, поэты!»

 Р.Рильке «За книгой»

 А.А.Пушкин «Поэт» (Подумаешь, тоже работа!»)

 Ф.Тютчев «Ю.Ажаже» («Так, гармонических орудий»)

 Е.Боратынский «Болящий дух врачует песнопенье»;

 Р.Рильке «Деревья складками коры мне говорят»

 Ф.Тючев «Люблю грозу в начале мая»;

 Б.Пастернак «Быть знаменитым не красиво»

 Б.Окуджава «Молитва Франсуа Вийона»

 Н.Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»

 Б.Пастернак «Во всем мне хочется дойти до самой сути»

 В.Шекспир «Сонет № 25» («Как тот актер, который оробев»)

 Ф.Вийон  «За музыкою только дело»

 А.С.Пушкин «Пора, мой друг, пора!»

Глава четвертая «Основные законы культурной динамики в  обществе»

А. Закон «Маятникового равновесия систем»

Все культурные системы в своем развитии подобны качанию маятника. Система должна до конца использовать те духовные ресурсы, которые даны ей на этом этапе развития, пока  они не исчерпаны, она не может перейти на следующий этап.

Любой приоритет склоняет маятник на одну сторону и она по закону «Маятникового равновесия» спешит выровняться в другую сторону.

Если  маятник качается, система находится в развитии. Остановка маятника означает смерть системы, полное исчерпание ресурсов или  переход системы принципиально в иное состояние.




Один мах маятника внутри противоречив: «сначала он опускается, а затем, дойдя до нейтральной точки, начинает подниматься». Так и внутри культурного развития всегда есть «опускание»,  «нейтральная точка» и «подъем». Но целостно только полное качанье!                                                              Матрица № 7.
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Б.  Закон «Поддержания культурной целостности систем»
Можно предложить два варианта формулировки этого закона: «Целое культуры всегда бывает больше суммы составляющих его частей». Второй вариант: «Целостность каждого этапа развития культуры определяется доминированием на этом этапе  какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных». 

Целое культуры (материал действительности + произведения + авторы + воспринимающее произведения сознание) всегда больше, чем простая сумма этих элементов.

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

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

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

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



В. «Закон направленности культурного развития»

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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



Г. Закон «концептуальности развития»

Целостность развития  предполагает развитие культурной системы от МИФа к ИННОВАЦИИ. Однако в реальности развитие идет по такой схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

             Может возникнуть вопрос: «А чем, к примеру, мифо-норма» отличается от «нормо-мифа»? За каждым из этих теоретических конструкций стоят реальные факты культуры, которые  отделены друг от друга по времени и различаются разностью доминирующих внутри этих структур элементов.

           Уловленная нами на основе анализа фактов культуры теоретическая модель работает вне зависимости от специфики культурных систем, лишь бы они носили целостный

характер и стремились к законченности.

                 

Д. Закон «духовной дополнительности»


Любая культурная система внутри себя никогда не бывает полна, ибо не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры.   Для полного описания системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике («Принцип дополнительности»)
 Выход при этом может быть «географический», «исторический», «социальный»,  «психологический», «политический» или какой-другой. Но каждый из них даёт новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «выхода» совершенно не читаемый.

  Только полное описание системы с различных точек зрения извне её дает нам ощущение полноты и законченности описания. 

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

Не случайно в русском модернистском искусстве начала ХХ века  столько мифологических элементов. Инновация как бы заново открыла для себя МИФ и увидела в нем много адекватных своей сущности  моментов.

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

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

                   Ж. Закон обмена «универсальности» на «эффективность»

Любая культурная система в ходе развития может находиться или в «универсальном» или «эффективном» состоянии. Быть одновременно в той и другой форме она не может. Единственное исключение - развитие системы перед её финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход системы в новое качество.

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

«Эффективность» - это высокая степень  адаптации системы к внешней среде, но как только внешняя среда начинает меняться система нуждается в актуализации «универсальности».

Социально-политическая система в России всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, он всегда локально «эффективно».

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

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

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

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

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


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

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


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



З. Закон «двойного подтверждения» в ходе культурного развития

В ходе развития культурной системы, которое имеет, как правило, спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда  сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс».

Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» - в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева.

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


Культурный тип «двойного подтверждения» реализуется в ходе развития культуры:

 устный язык подтверждается письменностью;

 устные мифы - письменными памятниками;

 театр подтверждается кинематографом;

 кинематограф - телевидением и видео;

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

 слово подтверждается визуальным образом и т.д.


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


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


Наиболее явно этот закон работает в сфере науки. Любое научное открытие немного стоит, если не находит своего подтверждения на практике, при своей реализации в народном хозяйстве.


  И. Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды

Важнейшим условием развития является способность системы уравновесить внутренними импульсами вызовы внешней среды, обеспечивающие стабильность развития.

В сфере культуры этот закон проявляется в трех важнейших формах:

 интуитивное восприятие системой логики своего развития, ощущение своей миссии и судьбы, понимание своего исторического предназначения и плана Бога;

 гармонизация различных вызовов внешней среды своими внутренними импульсами, свидетельствующая о возможностях и ресурсах системы;

 равновесие внутренних импульсов и специфики доминанты системы, свидетельствующее о гармоничности существования.

