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**Согласованность человека сLogos

— правильное реагирование на космический порядок**

*Часть основополагающей философииГармонизм

. Статья, дополняющаяLogos

. См. также:Гармонический реализм

,Пять карт души

,Гармонизм и Санатана-дхарма

,Путь Гармонии

,Колесо Гармонии

,Архитектура Гармонии

,Свобода и Дхарма
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Признание

Dharma

— это согласование человека сLogos

— структурой правильного реагирования на космический порядок, живым выражением согласия с тем, как устроена реальность. ЕслиLogos

обозначает сам порядок — безличный, вневременной, действующий независимо от того, воспринимает ли его какое-либо существо, — тоDharma

обозначает то, что происходит, когда этот порядок встречается с существом, способным его распознать и решить идти с ним. Планета подчиняетсяLogos

по необходимости. Река следует за ним без раздумий. Человек, обладающий свободной волей, должен присоединиться к нему по собственному согласию. «Dharma

» — это мост между космической понятностью и человеческой свободой. Без «Dharma

» свобода вырождается в произвольную своевольность и космос без сознания. Без «Logos

» «Dharma

» не имело бы основания — сводилось бы к вкусу, обычаю или навязанной конвенции. Вместе они составляют архитектуру, благодаря которой человек может жить в согласии с тем, что есть.

Признание того, что существует нечто такое, как правильное согласование со структурой реальности, не является узким. Как и сама «Logos

», оно было названо каждой цивилизацией, которая обратилась внутрь себя с достаточной дисциплиной, чтобы воспринять, что реальность имеет свою структуру. Ведическая традиция, формулируя это признание с большей философской утонченностью, чем любая другая, и на протяжении самой длительной непрерывной передачи, называет его «Dharma

» — одним из трех терминов, специфичных для этой традиции, которые «Гармонизм» принял непосредственно в свой рабочий словарь наряду с «Logos

» и «karma». Буддийская традиция на языке пали сохраняет тот же термин как «Дхамма» (Dhamma). Китайская традиция называет его «Дао» (*Tao

) — Путь — а его воплощение в жизни — «Де» (De

) (добродетель, присущая сила согласованности с «Дао» (Tao

)). Греческая традиция называет его «арете» (aretē) (совершенство, реализованное совершенство природы вещи) под управлением «армонии» (Logos

). Египетская священническая наука называет это Ma’at* — космический порядок, за воплощение которого каждый несет ответственность. Авестская традиция называет это Asha — то, что подходит в любой ситуации, истина правильных отношений. Литовская традиция Ромува называет это Darna. Латинское философское наследие называет это Lex Naturalis, «Естественный закон», а образ жизни, согласующийся с ним, — vivere secundum naturam — «жить в соответствии с природой». Сотни доколумбовых американских традиций называют это сотнями имен, большинство из которых переводятся как «Правильный путь» или «Путь красоты».

Схожесть слишком точна, чтобы быть совпадением, и слишком универсальна, чтобы быть культурной диффузией. Везде, где люди исследовали реальность с достаточной глубиной, они обнаруживали одну и ту же структуру: существует способ бытия в согласии с тем, что есть, и существует страдание, которое следует из несоответствия. Названия преломляются через лингвистические и цивилизационные частоты каждой культуры; территория, которую каждое из них обозначает, остается той же. «Пять карт

» закрепляет это сходство на онтологическом уровне, в структуре души; межкультурное название «Logos

» закрепляет его на доктринальном уровне, в структуре Космоса; межкультурное название «Dharma

» закрепляет его на этическом уровне, в структуре правильного выравнивания. Три сходства, одна архитектура, видимая в трех регистрах.

Гармонизм использует термин «Dharma

» в качестве основного, отдавая дань уважения ведической формулировке, которая поддерживала это признание с большей точностью и более длительной непрерывностью, чем удалось сохранить любой другой традиции, — и признавая параллельные формулировки в качестве дополнительных свидетельств той же реальности, а не как конкурентов за ту же концептуальную территорию. «Dharma

», «Logos

» и «karma» — это три термина, специфичные для традиции, которые гармонизм принял в качестве несущего ядра собственного словарного запаса; все остальные термины, специфичные для традиции, входят в качестве ссылок, освещающих концепцию, сформулированную в первую очередь на английском языке. Эти три термина не являются произвольными. Они обозначают три грани одной архитектуры — сам космический порядок (*Logos

), согласованность человека с ним (Dharma

) и многомерную причинность, через которую верность порядку достигает моральной сферы (karma*) — и ни один английский эквивалент не может в полной мере передать смысл каждого из этих терминов.





