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Религия и гармонизм

См. также: Пять карт души, Гармонизм и традиции, Dharma, Logos, Пустота, Абсолют.



Религия — одно из самых странных и значимых человеческих явлений, способное одновременно хранить самые глубокие знания человечества и совершать самые ужасные злодеяния в истории, открывать душу для трансцендентной реальности и закрывать её для истины, порождать святых и порождать фанатиков на основе одних и тех же доктринальных текстов. Чтобы понять отношение гармонизма к религии, необходимо одновременно учитывать обе реальности: подлинную красоту того, что сохранила религия, и структурные опасности, заложенные в том, чем стала религия.


Сохраняющий сосуд

Великие религии мира не являются источниками духовного знания в том смысле, что они его изобрели. Они — сосуды. На протяжении тысячелетий они хранили и передавали подлинные открытия о структуре реальности и внутреннем мире человека — открытия, которые в противном случае могли бы быть утрачены.

«Пять карт души» возникли внутри религиозных сосудов. Индийская традиция сохранила самое длительное непрерывное исследование души — начиная с учения Упанишад о сердце, которое помещает «Ātman» в «dahara ākāśa», небольшое пространство внутри сердца, и углубляясь в течение следующих двух тысячелетий в тантрическо-хаттха-описание тонкого тела, его семи центров и технологии восхождения «Kundalini». Китайская даосская религия зашифровала алхимию трех сокровищ — сущности, энергии и духа, — интегрированную с фитотерапией, настолько совершенной, что она не уступает ничему из того, что создал современный мир. Шаманские традиции — дописьменные, географически универсальные, независимо засвидетельствованные на всех обитаемых континентах — сохранили понимание светящегося тела и технологии исцеления для его очищения, причем андская линия Керо наиболее точно сформулировала эту анатомию в ñawis (энергетических глазах) и системе восьми центров Поля Светящейся Энергии. Греческая философия, действуя в рамках религиозной чувствительности, отобразила тричастную душу посредством рационального исследования. Авраамический созерцательный мистицизм — линия исихастов, простирающаяся от отцов-пустынников через Максима Исповедника, Григория Паламы и Филокалия; латинские созерцательные течения (цистерцианское, кармелитское, картезианское, рейнландское); и суфийские ордена от Ибн Араби через Руми и цепочки Шадхили и Накшбанди — каждый из них открыл для себя тонкие центры души и дисциплины для непосредственной работы с ними.

Эти традиции не изобрели это знание. Они открыли его, а затем сохранили. Сегодня практикующий крийя-йогу стоит на линии преемственности, уходящей корнями к Махаватару Бабаджи, Лахири Махасае, Шри Юктэсвару, Парамахансе Йогананде — это непрерывная передача эмпирического понимания того, как сознание движется по телу, как дыхание контролирует движение жизненной силы, как позвоночник является лестницей между материей и духом. Эта передача сохранилась, потому что она была закреплена в религиозной форме: гуру, мантра, ритуал, община, обет. Уберите религию, и знание рассеялось бы или умерло.

Эта закономерность действует везде, где знание сохранилось. Без даосской религиозной практики не было бы тонизирующей фитотерапии — пяти тысячелетий фармакологии, направленной на сущность, энергию и дух. Без монашеских и исихастских линий, переданных в восточном православии и рейнландских созерцателях, не было бы сохраненной картографии сердца в христианстве. Без суфийских орденов как живой религиозной формы не было бы сохраненного внутреннего мира ислама. Уберите религию, и знание рассеется — не потому, что религия его придумывает, а потому, что только религиозная форма удерживает его на протяжении веков, необходимых для его передачи.