       В истории  России мы постоянно видим реализацию этого закона, ибо русским обычно удавалось решать свои культурные проблемы следующими путями:

 дружбы Православной религии с Исламом, Буддизмом и Иудаизмом;

 принятия любых наций под свой омафор без их  дискриминации;

 превращение своего врага в друга  (татаро- монголы);

  поиск неординарных ответов на внешние вызовы:

 «плохое исполнение плохих законов;

 «сочетание свободы и анархии у казачества на пограничных территориях;

 конфронтация государства и интеллигенции.

        Это «соответствие внешнего - внутреннему»  в истории русской культуры, в частности, свидетельствует о специфичности отношения русских к Будущему:

 для отдельных представителей нации никакого Будущего нет;

 Будущее есть результирующая кривая всех тенденций прошлого;

 Будущее возникает как итого реализации людьми осознанного  Божественного Идеала;

 Будущее принципиально неизвестно, ибо нельзя до конца познать замысел Бога.

 Руководствуясь логикой «соответствия», русские стремятся познать своё будущее как осознание Промысла  Божия  и реализацию  этого промысла на уровне своих возможностей.

Возвращаясь к нашей истории, можно утверждать, что у нас есть историческая перспектива даже в ситуации глобальной катастрофы. Если верна гипотеза Льва Гумилева, то у народа, сложившегося на полях сражений во время Куликовской битвы впереди в ХХ1 веке не менее четырех веков до окончательного распада ( Апокалипсиса).

Можно еще многое успеть, а главное - выполнить свое мессианское предназначение в этом мире: помочь человечеству наиболее достойно пройти через испытание глобальной экологической катастрофой.



        Глава пятая:

                     «Духовные  и культурные ресурсы творческого развития  России»
Анализируя духовные ресурсы творческого последующего развития  нашей культуры, можно выделить среди них следующие:

 отстаивание  своих духовных и творческих традиций:

 поддержка традиционного народного искусства;

 православная культура - база развития России в принципе;

 право на национальную самобытность всех населяющих Россию народов.

 нормативный культ середины (массовая культура);

 массовая культура как результат работы СМК;

 массовая культура как итог коммерционализации искусства;

 массовая культура как базис «высокого искусства».

 сдерживание постоянной погони за прогрессом:

 сдерживание культурного экстремизма;

 сдерживание фанатизма социального толка;

 прогресс как элемент «эвдемонической культуры».

 борьба за реальное будущее культуры:

 отношение к научным предсказаниям и прогнозам;

 интуиция и прозрения «старцев» и «святых людей»;

 библейское видение «Конца Света».

 опора русской культуры на целостность и системность;

 использование системных законов в ходе развития;

 диалог элементов системы;

 поддержание целостности развития;

 дополнительность мужчины и женщины в ходе развития культуры.

 духовные ресурсы творческого развития:

 специфичность духовности в сфере культуры;

 внутренняя противоречивость духовных ресурсов;

 духовная специфика многонациональной культуры.


Рассмотрим их немного подробней:

                Часть первая : «Отстаивание духовных и творческих традиций культуры»

  Любая культура внутри себя принимает меры для своего сохранения и развития. Частью таких мер является отстаивание своих духовных и творческих традиций. Внутри культуры даже есть специальное образование, которое только этим и занимается - это так называемое «народное искусство».


Любая национальная культура поддерживает в своей нации народную традицию:

 различные формы прикладного народного творчества (лозоплетение, дымковскую игрушку, ткачество, производство матрешек и т.д.;

 народную самодеятельность (народные хоры, танцы, народные оркестры, лубочный театр и т.д.;

 устное народное творчество ( пословицы, поговорки, загадки, юморины и т.д.);

 праздничные формы организации быта;

 другие виды народной самодеятельности.

Все формы народного творчества носят, как правило, регионально ориентированный характер, в каждой местности развиваются свои характерные для этой местности виды народного творчества, которые тут и процветают.

Другой формой сохранения традиций внутри отечественной культуры является поддержка разнообразной православной культуры, имеющей внутри русской культуры давнюю и богатую традицию.

Православная культура развивается в настоящее время во всех видах и жанрах:

 церковная архитектура;

 духовная поэзия и проза;

 православный театр;

 православная скульптура и живопись ( иконописание);

 православная музыка;

 православный кинематограф;

 другие виды синкретизма православной культуры (храмовое богослужение)

 В особенности активно стали развиваться различные виды православного творчества при монастырях, где аккумулируются кадры мастеров, способных к развитию этого вида искусства.

Вместе с православной культурой у нас развиваются и другие виды конфессионального искусства, ибо задача России , чтобы выжить, - обеспечить право на национальную и культурную самобытность всем народам нашей страны.


В конкретных регионах по этому поводу предпринимаются специальные усилия, чтобы сохранить еще живые тенденции развития народного творчества даже самой малой национальности, ибо только в их многообразии - залог нашего культурного выживания и силы.