Логическая необходимость

Почему нужен отдельный термин для человеческого согласования? Почему бы просто не сказать, что люди, как галактики, реки и дубы, подчиняютсяLogos

— и на этом закончить?

Из-за свободы воли. Галактика подчиняетсяLogos

по необходимости. Река подчиняетсяLogos

по необходимости. Дуб подчиняетсяLogos

по необходимости, под влиянием капризов почвы и погоды, но никогда по собственному решению. Ни один из них не может отказаться. Космический порядок действует через них; их существование исчерпывается их участием в нем. Остатка нет. В галактике нет ничего, что могло бы решить не быть галактикой.

Человек структурно отличается. Обладая способностями к размышлению, выбору и самоуправлению, человек может восприниматьLogos

и соглашаться с ним, восприниматьLogos

и отвергать его, или вообще не воспринимать его. Тот же космический порядок, который действует через галактику по необходимости, в случае человека должен быть признан и согласован с ним посредством осуществления сознательной воли. Это не недостаток; это то, чем является человеческая способность. Свободная воля — это способность, благодаря которойLogos

может обрести самосознание в конечном существе. Цена этой способности — возможность отклонения. Достоинство этой способности заключается в том, что согласие, когда оно дается, является подлинным согласием — выбранным, а не вынужденным — и поэтому несет в себе онтологический вес, которого не может нести никакое автоматическое повиновение.

Dharma

— это название того, как выглядит согласование, когда оно выбирается. Галактике не нужна «согласованность» (Dharma

), потому что она не может выбрать иначе. Человеку нужна «согласованность» (Dharma

), потому что, в отличие от всех других существ видимого Космоса, человек может выбрать путь, противоречащий структуре реальности, и на время оставаться в последствиях этого выбора. «Согласованность» (Dharma

) — это то, что «согласованность» (Logos

) требует от существа, которое могло бы ее отказаться.

Вот почему «согласованность» (Dharma

) одновременно является описательной и предписывающей. Она описывает фактическую структуру согласованности человека с реальностью — то, чем является согласованность. И оно предписывает, что должно делать существо, способное к выбору — что требует согласованность. Эти два аспекта не являются отдельными регистрами. Они представляют собой одну структуру, рассматриваемую с двух точек зрения: сверху, как формулировка реальности вLogos

; изнутри, как опыт обращения к себе этой формулировкой. То, что снаружи выглядит как описание, изнутри становится безошибочным призывом. Этот призыв не является произвольным приказом. Это то, как выглядит структура реальности изнутри свободного существа, которое ее восприняло.

Материалистическое объяснение человеческой этики терпит неудачу именно в этом пункте. Если реальность не имеет внутренней структуры, не имеет «Logos

», не имеет «grain», то этика не может быть ничем иным, как конвенцией, вкусом или навязанной властью. Ницшеанское восприятие верно при материалистической предпосылке: без «Logos

» нет «Dharma

», есть только соперничающие воли и конструирование ценностей. Но материалистическая предпосылка ложна. Реальность упорядочена «Logos

»; человек структурно способен воспринимать этот порядок; «Dharma

» — это название того, к чему приводит его восприятие. Этика — это ни условность, ни конструкция. Это название в человеческом масштабе того неизбежного факта, что реальность имеет «зерно» и что существа, способные выбирать, могут выбрать жить с ним или против него.





Три уровня

Dharma

действует одновременно на трех уровнях: универсальном, эпохальном и личном. Ведическая традиция различала все три с большей точностью, чем любая другая, и назвала их *SanātanaDharma

, YugaDharma


	и svadharma. Гармонизм принимает архитектуру трех масштабов после проверки, которую он применяет к любому понятию, унаследованному от любой картографии: имеет ли это различие логический и архитектурный смысл, и соответствует ли оно действительной структуре реальности? На всех трех масштабах ответ — да. УниверсальныйDharma



вытекает необходимо из вневременного характераLogos

. Эпохальное *Dharma


	(универсальное в конкретном) неизбежно вытекает из историчности человеческих условий, через которые должно выражаться универсальное. Личное *Dharma


	(универсальное в личном) неизбежно вытекает из особенности каждой индивидуальной конфигурации, через которую универсальное встречается с этой жизнью. Три уровня, три логических необходимости, одна архитектура. Гармонизм использует обозначения на английском языке — *UniversalDharma


	(универсальное в конкретном), *EpochalDharma


	(эпохальное в конкретном), *PersonalDharma


	(личное в конкретном) — и отмечает санскритские соответствия как наиболее точную доступную формулировку каждого из них.