Сама религиозная практика — молитва, пост, паломничество, ритуал, общинные собрания — создает реальные сосуды для духовного развития. Это не украшения, добавленные к духовной работе; это неотъемлемые технологии. Ритуал, совершаемый с намерением, создает поле. Пост открывает определенные нейрологические и энергетические пути. Паломничество к священному месту актуализирует в практикующем то, чего не может достичь одна только теория. Сообщество, практикующее вместе, генерирует коллективную связность, которая усиливает способности индивидуума. Эти технологии оттачивались на протяжении веков в религиозных контейнерах, потому что они работают. Современный практикующий, скептически относящийся к «организованной религии», но интересующийся медитацией, должен задаться вопросом: откуда взялась медитация? Не из Интернета. Она пришла из буддийских монастырей, из индуистских ашрамов, из суфийских кругов, из христианских монастырей. Эта технология вынашивалась в религиозных формах. Унаследовать технологию, отвергая форму, которая ее создала и сохранила, — значит путать плод с деревом.

В лучшем случае религия соединяет человека с чем-то большим, чем он сам. Опыт пребывания в соборе, участия в литургии, пения священного песнопения, ощущения себя частью сообщества, охватывающего столетия, — все это порождает реальные сдвиги в сознании. Они создают ощущение трансцендентности. Они ориентируют человека на «Logos» без необходимости философски это называть. Женщина, молящаяся в мечети, мужчина, читающий розарий, ребенок, сидящий в церкви — каждый из них прикасается к чему-то реальному, даже если не может сформулировать, что это такое. Религия достигает успеха всякий раз, когда открывает эту дверь.



Опасная инверсия

Но тот же сосуд, который сохранял знание, в бесчисленных случаях и контекстах становился инструментом заключения. Структура, содержавшая истину, превращалась в сосуд догмы. Форма, позволявшая трансцендентность, становилась препятствием для нее. Это происходило не из-за злобы — хотя злоба часто и использовала эту возможность. Это происходило потому, что религии слишком хорошо справлялись со своей функцией сохранения: на протяжении поколений сосуд становился важнее содержания, а ритуал — сложнее подвергнуть сомнению, чем откровение.

Фундаментальная ошибка заключается в догматическом буквализме — в путанице карты с территорией, формы с реальностью, на которую она указывает. Когда к священному писанию подходят не как к указанию на истину, а как к буквальному провозглашению самой истины, мышление останавливается. Карта становится фиксированной. Вопросы становятся богохульством. Бесконечная реальность, которую должен был передать символ, сжимается в конечные слова на странице.

Это наиболее ясно видно в авраамическом буквализме. Коран содержит отрывки, предписывающие порабощение военнопленных, казнь отступников, подчинение женщин. Ветхий Завет содержит заповеди совершать геноцид, побивать камнями богохульников, казнить гомосексуалистов. Некоторые части Нового Завета содержат отрывки о том, что жены должны повиноваться мужьям, а рабы — хозяевам. Они не являются двусмысленными — это явные тексты. Фундаменталистское прочтение этих священных писаний, рассматривающее их как буквальное слово Бога, а не как древнюю религиозную литературу, кодирующую подлинную мудрость в конкретном историческом контексте, прямо и логически ведет к насилию. Крестовые походы были буквалистскими. Инквизиция была буквалистской. Джихадистский терроризм — буквалистский. Индуистский коммунализм, буддийский национализм, христианское превосходство белой расы — все они буквалистские: священный текст рассматривается как окончательная истина, конкурирующие интерпретации — как ересь, а те, кто следует другой книге, должны быть подавлены или уничтожены.

Каждая религиозная традиция содержит экзотерическое учение и эзотерическое учение. Экзотерическое — это внешнее учение — истории, правила, моральные кодексы — предназначенное для масс, для тех, кто еще не готов к самой глубокой работе. Эзотерическое — это внутреннее учение — непосредственный опыт, работа с энергией, трансформация сознания — доступное тем, кто готов и готов следовать ему. Индийская традиция Веды имеет как ритуальные Веды (экзотерические), так и учение Упанишад (эзотерическое). Ислам имеет как Шариат (экзотерический), так и суфизм (эзотерический). В христианстве есть институциональный и вероучительный аппарат (экзотерический) и созерцательная традиция исихастов, цистерцианцев, кармелитов и рейнландских мистиков (эзотерическая).

Катастрофа наступает, когда эзотерическое подавляется и выживает только экзотерическое. Институциональная религия претендует на исключительную власть над толкованием текста. Мистическое ядро вытесняется в подполье или уничтожается. Живой опыт трансцендентности заменяется следованием доктрине. То, что было технологией трансформации, становится набором правил, которым нужно подчиняться. Душа ожесточается в догму.