Часть вторая: «Нормативный культ середины (массы)»

А. Массовая культура как результат работы СМК

Особенностью современного культурного процесса является то обстоятельство, что внутри него, наряду с народной (низкой) культурой и элитарной (высокой) существует еще и срединная массовая культура, возникающая как результат развития средств массовых коммуникаций.

Как только  культура перестает работать на себя саму, а станет  работать только  на финансовую прибыль, печальным следствием становится распространение такого типа культуры, в которой требования к качеству произведений  естественно принижены, ибо они ориентированы на массовые вкусы.


Массовая культура породила ныне в экстремальных формах некоторые явления,  не  свойственные для предыдушего этапа развития русской культуры:

 культ «звезд»;

 среди произведений преимущественно бестселлеры и шлягеры;

 предпочтительная ориентация на «тело», а не «дух» и «душу»;

 падение нравственного уровня внутри самой культуры;

 превращение личной жизни работников массовой культуры в шоу, спектакль, постановку, как и жизнь на сцене.

Причины всех этих явлений не лежат в сфере культуры, а носят по преимуществу коммерческий и экономический характер, о котором нужно поговорить подробнее.

                                          Б.  Массовая культура как закономерный итог коммерционализации  искусства 

«Масскульт» изменил главной сущности национальной культуры - служить посредником между Человеком и Богом.  Он стал посредником между  этим миром и человеком, ориентированным не на спасение в мире («сотериологическая культура»), а на поиски на ней непрерывного счастью и радости, то есть , «эвдемоническую культуру».

Как только культура потеряла внутри духовный смысл своего существования, то задачей её работников стали непрерывные поиски неких «эксцессов», способных пощекотать нервы массового зрителя.

Постепенно ведущей фигурой в этом типе культуры становится не художественный руководитель, а «продюссер», человек, способный считать деньги. Коммерционализация «масскульта» - это не какая-то современная тенденция, это его вторая суть.  Он не столько является отраслью культуры, сколько «способом делать деньги». Тогда причем здесь культура?

Есть ли у этой культуры какие-то шансы измениться, начать развиваться в привычных культурных рамках? Да, такие шансы есть, они связаны с изменением сознания массового зрителя. Ибо «кто платит деньги», тот и заказывает музыку».


Изменение сознания массового зрителя мы связываем с фундаментальным потрясением, способным перевернуть основы этого сознания - глобальной экологической катастрофой.

Она уже совсем не за горами, точнее давно уже началась, ибо состояние окружающей природной среды стало таковым, что резкое изменение ситуации стало неминуемым.


Выжить внутри этого глобального изменения привычных основ бытия сможет только человек с новым «инновационным сознанием». Он-то и заставит измениться массовую культуру,  резко повысив ее творческий уровень.



 В. Массовая культура как базис для «высокого искусства»
 Ругать массовую культуру, забывая о системной подходе, - дело мало привлекательное. Ибо она имеет с системных позиций еще одну функцию - служить базой, опорой для «высокого искусства», поскольку последнее  «высоким» может быть, если достаточно развита  массовая культура, на которую оно опирается,  но по качеству выше её.

В культуре все «относительно», включая противостояние между «массовыми» и «элитарными» формами развития культуры.  Точнее надо сказать, что они  «не столь  «относительны»,  сколь  взаимоувязаны  между собой.

Все-таки деятели искусства постоянно общаются, хотя в среде представителей элитарной культуры, в особенности, в сфере музыки, есть некоторое настороженное отношение к эстрадной музыке.


Нельзя в культуре всех мазать одной краской. И в сфере массовой культуры могут возникнуть «перлы высокого искусства», но все же как исключение, а не как закономерность, ибо внутри «масскульта» нет внутренней ориентации на высокое искусство.

Нельзя забывать, что культура - это такая сфера, в которой взаимовлияния происходят массовым порядком и очень эффективно.

       Часть третья : «Сдерживание безудержной погони за прогрессом»

Как только культура в массовом порядке перешла от «сотериологического типа» на «эвдемоническую культуру», прогресс в культуре стал все больше пониматься как поиски все новых и новых  инструментов,   доставляющих счастье человеку.

Одним из таких «прогрессивных методов» в американском кинематографе стали мультипликационные компьютерные вставки  в художественные фильмы, которые делают возможным моделировать любую реальность в адекватных формах, уходя все далее и далее от правды жизни.

«Нужно ясно сознавать, - писал профессор М.М.Дунаев, - что столь прославленная ныне западная цивилизация есть ничто иное как стремление к абсолютной полноте наслаждения сокровищами на земле. И так называемый прогресс - отыскание все более совершенных средств к овладению такими сокровищами». (29, стр. 5)

 Устремясь в эту безудержную, а главное - бессмысленную,  погоню, человек все дальше и дальше уходит от подлинных смыслов своего существования на земле.


Человек окончательно выбрал то, что мы называем «эффективным способом существования», отказавшись от привычного для религии  «универсализма». 

Мир стал выглядеть чисто локально, ибо присутствие в нем Неба не учитывалось. Эффективность в таком мире бывает чисто «локальной»,  «универсальной эффективности»  при этом  просто не существует.