**УниверсальноеDharma

** (*SanātanaDharma


	— вечноеDharma



) — это структура правильного выравнивания, которая действует во все времена, во всех местах и для всех существ, способных согласиться сLogos

. Это то, что верно для человеческого выравнивания как такового, независимо от конкретной цивилизации, эпохи или индивидуума. Те же структуры, которые позволяют человеческой жизни процветать в Инде четвертого тысячелетия и в Марокко XXI века, являются структурами ВсеобщегоDharma

. Здоровье, присутствие, честное служение, любящие отношения, бережное управление, глубокое обучение, благоговейная экология, осмысленная игра — все это не культурные предпочтения. Это универсальные требования процветания человечества как такового, архитектура «Logos

» в человеческом масштабе, вновь и вновь появляющаяся в любом климате и при любой политической форме, потому что ни климат, ни политическая форма их не изобрели. Эта структура не была создана. Она была открыта, и открывалась снова и снова, каждой цивилизацией, которая смотрела достаточно глубоко, чтобы её найти.

**Эпохальное «Dharma

»** (*YugaDharma

*) — это правильное выравнивание для конкретной эпохи в ее специфических исторических условиях. Универсальная структура не меняется, но меняется человеческая ситуация. Вопросы, стоящие перед созерцательным монахом на Афоне XIV века, отличаются от вопросов, стоящих перед созерцательным практикующим в современном городе, насыщенном цифровыми медиа. Доступные инструменты согласования — то, что сохранила культура, что она утратила, что она открыла, каковы ее доминирующие патологии — варьируются на протяжении великих эпох историко-цивилизационного времени. ЭпохальноеDharma

— это мудрость о том, как идти по УниверсальномуDharma

в конкретных условиях своей эпохи. Она меняется; ВсеобщаяDharma

— нет. Между ними нет противоречия. Именно всеобщая структура требует эпохального различения, поскольку её проявление должно соответствовать реальным условиям, в которых сейчас живёт существо.

**ЛичноеDharma

** (свадхарма — собственнаяDharma

) — это согласование, специфичное для жизни одного конкретного человека. Каждый человек приходит в этот мир с особой конфигурацией способностей, склонностей, ситуативных условий и кармического наследия, и правильный путь следования УниверсальномуDharma

для этого существа отличается от правильного пути для любого другого. Центральное наставление «Бхагавад-гиты» Арджуне — лучше несовершенно выполнять свою собственную дхарму, чем совершенно выполнять чужую — точно определяет это различие. Подражание чужому пути, каким бы превосходным он ни был, не является путем для вас; это другой вид несоответствия, прикрытый заимствованной легитимностью. Личное «Dharma

» — это то, как выглядит универсальная структура, когда с ней сталкивается уникальный набор качеств одного человека. Его открытие — это центральное различение серьезной жизни: что я — это конкретное существо, здесь и сейчас, с этими способностями — призван воплотить и дать? «Колесо служения

» глубоко развивает этот регистр (см.Подношение в центре «Колеса служения»

— форму, которую принимает «PersonalDharma

», когда выражается как действие в мире); доктринальная точка зрения заключается в том, что «PersonalDharma

» — это не альтернатива «UniversalDharma

», а конкретная форма, которую принимает «UniversalDharma

» в этой жизни.

Эти три масштаба не являются последовательными или иерархическими. Они одновременны и взаимопроникают друг в друга. «UniversalDharma

» — это вечная структура; «EpochalDharma

» — её выражение в этой эпохе; «PersonalDharma

» — её выражение в этой жизни. Серьезный практикующий идет по всем трем уровням одновременно: укорененный в универсальном, внимательный к тому, что требует эта конкретная эпоха, верный тому, что от этой конкретной жизни требуется воплотить. Универсальное без эпохального порождает антиквариат — костюм более ранней эпохи, ошибочно принимаемый за суть согласованности. Универсальное без личного порождает подражание — учителей и традиции, копируемые способами, которые не подходят копирующему. Личное без универсального порождает самооправдывающийся каприз — каждое предпочтение, переименованное в личное призвание. Эти три шкалы держат друг друга в ответе.





Мост между Космосом и Совестью

«Logos

» — это космический порядок. «Dharma

» — это человеческое согласование с ним. Но как космический порядок становится доступным человеческой совести в первую очередь? Каков структурный путь, по которому существо, живущее внутри Космоса, может воспринимать структуру Космоса и соглашаться с ней?