Это произошло с христианством в первые века после Константина, когда Никейский собор кристаллизовал доктрину и учредил институциональную церковь. Эзотерический христианский мистицизм выжил — в монашеской традиции, в учении Майстера Экхарта о союзе Бога и души, в «спуске в сердце» исихастов — но он стал маргинальным, часто вызывающим подозрение, а по институциональным меркам — иногда еретическим. Большинство христиан стали воспринимать свою религию не как живой путь духовного преображения, а как следование вероучениям и соблюдение таинств, совершаемых священниками.

Траектория ислама отражала это с иной степенью выраженности. По мере того как шариат завоевывал институциональное господство, суфийские ордена, породившие Руми, Хафиза и Рабию аль-Адавийю, все чаще отмечались как подозрительные отклонения от ортодоксии — сохранялись, но изолировались. В Индии недуалистическое видение Упанишад сохранилось в адвайта-веданте, в то время как народный индуизм консолидировался вокруг храмового поклонения и кастовых ритуалов; самое глубокое учение стало фактически недоступным для тех, кто еще не был аскетом. Даже буддизм, который начинался с того, что Будда настаивал на прямом опыте, а не на авторитете писаний, породил институциональные формы, в которых первоначальный путь стал одним из многих вариантов — поклонение Чистой Земле, множащиеся бодхисаттвы Махаяны, монашеская иерархия — а не самой сутью.

Результатом во всех традициях становится то, что экзотерическая оболочка затвердевает без живого вызова эзотерического ядра. Правила окаменевают. Верования становятся унаследованными, а не открытыми. Карта настолько тщательно принимается за территорию, что когда кто-то указывает на реальную территорию, его отвергают как неортодоксального.



Религиозное насилие как логическое следствие

Религиозное насилие не является случайным явлением в религии или делом рук нескольких экстремистов. Это предсказуемый результат того, что карта принимается за территорию, а человеческая интерпретация — за божественную истину.

Когда христианский фундаменталист верит, что Библия — это буквальное, непогрешимое слово Божье, а другой христианин, читая тот же текст, приходит к иному выводу, один из них не просто ошибается, а опасно ошибается — потому что Богу нельзя противоречить. Логическая конечная точка — принуждение: заставить еретика вернуться в строй, исключить его или убить. Крестовые походы и инквизиция вытекали из этой предпосылки с совершенной логичностью. Раскол между суннитами и шиитами, джихадистское толкование Корана, претензии индуистского национализма на священную землю со времени раздела и далее, насилие буддийских националистов против рохингья в Мьянме — все это идет по одному и тому же кругу. Две группы считают один и тот же текст непогрешимым и толкуют его в противоречивых целях; насилие становится единственным доступным средством разрешения спора. Даже конституционное ненасилие буддизма рушится, как только монастырь становится институциональной властью, а национально-религиозная идентичность приобретает буквальный характер.

Общим знаменателем является буквализм: утверждение, что конкретная человеческая интерпретация священного текста является окончательной, несомненной истиной, а те, кто с этим не согласен, не просто ошибаются, но являются злом. Как только эта предпосылка принимается, насилие становится не отклонением, а верным выражением веры.



Институциональная коррупция

За ловушкой буквализма скрывается еще одна системная опасность: превращение религиозных институтов в инструменты власти, богатства и контроля.

Ватикан накопил огромное богатство и политическую власть, используя их не столько для духовного просвещения, сколько для институционального самосохранения. Средневековая Церковь продавала индульгенции — буквальное прощение грехов, продаваемое за деньги. Саудовское духовенство использует исламское право для укрепления государственной власти и подавления инакомыслия. Американские мегацеркви накапливают миллиарды, в то время как их лидеры живут в особняках, проповедуя евангелие процветания, которое приравнивает богатство к божественному благословению. Институт Далай-ламы в некоторых частях тибетского буддизма стал больше заботиться о политической власти, чем о передаче духовного наследия.