В соответствии с внутренней тенденцией высокой культуры к балансу и равновесию, внутри культуры не могли не возникнуть механизмы сдерживания беудержной погони за прогрессом.  К ним относятся:

 ограничение культурного экстремизма;

 критика разных форм культурного левачества и модернизма;

 осторожный допуск технических новаций в сферу культуры.

Развитие культуры в ХХ1 веке эти осторожные ограничения стремится снять, ибо  всегда находятся творческие деятели, пропагандирующие подобные  новации. Сейчас - «пограничное время», благоприятное для пропаганды любых «экстремумов»,  культура в определенном смысле «пошла в разнос», ни с какими ограничениями в своем развитии считаться уже не хочет. Потеря баланса культуры - грозное предупреждение об ожидающих нас впереди  «тяжких временах».

         Часть четвертая : «Борьба за реальное будущее российской культуры»

Серафим Саровский как-то сказал: «Молчание - тайна будущего века, словеса - суть орудие века сего!» Мы прошли уже очарование словесами и вполне готовы  воспринять мудрость отца Серафима, что тайна «грядущего века скрыта только в молчании».

Борьба за реальное будущее русской культуры связана  с одной потрясающей идеей, выдвинутой Ф.Достоевским во время речи на Пушкинских торжествах, - «идеей всеединства». Именно в Пушкине писатель обнаружил первого представителя «всечеловеческого братства». Если даже судить только по произведениям поэта, посвященным тематике  общемировой культуры: «Маленькие трагедии», поэма «Анджело», стихотворение «Альфонс садится на коня» и другим, становится  совершенно ясной справедливость этого утверждения.

В «идее всеединства» скрыт колоссальный ресурс духовного объединения человечества, который становится безумно актуальным перед лицом преодоления все миром глобальной катастрофы.

Доминантой этой идеи уже давно стало учение и сама личность Иисуса Христа.  Очень актуальным становится в этом ситуации диалог всех мировых религий.


Частью идеи «всеединства» является и налаживание мировых экономических связей и рост культурных контактов в мире. Она реализуется в следующих формах:

 работа сети Интернет и других мировых коммуникационных сетей;

 создание мировых телевизионных сетей;

 работа мировых организаций, типа ООН. ЮНИСЕФ, ЮНЕСКО и других;

 организация мировых турне крупными творческими  коллективами;

 других явлениях подобного культурного толка.

Что обеспечивает единство этих мировых процессов? Это, на наш взгляд:

 формирование единой для разных стран «инновационной личности»;

 осознание многими странами духовного мессианства русского народа;

 приближение катастрофы, которой нужно противопоставить  культурные и духовные усилия, чтобы человечество не погибло.


В ХХ веке у многих людей  возрос  интерес к футурологической литературе, созданию общественных организаций, изучающих будущее.


Вместе с тем повысился интерес  к пророчествам русских старцев и русских святых, касающихся будущего нашей культуры. Эти данные сгруппированы в книге «Россия перед Вторым Пришествием». - (М. Издание Троицко-Сергиевой Лавры, 1993 год)


Можно назвать еще несколько книг, в которых исследованы отношения России и Апокалипсиса:

 П.Иванов «Тайна святых. Введение в Апокалипсис» - М.,1993;

 Архимандрит Рафаил «Церковь и мир на пороге Апокалипсиса» - М., Московское подворье Сергиево-Троицкой Лавры, 1999 г.;

 В.Алексеев, А.Григорьев «Религия Антихриста» - Новосибирск, Посох, 1997

 Все они повествуют о приближении последних времен, если человечество не подготовится к ним, Антихрист проглотит всех нас. Понятно, что этот аспект перенесен в наши души, выбор только за нами.




Часть пятая : «Опора на системное понимание культуры»


 Российская культура в предчувствии «рубежных времен» не могла не выработать  собственного противоядия против них. Одной из форм сопротивления предстоящему духовному падению человечества было, описанное нами системное представление о закономерностях культурного развития.


Напомним, что речь идет о восьми системных законах:

 маятниковое развитие;

 поддержание культурной целостности;

 двойное подтверждение культурного развития;

 обмен «универсальности» на «эффективность;

 духовная дополнительность;

 концептуальное развитие;

 соответствие внутренних импульсов системы вызовам внешней среды.

            В определенном смысле времена перехода от «фактологического сознания» к «инновационному» - это времена глобального Перехода цивилизаций, названные В.И. Вернадским «ноосферным Переходом».


Культура должна сопротивляться порокам тяжелых времен, и она выработала системные правила такого сопротивления. 

           Так  закон «маятникового развития» показывает, что любая тенденция в развитии культуры носит временный характер и нет необходимости преувеличивать её значение. Так со временем и  сей  Переход  нас минует, и мы погрузимся в благодатные духовные времена.


Закон «двойного подтверждения» свидетельствует, что инновационное время в каком-то смысле есть возврат и подтверждение мифологических времен, так что возврат к «бездуховности», свойственный последним, носит закономерный характер.


Закон «обмена эффективности на универсальность» свидетельствует о смягчении своего действия в «последние времена». Возникают такие «универсально-эффективные системы»,  как ИНТЕРНЕТ.