Ответ лежит в «онтологический каскад

», которая организует доктрину гармонистов. «Logos

» нисходит через «Dharma

» в «Путь Гармонии

», «Колесо Гармонии

» и «Архитектура Гармонии

» (навигационные чертежи для индивидуумов и цивилизаций) и, наконец, в «Гармоники

» — живую практику людей, действительно идущих в согласии. Эта каскадная структура — не цепочка выводов из предпосылок. Это онтологическое нисхождение: каждый уровень — это реальное присутствие уровня выше него на более конкретном уровне. «Путь гармонии» — это не теория о «Dharma

»; это то, как «Dharma

» выглядит, когда его формулируют как путь. Колесо Гармонии — это не модель Пути; это то, какую форму принимает Путь, когда его превращают в навигационный инструмент. Каждый уровень — это предыдущий уровень, приведенный в действие на том уровне, где люди могут его понять и пройти.

Вот почемуDharma

не является абстрактным. Это мост между метафизическим утверждением, что реальность имеет свою структуру, и конкретным утверждением, что именно эта практика, именно это различение, именно эта последовательность выборов — это то, что на самом деле требуется для следования в соответствии с этой структурой. БезDharma

Logos

было бы метафизическим утверждением, не имеющим отношения к реальной жизни. СDharma

Logos

становится архитектурой образа жизни.

Путь, по которому «Dharma

» становится доступным человеческому сознанию, проходит через три взаимодействующих между собой способности: восприятие, различение и воплощенное действие. Восприятие — это способность видеть «Logos

» — через эмпирический регистр законов природы, через метафизический регистр тонкой причинности, через созерцательный регистр «Присутствие

». Различение — это способность распознавать, чего требует согласованность с тем, что человек воспринимает, от этой ситуации, этих отношений, этого момента выбора. Воплощенное действие — это способность осуществлять то согласование, которое было различено — переводить видение и различение в реальное поведение, в то, как тело человека движется в течение дня. Все три способности культивируются, а не даются. Восемь столпов Колеса Гармонии — это восемь областей, в которых происходит это культивирование. Центр каждого подколеса — это фрактал «Присутствия» (Присутствие

), именно потому, что Присутствие — это способность, благодаря которой «Воплощенное действие» (Logos

) становится воспринимаемым в первую очередь.

Результатом, когда каскад действует, является не подавление человеческой свободы, а ее полнейшее выражение. Существо, которое развило восприятие, различение и воплощенное действие, — это существо, чья свобода имеет что-то, с чем можно согласовать — и чье согласие, следовательно, несет в себе вес реального выбора, а не произвол простой реакции. «Осознанное действие» (Dharma

) не ограничивает свободу. «Осознанное действие» (Dharma

) — это то, что придает свободе ее достоинство, обеспечивая онтологическую структуру, в отношении которой выбор свободного существа становится подлинно значимым.





Три аспекта «Dharma

»

Dharma

имеет три функциональных аспекта, с каждым из которых практикующий сталкивается в разные моменты своего пути.

Описательное лицо. «Праведная жизнь» (Dharma

) — это структура того, чем на самом деле является согласованность человека с «Правильным путем» (Logos

) — из чего на самом деле состоят правильное действие, правильные отношения, правильный труд, правильное обучение, правильный уход за телом, правильное внимание, правильное участие в природе, если исследовать это эмпирически в разных культурах и исторических периодах. Именно это лицо делает возможным сравнительное изучение созерцательных традиций: каждая подлинная традиция обнаружила в основном одни и те же структуры, и эта конвергенция является эмпирическим доказательством того, что «Праведная жизнь» (Dharma

) реальна, а не конструирована. Серьезный практикующий подходит к «Dharma

» сначала описательно — какова на самом деле форма процветающей человеческой жизни? — прежде чем можно будет последовательно поставить какой-либо предписывающий вопрос.

Предписывающий аспект. Как только структура «Dharma

» воспринимается описательно, она издает призыв: вот что требует от вас согласованность. Этот призыв не является внешним. Это структурный факт существования свободного существа, которое восприняло порядок, с которым можно согласовываться или не согласовываться. Именно эта сторона делает «Dharma

» этикой, а не социологией. Воспринимать, что любящие отношения поддерживают жизнь, а отказ от любви деградирует её, — это одновременно означает воспринимать, что человек должен любить. «Должен» — это не дополнение, навязанное восприятию. Это само восприятие в существе, которое теперь может действовать так или иначе. Поэтому гармонистская этика не основана на заповедях и не является консеквенциалистской в современном техническом смысле. Она основана на признании: этика — это то, к чему приводит восприятие «Logos

» для существа, способного выбирать.

