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      1.   ВСТУПЛЕНИЕ: «МОДЕЛЬ СЕМИ СТИХИЙ-ЭНЕРГИЙ ЧЕЛОВЕКА»:
                                             1.0. Диалектика части и целого:

Семислойная модель, открывающая  единство в различных проявлениях Бытия, не случайно актуализировалась в последнее время. Естественнонаучный подход к миру принципиально игнорирует важнейшую его сторону – духовное начало. Сегодня ясно, что понять мир без его  зеркального отражения в Духе,  не представляется возможным. Вся проблема в том, что «Духовное зеркало» не тупо отражает видимое, а преображает его!  Только  комплексные модели, наподобие  предлагаемой нами,  позволяют понять,  суть проблемы..

Диалектика части и целого – это постоянная борьба  стремления Человека к фрагментации мира на отдельные части  с   противоположным  стремлением Духа  к объединению познанного  в некое   Целое. Лучше всего это будет понятно на примере. Мощнейшим способом  фрагментации  мира на части служит культура, например, телевидение.
Заметьте,  что  ныне  стали возрастать, как грибы после дождя,  телепередачи с различными конкурсами, типа поисков «самых  умных»… Нам упорно навязывается доктрина важности знания  фрагментированного на «факты» и «фактики», хотя само  знание отдельно взятых фактов совершенно не отражает подлинную  сущность мира,  всегда скрытую в его Целостности.

Вопросов, направленных на понимание духовной  сущности  Мира, телеведущие предпочитают не задавать, или потому, что не знают ответов   сами, или  просто для облегчения дальнейшей  оценки  «фактических ответов».
Наше телевидение в последнее времена все больше берет на себя функцию одурманивания населения, увода его от актуальных проблем Бытия. Они, конечно, пробиваются на экран, но по весьма узкой дороге настойчивости редких  телеведущих, понимающих суть дела. Общее устремление телевидения   носит, однако, обратный характер.
Что это, как не свидетельство «последних времен»?
1.2. Семислойная технология исследования души:

Семь духовных энергий Бытия мы рассматриваем через призму семислойной технологии единства  различных типов  стихий-энергий.

1)Энергия Духа связывает  душу человека с Божественной Средой  посредством его собственной Духовности;

2)Энергия Космического «Разума-Эфира» связывает нас  с ментальной структурой Вселенной (глобальными энергоинформационными системами, типа Акаши) посредством Интуиции и творческого дара, присущего каждому человеку. В зависимости от энергетической силы «Эфира-Разума» нам дан творческий дар, способность претворять  воображение в творческие  плоды Духа, украшающие и осветляющие этот мир. От этой энергии  зависит также наш познавательный потенциал, ориентированный на рациональное и иррациональное познание.

3)Энергия жидкостей («Воды»), присутствующих  в организме, связывает нас с внешней средой, посредством Информации, которую они в своих структурах  содержат, путем  их резонанса с «водной информацией»  извне, находящейся, например, в структуре Мирового Океана. Они  накапливают в нас необходимые для продолжения Жизни «знания».
4)Энергия Огня – несет нам тепло, а также  хранит жар наших эмоций, балансируя холод или тепло окружающей среды.
5) Энергия Металла -  творит внешнюю,  искусственную и технологизированную  среду Человека, а также хранит потенциал внутреннего метаболизма - личной энергетики организма, пробивающейся в жизнь в форме настойчивости его « индивидуальной воли».
6)Энергия Дерева  наиболее близка к структуре биоэнергии и питает её непосредственно через кислород, выделяемый деревьями, а также через биорезонанс организма  и энергии окружающего нас «зеленого мира», осуществляя функцию баланса, механизм «гироскопа», подогреваемых  «Сердцем».
7)Энергия Земли - подпитывает биоэнергетику человека настолько сильно, что в древности о ней говорили как о «Матери - сырой земле». Кроме того, планета служит преобразующей силой  космических энергий, приспосабливая их  к возможным изменениям  параметров  биоэнергетики земного  человечества, активно меняющихся в его генезисе. Средством контакта Человека с этим типом энергии является «труд  человека».
Душа человеческая живет подпиткой всеми этими  семью энергетическими стихиями, проникающими в конкретную реальную сферу  человеческой Души в разной степени. У всех у нас  различные духовные  и физические способности, разное здоровье. А главное,  у нас у всех – разный биоэнергетический потенциал, данный нам от Бога. Он реализуется и  в  наличии у каждого определенного творческого уровня, и в гносеологических способностях, ориентированных на Высший уровень Познания. В конечном итоге потенциал  реализуется в уровне счастья, отпущенного каждому в жизни,  в извивах  дорожки его конкретной  судьбы, выпадающей каждому, в зависимости от его умения управлять целостностью этих семи стихий-энергий.

Мы построили на анализе наличия или отсутствия этих конкретных энергий систему энергетической диагностики человека.

Но дело не только, а может даже – не столько,  в индивидуальных энергетических отличиях наших душ. Дело в вызовах по отношению к ним со стороны Внешней Божественной Среды. Именно она требует от нас постоянного  ответного  проявления активности энергетики в функционально приспособительных целях. Одного типа энергий данному человеку  надо мало, а другого типа -  больше.
 Тип личности так и выковывается как ответ на вызов внешней среды. Постигшее нас горе делает нас способными на индивидуальный творческий отклик, необходимый нам для компенсации полученной печали, а приобретенное увечье пробуждает мистические способности к контакту с энергоинформационным костяком планеты – Акашей, зацикленной на энергиях  «Разума-Эфира». (Судьба Ванги – тому хороший пример). 
Экстрасенсорные способности – компенсирующий механизм утраты телом каких-то необходимых ему органических функций в результате увечья. Можно видеть мир  даже без глаз, коль при этом получаешь способность ощущать целостность мира другими средствами (как говорят, «всей кожей»), как это делала Ванга.
Кроме всего прочего, у каждого из нас разный адаптивный уровень: один на вызов среды реагирует быстро и качественно, другой приспосабливается  и медленно, и очень осторожно.

Вся эта специфика создаёт многообразие характеров и типов личности человека, позволяя ему  многогранно существовать в нашем многоголосом мире.
1.3. Семислойная модель «стихий-энергий» и их соответствие миру:
Общие факторы, к примеру,  посмертного движения души  связаны, как мы  предполагаем, не просто  с некой семислойной картиной бытия, а с логикой  полного круга энергетических  изменений, пронизывающих мир вокруг нас. Нам  бы хотелось  для начала привязать его  к структуре энергоцентров человека, называемых в Индии «чакрами». Мы, однако, в этой работе  отдаём предпочтение их славянским названиям.
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Эта таблица даёт представление об нескольких уровнях организации Целого:

- троичная  структура Бытия: (Жизнь – Переход- Смерть), (Земля – Человек – Небо), (Дух – Душа – Тело) и т.д.;
- четырехчастная система уровней развития сознания: ( Миф –Норма –Факт – Инновация);

- семислойный уровень Целого: семь чакр (энергоцентров) человека, организующих движение энергий, как в человеке, так и  по этой модели во всей  материальной Вселенной.
 В духовной Вселенной есть еще три более высоких  уровня, которые мы не рассматриваем из-за их полной непрозрачности для человеческого понимания. Важно понять, что Целое Бытия глядится  как в своё отражение в Целое Небытия – Того мира и повторяется в нём. Все основные события посмертного состоянии души,  описанные и в тибетской,  и в египетской «книгах мертвых»,  привязаны к указанным  в модели  этапам поочередного  распада энергетических оболочек тела и постепенного  перехода души  на полевой энергоинформационный уровень Бытия. 

Глобальная «диалектика Душа – Дух» лежит за пределами посмертных этапов, по крайней мере,  за пределами 49 дней, в течение которых происходят посмертные  метаморфозы души.  Поэтому они не нашли отражения в конфессиональной специфике Посмертия , рассмотренной в  разбираемой нами литературе. 

Но все-таки концептуально можно выделить теоретическую схему этой диалектики. Огромную роль играет сам окончательный  Переход, завязанный на срединное «Пространство  Сердца».  Именно стихия «Дерево» играет здесь решающую роль. Неслучайно символ Вселенной во всех мифологических системах – Мировое Дерево. В организме аналогичную роль играет Сердце (нравственное начало, ментальное тело, зеленый цвет, балансовые возможности, гироскоп всей системы,  клеточный уровень Жизни) и т.д.

Распад ментального, энергетического  тела души  знаменует собой её окончательный  Переход на невозвратный уровень Инобытия. До этого этапа человека ещё можно вернуть с Того света, а дальше – «баста!» Опыты Р. Моуди это подтверждают. Как только душа приближается к критическому Пределу накануне распада ментальных оболочек, она должна решиться на выбор посмертного  пути на  развилке дорог, направившись в Земное (реинкарнация)  или в Небесное Царство.  Выбор всегда за душой, хотя  Иномир не готов принимать всех подряд,  туда надо  приходить духовно подготовленным.  Груз греха и  здесь, и для  Того света – тяжкая юдоль! 

                Глава первая: «Литературное слово»:
                                         «Откройся мысль, стань музыкою Слово, 
                                            Ударь в сердца, чтоб мир торжествовал».

                                                                                                                     Н.Заболоцкий 

Предложенная  семислойная модель Бытия (СМБ)  позволяет нам провести анализ смысловой многозначности Слова  в литературных произведениях с помощью следующей матрицы:
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Попытаемся проследить их диалектику в ходе изменения сознания от Мифа к Инновации, хотя бы в рамках каждой из семи ипостасей литературного слова:

                 1. СТРУКТУРА ПРОИЗВЕДЕНИЯ:

Для структуры литературных произведений в языческую эпоху характерно особое отношение к слову, ибо и эпическое, и сказочное слово имели тогда характер священных слов, обладающих магическим воздействием на слушателей.

Многообразие жанровых произведений порождает соответствующее многообразие ипостасей слова: приключенческой, романтической (произведения о любви), юмористической и т.д. Жанровое слово – наиболее массовый вид литературного слова, ибо не требует большой духовной работы по своей обработке и восприятию.  Первый уровень освоения  словесной культуры (после знакомства детей со сказкой) происходит именно на этом уровне, часто, к сожалению, на нем и заканчивается. Мы знаем большое количество своих знакомых, которые ничего кроме  лирики, детективов или юмористических произведений и не читают. Из детского возраста развития они вышли, а на духовный уровень – не перешли. Подобный  «Переход» – это центральная духовная проблема нашего времени, ей мы отдадим дань в своё время. 
Освоение структуры документальных произведений требует уже подъёма на новый, в сравнении с предыдущим, личностной уровень развития, диктующий интерес к Правде жизни. На инновационном уровне развития мы уже ищем Смысл Жизни, пытаемся нащупать корни Бытия. 
Кроме того, высокий уровень духовного развития предполагает наличие интереса к разгадкам тайны Бытия, а,  следовательно, интерес к многослойным, притчеобразным сочинениям духовной направленности. Идеальным литературным образцом такого текста является «Библия». На первый взгляд – это многократно изученная и  сотни раз прокомментированная книга, но  её загадки в последнее время все чаще привлекают к себе внимание (См. Библиография № 1)

Хотелось бы проиллюстрировать эти тезисы примерами из литературного творчества. В силу специфики нашего исследования мы выбираем только стихотворные тексты, стилистическое многообразие которых дает нам возможность дать примеры по всем семи направлениям литературного исследования.
                                      1. МИФ:
«Негде, в тридевятом царстве, в тридесятом государстве жил-был славный царь Додон.

Смолоду был грозен он и соседям то и дело наносил обиды смело….

Но под старость захотел отдохнуть от ратных дел…

А.С. Пушкин дает в начале произведения  все основные структурные элементы  сказки: место и время действия, корень завязки:  смолоду грозный царь Додон захотел под старость отдохнуть от ратных дел. Но не тут-то было, « тут соседи беспокоить стали старого царя, страшный вред ему творя»,
                                  2. НОРМА:
Возьмем в качестве примера классический образец лирического стихотворения С.Есенина:

«Не жалею, не зову, не плачу – всё пройдет, как с яблонь белый дым.

Увяданья золотом охваченный, я теперь не буду молодым.

Ты теперь не так уж будешь биться, сердце, тронутое холодком.

И страна березового ситца не заманит шляться  босиком…» 

Случаен ли этот подбор слогов с  буквой «л» и разнообразными гласными, за ней последующими? - Конечно, нет! Они создают необыкновенное обаяние строк, погружая слушателя в лирическую грезу, в которой, вполне закономерен вопрос: «Жизнь моя, иль ты приснилась мне?» Но итог, к которому приходит поэт: «Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть!» - В нём принятие жизни, признание мировых законов, отказ от бунта против правил.
                                 3. ФАКТ:

М.Лермонтов вершит правомерный суд над своим поколением в стихотворении «Дума»:
«Печально я гляжу на наше поколенье, - его грядущее иль пусто иль темно…»

Этот суд обладает не только правдой документального очерка нравов дворянской молодежи  середины Х1Х века, но и глядит в будущее. Отдельные высокодуховные представители нашего времени вполне могли бы сказать то же самое о своих современниках.
Ещё один пример, перекликающийся с предыдущим примером из Есенина:  из стиха «Искусство поэзии» П.Верлена (перевод Б.Пастернака):

 О, если б в бунте против правил, ты рифмам Совести прибавил! –
Не ты, куда зайдут они? Кто смерти вред от их подрыва?

Какой глухой или бунтарь всучил нам побрякушек ларь и весь их пустозвон фальшивый?»

Кто может прибавить рифмам Совести? – только сам поэт,  поэтому  Совесть выступает уже не элементом Нормы, а элементом Факта – этической позиции самого поэта.
                              4. ИННОВАЦИЯ:

Валерий Брюсов пишет:
«Пусть мучит жизнь, а день, что прожит, отзвучьем горьких дум тревожит,

И душу скорбь напрасно гложет, - взгляни в ночные небеса, где Млечный Путь,  как полоса

Пролег и свет на светы множит. Взгляни скорее в небеса и Вечность нежно уничтожит 

В тебе земные голоса, бессонной памяти  положит повязку мрака на глаза,

Застынет, не упав,  слеза, и миг в Безбрежном изнеможет…

В любом  духовно-инновационном произведении человек глядится в Космос, чтобы понять самого себя, чтобы ощутить дыхание Вечности, которая  уничтожает в нас «земные голоса».

Главная мысль любого духовного сочинения – показать Целое Материи и Духа, Единство Света и Тьмы, показать  их необходимость, хотя бы в форме «повязки мрака на глазах», чтобы твой мир смог изнемочь в Безбрежном… Инновационное сознание требует нашей привязки к Космосу, выхода за рамки узкой житейской ситуации, в которую человек ежедневно погружен.
                            2. ЭНЕРГИЯ ПРОИЗВЕДЕНИЯ:
Эпическая энергия произведения, возможно, принадлежит к самой мощной из всех по двум причинам:

А) Во-первых, она построена на мощи священных слов, которые составляют  эпический жанр: былины, сказания, исторические баллады, сказочные произведения и т.д.;

Б) Во-вторых, она рассчитана на детское восприятие, которое легко разогреть и ввести в экстаз, подогреваемый культурной традицией данного этноса.

Эпос – это сказания о прошлом народа, в котором скрыта древняя мудрость. Иван-дурак не потому «дурак», что он - глупый  по разуму мужик, а потому что его сознание наивно в сравнении с мудростью остальных сказочных  героев, как правило, представителей «демонической части  мира»,  типа Бабы-Яги.
Сакральная сила этих произведений уступает, возможно, только силе молитв, содержащих прямое обращение за помощью к самому  Богу.
Обращение к силе эпоса в последнее время все чаще используется кинематографом и телевидением в чисто коммерческих целях. В сочетании с соответствующей музыкой и цветом сила этих произведений достигает огромной мощи, привлекая не только историческим интересом к традиции народа, но и сакральной мощью эпического сказания.

Конечно,  мощь чисто  эпических произведений в подлинном смысле этого слова современной коммерческой  культурой уже не воспроизводится. Это только стилизация под эпос, выполненная в чисто «жанровых  традициях». Современная культура вообще носит промежуточный характер и к жанровой чистоте не тяготеет, хотя возможностями жанра охотно пользуется. 

Жанр всегда «Программа восприятия», рассчитанная на подогрев зрителя или слушателя проверенными  психологическими средствами. На нашем телевидении превалируют приключенческие фильмы, юмористические программы и музыкальные концерты, ориентированные на вкусы «попсы». Популярностью у подростков и молодежи пользуются еще фильмы «про любовь» - романтическая разновидность лирических жанров искусства. Последнее время коммерческое телевидение наводнило наши экраны сериалами, чаще всего из  успешных образцов западного  ТВ, перенесенных на русскую почву. Возможно, это и смешно, но русская логика событий нам напрочь пропала, ибо форма и содержание в таких произведениях разведены самой историей их генезиса.
Новостные программы, исторические фильмы, сделанные с уважением к истории, как например, «История государства Российского» на Третьем канале ЦТВ, - это следующий документальный уровень энергетики произведения.Он эксплуатирует уже познавательные интересы аудитории, отражающие более высокий духовный уровень зрителя.

Самый высокий уровень духовно-художественного развития проявляет – интерес  к сложной проблематике, опирающейся на стремление аудитории к собственным раздумьям о смысле увиденного,  склонной к анализу притчеобразной формы произведения.

Эпический уровень восприятия – это диалог зрителя с самим собой,  со скрытой в подсознании традицией Духа, характерной для нации,  к которой он принадлежит.
Жанровое восприятие – разговор с тем или иным ракурсом жизненного Бытия: приключенческим, романтическим или юмористическим. Документальное, фактологическое восприятие – разговор  с автором, дающим свою интерпретацию историческим событиям, даже если она совершенно беспристрастна. Инновационное восприятие скрывает разговор с Богом, ибо стремление к познанию тайн Бытия характерно для наиболее развитого в духовном отношении зрителя.

          1. Поэтический  пример энергетики произведения в МИФЕ:
Король, Его Величество, просил Её Величество, чтобы Её Величество спросило у молочницы:

«Нельзя ль доставить масла на завтрак королю?»

Это начало известной  сказки Александра Милна: «Баллада о королевском бутерброде».

  Эпическая энергетика сказочно произведения начинает работать с первых строк: есть три  главных героя, кроме коровы (но она скоро появится!), есть невинное желание короля  позавтракать бутербродом с маслом, которое толкнет  всю дальнейшую механику сюжета в определенном направлении.

Так начало настраивает  наше  радостное ожидание  на сказочную историю со счастливым концом, который не замедлит себя  ждать!

                                        2. НОРМА:

Как побил государь Золотую Орду под Казанью,

Приказал на подворье своё приходить мастерам.

И велел благодетель, – гласит летописца сказанье: 

«В память оной победы да выстроят каменный храм!» 
Поскольку это не сама летопись, которую мы должные бы были отнести к фактологии, стих носит характер исторического жанра, где основное – сюжет,  и достаточно грозный в данном конкретном у Дмитрия Кедрина случае -   в  его поэмке «Зодчие».
Риторика стиха настраивает нас на эпический лад, поднимая тем самым его энергетику. Дальнейшая эмоциональная сила событий будет только нарастать: поэт излагает историю архитекторов Храма Василия Блаженного на Красной площади, которыми по преданию Иван Грозный велел выколоть глаза, чтобы они больше нигде не построили такой красоты, как  «Храм Покрова на рву», нынешний храм Василия Блаженного. 

Пусть историческая истина была не таковой (Барма-Постник – это один человек, а не двое), но современность Дмитрия  Кедрина – тридцатые годы ХХ века в России была именно таковой.

                                                  3. ФАКТ:
После свадьбы с Анной Ахматовой Николай Гумилев вместо медового месяца уезжает в длительную экспедицию в Африку, вернувшись из которой он застаёт жену в определенной ситуации, которую он достаточно документально отобразил в стихотворении «Жираф»:
«Сегодня особенно грустен твой взгляд, и руки особенно тонки, колени обняв.
Послушай: далеко-далеко на озере Чад изысканный бродит жираф.

Ему грациозная стройность и нега дана и шкуру его украшает волшебный узор,

С которым равняться осмелится только луна, дробясь и качаясь на влаге широких озер.

Вдали он подобен цветным парусам корабля, и  бег его плавен, как радостный птичий полёт…

Я знаю, что много чудесного видит земля, когда на закате он прячется в мраморный грот.

Я знаю чудесные сказки невиданных стран про черную деву и страсть молодого вождя,

Но ты слишком долго вдыхала тяжелый туман, ты верить не хочешь во что-нибудь, кроме дождя.

Ну, как я тебе расскажу про таинственный сад, про стройные пальмы, про запах немыслимых трав?

Ты плачешь? – Послушай,  далеко на озере Чад изысканный бродит жираф…»

Энергетика  этого стиха двойная: чисто психологическая картина  возврата мужчины к женщине, которая его разлюбила во время разлуки, и скрытая от глаз других  энергия  нравственного осуждения себя автором, посмевшим бросить жену после свадьбы ради знакомства с дикими просторами Африки. 

                                        4. ИННОВАЦИЯ:
Пошли Господь свою отраду тому,  кто трудною тропой, 

Как бедный нищий мимо саду, бредет по грязной мостовой.