О напряженности духовной борьбы во времена Перехода свидетельствует «закон духовной дополнительности». Бездуховность должна возрастать, чтобы в сопротивлении ей росли наши духовные силы и наш потенциал.


Системность культурного развития всегда предполагает наличие какой-то доминанты, способной подчинять себе основные аспекты развития системы. На инновационном этапе такой доминантой служит само творческое сознание  творца и зрителя.


Но есть и новое качество на этом этапе: доминанта постепенно переходит к диалогу всех элементов культурной системы между собой, хотя сознание задает при этом тон.  Почему инновационный период - самый сложный период в развитии культуры?  


Потому что именно на этом этапе сопротивление бездуховных и антикультурных сил неизмеримо возрастает. Условием сопротивления становится системная включенность в диалог всех творческих сил,  участвующих в системе, учет мнения всех их, а не только одной доминанты!
Они диалогическим способом ищут способы решения всех возникающих в ходе Перехода проблем.


Механизм «диалога», поиски всех устраивающего компромисса и являются самым эффективным механизмом культурной целостности на этом этапе. Никто не перетягивает «одеяло на себя», все полны взаимной вежливости и уважения.


В диалог  друг с другом вступают не только элементы нашей национальной культуры. Но и мировой, что укрепляет её в свою очередь.   Целостность мировой культуры растет, она становится инструментом борьбы против антидуховности, даже вопреки своему собственному желанию.


Законы культурной целостности существуют не в вакууме, а в дополнительности с другими законами функционирования мира. Характерным примером в этом отношении является функционирование полов в социуме.


Как доказал доктор биологических наук профессор Виген Геодакян, в основе взаимодействия мужчины и женщины в мире лежат требования генетического взаимодействия и разной функциональной  направленности полов в социуме.
Это  означает,  что  мужчина  иногда  подменяет  женщину в  социуме, а  последняя -  мужчину,  но  в      главном 

(порождении потомства)  они себя подменить не могут. Биология мудро сочетается с культурой, ибо законы этого сочетания идут от Бога. 


Необходимость создания семьи  вытекает из «закона культурной дополнительности». Они дополняют друг друга: он - добытчик, она - хранительница очага.  Сфера её действия - Дом, а его - Космос.


Пользуясь формулировкой закона об «обмене эффективности на универсальность», можно утверждать, что  «мужчина универсален», а «женщина эффективна». Она более приспособлена делать ежедневную рутинную работу, к которой мужчина из-за своей ориентации на поиск нового плохо привычен.


Нельзя ответить на вопрос: «Кто из них лучше?» Они разно функциональны и каждый приспособлен более эффективно к своей доминирующей  функции:

 если мужчина агрессивен, всегда готов к бою, то женщина более осторожна, устойчива, готова продолжать начатое мужчиной дело;

 если мужчина постоянно готов к постижению нового, то женщина лучше передает традицию (поэтому среди них так много педагогов), она более глубоко готова освоить известные вещи и передать секреты их другим;

 если мужчина силен в Социуме или в Природе, то у женщины «мой дом - моя крепость».

                   МУЖЧИНЫ УНИВЕРСАЛЬНЫ, ПОТОМУ ЧТО КАК ПЕРВОПРОХОДЦАМ ЧАЩЕ ВСЕГО ИМ ПРИХОДИТСЯ РЕШАТЬ НОВЫЕ,  А НЕ РУТИННЫЕ ЗАДАЧИ, ОНИ ЛУЧШЕ КОНТАКТИРУЮТ С ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДОЙ, СОВЕРШАЮТ ОТКРЫТИЯ.


 Женщина лучше адаптирована  к тому, чтобы эти открытия развивать и приспосабливать к делу. Женщины сильны в технологиях, мужчины - в открытии новых закономерностей.


              Часть шестая «Духовные ресурсы творческого развития»


Прежде всего необходимо определить само понятие «духовности».  Вот определение профессора А.А.Королькова «Духовность - это проявление устремленности к совершенному, идеальному, целостному, она противоположна утилитаризму, прагматизму; духовность ищет Абсолюта, Бога». (№ 17, стр. 14)

Духовность таким образом, как и высшие проявление культуры, стремится к «универсальности»,  ей противна «эффективность, прагматизм и утилитаризм».


Духовный ресурс развития всегда связан с тем, что художник во время творчества тянется к целостности и универсальности культуры, совершенно не думает в своём экстазе о прагматических аспектах Бытия. Те же, которые универсализма  лишены, напротив только об деньгах  и думают!


Какими же духовными ресурсами обладает сегодня русская культура?

 Во-первых, ПРАВОСЛАВИЕ. Мы неоднократно подчеркивали, что хотя русская нация существует во времени меньше Православия, но сама отечественная культура, возникнув в окружении Православия, вобрала его как составную часть;

 Во-вторых, осознание художниками ЦЕЛОСТНОСТИ и СОВЕРШЕНСТВА русской культуры в своём конечном идеале и осознанное стремление к ним;

 В третьих, нравственная ориентация художника, его МОРАЛЬ. Пусть она не является постоянной вещью, творец всегда только «становится», но Идеал для своего совершенства он держит перед собой, и без сомнения, как идеал духовный;

  В четвертых, русский творец не зациклен на одном себе, а ориентирован на важнейший сейчас механизм творчества - «ДИАЛОГ», совместный с читателем или зрителем поиск истины.