Восстановительная сторона. «Восстановление» (Dharma

) — это также то, что восстанавливает согласованность, когда она утрачена. Третья сторона чаще всего упускается из виду в современных дискуссиях о «естественном праве» или «объективной этике», которые, как правило, остаются на описательно-прескриптивном уровне и упускают из виду тот факт, что люди, будучи свободными и подверженными ошибкам, будут отклоняться от «естественного права» (Dharma

) и нуждаться в путях возвращения. Восстановительная сторона «закона природы» (Dharma

) — это архитектура возвращения: практики очищения, структуры исправления, спиральное вовлечение «закона природы» (Путь Гармонии

) на более глубоких уровнях интеграции после каждого падения, развитие способностей, позволяющих существу распознавать собственное отклонение и корректировать курс. Без восстановительной стороны «закон природы» (Dharma

) сводится к жесткости — списку требований, которые либо выполняются, либо не выполняются. С восстанавливающим аспектомDharma

становится динамической архитектурой жизни, находящейся в постоянном перенастройке, углубляющейся через те самые циклы отклонения и возвращения, которые неизбежно содержатся в честной духовной жизни.

Эти три аспекта — не три Дхармы. Это одна структура, рассматриваемая с трех точек зрения: как она есть (описательная), как она требует (предписывающая), как она восстанавливает (восстанавливающее). Учение, содержащее только одно лицо, порождает частичноеDharma

. Исключительно описательноеDharma

становится антропологией, лишенной обязательств. Исключительно предписывающееDharma

становится легализмом, лишенным восприятия. Исключительно восстанавливающееDharma

становится терапевтическим ритуалом, лишенным структурной основы. Зрелое изложение объединяет все три, и зрелый практикующий идет по всем трем вместе.





Чем не являетсяDharma

Dharma

шире, чем любая категория, через которую современный дискурс обычно его переводит. Эти интерпретации не являются полностью ошибочными; они систематически частичны. Каждая улавливает фрагмент и упускает целое. Это разграничение имеет значение, поскольку каждая частичная интерпретация скрывает существенное искажение.

*«Dharma

» — это не религия.* Религия в современном смысле обозначает конкретную институциональную структуру — вероучение, духовенство, сообщество приверженцев, набор ритуальных практик — ограниченную конкретными историческими истоками и конкретными критериями членства. «Dharma

» является дорелигиозным и трансрелигиозным. Оно существовало до появления любой из исторических религий; оно выражается всеми ними в их самых глубоких глубинах и затушевывается всеми ними на их самых институциональных поверхностях. Переводить «Dharma

» как «религия» — значит ограничивать всеобщее одним из его частных проявлений. Собственный термин ведической традиции *SanātanaDharma


	— Вечный Естественный Путь — точно обозначает это различие: «Dharma



» — это то, на что указывала каждая подлинная религия, а не то, чем является какая-либо религия.

*«Dharma

» — это не закон.* Закон в современном смысле обозначает институциональную систему позитивных правил, принятых сувереном и принудительно исполняемых властью. «Dharma

» не принимается; оно открывается. Его исполнение не зависит от какой-либо человеческой власти, но действует через морально-причинную структуру самой реальности (см. «Зеркало «Dharma

»» ниже). Позитивное право общества может приближаться к *Dharma


	в той степени, в какой оно точно отражает *Logos



, или же оно может отклоняться от Dharma


	и превращаться в простую конвенцию или навязанную волю. Римские юристы, сформулировавшие Lex Naturalis, точно понимали это различие: позитивное право является легитимным в той степени, в какой оно воплощает естественное право, а позитивное право, нарушающее естественное право, по классической формулировке, не является законом вовсе. *Dharma


	— это стандарт, по которому оценивается позитивное право. Само по себе оно не является позитивным правом.




*«Dharma

» — это не мораль* в современном смысле. Современный моральный дискурс часто сводит этику к вопросу о том, какие действия допустимы, а какие запрещены, опираясь на рамки (деонтологические, консеквенциалистские, теории добродетели), которые рассматривают этику как подотрасль философии, отделимую от любой космологии. «Dharma

» отвергает эту отделенность в корне. Этика — это не подотрасль философии. Это выражение структуры самой реальности в человеческом масштабе. Не бывает этики без онтологии. Современная попытка построить этические системы без метафизического фундамента приводит к тому, что мы имеем: постоянно оспариваемые рамки, ни одна из которых не может установить собственный авторитет, и все из которых при давлении сводятся к совокупности предпочтений. «Dharma

» — это то, как выглядит этика, когда она основана на фактической структуре «Logos

». Это мораль с метафизическими корнями — и, следовательно, нечто иное, чем то, что обычно обозначает современный термин «мораль».