Все мы бредем в этой материальной жизни, как бедный нищий мимо  райского сада. Федор Тютчев молит Христа, чтобы он послал этому нищему отраду,  нам и самим пора  о ней взмолиться. Чисто духовная энергия этого стихотворения подобна энергии молитвы-просьбы о помощи у самого Господа. И пусть некоторые считают, что молиться Богу – то же  самое, что и молиться самому себе, ведь Господь – в нас. Но энергию в нас вселяет надежда, связанная с уверенностью, что  именно нам  Господь  извне поможет.  А  сами себе мы и так, без молитвы поможем, куда же нам деться? 
                            3. ЭСТЕТИКА ПРОИЗВЕДЕНИЯ:

«Красота – это страшная сила!» - утверждали классики, в особенности, если она помножена  на авторский талант. Для критика эстетический уровень произведения – самое главное в нем. Мы так не считаем, ибо на наш взгляд, воздействие произведения строится по всем семи каналам влияния  на человека, о которых мы и ведем речь.
В чем секрет воздействия сказки на детское восприятие? На мой взгляд, в чистоте восприятия, лишенного наработанными социальными стереотипами восприятия реальности, навязанными человеку  современной ему культурой. Дети верят в чудо, сказки – это конгломерат чудес. Не случайно, Христос так стремился к встречам с детьми, ибо считал, что  «Их – Царствие Небесное!» Почему. Важнейшую роль здесь  играет Чудо. Бог – это «Чудо из чудес», взрослому, тем более, человеку, испорченному современным атеистическим воспитанием, в Него трудно поверить.
Законы жанра общеизвестны. Слово встроено в жанровое литературное произведение и несет его «ауру», являясь сосредоточием  литературного насилия, любовных приключений или сатирического изображения.
Наиболее сложная художественная структура у произведений духовно-инновационного жанра. Слово внутри такого произведения служит аналогом тайны, потому также загадочно и не может быть до конца истолковано. Наиболее таинственно слово в мистической поэзии. Автор помещает его внутри контекста, с которым слово связано тысячами связей, а потому несет многообразие смыслов, а  каждая связь требует уже  своего индивидуального импульса интерпретации.

                                      1. Вернемся к поэтическим примерам: МИФ:

О необычайной красоте сказочных образов на Руси свидетельствует вступление к поэме «Руслан и Людмила»:
«У Лукоморья дуб зеленый; златая цепь на дубе том:

И днем и ночью кот ученый все ходит по цепи кругом;

Идет направо – песнь заводит, налево – сказку говорит.

Там чудеса: там леший бродит, русалка на ветвях сидит;

Там на неведомых дорожках следы невиданных зверей;

Избушка там на курьих ножках стоит без окон, без дверей;

Там лес и дол видений полны;  там о заре прихлынут волны

На брег песчаный и пустой, и тридцать витязей прекрасных 

Чредой из вод выходят ясных, и с ними дядька их морской;

Там королевич мимоходом пленяет грозного царя;

Там в облаках перед народом через леса, через поля

Колдун несет богатыря; В темнице там царевна тужит,

И бурый волк ей верно служит; там ступа с Бабою-Ягой

Идет, бредет сама собой; там царь Кащей над златом чахнет;

Там русский дух, там Русью пахнет!»

                Все пространство русских сказок по сути дела развернуто  Пушкиным перед нами. Интерпретация этих образов вскрывает глубинные российские архетипы, глубоко замешанные на нравственной силе русского народа.
                                       2. НОРМА:
Другую систему интерпретации задают христианские образы Библии:
С Иосифом Господь беседовал в ночи, когда Святая Мать с младенцем почивала:

«Иосиф! Близок день, когда мечи перекуют народы на орала.

Как нищая вдова, что плачет в час ночной о муже и ребенке, как пророки

Мой древний дом оплакали со мной, так мир прольёт кровавых слез потоки.

Иосиф! Я расторг с жестокими завет. Исполни в радости Господнее веленье:

Встань, возвратись в мой тихий Назарет – и  всей земле яви моё благоволенье!»

В этом  стихе  Ивана Бунина передана глубочайшая для Библии мысль, что с приходом на землю Христа Господь заключает с людьми Новый Завет – Завет Любви. Назарет – здесь не просто тихий еврейский городок на окраине Галилеи, а место рождения Христа, принесшего в мир Любовь и Благоволение Господнее.
                                                 3. ФАКТ:

«Выхожу один я на дорогу. Сквозь туман кремнистый путь блестит.
Ночь тиха, пустыня внемлет Богу и звезда с звездою говорит.

В небесах торжественно и чудно: спит  Земля  в сияньи голубом.

Что же мне так больно и так трудно? – Жду ль чего, жалею ли о чем?»

Торжественная и чудная красота слов делает это стихотворение М.Лермонтова одним из шедевров мировой лирики.  Но это не красота жанрового  лирического стиля. На загадку  этой красоты  отвечает его продолжение:

Нет, не жду от жизни ничего я, и не жаль мне прошлого ничуть.

Я ищу Свободы и Покоя, я хочу забыться и заснуть…»

Для последующего уровня эстетической красоты стихотворения  (после силы его энергетики) важен личностной факт пересотворения мира, проявление творческого начала, сокрытого в даре Свободы  Воли, который мы получили от Бога. Как Пушкин, считавший, что на свете  «Счастья нет, а есть Покой и Воля», Лермонтов  находит их  на земле.                                                                                 

                                            4. ИННОВАЦИЯ:
Инновационная красоты стиха – это красота его загадки, которую читателю необходимо разгадать путем  духовного  сотворчества, интеллектуально-духовной работы, как, например, в сложном и загадочном стихе Н.Гумилева «Заблудившийся трамвай»:

Шел я по улице незнакомой, как вдруг услышал вороний грай 

И звоны лютни и дальние громы: передо мною летел трамвай. 
Как я вскочил на его подножку, было загадкою для меня.

В воздухе огненную дорожку он оставлял и при свете  дня. 

Мчался он бурей, темной, крылытой, он  заблудился в дали времен…

Остановите, вагоновожатый, остановите сейчас вагон!»

 Постепенно выясняется, что трамвай несется в Инобытии. Все атрибуты Инобытия: незнакомое пространство, вороний грай, темная буря, звоны таинственной лютни, потеря ориентации в «дали времени» и т.д.  даны поэтом в этом стихе. 
Поэт обречен на то, чтобы пребывать в замкнутой среде этого загробного  мира, и его призывы остановить вагон остаются тщетными…
                                    4. МОРАЛЬ ПРОИЗВЕДЕНИЯ:

В данном случае под «моралью» имеется в виду не столько свод нравственных правил и установок, свойственный той или  иной культуре или конфессии, (иногда совершенно противоположный по направленности: сравни, к примеру, отношение к сексу в Христианстве и Индуизме),  сколько итоговые выводы на моральном уровне, которые можно сделать из произведения. 
Эти выводы имеют совершенно разные формы:

В Мифе – типа морали в басне, они четко формулируются в финале произведения;

В Норме – мораль вытекает из самого развития сюжета, кто побеждает в итоге: плохие или хорошие герои;

В Факте – мораль следует  из логики поступков героев и носит авторское своеобразие интерпретации общечеловеческих установок;

В Инновации – мораль никогда не лежит на поверхности, нравственный итог произведения возникает как результат длительного анализа хитросплетений сюжета и действия сюжетных лиц.

                    1. ПРИМЕРЫ: МИФ:
Моральное резюме в финале – характерная особенность басни:
«Сей сказки смысл нетрудно угадать: не бегай в лес, коль дома благодать!» 

                     2.. НОРМА:

Юмористический жанр: «Три мудреца в одном тазу пустились по морю в грозу.
                                            И будь покрепче старый таз, длиннее был бы наш рассказ!»
Сохраняя традиции Мифа, мораль концентрируется в финале нормативного произведения.
                     3. ФАКТ:

Пускай сущность поэзии не исчерпывается  познавательной силой  стиха, но многие  поэты считали для  себя главным именно  фактологическое отражение действительности. Весьма характерным в этом отношении является стихотворение американского поэта Лоуренса Ферлингетти «Пес» (перевод В.Сергеева). Я не знаю более мастерского  воплощения в поэзии  познавательной активности американского  менталитета:

            По улице несется пес и смотрит на реальный мир.

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

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

            Пропойцы у дверей, светило над деревьями.

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

            Гораздо меньше, чем он сам: газетные обрывки,

            Муравьи в щелях, цыплята за окошками китайского квартала.

           По улице несется пес, и запахи вокруг него

            Напоминают чем-то ... его собачий запах!

            Но он несется мимо них и мимо туш коровьих,

            Которые висят на рынке Сан-Франциско.

            И пес охотно съел бы кусочек нежной туши,

            Которая вкуснее,  чем жесткий полисмен.

            Но он несется мимо них и мимо

            Башни Койта и конгрессмена Дойла.

            Одно его пугает, другое не страшит,

            Хотя все то, что видит он, абсурдно,

            Непонятно, достойно удивленья

            Для молодого грустного, но вдумчивого пса.

            Есть у него свой собственный свободный мир,

            В котором он может жить,

            И собственные блохи есть для ловли,

            И псу совсем не нужен намордник,

            И у пса своя собачья жизнь, которую ему

            Прожить необходимо и над которой надо

            Серьезно поразмыслить. И надо все потрогать,

            Понюхать и попробовать, и надо все исследовать -

            Он истый реалист.

            И рассказать он может прекрасную историю, -

            Да рассказать он может отличную историю:

            Он - настоящий, лающий, демократичный пес!

Основные качества этого менталитета по Ферлингетти, подводящие итог морали простого американца, суть следующие:

-  доверие к внешнему облику вещей, к тому, что видит вокруг;

- восприятие через самого себя (всё вокруг  напоминает его самого);

- молодость, грусть и вдумчивость;

- наличие собственного свободного мира;

- ему не нужен внешний намордник;

-  есть необходимость серьёзно поразмыслить над собственной жизнью;

- у него активизировано  исследовательское чутьё;

- реалистическое отношение к жизни;

- он способен рассказать свою историю (способность к общению);

- демократизм.

4. ИННОВАЦИЯ:
 Инновационный уровень «морали произведения» скрывает отказ от доверия чисто внешним вещам и поиск чего-то иного:

За музыкою только дело. Итак, не разбирай пути.

 Почти бесплотность предпочти всему, 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 вызвежживает, как попало.

Всего милее полутон,  не  полный тон, а лишь полтона.

Лишь он венчает по закону мечту с мечтою, альт с басом.

Нет ничего острот коварней и смеха ради шутовства:

Слезами плачет синева от чесноку  такой поварни.

Хребет риторике сверни. О, если б в бунте против правил

Ты рифмам совести прибавил! Не ты – куда зайдут они?

Кто смерит вред от их подрыва? Какой глухой или дикарь

Всучил нам побрякушек ларь и весь их пустозвон фальшивый?

Так музыка же вновь и вновь! Пускай в твоём стихе с разгону

Блеснут в дали преображенной другое небо и любовь.

Пускай стих выболтает сдуру всё, что впотьмах, чудотворя,

      Наворожит ему заря. Все прочее – литература.
Стих Верлена «Искусство поэзии», часть которого мы уже раньше цитировали,   имеет характерный для раздумий моральный вывод –  он выделен жирным шрифтом. Но что такое эта «литература?» - Здесь уже надо думать самому читателю…
                                      5. ИСТИННОСТЬ ПРОИЗВЕДЕНИЯ:

Правдивость сказки обычно ставится под сомнение рациональным взрослым сознанием.  Подвергая её сомнению, мы в аналогичном случае говорит: «это все бабушкины сказки!» Но дети им верят, поскольку смотрят в лицо  сложной и противоречивой реальности глубже нас. 
Сказка правдива не на уровне житейской логики или исторических фактов – это не обязательно. Правда сказки носит другой - духовный характер, а, следовательно, является  «Истиной на века».

Правдивость  жанрового  произведения не имеет никакого отношения к соответствию его реальной действительности. Правда «жанра» совсем  в другом: в соответствии его законам самого избранного для произведения жанра.
Реальность фактологического произведения всегда соотносится с его правдой как  «документа реальности», к соответствию с которой  подобное произведение всегда стремится. Оставаясь не историческим, а художественным фактом, такая мера соответствия может быть все же нарушена, если это вызывается логикой самого произведения.  

                                      1.  МИФ:
Вот стихи А. Блока о России:

«Какому хочешь чародею,  отдай разбойную красу, – пускай заманит и обманет:
Не пропадешь, не сгинешь ты, и  лишь забота затуманит твои прекрасные черты.

Ну, что ж: одной заботой боле, одной слезой река шумней….»

Скольким подобным «чародеям» Россия отдавала себя: Ивану Грозному, Николаю Первому, Иосифу Сталину,  а  в итоге они ушли, – и лишь «одной слезой река шумней!» Россия не пропала, не сгинула,  а лишь заботы туманят «её прекрасное лицо».
                                          2. НОРМА:

Рассказ об историческом событии в героическом жанре очень характерное для военной литературы в России событие.  Примером является Лермонтовское «Бородино»:

«Скажи-ка дядя, ведь недаром Москва, спаленная пожаром, французу отдана?

Ведь были ж схватки боевые, да говорят: ещё какие!

Недаром помнить вся Россия про день Бородина!»

Форма – «героический жанр»  у Лермонтова  выступает как оболочка  исторического рассказа, затрагивающего нашу душу и сегодня, потому, что это часть великой истории нашего народа,  остановившего не только Наполеона, но и Чингизхана и Гитлера, едва они задумали подчинить себе всю планету.

                                           3. ФАКТ:
Анна Ахматова описывает в «Реквиеме» исторический факт ареста своего сына:

Уводили тебя на рассвете. За тобой, как на выносе, шла.
В темной горнице плакали дети, у божницы свеча оплыла.

На губах твоих холод иконки, смертный пот на челе… Не забыть.

Буду я, как стрелецкие женки,  под кремлевскими башнями выть…

Но это не историческое повествование, а авторский рассказ. Детали ахматовского стиля здесь очевидны: оплывшая у божницы свеча, холод иконки на губах сына, сравнение себя со стрелецкими женками, вопившими во времена  казней Петра  Первого  под кремлевскими башнями. История начинается с факта о сталинских репрессиях тридцатых годов, а заканчивается  фактом логики самой Ахматовой: «Я была тогда с моим народом, там, где мой народ к несчастью был!»
                                      4. ИННОВАЦИЯ:

Инновационный призыв Пастернака к поэту:

Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!

А  должен:  ни единой долькой не отступаться от лица,

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

«Не отличать «пораженье» от «победы» как это возможно? Но для логики Пастернака – это характерный признак настоящего поэтического стиля! Способность «не отличать побед от поражений» - это смирение поэта перед более высокой реальностью – реальностью Бога, когда всё приходящее от Него есть благо: а не «победы или поражения»…
Все они  не являются значащими для подлинного  поэта ценностями. Важно «быть живым» и быть верным своей истинной сущности – «не отступаться от  своего лица».
                         6. ЛОГИКА ПРОИЗВЕДЕНИЯ:

Логика эпического (сказочного) произведения, как мы выяснили, не соответствует логике обыденной реальности. Но с её помощью можно высказать о реальности более глубокие истины, в сравнении с прямой логикой следования историческим фактам.
Эпос, как и сказка, в сравнении с реальностью,  имеют разные временные масштабы: эпос – на «все времена», а реальность актуальна «здесь и сейчас» - и только то!

Логика жанрового произведения замкнута на себя, она не раскрыта в мир, ибо  не в этом её сила. Хотите знать историческую истину, читайте исторические исследования, в случае литературного жанра требуется совсем другое.  

Требуется использовать логику максимально эмоционального воздействия на зрителя (слушателя, читателя). Соответствие исторической истине отодвигается в сторону.

Логика факта следует за реальностью, а автор часто выступает как фотограф, «прямое зеркало реальности».  Но чаще он служит «кривым зеркалом», ибо реальность столь многопланова, что, как её не открывай, до конца это сделать невозможно. Да и не нужно, ибо в искусстве самое важное лицо – автор,  часто он интересен нам больше реальности.
Логика инновационного произведения – самое таинственное явление в искусстве. Правило «Единства содержания и формы» требует выявления тайны бытия в таинственной форме. Иначе получается или нонсенс или банальность…Метафорическая насыщенность  сложного духовного произведения - свидетельство подобной  таинственности. 

Интерпретация логики инновационного произведения, его притчеобразного характера зависит от многих позиций:

- глубины понимания автором смысла Бытия;

- соответствия этому смыслу  самого произведения;

- духовной наполненности самого  зрителя (слушателя, читателя), его готовности эту логику раскрывать.

                                    1. Примеры: МИФ:
 Вот, к примеру, финал «Сказки о попе и работнике его Балде»:
А Балда приговаривал с укоризною: «Не гонялся бы ты, поп, за дешевизною!» 

Вся логика произведения ведет нас к предсказанному поэтом  выводу о «толоконности попа» и тщетности его погони за дешевизною. Это вывод на все  времена, ибо как часто и ныне фактор «дешевизны» играет для нас определяющую роль.
                                      2. НОРМА:

Вот классика романтического жанра: песня П.Когана «Бригантина»:

«Надоело говорить и спорить и любить усталые глаза,

В флибустьерском,  дальнем,  синем море бригантина поднимает паруса.

Капитан, обветренный, как парус, вышел в море,  не дождавшись нас.

На прощанье поднимай бокалы золотого терпкого вина.

И в беде, и в радости, и в горе только чуточку прищурь глаза…

В флибустьерском, дальнем,  синем море бригантина поднимает паруса…»

«Флибустьеры и авантюристы по крови упругой и густой», как сказано в дальнейшем,  – эти вечные подростки, которым именно романтические жанры так близки,  они распевают подобные песни и не совсем готовы к восприятию  более сложных - инновационных жанров. Эта логика закономерна: «каждому овощу – своё время!»
                                             3. ФАКТ:
«Его возила утром мама на трех трамваях в детский сад, -

 Далеко за заводом АМО, куда Макар гонял телят.
 Где в арестантские халата часов на восемь водворят,

Где даже самый дух халатен, о «тетях» и не говоря.

И где плывут в стеклянных кубах, в воде общественной, ничьей,

К хвосту сходящие на убыль отрезки солнечных лучей.

Где к верстаку нас приучали, что «жизнь есть труд», и «труд есть труд!»

Где тунеядцев бьют в начале, а после в порошок сотрут.

Где на стене как всполох странный тех неумеренных годов

На трех языках иностранных изображалось: «Будь готов!»

О, мы языков не учили, зато известные были нам

От Индонезии до Чили вождей компартий имена».

Павел Коган  очень правдиво воспроизводит своё детство в двадцатые годы в Москве. Логика воспроизведения фактов, безусловно, документальна, но сквозь зубы проскальзывает личное мнение автора:

-  арестантские халаты;
- халатный дух « детсадовских тёть»;

- странный всполох «неумеренных годов» и т.д.

  Факт в литературном  произведении носит всегда  личностной характер, чисто документально свидетельствовать о жизни может только бесстрастная камера, да и то точку зрения автора отражает ракурс показа фактов, монтаж его времени и т. д.
                                      4. ИННОВАЦИЯ:
«Блажен, кто посетил сей мир в его минуты роковые.

Его призвали Всеблагие, как собеседника на пир. 

Он их высоких зрелищ зритель, он в их совет допущен был.

И заживо, как небожитель, из чаши их священной пил».

Вывод Тютчева из стихотворения «Цицерон» одновременно документален и инновационен: мы, посетившие сей мир в его «роковые минуты»,  допущены будем до великих тайн Последних времен. Но эту «блаженность» надо ещё  подтвердить и доказать.
«Подтвердить и доказать», но как? - Нашим духовным соответствием этим «последним временам» - ибо только в нем  заключено  наше спасение от их накала!
                                        7. ДУХ ПРОИЗВЕДЕНИЯ:
Это наиболее таинственная вещь в эстетике. Дух в человеке – это уровень связи человека с Небом. Как произведение трактует Небесное начало, таков и его Дух. Можно говорить о Небе, и видеть только белые облака на синем фоне, а о престолах Господних и не догадываться. Бездуховному автору никогда не «внять Неба содроганье и  горний ангелов полет», как это сказано у Пушкина.
Но тут есть крайняя хитрость. Дух сказки иногда способен высказать  о  самой реальности документальные факты. Не зря же археолог Шлиман откопал Трою. Не поверил бы  он  эпосу Гомера, как документальному факту, ему бы этого никогда не удалось.

Иногда «сказка» бывает правдивее реальности. Выясняется, что все сказочные возможности героев: летать по воздуху, проходит сквозь стены, создавать вещи из ничего, – в принципе реальны. Проще говоря, человек не может придумать ничего такого, чему нет аналогов в реальности. Пусть не сегодняшней, так завтрашней.

Самым таинственным образом  мифологический план сказочного произведения перекликается  с его  «духовной инновационностью».  Системой связи выступает духовность произведения», его  способность найти в обыденном  необыкновенность, открывать вечные тайны Бытия и Инобытия в простом «соре жизни», как писала Ахматова: «Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда».
1. ПРИМЕРЫ: МИФ:
     Эти древние селенья, эта скудная природа, -

     Край родной долготерпенья, край ты русского народа.