Духовные ресурсы разного вида искусств глубоко специфичны, одни они - в архитектуре, другие - в кинематографе. Наиболее яркое их проявление видно в таком духовном виде творчества, как поэзия:

   Я потрясен , когда кругом гудят леса, грохочет гром, и в блеск огней гляжу я снизу.          Когда испугом обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной

 Стою не в этот час тяжелый, а в час, когда , как бы во сне, 

 Твой светлый Ангел шепчет мне неизреченные глаголы.



 Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,

 И верю сердцем, что растут и тотчас в Небо унесут меня раскинутые крылья! (А.Фет)


Духовные ресурсы творчества всегда внутренне противоречивы, творцу надо всегда выбирать, ибо духовность - это каждый раз самоограничение, отказ от разнообразия, это личный выбор!


Внутренне я жажду в творчестве порыва, но в силу сюжета и формальных ограничений вынужден говорить сейчас  пока о вещах, далеких от духовности.


Конечно, за каждой такой вещью духовное начало может быть скрыто внутри, в самой оценке фактов и явлений художником. Оно может быть погружено в неявную для читателя цепь духовного напряжения, лежащую поверх сюжета, если она есть, конечно.


Духовно ориентированный творец никогда не проходит мимо такой напряженности, умеет её воплотить в своем произведении


По сути дела мы можем совершенно обоснованно утверждать, что целостность любой культуры держится на духовном основании. И, если это основание слабо, сама национальная культура имеет небольшие шансы, чтобы вырваться на просторы мировой культуры и получить широкое звучание, как это удалось русской художественной культуре.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

1.                    Духовно-экологический социализм (ДЭС)

К идее ДЭС нас подвигнули некоторые мысли академика Н.Н. Моисеева, изложенные им в  альманахе «Культура и экология», вып.2. (М., 2000, стр. 140 -160), и собственные идеи изложенные в этом же альманахе.(См нашу статью, в Библиографии  пункт №4).


Традиционное понимание социализма, идущее еще от идеологов Французской революции, включает обязательное наличие трех социальных ценностей Свободы, Равенства, Братства.

Однако, уже неоднократно отмечалось, что это единство внутренне противоречиво.  Свобода личности в социальном плане приводит и  к неравенству и развитию индивидуализма. В духовном смысле требование свободы вообще абсурдно, ибо приводит к отрицанию любой идеологии, как «ограничения свободы».

Но вне идеологии, в частности, религиозной невозможно нравственное существования социума и  его культуры.

Равенство в социальном плане приводит к несвободе талантливых людей, которых нельзя уравнивать с массой, иначе вообще не возникает культура. Не может быть равенства Ислама и Христианства на арабском Востоке, равно как Буддизма и Православия в России. Можно говорить только об их взаимном диалоге.

Что касается Братства, то в социальном плане это несбыточная мечта. А в духовном оно имеет смысл только перед лицом Бога.

Вместе с тем, именно в этой работе мы изложили культурные предпосылки образования «братства народов», хотя и показали что оно возникнет как результат преодоления глобальной катастрофы.


Попытаемся в связи с вышесказанным дать определение ДЭС - это  «Равновесие между братством людей перед лицом Бога и выбором ограничений по экологической, политической, духовной и экономическим линиям, способствующим процветанию общества даже в условиях глобальной экологической катастрофы».

                      2.             Особенности глобального экологического кризиса:

Возможность бытия социализма в условиях глобальной бифуркации, конечно, необходимо предварительно обосновать. Для этого надо представить характерные черты самого кризиса и способы выживания в нем.
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	Нравственное падение массовой культуры
	Перенос акцентов на народную и элитарную культуры, поддержка их государством

	Невыносимые условия жизни 

в больших городах, крах 

централизованных сетей снабжения 
	Переезд населения в сельские экопоселения с домами с замкнутыми энергетическим  и

биологическим  циклом

	«Война всех против всех»
	Усиление духовности в Церкви и Социуме.


Существованию экопоселений с нравственными ориентациями населения может помочь только политическая система ДЭС. Это потребует многих социальных и политических перемен в обществе, но ход катастрофы заставит, чтобы выжить, вернуться ко

всем положительным особенностям отвергнутой когда-то советской системы.

3.  Аспекты экокризиса и их преодоление

А. Бездуховность

       - эволюция Православия через Католицизм и Протестантизм свидетельствует о 

              о накоплении бездуховности  внутри самой массовой христианской религии;        

               поэтому нужно укрепление позиций Православия и диалог конфессий;

 преобладание в экономической логике развития общества приоритета только частной прибыли в ущерб для общественных интересов свидетельствует о том, что государство не имеет права уклоняться от поддержания баланса внутри экономической системы, необходим баланс РЫНКА и ПЛАНА;

 укрепление в социуме идей типа «Кто богат, тот угоден Богу», хотя в Евангелии четко сказано:»Удобнее верблюду пройти через игольное ушко, чем богатому попасть в Рай» (Лк., 18.25) Баланс богатых и бедных, их взаимопомощь и милосердие. Необходимо равновесие РЫНКА и ДУХОВНОСТИ.