*«Dharma

» — это не долг* в кантовском смысле. Кантовский долг порождается рациональной волей, устанавливающей себе закон через категорический императив — долг как самозаконодательство разума. «Dharma

» не является самозаконодательным. Оно открывается через обращение внутрь себя, которое воспринимает «Logos

». Воля не создает «Dharma

»; воля соглашается с «Dharma

». Разница носит структурный характер: кантовский долг помещает источник обязательства внутри автономной человеческой воли, что порождает ницшеанскую генеалогическую критику, согласно которой воля может просто проецировать свои собственные предпочтения на форму универсальности.Dharma

помещает источник обязательства в структуру самой реальности, воспринимаемую обращенным внутрь сознанием. Ницшеанская критика не может достичь этой позиции, поскольку обязательство вовсе не порождается волей; оно признается волей. Открытие — это не проекция.

*«Dharma

» — это не этика добродетели, хотя она ближе к этике добродетели, чем к деонтологии или консеквенциализму. Аристотелевская aretē* — совершенство как реализованное совершенство природы вещи — точно обозначает фрагмент территории «Dharma

»: согласованность с *Logos


	действительно порождает развитые способности, которые традиция добродетели называет добродетелями, и эти добродетели являются реальными достижениями, а не произвольными конструкциями. Но этика добродетели, в том виде, в каком она развивалась в аристотелевско-томистской традиции, склонна рассматривать человеческое процветание (eudaimonia) как конечную цель этики, оставляя космический порядок в качестве фонового пейзажа. «Dharma



» переворачивает фигуру и фон: человеческое процветание реально, но оно реально потому что является выражением космического порядка в человеческом масштабе. Космический порядок находится на переднем плане; процветание — это то, что дает согласованность с ним. «Dharma

» — это этика добродетели с восстановленной метафизикой — этика добродетели в том виде, в каком она осталась бы, если бы греческая философская традиция сохранила свою укорененность в «Logos

» на протяжении всего своего развития.

То, что остается после того, как частичные переводы были отсечены, — это то, чем на самом деле является «Dharma

»: структура правильного согласования человека с «Logos

», воспринимаемая через обращение внутрь, выражающая себя через восемь областей «Колеса гармонии», углубляющаяся через спираль интеграции, восстанавливающая себя через практики очищения и возвращения и основанная на онтологическом порядке реальности, а не на каких-либо институтах, кодексах, суверенах, воле или социологических конвенциях.





Дхармическая жизнь

Как на самом деле выглядит следование «Dharma

» в повседневной жизни — в течение дня, недели, года, всей жизни?

Ответ — «Путь Гармонии

» (Спираль интеграции) — спираль интеграции через восемь сфер «Колесо Гармонии

» (Колеса гармонии). Доктринальный момент здесь, предшествующий самому пути практики, заключается в том, что «Dharma

» (путь дхармы) проживается не как список обязательств, которые нужно выполнить, а как целостная форма жизни, в которой каждая сфера участвует в согласовании всех остальных. Здоровье — это не отдельная сфера «благополучия»; это телесное выражение «Dharma

» (пути дхармы). Служение — это не моральное внеклассное занятие; это «Dharma

» (путь дхармы) в том месте, где дары человека встречаются с потребностями мира. Отношения — это не частная компенсация за отчужденную общественную жизнь; этоDharma

в точке, где индивидуальное бытие встречается с другим бытием. Каждая сфера — этоDharma

, если смотреть на нее с одной из ее сторон, и восемь сторон составляют единую архитектуру.

Форма дхармической жизни узнаваема. Такая жизнь несет определенные структурные признаки. Внимание распределяется ритмично, а не хаотично — периоды сосредоточенной работы, периоды восстановления, периоды созерцания, периоды отношений, в пропорциях, которые позволяют каждой сфере иметь свой реальный вес, а не сводить все сферы к одной чрезмерно выдвинутой на первый план приоритетной задаче. Тело рассматривается как храм, которым оно и является, снабжается тем, что ему действительно необходимо (пищей, которая является настоящей пищей, сном в достаточном количестве, движением, соответствующим его устройству), и защищается от того, что его разрушает. Речь ограничивается тем, что является правдивым и полезным. Работа выбирается исходя из соответствия способностей и потребностей, а не ради статуса или бегства от реальности. Отношения строятся на постоянном укреплении и углублении, а не на циклах накопления и отбрасывания. Время, проведенное на природе, рассматривается не как отдых, а как необходимое периодическое погружение в среду, которая лежит в основе всех остальных сфер. Обучение — непрерывное и серьезное. Отдых — это настоящий отдых, а не одурманивающие развлечения, которые предлагают экраны, а деятельность, восстанавливающая человека.