     Не поймет и не заметет гордый взор иноплеменный, 

     Что сквозит и тайно светит в красоте его смиренной.

     Удручённый ношей крестной, всю тебя, земля родная,

     В рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя.

 Инновационные аспекты этого стиха Тютчева  – соединение двух полярностей, внешне не соединимых, обладающих целостностью только в инновационной логике: «Царь в рабском виде»,  «просвечивающееся  сквозь «древние селенья и скудную природу»  России сияние  её великого Духа и т.д.
Этой красы не видит «взор иноплеменный», ибо она носит типично этнический  - «местный характер», что так характерно для Мифа.
2. НОРМА:
«На полярных морях и на южных, по изгибам зеленых зыбей,

Меж базальтовых скал и жемчужных шелестят паруса кораблей

Быстрокрылых ведут капитаны, открыватели новых земель,

Те, кому не страшны ураганы, кто изведал Мальстремы и мель.

Чья,  не пылью затерянных хартий – солью моря пропитана грудь,

Кто иглой на разорванной карте пролагает свой дерзостный путь,

И, взойдя на трепещущий мостик, покидая оставленный порт,

Отряхает ударами трости клочья пены с высоких ботфорт».
               Классический романтический стиль гумилевских «Капитанов» скрывает внутри себя  уверенность в существовании параллельных вселенных, скрывает вечное существование на краю тайны, на краю необычайного, к примеру – призрака «Летучего голландца».

3. ФАКТ:

   «Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром,  и в свет ночи гляжу я снизу,

     Когда тревогой обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

     Но просветленный и немой, овеян властью неземной, стою не в этот миг тяжелый,

     А в час, когда, как бы во сне, твой светлый ангел шепчет мне непросветленные глаголы…

     Я загораюсь и горю, я поднимаюсь и парю в тревогах  крайнего бессилья, - 

     И верю сердцем, что растут и тотчас в небо унесут меня раскинутые крылья».

Вера Афанасия Фета носит личностной  характер, ведь ангел шепчет ему свои особые  глаголы,  когда  поэт сам уже  «овеян властью неземной», то есть, когда он верит. Для нормативного экстаза обычно бывает наоборот.

4. ИННОВАЦИЯ:
«Не станет он искать побед, он ждет, чтоб высшее начало

Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ!»

Инновационный творец, не обязанный отличать пораженье от победы», как уже было сказано, готов  в стихе Э.М.Рильке ( перевод Б.Пастернака)  даже терпеть поражения от Высшего начала, ибо именно это поражение и «даёт возможность для дальнейшего роста в ответ!» 
Тут немного другая логика, чем неразличение «побед и поражений», напротив даже очень радостное различение  считать «поражение от Господа»  не поражением, а «победой!»

          3. Глава вторая: «Музыкальные тональности»:
                                          «За музыкою только дело! Итак, не разбирай пути,
                                          Почти бесплотность предпочти тому, что слишком плоть и тело.

                                         Не церемонься с языком и скользкой не ходи дорожкой.

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

                                                                                      П. Верлен ( перевод Б. Пастернака) 

   Внедрение   модели  семислойной энергетики мира в музыковедение  саму модель немного усложняет, ибо приходится говорить не только о семи нотах, но и о двенадцати ведущих тональностях, одновременно, хотя это  и проясняет многие неясные моменты, которые не было возможности прояснить ранее в других  частях исследования.
Нота, как таковая, не играет в музыковедении (как  и «стихия» в самой модели) такого большого значения, ибо имеет смысл только созвучие, резонанс стихий души, а в нем больше значат именно  тональности, соотнесение определенных нот по высоте в рамках отдельной  тональности, то есть, их резонанс  нот друг с другом. Вибрационная суть бытия важна в интерпретации этой  модели для осознания   звучания  всей Вселенной.
Это очень важная для всего исследования мысль: Вселенная вибрирует, то есть, звучит в такт нашим душам!

За каждой  «тональностью» просматривается уже не просто  ведущая её звучание опорная нота, но и определенный психологический смысл, о котором расскажет следующая таблица:

(Мы воспользовались этой схемой из статьи Семиры и В. Веташ «Музыка планет» - см. Библ., № 4, пытающейся связать астрологию и музыковедение).                             
                                                                                                                                  МАТРИЦА № 3
	    ТОНАЛЬ-

      НОСТИ
	Планета, её  цвет и образ
	Архетипическая идея и эмоция планеты
	Музыкальная
 характеристика
	   Примеры музыкальных

   Произведений

	ДО
	 Юпитер: пурпурный 

цвет, торжествен-ность,
 и   достоинство
	Высота мысли, 

романтизм,  оптимизм,
справедливость
	Торжественность, 
свобода, патетика, 

героика, признание,
духовность


	Симфония «Юпитер»
Моцарта,«Большая симфония»
 Шуберта, «Славься!» Глинки,
2-й концерт   Рахманинова,
 «Революционный Этюд»

Шопена 

	До диез и 
Ре бемоль
	Плутон: багряный,
Страстность
	 Скрытые ресурсы, 

Трансформационный 

потенциал, магическое 
  и сокровенное
	Лирическая тональность,

 чувственность в миноре
 и  важность в мажоре
	«Лунная соната « Бетховена,
«Симфония № 7» Прокофьева

 «Колыбельная» Шопена

 

	РЕ
	Марс: красный, 

стихия войны и огня 
	Весеннее плодородие, 
возрождение из пепла, 
сила, смелость, 

активность, напор и 

самоотдача
	  Блеск, радость, 

 страстность, солнечная 
  тональность, роковой  

 драматизм в миноре.
	«9-я симфония» Бетховена, 
«5-я симфония» Шостаковича,

«Реквием» Моцарта

	Ре-диез и 
Ми-бемоль
	Солнце: оранжевый,
Покровитель героев
	Всеохват жизни, полнота
 и совершенство,
 самобытность, достоинство, 
великодушие, теплота
	Героика,
 величественность,
 тепло, комфорт
	«Концертная симфония» 
Моцарта», «Героическая 

симфония» Бетховена, 
«Революционный этюд»
 Скрябина

	МИ
	Меркурий: желтый,
Проводник в 
Мир иной
	  Рациональная  функция, 

энергия разума, интеллект, и знания, игра, быстрота, 

легкость, открытость
	 Свет, сияние, тепло, 

покой, многообразие, 

плюрализм
	«Весна» Вивальди, 4-я симфония 

Брамса, 5-я симфония Чайковского
Первая симфония Скрябина

	ФА
	Вулкан: лимонный,
Творец культуры
	Бог законов, мирных 

договоров и брака, 

партнерство, гармония, 

равновесие, защищенность,

чувство меры, эстетизм
	Пасторально-идиллическая тональность, простота,
Спокойствие, духовность природы
	Пасторальная симфония Бетховена,
Органные пасторали Баха, «Осень» Вивальди, Третья симфония 
Брамса, «Аппассионата» Бетховена

	Фа-диез и
 Соль-бемоль
	Церера: зеленый,
Помощь растениям
	Умирание и возрождение 

Растительности, Порядок,
Практичность, долг,

Трезвость, дисциплина


	Сухость, жесткость,
мрачность, 
спокойствие

в миноре.
	Поэма «Прометей» и фортепьянный 

концерт  Скрябина, Соната №1 

Шумана в «фа-диезе», Третий
Экспромт Шуберта в «соль–бемоль».

	СОЛЬ
	Венера: бирюзовый,
Любовь и красота
	Природа, Жизненность, 

Юность, проявление чувств 

и эмоций, любовь, нега,
обаяние, мягкость, красота,

удовольствие 
	Пассивное жизнеутверж-

 дение природы, в 
миноре – грусть природы, эмоции

	«Музыка на воде» Генделя,
40-я симфония Моцарта, 
Брандербургские концерты Баха,

характерная для Вивальди 

тональность

	Соль диез и 
Ля-бемоль
	Уран: голубой,
Идеализм
	Свет, мысль, дух, новое, 
Неожиданное, оригинальное,

Универсализм, свобода, 

Альтруизм
	Благородство,
 Оригинальность,
Высокопарность,
 Свежесть
	Вальсы Шопена (7 из 16),характерно
 для Шуберта,  Вторая соната (соль-
бемоль) Скрябина

	ЛЯ
	Луна: синий,
Романтичность
	Преемственность 
существования, память, 

сентиментальность, грусть,

мечтательность 
	Лирическая тональность, душа, 

грусть, в мажоре – 
благородно- 
торжественная музыка 
	7-я симфония Бетховена, 

Полонез Огинского, популярная песенная тональность

	Ля-диез и
 Си-бемоль
	Нептун: ультрамарин,
трансцендентность
	Непостижимый исток жизни, 

растворение, слияние, 

созерцание, блаженство, 

эйфория, покой, вечность.
	Высшая Любовь, 

лирика до страстности, 

зенит счастья, 

признание
	1-концерт Чайковского, 2-й 
концерт Брамса, 4-я симфония
 Бетховена, 33-я симфония Моцарта

	СИ
	Сатурн: фиолетовый 
Судьба и время 
	Материя, ограничения, 

время, судьба, сжатие, гнет,
мертвое, застывшее
	Драматическая и скорбная тональность, меланхолия,
 смирение, 
	6-я симфония Чайковского,
Неоконченная симфония Шуберта

2-й концерт Паганини


Что стоит за всем этим многообразием тональностей? – Богатство вибрационных звучаний космоса, позволяющее и  приблизиться к доминирующим его аспектам, и  как понять весь музыкальный лад Космоса,  музыку Небес, хоть  сделать  это до конца нам  никогда    не  бывает дано. 
Западной цивилизации свойственно рациональное объяснение мира, Восток настаивает на сердечном, чувственном его понимании. Музыка, по крайней мере, в этом музыкально-астрологическом единстве даёт возможность устремиться к пониманию их синтеза, а, значит, получить представление о Целом Космоса.
Конечно, музыка представляет лишь один слой реальности – звуковой, но за ним стоит мощная система управления нашими эмоциями, и через нащупанные нами закономерностями – созвучие со смысловыми рядами вибрационных закономерностей мира. Спиралеобразная вибрация, а отнюдь не линейная  статика, - типичное состояние мира. Музыкальные тональности помогают нам понять некоторые его  аспекты.
          4.  Глава третья: «Духовный смысл цветовой гаммы»:
                               «Горит весь мир, прозрачен и духовен, - теперь-то он воистину хорош!

                                И ты, ликуя, множество диковин в его простых чертах распознаёшь!»

                                                                                                                   Ник. Заболоцкий

                                    4.1. Общие сведения:

Анализ живописных произведений даёт возможность искусствоведам  вывести  их духовный смысл   из многих структурных частей картины:
- сюжетной композиции;

- колорита:  мрачного или радостного;

- авторского отношения к изображению;

- способа преобразования реальности (от абстрактного изображения до фотографии);

-  выбора героев.

 Но что доминирует в этих живописных альтернативах? -  На наш взгляд, все-таки цвет!

Последующая матрица даёт нам возможность привязать к цвету определенное духовное значение: 

                                                                                                                   Матрица № 4.
	      Духовные

 Альтернативы


	 Красный

 Цвет
	Оранжевый

   Цвет 
	    Желтый
      Цвет
	Зеленый
  цвет
	Голубой 
  Цвет
	  Синий
   Цвет
	Фиолетовый
   Цвет

	      Функции 
	Очищение
Через

преодоление
	Дружба, сотру-
дничество
	 Готовность к
 обновлению
	Равновесие
Золотой

середины
	 Преображение
	Богатство
Духа
	Любовь

	 Характеристики
	Устойчивость
	Энергетика
	  Воля, 
Настойчивость
	Баланс
 Сил
	   Божественное

       Знание 
	Интуиция 
	Духовность

	   Человек
	Жизненная
стойкость и

 активность
	 Эмоции,  
Темперамент
	     Характер,
 Волевые 
Импульсы
	Сердечность
	 Информирован-

 ность, духовная
просвещенность
	Ясновидение
	Связь с            

  Богом


Влияние на нас цвета подтверждает роль Света в нашей жизни. Духовные аспекты цвета, исходя из Матрицы № 4, показывают, что означают те или иные цветовые предпочтения человека. Красный цвет поддерживает жизненную стойкость и физическую активность человека (цвет советского  знамени); оранжевый влияет на  доброту, сотрудничество, положительный темперамент человека; желтый цвет – поддерживает волю, настойчивость в каком-либо деянии, зеленый цвет характеризует сердечность человека, доброту и состояние гармони в душе; голубой цвет – цвет Небес свидетельствует о духовном преображении человека, уровне его информированности; синий – о богатстве духа, экстрасенсорных задатках; фиолетовый – это цвет высокой духовности (у высших сановников в Христианских церквях – мантии фиолетового цвета).
Влияние цвета проявляется в речи:
- «Он покраснел от злости»;

- «Она позеленела от зависти»;

- «Смотреть на жизнь сквозь розовые очки»;

- «Яркий выдался денек»;

- «Он побагровел от ярости» и т.д.
     Каждый цвет обладает определенной частотой вибраций  биополя, которые уже измерены учеными:

1. Белый цвет – 1100 -2000 мегагерц;

2. Красный – 1000 – 1200 мегагерц;

3. Оранжевый – 950 -1050 мегагерц;

4. Желтый – 500 – 700 мегагерц;

5. Зеленый – 250 – 457 мегагерц;

6. Голубой – 200 – 250 мегагерц;

7. Синий -  150 – 250 мегагерц;

8. Фиолетовый – 80 – 120 мегагерц.

               В нашей модели мы не учитываем белый и черный цвета, ибо это не чистые цвета, а комплекс разных цветов.  Ученые выяснили, что самая высокая  частота вибраций биополя у красного цвета (белый цвет, как указывалось,  мы в расчет  не принимаем),  он вызывает у людей наибольшую степень беспокойства, а цвет фиолетовый облает наименьшей частотой и вызывает у людей умиротворение, успокоенность. 
                 Эта информация даёт научные основания для лечения стресса с помощью преобладающих в поле зрения больного цветов. Надо убрать из поля зрения больного все высокочастотные по уровню вибраций цвета,  сосредоточившись на низкочастотных.
                                         4.2. Специфика воздействия цветов радуги: 
               В описании воздействия света и цвета мы опираемся на книгу «Секреты Фэн-Шуй» (См.  Библ., № 13, стр. 249-261): 
                                                          А. Красный цвет:
Атрибутами красного цвета являются сила, мужество, непоколебимость, здоровье,  решительность, и сексуальность. Он вызывает прямую ответную реакцию, недаром говорят: «Это действует, как красная тряпка на быка!»
Этот цвет оказывает стимулирующее действие на организм: помогает в преодолении депрессии, страха и меланхолии. Красный цвет  – это сила, которая  влияет  на отчаявшегося в жизни человека,  на тех, кто боится жизни, склонен к уходу от неё, подвержен суицидным настроениям.
Это цвет адреналина, жажда огня, яркой жизни и скорости. Любимое сочетание цвета различных экстремистских молодежных движений: красные рубашки и черные кожаные куртки. Такое сочетание способствует насилию и возбуждению, устойчивой агрессии в душе по отношению к противникам. Это сочетание любили  немецкие фашисты.

Это сочетание даёт энергию и мотивирует достижение и осуществление целей. Большевики ввели моду на красные галстуки у пионеров,  сообщавший  чрезмерный заряд бодрости и так уже активной подростковой среде.

Красный цвет спальни стимулирует сексуальную активность, но не помогает релаксации и хорошему сну. Красная столовая вызовет повышение аппетита, но для больного или толстяка – это плохой вариант. Красный цвет кабинета или гостиной стимулирует активность и движение, если вы -  в периоде застоя и апатии и нужен дополнительный допинг. В противном случае реакция будет для вас  не совсем корректной.

                                                  Б. Оранжевый цвет:
  Это теплый, активизирующий душу цвет, более светлый и с более  низкой частотой  вибраций, чем  красный. Это свет счастья и общения. Он способствует оптимизму, открытости, эмоциональной уравновешенности, доверию, переменам, напряжению сил, способности перестраиваться, энтузиазму и чувству единения. Это яркий цвет добросердечия, способствующий терпимости и общительности. Не случайно его носят буддистские монахи.

В зале, выкрашенном оранжевым цветом, будут удачно проходить групповые собрания, митинги и конференции, любые мероприятия, связанные с общением большой группы людей.

                                                     В. Желтый цвет:    
Желтый цвет стимулирует волю и энергию человека. Он направлен на повышение интеллекта и общительности,  связан с организованностью, вниманием к деталям,  трезвой оценкой своей деятельности, дисциплиной, администрированием, похвалой, искренностью.
Он нужен для концентрации и ясности мыслей, стимулирует гибкость мысли и адаптацию к трудностям. Он несет удачу.

В доме в желтый цвет целесообразно выкрасить кабинет. Он будет способствовать духовному подъёму и оптимизму хозяина. Он хорош и для гостиной  и для  кухни, вызывая чувство достатка.  Не плох он и для детской спальни, ибо вызывает позитивные эмоции и обеспечивает нормальное протекание умственных процессов.

                                                Г. Зеленый цвет:  

Зеленый цвет – находится в середине между теплыми, направленными вовне цветами: красным, оранжевым и желтым,  и  холодными интровертными цветами – голубым, синим и фиолетовым,  содействующими внутренней духовной деятельности.

Он вызывает чувство гармонии, уравновешенности, спокойствия, надежды, роста и оздоровления. Он символизирует вечно живые силы вселенной, которые мы наблюдаем в растительной природе. Не случайно в больницах медики носят зеленые халаты. Они производят на больных более оздоровляющее впечатление, чем холодный белый
 цвет.

Зеленый цвет подойдет к любой комнате, но наиболее он  соответствует  ванной комнате.  Эта комната есть символ очищения и обновления, поэтом он для неё очень хорош. Он должен быть светло-зеленым, но не цвета хаки.

                                                 Д. Голубой цвет:

Голубой цвет – цвет духовности. Вот, что писал об этом выдающийся русский религиозный философ, отец Павел Флоренский: «В частности, голубой цвет, лазурь небесного свода означает на языке божественном, вечную Божественную истину: затем на языке священном он делается  символом человеческого бессмертия, и отсюда, цветом смерти, цветом печали и траура. 
Наконец, на языке мирском он означает верность. В основе цветовой символики лежит по Порталю производство всех цветов от света и тьмы. Красный цвет божественной любви, и белый,  цвет   божественной мудрости, непосредственно происходят из Света; желтый, происходящий из красного и белого,  есть символ откровения любви и премудрости Божией. Голубой – тоже  происходит из красного и белого; он означает божественную премудрость, обнаруженную посредством жизни духа или дыхания Божия; он есть символ духа Истины, он указывает обнаружение любви и премудрости в деянии; он был символом любви и возрождения  души подвигами». (См. библ., № 14, стр. 555-556).
Отец Павел говорит о значении голубого цвета в Средневековьи, как о символе Любви и возрождения души подвигами христианских рыцарей. Они повязывали на шею голубой шарф и шли завоевывать Гроб Господень или совершать подвиги во имя своей Прекрасной Дамы.
                                                    Е. Синий цвет:
Синий является цветом холодного спектра. Он побуждает нас искать истину в себе.  Он помогает найти в душе равновесие и жить вместе с ним, утверждая свои  духовные идеалы.

Он стимулирует вдохновение, творчество, духовное знание, веру и преданность.  Он предполагает мягкость, удовлетворенность, терпение и самообладание. Цвет синей лампы значительно снижает  суставную и иную боль.
Поскольку синий цвет снижает возбудимость, он подойдет для спальни  гиперактивного ребенка. Вообще этот цвет  хорош для любой комнаты, где бы вы  хотели добиться покоя и умиротворения. 
                                                           Ж.Фиолетовый цвет:                   



Он успокаивает, умиротворяет, утешает. Это цвет духовной наполненности и богатой интуиции.  Если человек выбирает фиолетовый цвет в качестве любимого, обычно это духовно продвинутая личность, с  богатым внутренним миром, способным оценить его  и  у других людей.  



Но это очень мощный по влиянию цвет, вы можете не выдержать его духовного напора, поэтому при окраске комнат рекомендуется сочетать его с зеленым или желтым.




Фиолетовый цвет в квартире  хорошо  уравновешивает золотой, создавая неповторимые сочетания, способствующие глубоким медитациям и прозорливости хозяев данной квартиры.
5. Глава четвертая: «Роль энергий-стихий в структуре жилого дома»:
                                                               «И я сам был не детище природы, но мысль её, но  зыбкий ум её»…
                                                                                                                       Ник. Заболоцкий 
                               5.1. РОЛЬ СТИХИИ «ЗЕМЛЯ» ПРИ РАСПОЛОЖЕНИИ ДОМА;

   Стихия-энергия   «земли» носит первостатейный характер  для выбора месторасположения жилого  дома, ибо окружающее пространство насквозь пронизано хорошим и плохим пространством («гиблыми местами» - местами с доминантой негативной энергии);  не дай  Бог  в такое место попадет дом, тогда не жди в нем хорошей жизни. Люди будут болеть и умирать, а животные бежать из такого дома подальше. За исключением, правда, кошек, которые почему-то такие дома любят. 