       Б. Интенсификация промышленного развития в ущерб природе

 промышленное развитие, осуществляемое не за счет новых технологий, а за счет эксплуатации природы, делает кризис неизбежным, поэтому надо сориентироваться на продвижение новых ноосферных технологий ведения хозяйства, действующих не в ущерб природе;

 достигнутый уровень технического производства примел к ситуации, когда в нем занято 10-15 % населения, да плюс 4% в сельском хозяйстве, а что делать остальным? Если не переориентировать население на исполнение духовной миссии, то кризис начнется прежде всего в психологической сфере;

 высокий уровень компьютеризации создает иллюзию всесильности человека перед Природой, но это совсем не так; освобождение свободного времени должно способствовать творчеству, но компьютеры в этом направлении развиваются слабо, что надо повсеместно изживать;

   В. Рост глобализации экономики из-за поощрения ТНК (олигархов):

 ТНК владеет в настоящее время 33% промышленных фондов в мире, 45% выпускаемой продукции и 80%  капиталов;

 ТНК контролирует большинство политических систем в мире, так война в Ираке, развязанная под предлогом наличия там «Оружия массового уничтожения», на деле была лишь прикрытием необходимости американским ТНК иракской нефти;

 ТНК создают благоприятную среду для существования всего лишь стран  «золотого миллиарда» в мире, куда идет отток всех капиталов и интеллектуального потенциала;

 обратно перемещаются лишь «грязные технологии» да отходы производства с соответствующими последствиями для жизни народов;

 финансовый рынок делающий деньги из ничего, ничего им не создает, это обесценило доллар, по свидетельству Геращенко, уже на 30-35 %, что чревато глобальным обвалом американской экономики, выживающей только  на золотых запасах Форта Нокс;

 причиной  «обвала» могут быть внешние причины, типа «потепления климата», падения гигантского метеорита, пожары и наводнения, социальные взрывы в опасных регионах и т.д.

        Что можно противопоставить этим явлениям? Лишь переход на ДЭС, где возможности балансирования экономикой выше, чем в традиционных режимах.


Просто укрепление  возможностей  структур, вроде ООН, положение, как показывает опыт иракской войны, совершенно не спасает.

             Г. Способы преодоления возникающих проблем



Приведем некоторые из них в следующей матрице:                                              матрица № 8
	  ПРОБЛЕМЫ
	 СПОСОБЫ ИХ ПРЕДОЛЕНИЯ

	Большинство людей надеются не на Бога,

а на появление каких-то чудес, которые 

их спасут
	Спасение возможно лишь при аскетизациии жизни и замедлении темпов промышленного развития

	Большинство живет не по средствам, не

 на заработанные деньги
	Правовое ограничение финансового бизнеса, получающего деньги ценой различных махинаций.

	Повсеместно нарушается экологическая безопасность природы и государства
	Охрана окружающей природной среды - важнейшая задача государства

	«Устойчивое развитие» - опасная иллюзия
	Модель «устойчивого развития» должна быть заменена на модель духовно-экологического развития страны

	Оппозиция «глобальному кризису» 

для якобы выживания цивилизации
	Глобальный кризис - инструмент создания 

новой цивилизации

	Стагнация творчества и 

общественной жизни в мире
	Создание условий для массового творчества 

и свободы, выборы власти, допускающей 

творческую свободу при определенных методах контроля

	Деградация духовности в христианских странах
	Возврат христианства к ранним законам и модели древнего мироустройства, усиление влияния Православия




Д. Специфические черты новой цивилизации спасения -  ноосферной 
Естественный процесс перехода из биосферы в ноосферу связан с ростом численности человечества. Сейчас достаточно достоверно доказано, что численность человечества стабилизируется на 16-20 миллиардах. Это является условием сохранения и развития человеческой цивилизации.

Но из этого вытекают совершенно объективные обстоятельства и проблемы:

1.  Росту человечества противоречит ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

2.  Возникает проблема  сохранение биоразнообразия, достойной для проживания человека окружающей природной среды, разнообразия культур, духовного мира, усложняющихся в связи с этим взаимоотношения людей, этносов, государств, преодоления терроризма.

          Все эти проблемы и ряд глобальных других, возникающих в связи с первыми, требует  решения, но возможен лишь в связи с кардинальным изменением  как способа хозяйствования, так и всей системы целеполагания и отдельных людей и всего социума в целом.

            Основополагающие принципы решения этих проблем были  заложены в конце Х1Х - начале ХХ века российскими учеными Докучаевым, Вернадским, Федоровым, Циолковским, Чижевским и французским ученым и священником Т. де Шарденом.


Весь ХХ век прошел в технической, научной и духовной подготовке к этому великому переходу, в которой осознанно или  неосознанно принимал участие каждый человек.


К концу ХХ века человечество было  потенциально (в научном и технологическом плане), но пока  не духовно, уже готово  к Переходу на новый способ хозяйствования.

В связи с усиливающимися проявления Глобальной экологической катастрофы, группа ученых и практиков, существующая при секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН (председатель - профессор - А.Г. Маленков) занята разработкой практических мероприятий, обозначающих  пути Перехода на ноосферный  этап развития человечества.