Эта форма не экзотична. В каждую эпоху и на каждом континенте люди, которые жили хорошо, жили примерно так. Различия между культурами реальны и имеют значение; структурный паттерн, лежащий в основе этих различий, является межкультурным свидетельством того, что «Dharma

» реально существует. Контемплативный хань в Китае XII века, исихастский монах на горе Афон в XIV веке, суфийский кутб в Хорасане XV века, пако из племени керо на альтиплано Анд, стоик в Риме II века — каждый из них, следуя воплощенной форме выражения своей традиции «Dharma

», признал бы, что жизни других несут те же структурные отпечатки. Словарь различается. Форма же одна.

Как выглядит следование этой форме в нынешнюю эпоху — что «Yuga»Dharma

теперь требует от серьезного практикующего — это конкретная работа, которую формулирует «Путь Гармонии

» и по которой ведет «Колесо Гармонии

». Доктринальное утверждение предшествует этому: что такая форма существует, что она не является произвольной, что по ней можно идти, что по ней уже шли. Полная архитектура прохождения принадлежит статьям о пути; доктрина заключается в том, что путь реален, потому чтоDharma

реален, потому чтоLogos

реален.





ЗеркалоDharma

*ЗеркалоDharma

— этомногомерная причинно-следственная связь

— архитектура, с помощью которойLogos

возвращает внутреннюю форму каждого действия как в эмпирическом, так и в кармическом регистрах. Тело, живущее вDharma

, процветает биологически; отношения вDharma

углубляются; душа, взращенная вDharma

, укрепляется в резонансе сLogos

. Эмпирическая сторона и кармическая сторона одинаково отражаютDharma

, на разных регистрах с одинаковой точностью. Здесь речь идет о карме — морально-причинной тонкой стороне этого зеркала, стороне, где реакция поля действует на уровнях, которые физика еще не измеряет, но реальность не перестает упорядочивать.*

Вопрос, на который современная этика не может дать адекватного ответа, звучит так: кто обеспечивает соблюдение морального порядка? Если этика — это конвенция, то ответ — государство, и этика становится функцией власти. Если этика — это предпочтение, то ответ — никто, и этика растворяется в шуме. Если этика — это закон, то ответ — суверен, и этика становится функцией юрисдикции. Ни один из этих ответов не может объяснить стойкую человеческую интуицию о том, что между действиями и их последствиями существует структурная верность, которая действует независимо от какого-либо человеческого агента принуждения.

Ведические и буддийские традиции называют эту связь кармой — морально-причинным зеркалом *Logos

. Карма — это не отдельный космический реестр, который ведет какое-то божество-бухгалтер. Это Logos

, действующая в морально-причинной сфере, та же самая закономерность, которая удерживает галактики на своих орбитах, и которая теперь действует на том уровне, где выбор становится следствием, а внутренняя форма действия становится внешней формой его возврата. Какое семя, такой и плод*. На протяжении тысячелетий традиции наблюдали, что эта верность является эмпирической: качества, которые человек культивирует в себе, формируют условия, с которыми он сталкивается; внутренние ориентации, к которым человек привыкает, становятся внешними обстоятельствами, в которых он живет; форма поступков человека со временем становится формой его жизни.

Поэтому карма — это не наказание извне. Это структурное обеспечение реальности «Dharma

» посредством верности. Действовать в соответствии с «Dharma

» — значит резонировать с «Logos

», а резонанс с «Logos

» приводит к процветанию — не как награда, дарованная извне, а как естественное следствие вибрации в фазе с полем, составляющим реальность. Действовать противDharma

— значит действовать не в фазе сLogos

, а диссонанс сLogos

порождает страдание — не как наказание, налагаемое извне, а как естественное следствие того, что человек заставляет свою жизнь действовать вопреки тому, что есть. Механизм этот не таинственен. Это тот же механизм, по которому певец, настроенный в унисон с аккордом, создает красоту, а певец, не настроенный в унисон, вызывает скривившуюся гримасу. Реальность структурирована. Действия имеют внутреннюю форму. Форма складывается.

Вот почему гармонизм не требует внешнего исполнителя для своей этики. Исполнение встроено в структуру. Сама «Logos

» является исполнителем. Карма — это операция, посредством которой исполнение достигает моральной сферы. «Dharma

» — это архитектура, с помощью которой существо может привести себя в соответствие с исполнением через верность, а не против него. От кармы не уйти — но можно привести себя в соответствие с ней, и приведение в соответствие с ней и есть то, чем является «Dharma

».