Подробный анализ  особенностей хороших и плохих мест на земле смотри в книге ( Библ.,  № 2) .

О характере отношений  дома к  стихии «Земля» там сказано следующее: «Места силы, в которых доминирует энергия первоэлемента «Земля», чрезвычайно необходимы тем, кто любит начинать те или иные дела, но не в силах их заканчивать. Земля даёт необходимую устойчивость всему, кому её не хватает.  Кого жизненные обстоятельства несут с места на места, словно листья под порывами осеннего ветра. «Неукоренённые люди», которым не хватает этой энергии, не в силах заниматься ни регулярной молитвой, ни медитацией. Им постоянно нужно куда-то бежать или срочно что-то доделывать, но доделать это они так и не в состоянии. … Для них «место Силы» с избытком «земли» - панацея. Здесь у них появятся, наконец, спокойствие, психологическая  устойчивость и размеренность. К любой возвышенной цели они станут идти, как бульдозер, - медленно, но верно. И им, что наиболее важно, наконец- то станет доступным это блаженство – спокойствие разума и эмоций». ( См. библ., №2,  стр. 39-40) .
Как явствует из этого отрывка найти для человека местопроживание  на участке с положительной энергией «Земли» - крайне важно для успеха всей его дальнейшей  деятельности.

Как найти такое место, например,   при выборе  участка для строительства загородного дома? С помощью маятника – простой гайки, подвешенной на ремешке (веревочке)  длинно примерно 40 см. Если  при  обходе участка гайка начинает описывать круги по часовой стрелке, – это место с положительной энергией, если  - против часовой, то  с отрицательной. 

 Кроме определения на участке силы энергии «земля», крайне важной является ориентация дома в пространстве. Мы будем ориентировать дом по отношению к хозяину. Если он  - «жаворонок», то лучше, чтобы с востока у дома стояло дерево, символизирующее стихию утра, а с запада нечто символизирующее стихию «Металла» - например, металлическая башня или опора высоковольтной передачи.  Если он – «сова», то лучше было бы наоборот. С севера перед домом желательно иметь воду: пруд или речку, а с юга – открытое пространство, где хорошо видно восходящее солнце  - стихия «Огня». 
Если вы живете в городе, то здание-башня прямоугольником вверх принесет вам счастье с восточной стороны от вашего дома, а  башня с остроконечной крышей, наподобие треугольника вверх, принесет счастье, если будет с южной стороны.
Вам повезет, если с  западной стороны вас будет окружать здание с куполом или  круглое здание, а с северной – здание  с волнообразной черепичной крышей. Эти здания, символизирующие тот или иной вид энергии, будут подпитывать ваш дом, при этом сам он должен быть максимально низким (в идеале – два этажа). 

Если вы живете в горах или в лесу, то хорошо, когда с севера у вас находится не гора, а холмы или лес с разной высотой деревьев, а с юга  - гора с остроконечной вершиной или еловый лес, ибо елка символизирует своей формой «Огонь», помогающий вам с юга. С запада при этом хорошо бы иметь гору с куполообразной вершиной или  деревья,  дающие круговую тень на земле, а с востока – просто деревья, желательно прямоугольной формы.
Если руководствоваться китайскими рекомендациями (См. Библ., №3) по благоприятному соотношению пространств вокруг загородного дома, то они  следующие:

1. Перед домом желательно иметь водное пространство – озеро, прудик или речку. Земельные, пахотные участки должны располагаться  по диагонали (где дом – в центре) немного северо-восточнее дома и немного юго-западнее. 

2. С восточной и юго-восточной стороны дома лучше всего должен располагаться сад или просто лес, если у вас нет сада. 

3. С южной стороны – лучше всего иметь открытое пространство- лужок для игр детей.

4. С западной и северо-западной стороны  лучше всего иметь подсобные помещения, включающие металлические конструкции - башню или арку и т.д.
Очень важную роль стихия «Земли», как говорят китайцы: «Почвы»,  играет внутри дома. На эту стихию работает центральная часть квартиры – её серединка, а также северо-восточный и юго-западный её углы.

Функционально за первым «углом»  закреплена функция хранения знаний, а за вторым – сохранение супружества. Символы того и другого (например, книги о любви  или портреты целующихся мужа и жены) были бы там весьма к месту.

Стихия «Земли» отвечает за жизненную устойчивость человека, поэтому в центре жилища должно находиться что-либо очень устойчивое: скульптура или пейзажная  картина, но не фонтанчик или камин.

                            5.2. Стихия «Огня» и её  значение  в жилище:
Огонь – обоюдоострая и опасная стихия, значение которой в нашей жизни трудно приуменьшить, хотя преувеличивать её значение мы всегда готовы. С тех пор, как Прометей открыл людям тайну огня, мы только делаем вид, что владеем этой энергией, на самом деле она большей частью владеет нами.
Если взглянуть на Матрицу № 1, к стихии Огня относится:
- Биоэнергия организма;

- Сексуальные потенции Человека;

- Эфирное энергетическое тело, концентрирующее в себе жизненную силу человека;

- Функции организации и управления в социальном смысле;

- Оранжевый цвет;

- ноту Ля;

- Энергию Слова;

- Молекулярный уровень Вселенной;
- Солнечный свет.

Именно на примере этой энергии можно легко понять, как важны не просто каждая «стихия-энергия» в отдельности, а их равновесие, их взаимно увязанный баланс. Чуть больше огня грозит бедой – пожаром, чуть меньше – можем замерзнуть. Много «воды» огонь не разгорится, много «дерева», он будет полыхать слишком сильно.
Особенность стихии «Огня» – её крайняя нестабильность. Напротив «дерево и «металл» - очень стабильные стихии, в них всегда есть что- то такое, что поддерживает их баланс на необходимом для устойчивости уровне. Вода нестабильно, но только при условии, что нет физических границ для её распространения. Налитая в бочке, она может стоять годами.  Также она держит устойчивость, будучи в кристаллической форме.
Огонь таких балансирующих структур не имеет и сжигает любую внешнюю форму, в которую облечен. Именно поэтому так страшен «огненный полтергейст», хотя и с ним есть способы борьбы: например, налитая в таз вода, привлекающая  к себе  негативную энергию и пламя свечи, которое её уничтожает. «Подобное не только порождает подобное, но и убивает его!»
В духовном смысле стихия «Огня» также мало устойчива. Если вас посетил творческий экстаз, вы способны  сгореть в огне страстей, ведь духовный огонь – сильнейший наркотик.

Балансом может выступить нажитая духовным опытом «Мудрость». Увы, простая  старость – не всегда надежная гарантия её появления. 
В квартире стихия «Огня» доминирует в секторе, отвечающем за «Славу и Звания».  Один творческий экстаз при этом  не всегда приводит к  искомому результату. Для получения «Звания» в нашей стране часто нужны совсем другие ценности, а не только  высокие творческие показатели. Проще говоря, тут важнее иная ипостась этой стихии, связанная с умением  хорошо организовывать и управлять ходом течения  процесса.
«Огонь» поддерживается «Деревом» и тушится «Водой». Правильное использование  взаимодействия этих энергий может способствовать повышению эффективности «огня» и получению тех заслуг, на которые с ним можно рассчитывать.

5.3. РОЛЬ СТИХИИ «МЕТАЛЛА» В ЖИЛИЩЕ:
Стихия «Металла» несет в доме ответственность за западный и  северо-западный сектора квартиры. В процветании семьи от  этой стихии многое, что зависит. Решающую роль играет при этом сам глава семьи – отец семейства. Именно он способен обеспечить решительность правильного поведения и расцвет богатства семьи при  соответствующих своих качествах.
Если он этими качествами не обладает или обладает в недостаточной степени, в ход должны пойти подпорки энергии «металла» в доме.

Помогут круглые картинки  в белой рамке, мебель с овальными завитками, например, у спинки дивана. Стихия «Металла» работает в своих местах квартиры на помощь рождению и развитию детей и на наличие в доме наставников, учителей и приходящих на помощь друзей.

Если по какой-то причине в квартире нет пространств, отвечающих за северо-западное направление, его можно воссоздать с помощью зеркала, повешенного прямо напротив недостающего участка квартиры.

В этом случае поможет также белый цвет обоев, картины и занавеси с доминированием в них белого или желтого цвета.

Стихию «Металла» будет поддерживать  атмосфера  поддержки «Порядка» в доме. Успех, удача и процветание такой семье обеспечено, если  волевое начало  хозяина находится в такой семье  на высоком уровне. Если роль «хозяина» исполняет жена, то волевое начало должно быть присуще ей. 
Но в этом плане члены семьи должны ощущать известную гибкость поведения «хозяина». Излишнее давление на подростковых членов семьи неуместно, ибо приведет к противоположным результатам. 

Роль баланса в таких ситуациях должна играть «Любовь», присущая чаще всего матери семейства, или бабушке.

         5.4. РОЛЬ СТИХИИ «ДЕРЕВА» ВО ВНЕШНЕМ  И ВНУТРЕННЕМ  ОБРАЗЕ КВАРТИРЫ  ИЛИ СОБСТВЕННОГО ДОМА:
Стихия «дерева» - один из самых распространенных символов для воссоздания его в структуре жилища.

«Дерево» отвечает за нравственное начало в человеке, потому правильно воплощенное в соответствующих образах оно будет   помогать  жителям дома именно в этом направлении.

В структуре нашего личного поведения «дерево» отвечает за «тело  эмоций и желаний». Нравственность  увеличивается при условии, что мы проводим четкую границу  между  «желанием-страстью», которая поглощает человека и управляет им независимо от его воли, и «обычным желанием», предшествующим самому простому поступку. Чем дальше это желание будет от нарушения божественных заповедей: «Не убий!», «Не укради!», «Не пожелай жены (мужа) ближнего своего, тем лучше для  отстаивающей нравственности стихии «Дерева».

Орган, соответствующий этой стихии в нашем организме – живот. Именно по нашей комплекции судят о том, насколько мы способны управлять своими страстями.

Функция, которой служит эта стихия в общей структуре дома – укрепление благополучия семьи, благосостояния жителей, личного успеха в сфере нравственной деятельности.

Следование некоторым правилам, отвечающим ожиданиям этой стихии позволит жильцам дома или квартиры обеспечить себе устойчивое благополучие в жизни:

-  преобладание в цвете стен, обивке мебели  и т.д. – зеленого (или гармонирующего с ним)  цвета;

- наличие живых растений в доме: цветов в горшках, зеленых насаждений и т.д.;

-наличие своего «домашнего дерева» (типа «бансай»), которое, как домовой, будет отслеживать благополучие в доме при внимательном  к нему отношении.

Роль деревьев была высока в религиозной истории человечества именно в нравственном отношении:

-под деревом открыл свои божественные истины основатель  буддизма – принц Гаутама Будда;

- на дереве (кресте) принял смерть основатель христианства - Иисус Христос;

- с деревьями была тесно связана судьба  творцов  других мировых   религий.

В русской истории деревья и лес сыграли огромную роль в развитии русского национального образа жизни, ибо россияне построили свою цивилизацию  в лесах, выжигая большие пространства леса, чтобы создать поля для земледелия. Слово «поле»  в русском языке происходит от глагола «палить». 

Под деревом любит собираться русский человек, чтобы отметить праздники, пригласить соседей, пообщаться с народом. 

Нельзя понять русского человека без «деревянной избы», в которой он прожил большую часть своей истории. Дерево как строительный материал  много полезнее для здоровья, чем кирпичный дом, а тем более,  чем  бетонные блоки. 

Наибольшую опасность для стихии «Дерева» представляет «Огонь», а «Земля» и «Вода» его только поддерживают, что стоит учесть при выборе окружающей природы  при расположении в пространстве  собственного дома. 

Для загородного дома не меньшее значение, чем сам дом, имеет сад и приусадебный участок. Правильный выбор его расположения, насаждение необходимых деревьев и зеленых растений в нем имеет огромное значение для судьбы хозяев. Наличие на участке собственных лекарственных растений, к примеру, может стать гарантией хорошего здоровья хозяев.

Дереву придается большое значение в русской поэзии. Вот несколько примеров:

                Сергей Есенин «Береза»:
Белая береза под моим окном принакрылась снегом, словно серебром.

На пушистых ветках снежною каймой распустились кисти белой бахромой

И стоит береза в сонной тишине, и горят снежинки в золотом огне.

                             Сергей Есенин «Черемуха»:
Черемуха душистая весною расцвела и ветки золотистые, что кудри завила.

Кругом роса медвяная сползает по коре, под нею зелень пряная сияет в серебре.

А рядом у проталинки в траве между корней
Бежит, струится маленький, серебряный ручей.

                        Самуил Маршак «Всё цветет по дороге» (Сосна):
Все цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

Цвет сосновый, смолою дыша, был не слишком приманчив для взгляда,

Но сказал я сосне - «хороша!» и была она, кажется рада. 

                              5.5. РОЛЬ СТИХИИ «ВОДЫ» В ЖИЛИЩЕ:
Стихия «воды» по  законам «Фэн-шуй» находится в передней части дома рядом с входной дверью. Там она должна быть наиболее укоренена и богато символически представлена. Хорошо повесить в передней фотографии или картины водных пейзажей или изображение хозяев и их детей на берегу моря и т.д.
Вообще в любой квартире нет  или почти нет жилого сектора, где вода, так или иначе, не была бы в наличии: кухня, туалет, ванная, аквариумы или фонтанчики, обои голубого или синего цвета (китайцы предпочитают считать привычным для воды – черный цвет (ночью вода – действительно черная). 

Но надо помнить, что в некоторых секторах квартиры наличие воды  символически нежелательно. Например,  по представлениям китайцев,  стихия  «воды» гасит «огонь», доминирующий в южном секторе жилища, поэтому там «воды»  должно быть меньше.  Если там находится ванна или туалет, то «славы или званий» хозяин такой квартиры никогда не добьётся. Они будут смываться водой в туалете. Нежелательны в этом секторе жилища и обои или шторы черного, синего или голубого цвета.
Очень важно не забывать многообразие символических представлений стихии  «вода» в квартире:

-  вода из крана в кухне, вода в ванной и туалете;
-  аквариум или фонтанчик в гостиной;

- питьевая вода в графине;

- картины или фотографии с изображением воды;

- хобби хозяев (рыбалка, катание на катере или водных лыжах и т.д.);

- все носители информации  (вода- символ информированности) – телевизор, компьютер, книги т и т.д.;

- синий, голубой и черный цвета штор или обоев;

 Где-то они будут уместны: например, стихия «воды» подпитывает «дерево», - это юго-восточный сектор жилища, отвечающий за богатство, там вода уместна во всех видах - и прямом, и символическом.  Как говорилось, вполне уместна она и в прихожей.
 
Эмоциональным символом воды является радость приобретения новых знаний. Поэтому, чтобы всегда быть в радостном  тонусе человеку важно не закрывать никакими шорами собственные горизонты познания. Его любознательность, обычная для любого ребенка, с возрастом прерывается, отягощенная мудростью вроде: «во многих знаниях есть многие печали», но эта «мудрость» закрывает и дорогу к знаниям. «Если мы закрыли дверь для печали, то, как теперь войдет радость?»
Мощными концентраторами силы энергия «Вода» являются, естественно, некоторые реки, озера и в особенности моря, где мы так любим отдыхать и набираться новых сил, в частности той радости, которую приносит «вода». За долгую жизнь человек обычно открывает для себя тот или иной  конкретный водоём (озеро, река, море), пребывание в котором приносит ему наибольшую радость.
Интересно, что патологическая боязнь воды из-за страха утонуть обычно свойственная интеллектуально малоразвитым людям, потому что они не  в ладах с божеством воды. Интеллектуалы имеют стихию «воды» в избытке, а потому  страха перед водой должны быть  напрочь лишены.
Из многообразных стихотворений, посвященных воде, хотелось бы привести следующее:

«Когда студеный ключ играет по оврагу и, погружая жизнь в какой-то дивный сон,

Лепечет мне таинственную сагу про дивный край, откуда мчится он,

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

И счастье я могу увидеть на земле и в Небесах я вижу Бога!»

Чисто интуитивно, вряд ли М.Лермонтов знал теорию «Фэн-шуй», поэт догадывается и о значении  воды для  обретения счастья, о близости  стихии «Воды» стихии «Дух, где доминирует образ Бога.

                                        5.6. Стихия «РАЗУМ-ЭФИР» в квартире:
«Так век за веком. Скоро ли Господь?  Под скальпелем природы и искусства
Хрипит наш Дух, изнемогает Плоть, рождая орган для шестого чувства» - пишет Н.Гумилев.

Есть пять чувств – Зрение (стихия «Дерево»), Осязание (стихия «Огонь»), Вкус (стихия «Земля»), Обоняние (стихия «Металл») и Слух (стихия – «Вода»). А «шестое чувство» - это стихия  «Разума-Эфира», ответственная за «Творчество». Именно на это и намекает стих Гумилева.

Происхождение Жизни связано с желанием Высшего Космического Разума Вселенной, заключенного в Его сверх насыщенном  энергоинформационном поле, называемом  нередко Богом,   обрести себе собеседника. Поэтому был запущен механизм сотворения Жизни с конечным её  состоянием в форме Разума, способного на ведение равноправного диалога с Богом. Поэтому высшей формой существования сознания является духовно-инновационное сознание, построенное на  постоянном  диалоге  носителей Разума, в частности,  человека и Высшего Космического Разума, человека и инопланетян, людей между собой  и т.д.

О специфике энергоинформационного поля пишут в своей книге «Эндоэкология здоровья» супруги Неумывакины: «Энергоинформационное поле управляет всеми биологическими процессами, именно оно является носителем сознания и души человека (подсознания),  и объединяет весь мир в единую систему. Сознание и подсознание – структуры мозга, живущие в разных измерениях. Если сознание ответственно за текущее время, то подсознание находится в неподвижном времени – Вечности.  Если деятельность сознания основана на физических сигналах, то деятельность подсознания – на  сверхсветовых носителях. Преодолевать время способно только подсознание, когда сознание отключено.  Именно в нем отражаются события, о которых сознание вообще не знает. Ведь многим известны факты, когда происходящее событие уже когда-то было в нашей жизни.  Но как можно видеть то, чего нет?

Сверхсветовые мгновенные сигналы  во Вселенной  создают энергоинформационную сеть, в которой формируются и происходят события, где прошлое и будущее существует одновременно. Получается, что две части психики сосуществуют в разных видах времени: сознание – здесь и сейчас, а подсознание – это область приёма мгновенных сигналов Вселенной, содержащих сведения о прошлом и будущем.  Сознание – это образ  мира, в котором мы последовательно перемещаемся во времени, а в  подсознании – такого нет». (Библ., № 5, стр. 82)

Сейчас мы могли бы утверждать, что локальное  рассмотрение качеств души только как способностей совершать астральные полеты  в Иномир во сне или попадать в него после Смерти, не является универсальным. Человек может овладеть волновым состоянием при жизни, может летать, как птица, проходить сквозь стены, мгновенно перелетать с одного края планеты на другой, существовать одновременно в разных точках пространства и т.д.  Все, что авторское сознание может придумать в фантастических книгах или фильмах, в принципе реально, ибо диктуется информированностью нашего  подсознания. То, что в принципе не реально,   человеческий разум придумать  не в состоянии, поэтому на появление  прилюдных размышлений на эту тему Духом наложено табу.
На передвижение со сверхсветовой скоростью материальных предметов наложен запрет, но  духовные структуры (в том числе и человек)  способны на такую скорость   в волновом состоянии.  Одновременно быть и волной и частицей,  ничто во Вселенной, как известно, не может. Поэтому есть разница между живым телом и мертвым, но с живой душой. Для Бога подобного запрета нет, поэтому для Него  и времени нет, как  оно существует   для человека в материальном мире. Но в Инобытии ситуация меняется, находясь в духовном энергоинформационном поле Инобытия, мы легко способны использовать его сверх возможности, в частности, движение со сверхсветовыми скоростями. Оно позволяет времени течь в обратном направлении, уравновешивая его  прямым течением или остановкой по мере необходимости. Нет ничего удивительного, что люди из Будущего способны жить среди нас и оказывать на нашу жизнь допустимое с точки зрения Духа воздействие.
 Душа умершего человека из ограниченной, материальной  среды планеты Земля попадает в неограниченную Духовную Среду всей Вселенной, в которой  нет границ, благодаря возможности  владеть сверхсветовыми скоростями. Чтобы не сойти с ума от этой свободы, человек должен подготовиться к ней  еще во время своего земного существования. Он должен окончательно вытеснить из своей души раба, боящегося свободы, как «черт ладана». Если он не подготовит  свое «локальное» (земное) сознание» к пребыванию в  универсальном (космическом) сознании, он никогда  не сможет адекватно адаптироваться к жизни в Инобытии, будет жить в жестких, локальных  границах той  части Инобытия, которая, скорей всего, и именуются в Божественных книгах «Адом». 

Конечно, у разных  душ  овладение самим энергоинформационным состоянием происходит по-разному, в зависимости от уровня наполнения души святостью,  что в христианстве названо  «Спасением  души».