Это не случайные проявления коррупции. Это структурные искушения, с которыми сталкивается каждая успешная религиозная институция. Власть нарастает. За властью следует богатство. Те, кто контролирует институцию, начинают ценить ее сохранение выше ее первоначальной цели. Механизм становится самоцелью. Пророческие голоса, бросающие вызов институции, маргинализируются. Реформаторы исключаются. Эзотерическое учение, которое может бросить вызов авторитету институции, становится опасным и подавляется.

Эта модель повторяется в разных традициях и на протяжении веков, поскольку она вытекает из логики институционализации. Подлинное духовное учение начинается с живого мастера, чье просветление сразу же становится очевидным для учеников. Но мастер умирает. Чтобы сохранить учение, его необходимо записать, ритуализировать, сделать передаваемым без присутствия мастера. Это создает священство — хранителей текста и ритуала. Священство требует ресурсов и организации. Организации начинают заботиться о собственном выживании. Вскоре вопрос «Правдиво ли это верование?» заменяется вопросом «Ослабит ли сомнение в этом веровании институт?», а затем — «Как наказать тех, кто сомневается?».



Позиция гармонистов

Гармонизм не отвергает религию. Он чтит то, что религия сохранила и достигла. Картографии были бы утрачены без религиозных контейнеров, которые их содержали. Технологии трансформации никогда бы не были разработаны без религиозной приверженности, которая поддерживала их на протяжении веков.

Но гармонизм является пострелигиозным в точном смысле этого слова: он извлек живое ядро — картографические знания, практические технологии, этическую мудрость — и отделил его от оболочки, которая больше не служит ему. Результатом является «Гармонизм» — структура, которая сохраняет все ценное, что открыла религия, не увековечивая при этом опасности, заложенные в религиозном буквализме, эксклюзивизме и институциональной власти.

Основная позиция гармонистов заключается в следующем: непосредственный опыт превосходит священные тексты. Территория реальна; карта — временна. Когда личный опыт энергетического тела противоречит тому, что утверждает священный текст, опыт является доказательством, а текст — человеческим документом, каким бы древним и уважаемым он ни был. Когда живая передача учения приводит к трансформации, эта трансформация подтверждает истинность учения. Когда институциональная власть блокирует передачу или искажает её ради власти, институт становится препятствием и должен быть преодолен.

Это не враждебность по отношению к священным писаниям или традициям — это суверенитет. Гармонизм чтит «Logos» — внутренний порядок реальности, открытый традициями. Он принимает лучшие технологии, отточенные этими традициями — «медитация и пранаяма» из индийской йоги, «тонизирующая фитотерапия» из китайской медицины, «архитектура энергетического тела», сходящиеся во всех пяти картографиях. Оно опирается на «соответствие этическим нормам», которое каждая традиция называет своим собственным языком — то, что гармонизм называет «Dharma».

Но оно не считает ни один текст непогрешимым. Оно не склоняется ни перед одной институцией. Оно не навязывает веру. Оно не требует, чтобы другие отказывались от своих традиций, если эти традиции служат их духовному пробуждению. Единственное требование — это то же требование, которое предъявляет вселенная: приведи себя в соответствие с реальностью. Увидь то, что на самом деле является истиной. Испытай то, что на самом деле является реальностью. Действуйте в соответствии с «Logos», из которого проистекает вся гармония.

Опасность религии — буквальное толкование, институциональное захватывание, удушение эзотерического экзотерическим — как раз и делает Гармонизм необходимым. Не в качестве замены, претендующей на роль окончательной истины, а в качестве структуры, которая извлекает живое знание из его религиозных сосудов и позволяет этому знанию практиковаться, проверяться и передаваться за пределами институциональных структур, которые затвердели вокруг него.

Будущее духовного развития человечества заключается не в защите религий прошлого и не в их полном отвержении. Оно заключается в способности нести картографию без вероучений, технологии без теократии, этическую мудрость без унаследованной ненависти. Это не секуляризм, который отбрасывает внутреннее знание вместе с институциональной оболочкой. Это суверенитет: готовность нести живое ядро вперед, в любой сосуд, который сможет его вместить.

Таков путь гармонистов.
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