 Она объединила ученых, занимающихся фундаментальными проблемами, технологов, конструкторов, специалистов по внедрению новых технологий, исходя из единства целей, а не по профессии.

Они должны и могут сыграть роль центра кристаллизации сил, как в пределах нашей академии - РАЕН, так в стране, а, может быть, даже и в мире.


Перед ними была поставлена задача - разработать технологическую систему Перехода на ноосферный способ хозяйствования и жизни, ориентированную на осознанный способ участия человека в этом процессе.


Такую систему удалось разработать.

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

 Сеть станций  экологической безопасности;

 Внедрение в жилое строительство проектов автономных экологических домов;

 Создание в сельских районах с чистой природой экопоселений - общин людей, живущих в экологически чистых автономных домах с хомобиотическим оборотом земель; людей, единых по духу;

 Внедрение ноосферных технологий в сферах:

 ноосферные строительные системы;

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

 воспитание  в человеке  ноосферного сознания;

 осознанное осуществление связи с Всевышним;

 равновесие в доминантах духовных действий;

 самообучение, самонастройка и самостояние человека;

 воспитание альтруизма и милосердия;

 постоянное повышение собственного творческого потенциала;

 способность к самолечению и ведению здорового образа жизни.

 создание в городе и селе локальных общин с духовной ориентацией:

 1. .Община может сплотиться не только на основах православного единства, как члены одного прихода, но и на основах совместной культурной деятельности.

2.  Одним из мощных интеграторов в социальной сфере является совместное творчество, участие в совместных выставках, встречах со зрителями, концертах и других культурных мероприятиях пропаганда творчества Пушкина как носителя национальной идеи России.

3.  Руководство Общины должно предложить своим членам  разнообразные варианты творческой деятельности - все виды искусства вплоть до подготовки телевизионных программ, участие в кружках народного творчества, издательскую деятельность и участие в разнообразных коммуникационных программах - лекции с последующим обсуждением, концерты, выставки, кружки по развитию личного творческого потенциала и многое другое.
4.  Важнейшее направление деятельности экообщины - охрана окружающей природной среды, участие в различных совместных экологических программах.
5.  Другое важное дело общины - воспитание детей и молодежи, создание различного рода общественных структур, направленных  на работу с этой часть общины. Речь идет о ноосферном воспитании, то есть, с проведением постоянного диалога с молодежью и выявлением её реакций на проводимые мероприятия.

6.  Очень важное направление - разработка совместно со священнослужителями программы духовного развития и воспитания, создание Духовного лектория, вовлечение молодежи в работу православных приходов, в жизнь Церкви.
7.  Еще одно направление работы общины - патриотическое воспитание, воспитание в молодежи чувства гордости за свою родину, знание её истории и духовных традиций. 

8.  Другое направление деятельности общины - помощь семьям, из которых она состоит как из необходимых ячеек социальной структуры.
Основная задача Перехода - гармонизировать процессы взаимоотношения Человека, Природы и Социума. Другой важнейшей задачей является  как воспитание нового ноосферного сознания Человека, так и подготовка его к процессу Перехода но новый тип хозяйствования  и жизни, ибо именно человек, а не технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

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

В рамках анализа сущности предстоящего Перехода нам представляется, что без духовного подкрепления, без осознания человеком  своего места во Вселенной между Богом и Природой, воспитать нового ноосферного человека вряд ли  возможно.

Сам процесс Перехода не является линейным движением вперед и выше. Он будет тесно связан с трудностями предстоящей миру глобальной экологической катастрофы, которая заставит всех всерьёз отнестись к в том числе и духовным аспектам Перехода.

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

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг главной темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом на приусадебном участке).

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего. Люди  почувствуют преимущества такого проекта и будут строить подобные дома в сельской местности.

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


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

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

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

    Разработан проект такого дома, а в 2004 году планируется строительство и оборудование научно-технологической лаборатории «Ноосферный Дом»  в рамках работы секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН.

Одной из принципиально новых затей этого проекта является предложение о сознании сети центров экологической безопасности общества. (ЦЭБО).

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

Проект ЦЭБО  включает:

 включение в сеть подобных центров  по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией;

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

 создание в Центре  исследовательской научно-технологической лаборатории для проведения всех  научно-практических работ;

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

 создание медиаструктур для постоянного проведения пропагандистских мероприятий по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы;

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

 создание собственный издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов.

Лучшим местом, на наш взгляд, для размещения ЦЭБО является территория нынешней ВВЦ, как с точки зрения экспозиционных возможностей ВВЦ, транспортных сетей и экологической ситуации.


Проект ПЕРЕХОДА на ноосферный путь развития предлагает много решений - и частных , и общих. На основе ноосферной философии синтеза  наук и нахождения  человеком своего места во Вселенной мы можем утверждать, что имеем  целостное видение процесса ноосферного Перехода и открытую технологическую систему нового способа хозяйствования и жизни человека  на земле. Они-то и явятся основными условиями смягчения тяжести предстоящего Перехода.
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