Спасшаяся душа легко овладевает высшими состояниями энергоинформационного поля Вселенной и соответственно сверхсветовыми скоростями, она может путешествовать по ментальной  Вселенной без всяких ограничений. Грешный человек должен получить некоторое наказание, точнее,  «испытание», связанное с прохождением через огонь, метафорически запечатленное в Библии как «горение в Аду». Другим его наказанием является ограниченность свободы в ментальных путешествиях. В зависимости от уровня собственной греховности, он прикован к одному или нескольким слоям мира Инобытия и  свободно выйти из них не может. Спецификой этой прикованной души является процесс  обретения  свободы, возможный   только в физическом мире. Поэтому душа вынуждена постоянно реинкарнировать в этом мире, вынуждена сюда постоянно возвращаться. Это обстоятельство заставляет нас признать  феномен реинкарнации, вполне допускаемый ранними христианами, но не допускаемый христианской  Церковью. Нам представляется, что Церковь в данной ситуации ошибается.

Данная человеку возможность  диалога с Богом подчеркивает известное тождество  энергоинформационных полей Человека и Бога. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:

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

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

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

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

Творчество – это диалог с Богом, иначе, откуда бы рождались эти образы Неизвестного, неведомые до того, как художник их породил, даже  ему самому?
Если вернуться к проблеме присутствия этой стихии – энергии в квартире, то, прежде всего, вопрос должен стоять так: в какой степени возможности квартиры способствуют организации условий для творчества её обитатепей?

Один из современных мощных инструментов творчества – это компьютер. Вот и сейчас я пишу эти строки на компьютере. Но одной техники всегда мало, важнее все-таки сама духовная ориентация человека на творческий процесс. Можно и компьютер использовать только для игр, или для просмотра авантюрных файлов.
Важность необходимости творчества в наше время инновационных изменений становится весьма значимой.  Творчество – способ психологической адаптации к изменениям, иначе – стрессы и внутренняя червоточина, которая будет постепенно, но неуклонно,  сводить  тебя со света. А если ты способен при плохом настроении сесть и написать стихи, ты компенсируешь эту червоточину и освободишься от неё, тем успешнее, чем талантливее будут твои стихи.
                                     5.7. Стихия «Духовность» в жилом доме:
Энергия Духа в конечном итоге движет всеми нами, только мы поначалу этого не понимаем. Но, постепенно жизненный опыт формирует в нас устойчивое осознание сущности жизни, пусть не у всех на достойном уровне.
«Каждому овощу своё время»:  в детстве у нас – одни духовные кумиры, в подростковом  возрасте – другие,  в зрелом возрасте – третьи, а в  старости,  вообще, -  четвертые.

Любой возраст, тем не менее, их имеет и склонен фиксировать  в благоприятных  образах  те духовные символы.   Комната подростка будет оформлена с наибольшей вероятностью фотопортретами его музыкальных кумиров, и очень в малой вероятности – православными иконами.
Комната пожилой женщины представит вероятность своего визуального оформления – ровно противоположную. Встретить портрет Бритни Спирс в комнате семидесятилетней старухи никто не ожидает. Но увидеть икону Богоматери  там вполне вероятно.

 Если вернуться к рекомендациям «Фэн-шуй» на этот счет, то духовное пространство квартиры поделено между символическими участками:
А) «Богатство» – юго-западный сектор квартиры, если стоять спиной к входной двери и считать, что у тебя за спиной – Север;

Б) «Слава и Звания» - южный участок;

В) «Супружество» - юго-восточный сектор;

 Г) «Семья, здоровье» - западный сектор;

Д) «Знания, учеба» - северо-западный сектор;

Ж) «Дети» - восточный сектор;

З) «Помощники» - северо-восточный участок;

Е) «Карьера» - северный сектор (район входа, то есть, передняя).

         Наибольшую духовную помощь нам оказывает сектор «Помощников», его-то и надлежит оформить наиболее значимыми для вас иконами или символическими предметами. Плохо, если в этом районе – туалет и  ванная, духовная помощь будет смываться вместе с водой в ванне и в туалете. Можно повесить зеркало в  ванной так, чтобы оно отражало икону Христа или Богоматери, духовная помощь будет этим  удержана.  Есть и другие способы сохранять положительные качества пространства, если даже они не совсем благоприятны по своему расположению  (См. в Библ., книгу «Ваши ангелы-хранители», - № 6)
Каждый сектор требует наличия изображений святых, отвечающих за помощь в той или иной жизненной ситуации, там они и будут наиболее уместны:

-  помощь в учении окажет икона  преподобного Сергия Радонежского;
- в секторе «Здоровье» необходимо иметь икону Пантелеймона-целителя;

- помощь путешествующим и туристам  окажет святой  Николай–угодник Мирликийский;

- за помощь в укреплении супружеских уз отвечают святые мученики Гурий, Симон и Авив;

- для защиты от пожара надо иметь икону Божьей Матери «Неопалимая купина»;

- для исцеления от недуга пьянства помогает икона Богоматери  «Неупиваемая Чаша»;

Во всех комнатах полезно иметь иконы Иисуса Христа, оказывающего помощь при любой ситуации.

Кроме того, надо знать своих покровителей, связанных с полученным от рождения именем. Я, к примеру, молюсь в день  своих именин  святому Георгию-победоносцу - 6 мая каждого года, а также прошу у него помощи в любой значимой для меня ситуации.  

             6. Глава пятая: «Психология сознания человека»:
                             « О, если б мог всю жизнь смешать  я, всю душу вместе с вами слить!

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

                                                    И всю природу заключить!»      

                                                                                                                               А.К.Толстой

                                    6.1. Общие соображения:

            Нами разработана, как уже упоминалось,  четырехслойная структура развития сознания:

-  Мифологическое сознание (Мы-сознание);
-  Нормативное сознание (Не-мы-сознание);
-  Фактологическое сознание (Я-сознание);
 -  Духовно-инновационное (Ты-сознание).
             Вместе с тем, глубинный анализ семислойной модели Бытия подсказывает возможность существования  такой же семислойной модели сознания:

1.  О* --Оm –S – Sm – природное мифологическое сознание;
2.  O – Om* - S – Sm –нормативно-энергетическое сознание;
3.  O – Om – S* - Sm –фактологически-волевой импульс сознания;
4.  O* – Om – S – Sm* - мистически-инновационное сознание;
5.  O – Om* - S – Sm* – нравственно-инновационное сознание;
6.  O – Om - S* - Sm*- творческо-инновационное сознание; 

7.  O* -Om* - S* - Sm* - духовно-инновационное сознание;
Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор психологического поведения, которое раньше было уделом единиц и носило название «святости». Под воздействием глобальной катастрофы  оно понемногу начнет  приобретать массовый характер. Это путь постоянной духовной трансформации Личности, способ преображения себя и окружающего Мира, способ адаптации экстремально меняющегося мира под свои потребности и нужды, но с учетом приближенных к сердцу нужд Природы, уважения к сущности Объектов. Хотя доминирующую активность  в этой структуре проявляет Метасубъект, но характер этой активности таков, что он не позволяет  принижать всех остальных. Его девиз: «Живи сам и дай жить всем другим!»

Психология человека, обладающего этим типом сознания, настроена не на гордыню и самомнение,  а на сердечное понимание  и диалог со всяким «другим». Эту специфику надо понять, ибо у «инновационного сознания» – основа психологической его сущности «диалог с Ты», в лице природы, способов ее отражения или

С самим творческим субъектом отражения. .

Основные механизмы психологического развития  инновационного типа сознания связаны с использованием парадоксальных инструментов,  в которых сущность «я» реализуется только в понимании  диалога с «Ты». Важнейшей в этом типе сознания становится  коммуникация с определенным  «значащим  другим». Но какая коммуникация? 

Это не просто обмен материальной информацией на паритетных основах. Это соединение, подкрепление материальной информации  - чисто духовной, обеспечивающей её устойчивость и достоверность во времени. Духовная инновация играет в структуре любой коммуникативной  системы  сознания центральную балансирующую роль, наподобие той, которую в организме играет Сердце.


Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности, например, овладение полевыми структурами Бытия.


Перед лицом материальной интерпретации Апокалипсиса человечество будет вынуждено принять духовное преображение, чтобы спастись и избежать Адова огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно принизить   негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень сознания.


Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, которые мы связываем с овладением человеком «полевым уровнем»  своего телесного существования. Во многом речь идет об овладении тем состоянием при Жизни, которое наступает только после Смерти.


Механизмы входа в это состояние давно уже описаны в мистических учениях любых религий. Для православных - это «личное подвижничество»; воспитание «Великой Души» - у индусов; «суфизм» - у мусульман, приобщение к Каббале у евреев, познание законов исихазма – у православных и т.д.


В соответствии с нашей схемой «Бытия» - «Инобытия», треугольник «Человек» - Мир» - «Сознание» снова соединяется в одно целое (но не в точку); скорее,  это спираль постоянного духовного преобразования и  взаимного совершенствования, постоянно раскручиваемая временем и местом твоей локализации в данный момент Бытия. 


Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе, и непостижимое единство Личности и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия», той гармонии, о которой прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется, прежде всего, через познание природы Смерти. Человек начинает  осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны его  единого духовного Пути, приятие которого означает для человека возложение на себя  новой ответственности за себя и за состояние   мира.


В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность,  дополнительность и условие собственного  духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они: он-она-оно») и диалектическим Словом («Мы-Ты-Я») позволяет человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (Как общей Энергетики мира).


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение начинает  носить и чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». 


Человеку будет, наконец, доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова.


Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями.


Вспоминается в связи с этим фраза героя  одного из романов братьев Стругацких: »Тушили мы тут давеча одну паршивую галактику, да так и отступились». (передаю цитату по памяти).


Рубеж тысячелетий открывает нам возможность колоссальной смены парадигм, картин Мира, рисуя новую величественную возможность для прорыва человека в Космос. Научно-духовная парадигма Нового Времени (от Ренессанса до ХХ века) будет постепенно вытеснена парадигмой «Новой Жизни» (по «Откровению» Иоанна Богослова).


Земля останется при этом колыбелью цивилизации в полном смысле этого слова, ибо будет лишь вселенской «школой - детским садом» для разумного человечества, где не только социализируется юное поколение землян, но и происходит «цефализация» животных, приобретают зачатки разума «растения», пробуждаются эмоциональные эмбрионы в минералах.

Когда эти процессы будут происходить на глазах учащихся, они дадут не только чисто познавательный, но и мощный воспитательный эффект.


Именно такой «космический детский сад» будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «сыны человеческие» (по слову Иисуса Христа) с детства приучатся помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура.  Духовна Культура, которую   сейчас наше сознание впервые обретает в таком массовом порядке. Но ситуация экокатаклизма втройне усилит этот процесс.
   Попытаемся рассмотреть  каждый тип сознания  по отдельности и слитно как целостный феномен.

                   6.2. Психология  «МЫ-сознания» (МИФ):

  Родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Природно- мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно из Рода, которому он принадлежит. «Природа» - это нечто «при роде», а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе без связи с Богом, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности новый тип сознания – языческий, или, как мы его назвали «мифологический».

Формула единства в сознаиии «Объектов» - (О), их отражений в мозгу («Метаобъектов») – (Om); отражающих субъектов (S) и типов подобного отражения – («Метасубъектов» - (Sm),  представляет собой  характерный для того или иного типа сознания   способ объединения в мозгу различных проявлений реальности этого мира, включая собственное сознание.

Один из элементов этой формулы всегда находится в структуре в доминантном состоянии ( в роли «вожака»), создавая тем самым устойчивую (с иерархией) структуру  отражения реальности.

Треугольник «Бытия» (Мир – Человек – Сознание) при доминанте «объектов» в сознании собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Психология язычника такова, что он не может выделить себя не только из рода, племени, но из окружающего мира, который  «при роде». Отсюда, скорей всего, и пошло название «природа». «Мира», как такового, у язычников нет, а есть они сами и все остальное, что есть  в Природе, но существующее в  самом язычнике, а не по отдельности: вот «объект» , а вот – «субъекты».
 Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии (Библ. № 10, стр. 130-135).

 В язычестве «Нижний мир» (мир людей) объединяется с «Верхним миром» (Миром Духов) с помощью этого самого  «мы-сознания», главными носителями которого выступают  шаманы и волхвы. Они обладали  таким высоким духовным уровнем, что  первыми смогли оценить, как известно из Евангелия, рождение Христа и пришли поклониться младенцу-Иисусу в Вифлееме. В Библии их вела Вифлеемская звезда, хотя немалую роль сыграло их собственное мифологическое чутьё. 

Как явствует из указанной формулы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Ты-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. 

Вместе с тем, любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как  целостного синтеза Мужского и Женского. От нашего языческого прошлого нам остались многочисленные каменные бабы, где гипертрофированный живот  подан как основное плодоносящее начало. Это тоже ПРИРОДА.

Значение «Логоса», принимающего лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо язычество - это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Письменное Слово» не получило своей фиксации в тексте, оно не занимает такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому любой «другой» психологически не осознается в этой культуре как «Ты», как Единый Бог. Отсюда языческое многобожие. Мифологический тип – это  «соборное, деиндивидуализированное, родовое «Мы - сознание».

Психология целостности здесь на первом месте, как в отношениях с природой, так и в отношении с членами своего племени. Язычник хорошо знал, что вне племени он – ничто, ибо существовать не сможет. «Изгоев» тогда почти не было.

По главному закону Духовной культуры ее важнейшие смысловые моменты всегда требуют «двойного подтверждения»: Мужское начало  должно быть подтверждено Женским и наоборот; аудиальная фиксация смысла (в звуке) должна быть подтверждена визуальной фиксацией (в рисунке или тексте); деятельность шаманов подтверждала существование «духов» и наоборот.  А «Духи» помогали только подлинным волхвам, способным эффективно осуществлять связь Верха и Низа.
Можно утверждать, что пока «Слово» не было письменно зафиксировано в великих религиозных книгах человечества, типа «Вед», «Авесты», «Библии», «Корана» и других, религиозная духовная культура не могла вступить в свои права. Отсюда устойчивость мифологического  (дописьменного)  сознания должна быть вроде бы подвергнута большому  сомнению. 

Однако это сомнение входит в противоречие с тысячами лет существования языческого сознания на планете, ибо письмо было изобретено каких-то три тысячи лет назад. 

В метаисторической динамике культуры именно духовные  МИФы, а не материалистическая  Информация («метаобъекты» в любой форме фиксации) играют на первоначальном этапе существования человечества важнейшую роль. МИФ психологически объединял членов одного рода в племя, в некоторую социальную общность, обладающую адекватными способами адаптации к вмещающей его природе.

В некоторых районах планеты такое тонкое единство человека и природы еще поддерживается языческими племенами, надо только подождать, когда цивилизованный человек поймет, что он далеко отстал от этих гармонических технологий единства человека и природы.

Считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он владеет такой полнотой знаний о природе, которая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту целостности человека и  Природы, свойственную так называемой «Дикости». Помочь нам в этом сможет только целостная холицистическая психология понимания  Единства  Человека и  Природы. Мы предлагаем в основу этой холицистической целостности положить нашу семиуровневую модель.
Какие особенности «психологических фильтров» гармонии  можно считать при этом  главными?

а) стихийная целостность сознания и неспособность отделить  себя от Социума и Природы;

б) единство Рода-Племени  и Природы;

в) ощущение своей целостности во Времени (связь поколений через «культ предков»);

г) целостность в пространстве через связь Материи и Духа шаманами  путем обожествления Природы.

Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, порой весьма неглубоком и поверхностном понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), на неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться с тем же Богом, осознав себя Личностью.
Однако  «Мы-сознание»  имеет высокий уровень психологической безопасности, прежде всего, из-за полной идентификации с более общей социальной массой – родом, племенем, общиной и т.д. Именно благодаря этой самоидентификации  психологическая безопасность современного человека может быть повышена в десятки раз, если мы осознаем основные психологические механизмы, на которых она в прошлом держалась. Конечно атавизмы этой целостности имеют место и сейчас, но в извращенном виде (типа единства «братков» в «Бригаде» и т.д.).
По примеру МИФа  у нас должна иметься  возможность подобной самоидентификации, знание её механизмов. Каковы же они?

Знание истории своей семьи, родового дерева своих предков нужно нам именно для подобной самоидентификации, ощущения связи себя с предыдущими поколениями.  Психологическое бытие в форме «Ивана, не помнящего родства», создает предпосылки для шизофрении и других невротических патологий. Оно готовит почву для дезинтеграции общества, которую мы ныне и наблюдаем  «во всей своей красоте».

Мифологическое сознание держится на легендах, мифах, «преданиях старины глубокой». Но, выясняется, что они могут быть удивительно актуальны. Почему в Индонезии, когда пришло с моря  в  декабре 2004 года  цунами, большинство населения погибло? Да потому что никто не верил, что волна подобной высоты в принципе  на их земле возможна. Никто не обратил внимания даже на массовый исход животных  в горы перед приближением колоссальной волны. А вот те племена, которые имели легенды о бытовании подобных цунами на своей территории в древние времена, выжили, ибо сразу же сопоставили надвигающуюся опасность с той информацией, которую знали по легендам. И убежали в горы....
И это не единственный пример важности актуализации языческой психологии в современном мире!  Полюбить природу, как язычник, чтобы заменить традиционные способы её промышленной эксплуатации на вынесение природы за их рамки, можно только в одном случае - возврате к целостности языческой психологии и современного мира. Если это не возможно, под вопросом становится  продолжение нашей жизни в природе, ибо мы с ней одно и тоже. «Мы с ней одной крови», просто забыли об этом.
                 6. 3.  СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»):

Рассмотренная в предыдущем параграфе психология «сознания  язычника» является типичной родовой психологией. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, которую можно обозначить культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

Происходило постепенное  выделение Человека из Природы, в процессе которого Человек смог ощутить свою «богооставленность». Для её  компенсации ему были даны  великие божественные откровения, зафиксированные в первых письменных памятниках человечества, начиная от «Вед» вплоть до «Корана». Все эти памятники были фиксацией различных граней  (теологических, этнонациональных и социокультурных) нормативной информации, существенно необходимой человеку, чтобы выжить в новых условиях распавшегося родового строя и потери объединяющей людей психологии  «Мы-сознания».

 Активность в четырехчастной формуле единства Объектов, Субъектов, Метаобъектов и Метасубъектов переходи к Метаобъектам, то есть, к Логосу.

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознание» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно строится поначалу лишь на страхе перед впервые  осознанным присутствием Грозного Логоса -  Единого  Бога. По сути, вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (подлинно человеческую этику поведения) своей личной тактикой. Они подчиняются ей только из-за страха перед  гневным им воздаянием Бога  после смерти.
Треугольник «Бытия» становится вертикалью в Небо, поскольку «Сознание», «Мир» и сам «Человек» располагаются на одной прямой, упирающейся в треугольник «Инобытия». Материальное воплощение этого стремления в Небо осуществляется Церковью, единственной социальной системой, способной реализовать его. Она берет на себя функцию презентации Абсолюта и Инобытия  в нашем мире «Бытия».

В классическом варианте нормативного «Не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас, прежде всего, с «Ты-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово и единство с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последний тип сознания (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу -  на уровне праведников) стал способен  уже обращаться к Богу на «ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. Страх там поглощает всё. 
Специфика «Ты-сознания» реализуется в любовном  диалоге, а  в нем без «Ты», к которому в таком  диалоге обращаешься, обойтись невозможно.

Доминанта Логоса, царствующая в нашей психологии при нормативном сознании,  еще не означает Второго пришествия  Иисуса Христа. Это еще лишь предожидание Мессии, какое дышит в книгах Ветхого Завета. Психология нормативного сознания свойственна, например, индуизму, где большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

Обращение к Богу становится личным, но это всегда маневрирование  «на грани неверия», которое прекрасно выражено в строчках Ф.И.Тютчева:

«Я верю, верю, верю! Боже мой, прийди ж  на помощь моему неверью!».

Психологии  нормативного (обрядоверческого) сознания всегда свойственно сомневаться и испытывать крепость своей веры, поскольку у него нет прямого контакта с Богом, а только через письменный текст. Или через другого посредника – Церковь. Для людей с первичным религиозным сознанием, которым можно считать нормативное сознание, свойственно переоценивать роль посредника (Церковь) в контактах с Богом.
Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний письменный «Закон», Он  не снисходит «обрядоверцу»   как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые,  прорывающиеся к более высокому типу духовного сознания. Для его достижения нужен подобный подвиг «личностного свидетельства» Любви,  нужна личная жертва,  как у праведных  Сергия Радонежского  или Серафима Саровского.

Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «Не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем, оба первых типа сознания («Мы-сознание» и «Не-мы сознание») имеют рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» одновременно  место «Я» и «Ты», он наиболее духовно актуален.

Однако в социальном плане эти два типа сознания еще не личностные, а скорее «соборные» («Мы» и «Не-мы»), ибо личностной этап развития пока впереди, его  еще нужно обрести. Именно поэтому в самой продвинутой религии - Христианстве «личностной план» так важен для духовного обращения христианина. Но это уже специфика 
«Я-сознания».

Как отмечалось в древних книгах,  ЗАКОН  тогда был еще  только безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «проходила», ибо  ограничена психологическими возможностями личности вмещать всю  полноту информации об окружающем социуме.

Появление и разрастание городов свидетельствует о выпадении  человека из психологической целостности «малой группы», где все друг друга лично знают.  В городе это  уже невозможно, потому  именно города стали в наше время скопищем порока и бездуховности.

Безличная психологическая сила ЗАКОНА  преодолевается только БЛАГОДАТЬЮ, иным механизмом  духовной  связи, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви. Церковь,  в той части, где она остаётся  типичным нормативным социальным институтом, до конца этот факт еще не осознала. 
Какие механизмы психологической устойчивости являются наиболее адекватными для описываемого «Не-мы-сознания»?

Во-первых, опора на священные тексты,  к которым ты приобщен и их исповедуешь;

Во-вторых, ощущение поддержки Церковью, поскольку ты не только читаешь священные тексты, но и оцерковлен, включен в систему «обрядоверия»;

В третьих, ты существуешь не автономно, а в системе церковного прихода (инвариант малой группы), с которым ты связан тысячами не только духовных, но и социальных и психологических  связей.

Если вернуться от чисто психологических аспектов к специфике семислойной модели, то  языческое сознание создаёт основу психологической устойчивости основания любой системы, питает её энергетический КОРЕНЬ, а нормативное сознание поддерживает всю  ЭНЕРГЕТИКУ системы, являясь  типом сознания, нуждающемся  в постоянном допинге СЛОВА, НОРМЫ, ОБРАЗЦА, ИДЕАЛА и т.д.
               6. 4.   ВОЗМОЖНОСТИ «Я - СОЗНАНИЯ» («ФАКТ»):
Подчинение нормам Закона в этом типе сознания уступает место Благодати, а Варварство сменяется Цивилизацией. От Бога людям благовествованы отношения, основанные лишь на Любви. Но только малая часть людей сделала их своим внутренним содержанием, хотя христианскому обрядоверию подчиняются очень многие.

Главная психологическая особенность этого типа «Я -сознания» в том, что оно личностное. Отношение к другому, как к «ты», возможно лишь при условии ощущения своего «я», своей  особой выделенности из  социума (малой группы), так  и из природы.

  Доминантной в структуре типологии сознания становится познающий субъект – Личность, именно поэтому личностное «фактологическое» познание смогло открыть при помощи личностной системы познания - Науки  энергетическую природу материи и мира. Такая  природа была недоступна человеку вне научных способов познания. При этом  Наука открывает  человеку только мир материальной энергетики. Духовные энергии пока остаются тайной «за семью печатями», хотя отдельные прорывы все-таки случаются (например, в «исихазме» Григория Паламы, в Каббале у древних иудеев и т.д.).

Главный механизм  духовного развития в фактологическом  типе сознания – «монолог». Человек с этим типом сознания «поёт, как птичка Божия». Ему не обязательно надо, чтобы его слушали, главное – сам факт пения. Типичное  качество «Я - сознания» - «самостоянье», о котором Пушкин говорит как о «залоге человеческого величия». Оно потому и называется «Я - сознанием», что в нем доминирует « личная самость».

Если носителем «Не - мы сознания» является только верующий человек, то носителем нового типа сознания может выступать и неверующий:  творец, исследователь (художник или ученый), а шире - любой человек, открытый к личностному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. К сожалению, самостояние  очень часто уничижается  собственным самовозвеличиванием   личности, да еще и   в отдельности от Бога. Поэты, в отличии от ученых (Паскаль: «я не нуждаюсь в концепции Бога»)  хорошо понимали, что «быть знаменитым некрасиво». (Б.Пастернак)
Треугольник «Бытия» впервые выступает в этой системе отношений как настоящий треугольник, имеющий три вершины: Человек (индивид), Мир и  Сознание  разведены здесь по своим местам. Чтобы соединиться в единую систему, им необходима дополнительная энергия, которую человек обретает в личностном познании мира и себя самого. Это творческая энергия преображает мир по законам красоты, преобразовывает промышленную  цивилизацию в ходе  научно-технического прогресса.

 Получаемые в итоге этих материальных  преобразований «личностные знания» выше по статусу, чем «нормативная информация», хотя бы потому, что они  более энергоёмки. В особенности это ясно в чисто человеческом плане, ибо «фактологическая информация» более человечна, эмоциональна, «сердечно наполнена». Она теснее связана с Личностью, ее духовной сутью. Механизм «Страха Божьего» сменился  более эмоциональным «механизмом Любви». («Более активно работает «сердечная чакра», - как сказал бы йог, хотя на деле пока включена в активность только чакра - «Живот»). В соответствии с нашей моделью, адекватным состоянием этому типу сознания является волевой импульс человека. Безвольный человек не способен стать Личностью, не способен в полной мере подняться до Фактологического  уровня сознания.
«Все то, что внизу, то и наверху».  Поэтому изменения затронули и уровень «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Ты-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии «самодостаточности» человека, и, якобы,  «ненужности» ему Бога.  Генезис современной материалистической  науки обрек  человека  на подобный разрыв. Перед лицом наступающей Экокатастрофы этот разрыв уже Смерти подобен.
Он порождает, в том числе, и проблемы в плане психологической безопасности. Человек начинает ощущать себя «покинутым Богом», что не способствует его хорошему  психологическому самочувствию.

Атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими разрывами связей Бытия и Инобытия. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.

Абсолют выступает здесь в форме «Ты-сознания» (Единство Сознания и Подсознания в Человеке), а Личность начинает осваивать свое собственное Подсознание, первоначально через более адекватное понимание значения снов в своем развитии. Только много позднее «Ты-сознание» становится доминирующим наравне с развитием самосознания. 

Важно, что Самосознание  не возникает на пустом месте. Научная попытка человечества  создать теорию своей целостности на основе только «Я-сознания» объясняется  логическим безумием его духовного мира и психологической гипертрофией познавательных возможностей «Я-сознания»

 Даже мало-мальски грамотному психологу понятно, что «Я-сознание» комплиментарно (дополнительно) к «Ты-сознанию», и эта дополнительность - залог уникальной устойчивости человеческого Разума в Космосе. Однако именно научные механизмы познания усиливают  аберрацию  «Я сознания», придают ему импульс собственной  гордыни, самовозвеличивания, нивелируют его смирение перед Богом.  Прежде всего, из-за иллюзии науки, что Разум не имеет границ развития на своём интеллектуальном уровне. Имеет, да еще какие, - прежде всего, границы  нравственные!

           Возврат  ощущения целостности возможен только на базе единства с «Не мы – сознанием», которому  ощущение  «комплиментарности» в высшей  степени свойственно. 

Дополнительность «Ты-сознания» и «Я-сознания» является свидетельством не только космической устойчивости Человека в едином мире Бытия-Инобытия, она порождает и простую психологическую уверенность в себе и своем успешном бытии на этой земле.

«Ты-сознание» в нашей семислойной модели играет центральную роль, балансирующую всю систему в целом. Оно аналогично Сердцу, гарантируещему механизм развития человека в принципе.

В этой связи видна относительность  материалистического утверждения экзистенциалистов («Ад - это другие»), равно как и противоположной, чисто духовной иллюзии («Рай - это другие»), если они не вступают в комплиментарные отношения друг с другом. Когда Путь ученого - Познание, а Путь творца - Преобразование мира, Человек очень быстро начинает сознавать истинность такого утверждения:

«Вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?» (А.С.Пушкин)

Пусть вначале это будет далеко не полное, не духовное, а чисто внешнее преобразование, но оно уже таит подходы к «контролируемому изменению» как сути подлинного Духовного Самостояния Личности, которое, в соответствии с мыслью поэта, и является «залогом ее величия».

Психология «контролируемого волевого  изменения» - это высший уровень, данный научному фактологическому сознанию. Только духовно ориентированный ученый приходит к ней, в конце концов, познавая одновременно и безграничность своего интеллекта и границы его применимости в нашем мире. Соединение универсального осознания своей рациональной мощи и одновременно  локальности своего  Бытия – это уже азы инновационного сознания «Ты-сознания». До него поднимаются  не многие материалистически ориентированные ученые. Но ХХ век дал массу подобных примеров, особенно  в России. Яркий пример  - архиепископ Крымский  Лука (выдающийся советский хирург Войно-Ясенецкий).
Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия» человек уже засадил в наше время. Однако мало посадить ростки, нужна сильная психологическая встряска прежних основ сознания, которые человек получает в форме постоянно повторяющихся бифуркаций и катастроф. Вне зависимости от своей природной локализации они  сразу же  получают личностной статус, в особенности,  когда они касаются тебя лично.

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

       1.   Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

       2.  Бесконечность Пространства и вечность Времени.
       3. Связь Человека и Бога через личностное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью» и другими стереотипами творческого поведения.
       4. Воодушевление «однобокости», чисто духовная или чисто материальная ее преувеличенность.
6.5. Мистически-инновационное сознание (МИС):  инновационная структура – это структура с активностью массового сознания;

 а) главной особенностью любого инновационного сознания, а их мы насчитываем ровно четыре, является их диалогичность, то есть наличие в структуре сознания двух доминирующих элементов.  У этого типа сознания она будет иметь такой вид: О* - Ом – S – Sm*;

б) специфика МИС – активизация неоязычества, для неё характерно мистическое восприятие реальности природы, активизации духов, стоящих за фактами природы, понимание, что реальный мир это единство плотного (реальные объекты) мира и тонкого мира (духи и духовные сущности за материальными объектами);

 в) для этого типа сознания свойственно иррациональное восприятие действительности, акцент на ясновидение, яснослышание, телепатию и   другие экстрасенсорные факторы реальности;

г)  целостность этого типа сознания обеспечивается самим  магизмом сознания -  диалогом внутри  сознания  двух голосов: голоса массового сознания и голоса природы, за которым стоят духи;

д)  инновационность и целостность  этого  типа сознания – понимание двойственности мира, принятие Того света наряду с реальностью Этого мира; вера в реинкарнацию души, её бессмертие и способность  качеством духовного проживания на Этом свете обеспечить или пребывание в Раю (благодаря святой жизни здесь) или новое воплощение в материальном мире, но уже в другом теле; 

е)  активность  инновационного сознания  этого типа заключена в способности к преображению реальности,  глубинному её пониманию  в ходе постепенного признания роли духовных двойников материального мира.

     6.6. Нравственно-инновационное сознание (НИС): О – Ом* - S – Sm*.

а)  диалогичность НИС обеспечивается диалогом элемента, отвечающего за нравственные  нормы и моральные установления общества, пришедшие к полной деградации в наше время, с массовым сознанием;

б) реальность такого диалога возможна только  после крупного социального потрясения, которым мы считаем приближающуюся глобальную экокатастрофу, которая к 2012 году полностью развернется на наших глазах на планете. Сейчас это проявляется:

- в глобальном потеплении климата, влекущим  за собой затопление прибрежных зон морей и океанов;

- в загрязнении окружающей природной среды, в особенности в больших городах, из-за технической цивилизации, не способной справиться с  отрицательными последствиями работы техники (например, выхлопами автомобилей);

- в массовом уничтожении природных ресурсов планеты, смещающим равновесие природной среды цивилизации, что  чревато  компенсирующим  дисбаланс  взрывом;

-  в возрастании в особенности в среде молодежи суицидных представлений о реальности, нежелание жить Будущим, стремление «жить здесь и сейчас, а завтра – хоть Потоп»;

- в нарастание агрессии и психической неадекватности населения, в неспособности социума справиться с этими отклонениями;

- в  ухудшении здоровья населения и увеличение рождаемости неполноценных детей, вырождении населения во всех регионах планеты, в особенности в развитых странах;

в) прагматическая целостность НИС – в  его способности справиться с ходом смягчения предстоящей катастрофы и  с постепенным обретением  этого типа сознании в ходе  протекания самой катастрофы ценой огромных людских потерь людей с неразвитым инновационным сознанием;

                    6. Творческо-инновационное сознание( ТИC): О- Ом – S* - Sm*.

а) диалогичность ТИС обеспечивается прямым диалогом продвинутого уровня инновационно мыслящих творцов с  развитой  частью массового сознания населения;

б) рудименты ТИС всегда имели место в любой культуре, ибо  всегда были художники, обеспечивающие высокое искусство, не способное работать на потребу вкусам зрителей, а активно меняющее  массовое сознание в направлении высокого духовного развития;

в) высокая духовность ТИС всегда работала на предупреждение дегуманизации Времени, обуздания его деградации путем синтеза Веры и Знания, Творчества и Духовности;

г) Целостность ТИС обеспечивается  способностью этого типа сознания преображать массовое сознание, подтягивать его деградирующий  уровень, замыкающийся в массовой культуре (а в ней постоянно возрастает уровень духовной энтропии) до уровня лучших представителей духовной и творческой элиты  своего времени.

   7. Духовно-инновационное сознание (ДИС): О* - Ом* - S* - Sm*.

а) специфической особенностью ДИС является диалог всех четырех элементов сознания, находящихся в  постоянно активной фазе своего развития; 

б) возможность  реализации ДИС на практике связана с постепенным слиянием всех типов инновационного сознания в один духовный план, работающий на уровне постоянной  активности всех четырех своих составляющих;  

в) окружающая среда для этого типа сознания рассматривается как духовное пространство Бога, именно поэтому может быть обеспечен такой высокий уровень его духовности, ибо в конечном итоге – это диалог Человека планеты Земля,  обретающего ответы на все вопросы,  и Господа  Бога;

г) в такой постановке проблемы есть известная тупиковость развития, ибо за получением ответов на все вопросы последует неминуемый  духовный типик человека, но бесконечность и вечность Бога дают нам гарантию, что это произойдет еще не очень скоро. 

        7. Глава шестая: «Низшие сефироты в Каббале»:

                                    «В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо своё, тогда
                                      Солнце останавливали Словом, Словом разрушали города.

                                      И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

                                      Если, точно розовое пламя, Слово проплывало в вышине.

                                     А для низкой жизни были числа, как домашний, подъярёмный скот,                                                     

                                    Потому что все оттенки смысла умное число передаёт».

                                                                                                                              Н. Гумилёв                                

      Сефиротов в  иудейском мистическом учении «Каббала» всего десять: КЕТЕР, ХОКМА, БИНА, ХЕСЕД, ГЕБУРА, ТИФАРЕД, НЕЦАХ, ХОД, ЙЕСОД, МАЛЬКУТ. Есть еще невидимый сефирот  ДААТ, не входящий в общий счет  и второй не входящий в общий счет – КЛИФОТ, противовес порока.

 Мы рассматриваем только  семь низших сефиротов, ибо три верхних  (Кетер, Хокма, Бина) касаются небесных высот, нам недоступных в полном объёме. Хотя к ним мы ещё вернемся…
Помочь нам разобраться в функциональной неопределенности понимания сефиротов в Каббале поможет исследование В. Спарова «Всё о магии и оккультизме» (Библ. № 7) и сайт из Интернета (См. Библ. №8).                         
        Неопределенность неясных толкований связана, прежде всего, с самим понятием «сефирот», под  которым  понимается  целый комплекс значений:
1. - Духовные аспекты (ипостаси)  Бога, Вселенной и Человека;

2. - Принципы  или энергии, лежащие в основе проявленного мира;

3. - Эманация этих энергий вне себя;

4. - Способы  энергетической связи Духа и Материи;

5. - Ветви энергетического  «Древа Жизни».             
                                                          1. Малькут:
 «Весь совокупный физический мир, вбирающий все эманации, очищенные  последующими сефиротами».  Переводится как понятие «Царство».
                                                     2.  Йесод:

«Основание» или краеугольный камень, аккумулирующий эманации  всех остальных сефиротов, чтобы  перевести их в физический план Малькута. Возможно, более правильным  для понимания связи нашей модели  с «Древом сефиротов» было бы начинать не с Малькута, который  имеет  не духовную, а чисто материальную сущность, а с Йесода, как  духовного основания мира, а в качестве компенсации ускользающего из семирицы члена взять  сумму первых трех сефиротов  как один объединенный духовный сефирот, получающий № 7.  Тогда «Ход» будет иметь № 2, а «Йесод» № 1.
                                                       3.  Ход:

Переводится, как «Великолепие» и являет собой  женский вариант энергетики, обогащающий последующий мужской вариант – «Нецах».  
                                                        4. Нецах:

Нецах предполагает энергетическую власть на низшем уровне, так же, как «Хокма», отражает власть на высшем духовном уровне. По нашей модели именно этот уровень отвечает за мужскую волю и страсть к «победе». Он так и переводится с иврита, как «Победа».

                                                    5. Тифаред:

Переводится как «Красота и Гармония». Это полностью совпадает с нашей моделью, где четвертый слой – уровень «Сердца», отвечающий за универсальную устойчивость любой системы, достигаемую «Красотой» и «Гармонией».
По иудейской мистике точно также  «это та жизненная сила, которая движет вперед всю жизнь, не давая ей остановиться. В человеческом теле её символом является сердце, управляющее процессом кровообращения. Тифаред – это фокус, центр, точка баланса и равновесия». ( Библ. № 7, стр. 81)
В Солнечной системе Тифареду соответствует Солнце – сердце всей системы, изливающее свой свет на все остальные её части. Цвет Солнца – желтый.

                                                       6. Гебура:

Женский материнский аспект, противоположный следующему Хеседу. Гебура определяет уровень Правды, Истины, отвечает за Знания.  Поскольку Хесед в нашей модели соответствует Космическому  Разуму, нельзя не согласиться в толкованием  каббалистами  Гебуры как деструктивного начала, постоянно разрушающего творческие приобретения Хеседа.
       Гебура  рассматривается в Каббале как «корень мирового зла», в полном соответствии с формулой «Во многих знаниях есть многие печали».

 С инновационной точки зрения именно Наука традиционно переоценивает роль полученной научными методами информации. Знания  в отрыве от целостности всей системы способны только порождать зло, нести разрушение, хотя и необходимое для дальнейшего продвижения вперед.

                                                    7. Хесед:     

     «Это организующая созидательная сила, отвечающая  за творческую деятельность и осуществляющая её; это любящий Отец, защищающий и опекающий своё чадо» (№ 7, стр. 81)




В противоположность Гебуре Хесед носит мужской характер, и является конструктивной силой Космоса. Если не принимать во внимание более высокий уровень Духа, Разум в мире выступает как Отец, «опекающий  все свои чада».                       



Цвет Хеседа – синий, самый любимый цвет  чистого Неба, напоминающий космическую сущность  Хеседа.
                              8.  Объединенный духовный сефирот (Кетер, Хокма, Бина):
Духовные сефироты Кетер (Венец), Хокма (Мудрость) и Бина (Понимание) дают представление о специфике высшего  духовного начала в системе каббалистического «Древа Жизни». Такой подход полностью совпадает с нашей моделью. 
      Цвет Духа – фиолетовый, все высшие иерархи Католической Церкви имеют мантии фиолетовой окраски.




«Древо сефиротов» является теоретической основой Каббалы, но в ней есть и практическая сторона. Её развивал каббалист Х111 века Авраам Абулафья, сформулировавший «7 путей познания Учения»: ( См. № 8, стр. 131-133)

1. Первый путь – это понимание простого значения текста Торы (первых пяти книг Библии). Самый распространенный путь  для широких масс народа.

2. Второй Путь для тех, кто изучает кроме основного текста, и комментарии к ним. С этим связано изучение «Мишны» и «Талмуда», раскрывающих поверхностные смыслы Торы.

3. Путь поиска  следствий, к которым ведут разные положения основного текста и его комментарии. Это последний уровень знания, излагаемого публично.
4. Путь изучения иносказаний, аллегорий и загадок текста Библии (См. Библ.,  №1).На этом пути происходит разделение исследователей на тех, кто ограничивается первыми тремя путями изучения библейского текста, и тех, кто идет дальше, пытаясь разгадать их подлинное значение.

5. Пятый Путь – изучение секретов Торы, доступный, по мнению Абулафьи, только для евреев. Это свойственное Средневековью заблуждение уже давно развеяно временем. Указанная книга о секретных кодах Библии (Библ. № 1) рассказывает о массе исследователей, которые продвинулись в этом направлении много дальше евреев. Механизм исследования этого пути – медитация на имя Бога. 

6. Шестой путь – это дорога  людей, отошедших от мира и ощутивших в самих себе  активное присутствие Бога. Это путь изучения текста путем «гематрии» (подстановки цифровых значений вместо букв) и «нотарикона» 
( расшифровка скрытого смысла сокращений в Библии).
7. Самый тайный и эзотерический путь, опирающийся на прямой диалог Человека с Богом и получение духовной информации прямо из «рук Бога».
8. Глава седьмая: «Христианские церкви, небеса и архангелы»:
                                             «Но этой веры для немногих лишь тем даётся благодать,
                                             Кто в искушеньях жизни строгих, как вы, умел, любя, страдать,

                                             Чужие врачевать недуги своим страданием умел.

                                              Кто душу положил за други и до конца всё претерпел».

                                                                                                                                      Ф.Тютчев        

Понять семислойные структуры в православном богословии нам поможет следующая матрица:

                                                                                                                                     МАТРИЦА № 5
	   Стихии       
	  Земля 
	    Огонь
	  Металл
	      Дерево
	  Вода
	   Разум
	    Дух

	 Слои Небес
	 Ангелы,
 Архангелы    
	    Господства
	   Силы
	   Власти    
	     Престолы
	     Херувимы
	    Серафимы

	АРХАНГЕЛЫ
	  РАФАИЛ

   (Помощь)
	   УРИИЛ

(Огонь,  Свет)       
	 ИЕГУДИЛ

 ( Хвала
 Господу)
	 ВАРАХАИЛ

(Благословение)
	 САРАФАИЛ
    (Молитва)
	 ГАВРИИЛ
(Сила Божья)
	  МИХАИЛ
   (Яко Бог)

	Церкви в 
«ОТКРОВЕНИИ» 
 Иоанна Богослова 
      
	   Лаодикия
	  Филадельфия
	   Сардис
	       Фиатира
	   Пергам
	   Смирна           
	  Эфес 

	  Их значение в 
  богословском 

       плане
	  Очищение
   через
Преодоление
	   Братская
    Дружба
	   Готовность
          к

  обновлению 
	   Равновесие
    Золотой

    Середины
	     Преображение      
	   Богатство
    Духа
	   ЛЮБОВЬ         

	      ЧАКРЫ
	  КОРЕНЬ
	   ЗАРОД
	ЖИВОТ
	СЕРДЦЕ
	   ГОРЛО
	 ЧЕЛО
	ИСТОЧНИК


                     А. Перечень  Церквей в «Откровении» Иоанна Богослова:

Роль семислойной модели в Православии можно рассмотреть на примере обращения Христа к семи церквям в  «Откровении» Иоанна Богослова.  С учетом специфики нашего последнего Времени, мы проявим наибольший интерес к негативным аспектам прорицаний, которые  Христос делает у Иоанна Богослова:
    1. Лаодикия:

Христос обвиняет ангела Лаодикийской Церкви, что он «ни холоден, ни горяч», то есть, равнодушен к Богу. Не это ли главная духовная проблема всех христианских церквей сегодня? В особенности духовное равнодушие характерно для западных  протестантских Церквей, где прихожане  храмов убывают со страшной силой по степени их омоложения.
Действительно население в развитых странах достигло материального прогресса, как говорит Христос: « народ разбогател и ни в чем не имеет нужды», но духовно он « несчастен и жалок, и нищ, и слеп и наг» (Откр., 3, 17).
Христос советует этому ангелу купить  «Золото духа, огнем очищенное», «белую одежду» духовной чистоты,   и помазать глаза «глиною Истины», чтобы его глаза могли её видеть.

 В основной массе большинство западных верующих достойно обличения, но Христос подчеркивает: «кого я люблю, тех и обличаю и наказываю».

Смысл обращения Христа к Лаодикийской Церкви: «Очищение от грехов через Преодоление». Именно это и ждет нас в глобальном катаклизме.
2. Филадельфия:

Обращение это, на наш взгляд, надо понимать так: «Который отворяет – и никто не затворит, затворяет – и никто не отворит», - речь идет о  братском сердце, которое отворено  для других, а коль уж затворено для недругов, то «никто не отворит».
Христос подчеркивает, что Филадельфийская Церковь «немного имеет силы», но не все ли Церкви так в наше время, может быть, за исключением Православной. Православным людям хотелось бы считать, что утверждение: «ты сохранил слово Моё и не отрекся от имени Моего» также имеет отношение именно к ним.
Вполне возможно, что иудеи придут и признают величие нашей Православной церкви, если она не изменит ему в дальнейшем.

 Возможно именно  ангелу Православной церкви обещает Христос: «И как ты сохранил слово терпения Моего, то и Я сохраню тебя от годины искушения, которая придет на всю Вселенную, чтобы испытать живущих на земле» (Откр., 3, 10). Связь этого прорицания с предстоящей  впереди глобальной экокатастрофой сразу же бросается в глаза.
3. Сардис:

Сардийская Церковь, по мнению Христа,  «носит имя, будто жива, но на деле мертва». Дела её не совершенны перед Богом. Такого обвинения ныне  достойна, на наш взгляд, Католическая церковь.  У неё богатое прошлое – « вспомни, что ты принял и слышал, и храни и покайся!» - говорит про неё  Христос. «Если же не будешь бодрствовать найду, на тебя, как тать, и ты не узнаешь, в который час найду на тебя».
Призыва к бодрствованию достойны ныне все церкви, все успокоились и почивают на лаврах своей истории. Основное к чему призывает Бог-Сын: сохранить в душе готовность к обновлению.
«Впрочем, у тебя в Сардисе есть несколько человек, которые не осквернили одежд своих и будут ходить со мной в белых одеждах, ибо они достойны», - завершает Он свое пророчество. Мы знаем о таких католических святых, как, например Мать Тереза или отец Шарбель и другие…  
         4. Фиатира:
    Иоанн Богослов словами Христа подвергает осуждению реальную Фиатирскую пророчицу, много вредившую самому Иоанну. Подобное предупреждение относится к церквям, допускающим заигрывание с колдовскими и мистическими силами, далекими от христианства.
     Христос дал  всем этим силам время на покаяние, но они не покаялись.  Он предупреждает, что повергнет их в великую скорбь, если они впредь не покаются. Мы знаем, что в наши времена количество сатанинских сект, совершенно  не возможных в эпоху  Средневековья, ныне стало огромным. Все оккультные и эзотерические газеты и журналы кишат объявлениями о  жрицах черной магии и ведьмаках, способных за деньги на любые непотребные дела. И масса находится народу, готового  прибегнуть к их помощи.

Предупреждение Христа, как никогда актуально в наши дни, в особенности для американских христианских церквей, вполне примирившихся со всеми оккультными сектами и сатанинскими объединениями.

Христос призывает всех верных Ему «хранить, что имеют,  и держать, пока Он придет». 

         5. Пергам:

Ангел Пергамской церкви, живя там, где находится «престол Сатаны», не отрекся от Христа и от Его веры, даже когда умерщвляют там верных свидетелей Христовых.
Но не сумела  выступить эта Церковь против Валаамовой ереси и учения Николаитов, ненавидимых Богом. Валаамская ересь – языческий культ идола Ваала, культ солнцепоклонников, которым увлекались и евреи.
Гностическая ересь Николаитов -  реакция некоторых иудейских слоёв на христианские таинства: запрет на вкушение пищи во время поста,  на прелюбодеяния и т.д.


Христос однозначно говорит о своём неприятии этих ересей и ставит Пергамской Церкви в вину, то, что она с ними не борется.

 Побеждающему (эти ереси) Христос обещает  возможность вкушать «сокровенную манну» и «белый камень с его именем» как  спасительный талисман, обещающий преображение.
6. Смирна:

Христос призывает служителей Церкви Смирны  быть готовыми к дьявольскому искушению, готовыми  претерпеть десятидневные страдания и скорби. Христос говорит: «Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни!»   Проявите силу и богатство Духа и не потерпите вреда от второй смерти.

В преддверии скорой глобальной Экокатастрофы верность идеалам Христа – единственное спасение  людям не только потому,  что их помилует Господь, но и потому, что преодолеть все искушения климатического катаклизма будет дано только психологически устойчивым и  верующим во Христа людям.

  7. Эфес:
В обращении к ангелу Эфесской церкви Христос осуждает людей, изменивших своей первой любви. Предательство любви – самый значительный порок современной молодежи. Она страшится брать на себя ответственность за подлинную, настоящую любовь,  всегда готова заменить  её легкими, ничего не значащими интрижками и случайными связями.

В отличие от грехопадения, связанного с вкушением плодов с Древа Познания Добра и Зла, Христос обещает верным Его заветам людям «дать вкушать  «от Древа Жизни», находящегося в Раю. Судя по контексту под «Жизнью»  понимается вечная Любовь.
                                      Б.  Структура слоёв Небес:

Её предложил в пятом веке н.э.  Псевдо-Деонисий Ареопагит  (См. № 12, стр. 362).

Она представляет собой три триады ангельских чинов (порядков, рядов, отрядов), характеризующих ступени иерархии ангельских существ:

 Первая триада:               Вторая триада:             Третья триада:
- серафимы;                              - господства;                   - начала;    

- херувимы;                               - силы;                              - архангелы; 

- престолы;                               - власти;                           - ангелы. 

Вместе с тем, у христианских авторов нет единства в построении  иерархии небесных слоёв. В частности, Григорий Богослов предлагал: ангелы, архангелы, престолы, господства, начала, силы, сияния, восхождения, силы умные); в «Апостольских установлениях» другой порядок – херувимы, серафимы, зоны, воинства, силы, власти, начала, престолы, архангелы, ангелы) и т.д.  Поэтому мы предлагаем свою семислойную структуру, находящуюся в гармоническом сочетании  с нашей моделью  (см.  Матрицу № 5).
	Слои 
Небес
	    Ангелы,
   Архангелы
	    Власти
	   Силы
	  Господства
	  Престолы
	 Херувимы
	    Серафимы


А. Ангелы, архангелы – это слой небес,  в котором живут силы небесные, наиболее близкие делам Земли – ангелы и архангелы (руководители ангелов), непосредственно занимающиеся людскими проблемами;
Б. Власти – это слой небес, управляющий Огнем и Светом, исходящим с Неба;
В.Силы – силы этого слоя  управляют волевыми импульсами масс людей, в частности человеческими экгрегорами;

Г. Господства – слой небес, для которого свойственно сердечное управление, баланс небесных энергий, поддержание небесно-земного равновесия;  
Д. Престолы – слой небес, в которых расположены седалища святых праведников и пророков, приближенных к трону Господа Бога, и управляющих Словом, то есть, Божьим Логосом;
Ж.  Херувимы – слой ангелоподобных  и с крыльями существ-стражников Бога, охраняющих по Его приказу разные сущности, например «Древо Жизни»;
З.  Серафимы - это слой наиболее приближенных к Богу огнеподобных существ с шестью крыльями, выполняющих поручения Бога.
   В. Структура  Божественных Архангелов:

1.   РАФАИЛ (Помощь) – архангел- целитель, спутник  Товии из ветхозаветной книги Товита. Он – защитник всех паломников и путешественников;
2.   УРИИЛ  (Огонь,  Свет) – носитель света и огня;       
3.  ИЕГУДИЛ  -  хвала Господу (вершитель судеб и  активатор  воли человека);
            4.   ВАРАХАИЛ  - Благословение Божье (Любовь, Сердечность, Гармония сердец);
5.  САЛАФИИЛ    -  Молитва к БОГУ (обращение к Господу Словом Божьим);
6.  ГАВРИИЛ (Сила Божья) – архангел, которого Бог  направляет в Благовещении, чтобы сообщить Марии о рождении Бога-сына, младенца Иисуса. В Исламе он под именем ангел Джебраил выступает  как агент всего Божественного  Откровения в Коране;
7.  МИХАИЛ   (Яко Бог) – «небесный архистратиг», полководец верных богу ангелов в борьбе с врагами Бога, покровитель и защитник всех верующих в Христа людей.
                   9.«Русская матрица»:

                                                     «Россия, нищая Россия, мне избы серые твои, 

                                                        Твои мне песни вековые, как слезы первые любви.

                                                      Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу.

                                                       Какому хочешь чародею, отдай разбойную красу, -

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

                                                      А лишь забота затуманит твои прекрасные черты».

                                                                                                                                         А.Блок

       Постараемся выразить «русский менталитет» в голографическом образе «Русской матрицы», включающей разные аспекты «русской цивилизации-культуры» и русской Духовности:
                                                                                                                                         Матрица № 6:
	 Уровни
	   Хозяйство  
	  Энергетика
	Политическая

воля
	МЕХАНИЗМ

БАЛАНСА
	Память
	Мудрость
	Духовность

	  Древний
	  1. Охота, 
   собирательство
	  Древесная
(  костер, печь)
	ВЕЧЕВОЕ
УПРАВЛЕНИЕ
	Магия
	 Языческая
 Культура 
	МИФЫ
	Магическая

	 Промежу-

  Точный
	 2. Сельское
  Хозяйство
	  Дерево и
   Уголь
	МОНАРХИЯ
	Церковь
	 Религиозная
 Культура 
	Моральные
  Нормы
	ПРАВОСЛАВИЕ

	Современ-
   Ный
	  3. Промышленно-техническое

   Хозяйство
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1.  Древнее хозяйство: охота, собирательство:

Древние жители Руси кормились в основном  охотой и собирательством грибов и ягод в окружающих их лесах. Эти виды экономической помощи семье остались и в современной русской деревне, где традиция заготавливать грибы и ягоды впрок существует по сию пору.   Кроме того, древнее бортничество (разведение  диких пчел) сменилось современной хорошо оборудованной пасекой, но она также является разновидностью этого типа хозяйствования. 

2.        Сельское хозяйство:

Традиционный тип хозяйствования на Руси – это сельское хозяйство, загубленное в  стране после Перестройки. Испокон веков русский крестьянин кормил себя и всю страну, сажая пшеницу и рожь, овощи  и фрукты в достаточном для этой цели количестве.  В  конце позапрошлого века Россия кормила хлебом всю Европу. Сегодня наша продовольственная корзина на 70% состоит из импортных товаров, что ставит продовольственную безопасность  страны под большое сомнение.   Дело даже не в том, что  нам перестанут продавать продовольствие из-за рубежа, его там просто для продажи может не оказаться.
3. Промышленно-техническое хозяйство:

Петр Первый перевел страну на ведение народного  хозяйства, характерное в то время для всей Европы – промышленно-технический тип хозяйствования. Наверно, мы не могли бы избежать этого перехода, поскольку Россия не могла остаться в стороне от общего движения Европейской цивилизации и культуры. Но трудно сейчас не обращать внимания на два его глобальных  негативных последствия:

А) Глобальное  загрязнение окружающей среды природы, которое приняло такие масштабы, что в ряде мест обессмысливает сам промышленно-технический вид хозяйствования; дезактивация загрязнения  становится дороже прибыли от промышленной продукции;

Б) Развитие уникальных способностей человеческого организма,  способного добиваться более скромными личными средствами результатов, которым могла бы позавидовать и техника. Не случайно, именно сейчас  возникают гипотезы, что строители древних пирамид в Египте и Южной Америке  пользовались человеческими технологиями передвижения строительных плит с помощью не мускульных усилий, а ментальным путем. 
4. Инновационное хозяйство:

    Повышение интеллектуального уровня нашей хозяйственной деятельности сегодня связывают с развитием иннвационной доминанты в нашем хозяйстве, например,  нанотехнологий, решения земных проблем  с помощью космической техники, с повсеместным внедрением электронных средств связи и управления.

Опыт эксплуатации  в  нашей цивилизации новых  инновационных  технических средств и инновационных технологий само по себе не может спасти наше убыточное и  экологически грязное хозяйствование, набравшее уже необратимую инерцию в развитии.

Выход может быть найден только в сфере инновационного образования и внедрения в практику мыслительной деятельности духовно-инновационного сознания, повышения уровня творчески-инновационных подходов во всех направлениях человеческой деятельности, а не только в чисто хозяйственных.
5. Древесная энергия: костер, печь:

   На заре нашей российской цивилизации люди пользовались только одним типом энергии – сжиганием  деревьев и других растений. Жилище обогревалось древесными печами, на природе человек грелся у костра, отапливаемого хворостом.





Ветряные и водные мельницы стоит отнести всё же к техническому типу цивилизации, ибо там без железных деталей не обойтись.





Можно предположить, что когда люди жили в пещерах, они могли пользоваться энергией кристаллов, излучавших свет, но статистических данных на эту тему нет.
              Важная особенность древней энергетики в  хозяйстве – использование мускульной энергии рабов и других подневольных  в ту пору людей.

6. Энергетика угля и дерева:

       Энергетика угля и дерева – традиционные виды хозяйственных энергий прошлого. Раньше любая промышленность только на них и держалась. Очень немного вносили в разнообразие энергетических характеристик нашего хозяйства в ту пору использование ветряной и водной энергии. 

7. Электрическая энергия:

                Для современного хозяйства характерно использование электрической энергии, неважно каким путем добытой: с помощью атомных электростанций, солнечных, ветряных, термальных или водных.

                Наиболее типичной является в наше время энергия на газовом или нефтяном топливе,  гидроэлектроэнергия; набирает силу атомная, есть движение и в альтернативной энергетике:  термальных и ветряных электростанций, а  также в изготовлении  зеркальных плит для сбора солнечной энергии.  Альтернативная энергетика  хороша тем, что не требуют дополнительных затрат на своё получение: если есть ветер, солнце  или природное тепло, при наличии особых приборов, будет и энергия. Она пользуется возобновимыми запасами энергетических ресурсов, в сравнении  со всеми другими.
8. Атомная энергетика:

          Атомная энергетика является одной из характерных  черт  инновационной линии в развитии хозяйства. Но она и весьма уязвима, о чем поведала нам библейская «звезда Полынь», иначе говоря,  авария в Чернобыле.  

          Вместе с тем, ученые всего мира говорят, что мы находимся накануне уникального типа получения энергий из воды, который взорвет весь традиционный тип получения энергии в мир е. Химической энергией человечество еще не пользовалось, насколько нам известно.

9. Вечевой способ управления:

Вечевой способ управления Социумом – древний русский обычай. Славянские племена управлялись именно с помощью вече – коллективного решения всех взрослых членов пламени.  Вечевая демократия древнее многих последующих способов управления, как ни кичились бы своей стариной  демократических способов управления некоторые европейские страны.

Новое – это всегда хорошо забытое старое, так и с демократией в нашей стране. Княжеское управление в  древнем Киеве долгое время существовала наравне с вечевым управлением в Новгороде и Пскове. Только Ивану Грозному удалось его отменить.
10. Монархия – традиционный тип  управления в мире:

Монархия – наиболее типичный способ социального управления в России. Если начинать отсчет этого управления с великих князей киевских, то на Руси он существует почти   тысячу лет.

Чем хороша монархия для Руси? -  В православной стране традиционно считается, что всякая власть от Бога, а царь, являющийся «помазанником Божьим, обладает  кроме политической,  ещё и  сакральной властью, которая выводит его за скобки исторической случайности.  
 Российскому народу свойственно упование на доброго и мудрого царя («вот приедет барин, барин нас рассудит!»), потому что он управляет не сам по себе, а с помощью Бога подсказывающему ему  только мудрые решения.

11. Демократия – современный способ управления:
В отличие от монархии современная политическая система демократического управления насчитывает  на Руси только сотню лет.  Выборная представительская демократия  обладает у нас, наряду с явными положительными  сторонами, крупным  политическим негативом, потому что удачные выборы  в любой стране  – всегда залог  величины суммы потраченных на это денег. 
Изменить это обстоятельство пока еще никто не сумел, хотя многие стремились. Для этого надо иметь политически мудрый народ, которым пока ни одна стране не может похвалиться. 

Наиболее оптимально существующая демократия в мире американская, построенная на политической  борьбе двух партий. Как мы показали, единство двух полярных противоречий (не важно где – в демократии, в экономике, социологии, психологии  и т. д.) при наличии балансирующего органа – оптимальная (в смысле долгожительства)  структура любой устойчивой системы. 

12.              Совесть – тип управления Будущего:
Социальное управление в будущем будет очень сильно зависеть от уровня развития Социума в стране. Нам представляется, что наиболее оптимальным для России является выборная монархия, в которой выбранным всем обществом главой страны управляет Совесть.
Механизм такого управления пока не ясен, но он предполагает, что социальные и политические проблемы в таком обществе уже решены, а все проблемы передвинулись на более высокий духовный и космический уровни. 

13.  Механизм социального баланса: магия:

«Магия» - древнейший механизм баланса социальных противоречий в древнем  обществе.  Неслучайно при любом правителе во все времена находилось  определенное количество магов, жрецов или шаманов, помогавших ему принимать ответственные решения, путем поиска подсказки со стороны Неба. Даже при советской власти в стране были астрологи и маги, типа В.Вронского или В.Мессинга, обладавшие даром убеждать партийных правителей принимать правильные решения. 

Каким бы мудрым не ощущал себя правитель, он хорошо понимал, что явная или неявная поддержка Небес поможет ему решать проблемы с народом. Для этого у него всегда имелся отряд магических помощников, способных воспринимать подсказку с Небес.

14. «Симфония государства и церкви»:

В феодальном обществе важнейшим механизмом социального баланса в государстве была Православная  Церковь. Россия нашла уникальный  тип баланса социальных сил, получивший название «симфония государства и церкви». Речь идет всё о том же – о праве иерархов церкви говорить от лица Бога и убеждать правителей, что они  подобную информацию   могут получить  только из уст церковной иерархии. 

Правителям России при наличии подобной симфонии действительно  удавалось успешно решать все внутренние проблемы, а в случае святых ( как Сергий Радонежский) и внешние проблемы. 
Современному руководству страны  не помешало бы  воспользоваться положительным опытом подобной «симфонии».

15. Научные методы управления:
Современные правители в мире чаще, чем к священникам и магам, прибегают к помощи политологов – научных специалистов по теории  и практике социального управления. 

Наука действительно очень продвинулась в развитии подобных теорий, но она будет всегда обладать в этой связи одним никому  не подчиняющимся  негативом: доминантой рациональных способов научного управления в сравнении со  способами иррациональными. Но отказываться от последних  было бы неразумно, зная,  как эффективно они работали в течение  многовековой истории.

Наиболее оптимальный метод в этой связи: это единство и тех и  других  с оптимальным балансом их «Золотой середины», осуществляемым самими  правителями.

16.  Политическое творчество доминирующий способ управления в Будущем:

                 Социальное управление в будущем будет опираться, как было сказано, не только на одну Совесть, но и на политическое творчество самих управителей, ибо сложность и многозначность будущих политических и социальных задач, которые встанут перед правителями будущего, будет столько велика, что без постоянного политического и социального творчества им не обойтись Опора на нравственность (подсказка Совести) будет очень важна, но не всегда эффективна.   
                   Творческий подход к делу, а в определенных ситуациях привлечение к этому процессу профессиональных творцов,  помогут решить все проблемы.

17.  Языческая культура:

 Основанием русской культуры является языческая славянская культура. Мы начинаем культурное воспитание детей со старых русских сказок, имеющих древнюю славянскую основу.
Мифологическое сознание, лежащее в основе этой    культуры, покоится на основании  любовных способов взаимоотношений человека  и природы. Человек с этим типом сознания так любит природу, что не способен выделить себя из неё, противопоставить ей
 своё индивидуальное самосознание.  Они едины в Духе, фактором поддержания которого является  уникальная любовь язычника к Природе.

Это именно тот фактор, которого не хватает современному человеку, чтобы противостоять антиприродной цивилизации, которая затянет нас в качестве  средства защиты от человека в смертельное болото экокатастрофы.

То, что мы так далеко ушли от этого типа сознания, является  нашим смертельным врагом. Если мы не реабилитируем в себе некоторые стороны мифологического сознания,  от Катаклизма защиты нет!

Как это сделать? Поменять отношение к Природе с ненависти на Любовь, проникнуться духом экологической пропаганды защиты и охраны Природы.

18. Религиозная (православная) культура:

Тысячелетний юбилей Православия в России примерно совпадает с тысячелетием российской монархии, если начать отсчет от киевских великих князей. Думается, что это не случайное совпадение. Православие сыграло очень важную роль в жизнедеятельности Руси, если не важнейшую.  Давайте поставим вопрос так: что спасает нас в нынешней ситуации в мире: огромная добыча углеводородов или наличие  Русской Православной Церкви?

Ответ материалистов очевиден -  нефть и газ! Ответ верующих людей будет противоположным – Вера и Дух! Кто прав? Правильный ответ: спасают в любой ситуации люди, а для них нефть и газ – вещь внешняя, с ними не интегрированная, а вот  Вера и Дух – только в них и существует, а вне их смысла не имеет.

19.      Познающая (фактологическая) культура:
Религиозное (нормативное – по нашей терминологии) сознание характерно для оцерковленных людей, а таких в России не так много, но тип сознания «Познающего» (фактологического) характерен для  всех людей, прошедших  мирскую школу. Это личностное сознание, верхней точкой которого является развитое самосознание, приближающее человека к Богу.   Познающий  тип сознания имеет много негативных сторон, главная из которых – отрицание Бога, но его апогей – высокое самосознание служит  необходимым этапом перехода на самое высшее для сегодняшнего времени сознание – «духовно-инновационное», которое явится как массовое явление для всех тех, кто останется в живых после глобальной экокатастрофы.   

20.       Инновационная культура:

Духовно-инновационная культура – самый высокий для нынешнего времени тип развития культуры и сознания, уже остаточно описана на наших страницах. Для понимания  русского духа стоит сказать только самое важное – Россия уникальная страна, которая представит свою территорию после катастрофы всему миру и создаст эту культуру и этот тип сознания как подлинно всемирное явление.

21.    Миф как доминирующий  в древности тип  человеческой мудрости:

Почему именно мифология является основанием, на котором строится вся человеческая, в том числе и русская, культура?  Все объясняется очень просто: именно мифу удалось найти в своей сути уникальное объединение материального и духовного, рационального и иррационального, вербального и вещного, синтез полярностей которых был обеспечен Мифом как способом регуляции качающихся противоречий.
Ни одна культура, ни один тип сознания, развивающийся после Мифа  не смог обеспечить  этот баланс. В Религиозной культуре крен был сделан в сторону Духа, а в Познающей – в сторону Материи.

Духовно-инновационная культура будет существовать, если получит именно  в Мифе основной резерв для своего развития.  Мифологический образ культуры – «змея, кусающая свой собственный хвост». В будущем  он идеально описывает ситуацию, которая нам предстоит.
22.     Моральные нормы как социальная мудрость:

Мораль язычника была близка морали Ветхого завета: «Око – за око, зуб – за зуб». Христос принес новую мораль: «Возлюби ближнего, как самого себя», ударенный по одной щеке, подставь другую»…  

Реальна ли такая мораль в плане жизнедействия? На первый взгляд, она кажется совершенно нереалистичной. На мой взгляд, ситуация поворачивается новой стороной, если мы уточним, что эта мораль для верующих людей, а не для  охваченных бесовщиной.  Монахи в монастыре могут и живут именно по такой морали.
В бездуховном мире она существовать не может, ибо этот мир нуждается в соответствующих изменениях, дабы быть адекватным логике Христа. Христос дал мораль для своего христианского  мира, а не того бесовского по сущности мира, в котором такая мораль в принципе  не жизнеспособна. 

Это так же, как с экокатастрофой: кто способен сейчас полюбить так природу, чтобы остановить шествие в мире промышленно-технической цивилизации?- Только люди верующие и экологи. Точнее, верующие экологи. Много ли их? – Очень мало, поэтому экокатастрофа неизбежна!

23.   Научные факты:

В чем слабость любой научной методологии? – Она плодит «научные факты», то есть  объясняет мир как мозаику разбитого на эти «фактики» Целого. Но известно, что Целое всегда больше суммы своих слагаемых. То есть, на деле наука  объясняет  не реальный мир, а некую придуманную  и, вытекающей из ограниченности своей методологии, схему… 
         Отвергнув Бога, наука выбросила с водой и ребенка – способ баланса Целостности в этом мире, в котором живут не объекты научного анализа, а реальные люди. У них, правда, есть свои аналогичные проблемы: думая, что органы их чувств дают им подлинную картину бытия, они играют в бирюльки иллюзий, принимают за подлинность  – иллюзию, майю, искусственный мир неживой жизни. 




Целое воссоздается  более адекватно в религиозной картине Бытия, но там также есть свои недостатки: Вера вместо Знания. Личная мудрость должна быть основана на Вере, но мудрость Социума должна иметь и научный механизм познания фрагментов мира, что за Целое – без деталей?  Давайте объединим одно с другим и получим духовно-инновационный взгляд на мир, в котором достаточно большой научный вес будет иметь даже Магия. 
24.   Духовно-творческая мудрость:

В итоге мы получаем духовно-творческую мудрость, в которой реально все, что раньше относили только к «фантастике»: и телепатия, и  проскопия, и полтергейст и  техническая транскоммуникация (аппаратное общение с Иномиром) и многие другие сказочные явления и процессы. Вообще, я глубоко уверен, что человеческий мозг не может придумать чего-то такого, что не реально в принципе, Возможно всё, надо только верить в эти  возможности и найти аппаратные способы реализации этой Веры. 

Инновация – это не просто творчество чего-то принципиально нового, но  такого, что имеет духовное право на существование и не навредит людям.  Принцип -  «Не навреди!» -  становится главным законом  духовно-творческой мудрости. Всё возможно, но не  всё полезно!

25.       Магическая духовность:

Духовность – это способ общения человека с Богом и миром Небес, как сказано в Православии, – с  «Царствием Небесным». Традиционной для русского человека является православная духовность. Какой нюанс приносит в это дело Магия?  Прежде всего, она сходу отвергается Православной церковью, как заведомо бесовское действо.  Но как оценивать, если маг помог человеку избавиться от болезни, излечил его всерьёз и надолго, показав также и пути самоисцеления. Страшна не магия сама по себе, а цели,  с которыми её использует маг: для Добра или для Зла.
Подлинный маг за свои действия денег не берет, ему достаточно самого факта помощи людям. Маг –носитель зла и деньги возьмет, и навредит в итоге. Для верности лучше не пользоваться магическими средствами достижения цели, они действительно опасны, ну, а если нет выбора,  и вопрос стоит так: пан или пропал? Что делать?
Быть может, лучше перенести расплату на Тот свет, где, возможно, грехом считается всякое магическое действо?  А если нет, а грех только черная магия? Полной уверенности в однозначном ответе на такие  вопросы у нас пока нет…Но  «береженного, как говорится, Бог бережет». Может быть лучше избегать этих альтернатив, дабы не навредить себе ни в мире Бытия, ни в мире Инобытия?

Еще страшнее сейчас псевдомаги, которые много обещают, да на малое способны. Они вершат главное зло: воруют надежду на Спасение. Я уже не говорю об отъёме денег и принесении вреда нашему телу. 
  26. Православная духовность:

С Православной духовностью вроде всё просто: ходи в Православный храм, исполняй, как надо, все обряды  и обретешь Спасение. 
Однако мы не считаем простое обрядоверие  верхом обретения православной духовности. Дело немного сложнее. Духовность складывается из  индивидуального  способа «обрядоверия» и личного духовного самосовершенствования. Если только первое – ты рядовой член  приходской общины  своего храма, если только второе – ты – просто  не туда попал: тебе к индусам или  тибетцам надо… 

Как объединить на практике  эти два способа духовности? – В личном духовном творчестве! В храм надо ходить, и желательно не реже одного раза в месяц. И уж обязательно бывать  на важнейших церковных праздниках!

А духовным самосовершенствованием надо заниматься не по  буддийскому образцу (причем здесь христианство?),  а в личном духовном творчестве: пиши стихи, прозу, сочиняй духовные песнопения  и церковную музыку, пиши картины на религиозные сюжеты, занимайся церковной благотворительностью: да разве мало объектов для приложения личных творческих усилий подлинному христианину?
27. Научно- творческая духовность:

Научно-творческая духовность – это открытие человеком своей Личности. Поиск индивидуального  смысла жизни и адекватного себе способа самосовершенствования.  В этой и других работах мы неоднократно останавливались на разных аспектах этой деятельности.
Сегодня необходимо сказать главное:  на каком-то этапе всех интересует известный вопрос: «Я – Человек или тварь дрожащая?» Зачем я пришел на эту землю: чтобы есть, спать и совокупляться? Или  есть какие-то более важные задачи? Может действительно достаточно посадить дерево, построить дом и родит ребенка?  А если есть потенциал на что-то  большее? – Неужели забыть и продолжать, как белка в колесе, вертеться в суете нашего современного мира? Ответы тебе на эти вопросы никто не подскажет, их надо искать на практике: сам  твори, выдумывай, пробуй!

28.             Просветление:

Но приведет ли личное духовное  творчество к инсайту, говоря простыми словами, - к личному духовному Просветлению? Это большой вопрос! Давайте минимизировать варианты негативного ответа.
1. Широкий Путь к Просветлению –  православное  оцерковление;

2. Узкий Путь – поиск личного способа духовного самосовершенствования;

3. Механизм этого Узкого Пути – собственное творчество с духовным уклоном;

4. Обретение в нем  не только смысла, но и интереса к  жизни, ибо только  творческий интенсив обеспечит этот постоянный  интерес;

5. Повышение уровня своей духовной информированности: чтение православной религиозной философии, других святоотческих изданий;

6. Поиск  личного диалога с Богом (через творчество или  другие духовно приемлемые для Православия Пути);

7. Милосердие, Любовь, Смирение, Помощь людям.

            10. Семислойный психоанализ:

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

                         Он к Свету рвется из ночной тени и, Свет обретши, ропщет и  бунтует.

                          Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит,

                          И сознаёт свою погибель он и жаждет веры, но о ней не просит».

                                                                                                                                        Ф.Тютчев        

В книге Р.Уилсона «Космический триггер» (См. библ., № 11, стр. 67)  я обнаружил семислойную игровую модель анализа поведения человека, предложенную  американским эзотериком Тимоти Лири. Он  анализирует поведение любой личности как системный комплекс, включающий (как и у меня)  семь важнейших аспектов:
1) Разыгрываемые роли;

2) Правила, признаваемые всеми игроками; 
3) Стратегию победы (или мазохистской победы – в поражении);

4) Цели игры, отвечающие общим требованиям;
5) Язык игры и подразумеваемого семантического мировоззрения;

6) Пространственно-временные шаблоны;

7) Специфические достижения в пространстве-времени.

     Эта модель  семи измерений (аспектов)  человеческого игрового поведения позволяет описать его в том же приближении, как и наша модель семислойного энергоинформационного анализа. Попытаемся провести меж ними некоторые параллели. 
Каждый из нас играет на социальной сцене определенную роль, не важно знает он сценарий игры или нет. Фундаментально эта роль связана с энергией «Земли», ибо та контролирует жизненную устойчивость человека в Бытии. Впитываемая от «Земли» энергетическая сила позволяет человеку играть  в Социуме роль: то ли  «Сильного игрока», то ли    «Слабака». То есть,  у него есть варианты: роль  крепко стоящего на земле человека или роль  смятенной любым ветром Бытия пушинки. В соответствии с выбором подобной  роли, он принимает и другие зависящие от  первой подчиненные ей параллельные роли. Сильный мужчина может тяготеть к слабой, но любящей его,  женщине, а слабый мужик – к «бой-бабе», которая компенсирует  ему  доминирующий над ним с детства образ властной матери.
Энергетический центр «Корень», отвечающий за функционирование земного типа энергии, неслучайно именно так называется, ибо многие аспекты нашего поведения в жизни заданы спецификой нашего генезиса или типом имевшей место быть  социализации, впитывания  характеристик земных слоёв, которые  этот «Корень» (по сути, способ наполнения Жизнью  нашей  личности)  проницает в процессе своего роста и развития.
Второе по значению место Т. Лири отводит «общим правилам, признаваемым всеми игроками в ходе игры». Эти правила общие, поэтому они не могут быть описаны только одним аспектом модели, они складываются как система взаимодействия всех слоёв модели. Действительно:
- «Земля» - определяет «Жизненную устойчивость» Личности;

- «Огонь» - его «сексуальную активность», где у человека тоже могут быть весьма разнообразные половые роли;

- «Металл» - «волевые задатки», то есть способность реализовывать заложенные  в себе потенции;

- «Дерево» - уровень сердечности, способность любить и регулировать путем любви различные социальные трудности, выпадающие человеку в жизни;
-  «Вода» - информационную наполненность и познавательные способности личности;

- «Разум» - творческие, рациональные  и иррациональные способности личности;

- «Дух» - её  духовные потенции.

Энергоцентры «Горло» и «Чело» помогают человеку сориентироваться в любой социальной ситуации и познавать эти Общие Правила, чтобы ему можно было, хотя бы как-то, существовать в этом Социуме, адаптироваться к нему. Иначе он будет получать слишком много шишек, а, в конце концов, Социум прожует его и выплюнет.
От чего зависит выбор той или иной стратегии достижения победы в  поведенческой  игре?  На наш взгляд, от активности  чакры «Живот», отвечающей за волевые импульсы человека.  Уровень его «металлической энергетики» полностью определяет личное стремление к победе или мазохистское, как считает Лири,  стремление к поражению. Думается, что здесь не всё так однозначно. Длительное поражение играет в наших социальных играх не меньшую роль, чем быстрая победа. Только оно способно отрезвить нас от глубокой  спячки и настроить на  поиск положительного решения своих проблем. Длительная успешность в жизни, напротив, разоружает волевой механизм достижения  победы в игровых ситуациях. Человеку свойственно «почивать на лаврах».

Индивидуальный способ   целеполагания, на наш взгляд, полностью зависит от работы чакры «Источник», то есть, от духовной продвинутости человека. Духовные  цели детерминированы общей нравственной атмосферой, царящей в том или ином  лагере игроков.    Если духовные  ценности не разделяются всеми участниками игрового процесса,  то социальная  система начинает трещать, как сейчас это происходит  в Западном мире, где на первый план выдвигаются  только  ценности общества потребления.  Христианство, задававшее духовный тон в Западном мире,  после Реформации  понемногу потеряло  свои позиции  лидера в западном обществе потребления, в итоге там  в любой католической  церкви на богослужение никогда не собирается народу больше, чем небольшая группа. 
В сравнении с этим, (я сужу по собственному опыту),  например,  в нашем храме в Хотькове на ночную службу на Пасху в этом году яблоку было негде упасть.

Языковое разнообразие социальных игр человечества очень велико и зависит от общего  семантического аспекта мировоззрения играющих. Мы выделили четыре типа семантических целостностей в нашем мире:
1. Языческая семантическая целостность (МИФ);

2. Религиозная семантическая целостность (НОРМА);

3. Научная семантическая целостность (ФАКТ);

4. Инновационная семантическая целостность (ДУХОВНАЯ ИННОВАЦИЯ).

     Если сравнить, например,  семантику духовного обряда язычника, творимого шаманом,  и религиозного обряда в православном храме, творимого  священником, то на первый взгляд вы не найдете в них никакой общности. Но на метафорическом уровне общность имеется. Есть несколько духовных понятий: БОГ, СПАСЕНИЕ, ЛЮБОВЬ, которые  и в мифологическом,  и в нормативном  тезаурусах этих систем семантической целостности  означают, если не совсем одно и тоже, то имеют  очень близкие семантические значения.

    О чем это говорит? Об общности духовного процесса! О наличии в нем  смысловой целостности, детерминирующей общечеловеческие  коммуникации.
Языки Духовной инновации и Мифа имеет еще большую степень духовной интеграции. Внешние обозначения понятий могут быть очень разными, но их семантика имеет характерную общность вне зависимости от национальной и территориальной специфики. Например, «Змей» (Дракон) обозначает «Бесовскую сущность», даже если в некоторых восточных религиях он обладает личиной Бога. Но он всегда  имеет и дьявольскую змеиную маску, детерминированную  чисто семантически ликом Дракона (Змея). Боги восточных, включая индейские, верований склонны вмещать в себя полярные начала, а не разделять их  по противоположным  сторонам, концентрируясь  в одном месте. Это обстоятельство  свидетельствует  о религиозной целостности языческих верований, распавшихся на  значимые противоположности  только  на этапе  монотеистических  религий.

Пространственно-временные шаблоны социальных ролевых игр тяготеют к чакре «Горло», ибо именно ей свойственно наделять ментальные сущности любых систем духовной  коммуникации (а социальная – лишь их разновидность) пространственно-временными масками иллюзорных шаблонов, принятых социальных договоренностей о характере окружающего человека пространства-времени.
 Окружающее нас пространство не является пространством,  реально возникающим  в нашем сознании при переработке внешних импульсов от них нашими органами чувств. Оно служит лишь  ментальной условностью, детерминированной двумя обстоятельствами:
- специфике социальной договоренности считать красное – красным, а не желтым, к примеру;

- возможностям наших органов чувств видеть  и моделировать различные  уровни реальности в ходе их восприятия. 

Что-то они видят, а к чему-то категорически не приспособлены. Нам не дано видеть полевую специфику мира, рамки  нашего видения довольно ограничены, не случайно наука изобретала   большое количество «посредников видения», типа электронного микроскопа, расширяющего возможности наших органов чувств. Но сообщает ли он нам истинную картину мира  или  просто конвенциональный результат познавательной договоренности ученых своего времени?
То же самое происходит с восприятием  самого времени. По сути дела, ВРЕМЯ  – постоянное «сейчас». Наша способность  вычленять из «Сиюминутности сейчас» - Прошлое и Будущее  является  удобным для нас  способом  разделять время, но не  вполне естественным для его сути, а  подходящим   для  нашего личного удобства. 

Приняв такой способ членения времени,  мы сняли с себя ответственность за большую его часть: Прошлое прошло, зачем за него отвечать - ничего не изменишь, а Будущее еще не наступило – и отвечать нет необходимости. Психологический аспект очень важен, но он лишний раз подчеркивает наше безответственное отношение к реальности Пространства-Времени. 
Заключительный аспект анализа поведения у Т. Лири связан со специфическими достижениями человека в Пространстве-Времени. Речь идет  о самосовершенствовании человека, ибо только оно является его самым крупным достижением в этом мире. 

Духовное самосовершенствование возможно, когда человек приходит к мысли, что главный театр, на подмостках которого он играет свою важнейшую в  этой жизни роль - его собственное сознание, основную ответственность он несет прежде всего  перед самим собой. Пространство-время тогда  купируется до точки самой   личности с одной стороны, а с другой стороны разрастается до Вечности-Бесконечности, коим и является сознание человека. 

Любые наши специфические достижения на пути обладания Пространством-Временем – это только достижения в сфере совершенствования нашего сознания и самосознания.

Пространство Инобытия, в отличие от Бытия, одномерно, а не трехмерно. Время там не делится в некой пропорции:  Прошлое – Настоящее – Будущее. Время – постоянная сиюминутность. Обрести их понимание и психологически адаптироваться к ним мы сможем  только на Земле.
                             11. Заключение:
           Подведем итоги проделанного исследования в виде матрицы:
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