Неверное толкование, представляющее карму как систему долгов и кредитов, управляемую транзакционно — как будто можно «заработать» хорошую карму путем выполнения ритуалов и «израсходовать» плохую карму путем покаяния — является именно той жесткостью, которую призвано растворить восстановительное лицо «Dharma

». Карма не является транзакционной. Она структурна. Исправление несоответствия — это не уплата долга; это фактическая переориентация внутренней структуры, которая изначально породила несоответствующее действие. Вот почему подлинное очищение, в любой традиции, является внутренним, а не перформативным. Внешний обряд поддерживает внутреннюю переориентацию; именно внутренняя переориентация фактически изменяет кармический паттерн. Карма подчиняется согласованию, а не учету.





Всеобщее наследие

Каждая цивилизация, породившая культурную глубину, была в корне своей дхармической цивилизацией. Это утверждение звучит громко, пока не взглянешь на исторические записи, и тогда оно становится очевидным.

Дохристианский греко-римский мир — Пифагор, Гераклит, Платон, стоики, Плотин — формулировал космический порядок в терминах *Logos

, Physis, Lex Naturalis, а живую гармонизацию с этим порядком — в терминах aretē, eudaimonia, kosmiotēs. Древнеегипетская священническая культура организовала всю свою цивилизационную жизнь вокруг Маат* — богини космического порядка, чье перо взвешивало сердце каждой души после смерти. Авесто-иранский мир построил свою цивилизацию на Аша, космической истине, по которой измерялось каждое действие и намерение. Дохристианские кельтские, германские, нордические и славянские народы — фрагментарно сохранившиеся в Эддах, «Мабиногионе» и сохранившихся свидетельствах друидской и ромувской традиций — признавали космический порядок и согласованность человека с ним, структурная форма которого узнаваема через то, что сохранилось. Китайский цивилизационный синтез — даосский, конфуцианский в своей созерцательной глубине, чань — считал *«Tao

»* космическим порядком, а *«De

»* — живой добродетелью согласованности с ним. Ведическая цивилизация дала самое утонченное и непрерывное изложение всего этого: «Ṛta

» как космический порядок, «Dharma

» как человеческое согласие, «карма» как морально-причинное зеркало — все это интегрировано в единую целостную метафизику, передаваемую непрерывно на протяжении по крайней мере трех с половиной тысячелетий. Доколумбовые американские цивилизации — андские, мезоамериканские, североамериканские — обладали космологиями космического порядка и человеческого согласования, которые были затменены разрушениями колониальной эпохи, но которые сохранившиеся родословные продолжают передавать.

Из собственных первых принципов гармонизма следует вывод: «Dharma

» не является индийским, не является азиатским, не является индуистским. Это всеобщее наследие каждой цивилизации, которая обратилась внутрь себя с достаточной дисциплиной, чтобы воспринять структуру, лежащую под внешними проявлениями. Ведическая формулировка является самой развернутой именно потому, что это признание является универсальным — самая длинная непрерывная традиция развивает самые глубокие внутренние слои — но само признание старше, чем его формулировка в любой отдельной традиции. «Dharma

» не принадлежит ни к одной традиции. Это наследие каждого существа, способного согласиться с «Logos

». Современное сведение «Dharma

» к «азиатскому религиозному концепту» является одним из наиболее значимых исторических изъятий нашей эпохи — изъятием, которое незаметно лишает Запад его собственного глубочайшего цивилизационного субстрата, поскольку дохристианская Европа была не менее дхармической, чем добуддийская Индия.

Восстановление этого наследия, следовательно, не является вопросом импорта иностранной мудрости в современную жизнь. Это вопрос восстановления того, что каждая подлинная цивилизационная традиция — включая европейскую и американскую — имела в качестве своего собственного фундамента до того, как наступило современное забвение. Задача гармонизма не заключается в распространении чуждой доктрины. Она заключается в формулировке, с той сравнительной точки зрения, которую делает возможной «Эпоха интегральности

», признания, которое человечество всегда несло в себе фрагментами, а теперь видится целостным.





Живая преемственность

Дхармическое осознание не исчезает на протяжении эпох, чтобы затем вновь появиться. Оно непрерывно передается через линии преемственности, сохраняющие внутренний поворот, в каждой цивилизации и в рамках любой грамматики, которую цивилизация развивает для его выражения. Исторические записи, при внимательном прочтении, показывают преемственность, а не разрыв. Институциональные проявления традиций возникали и рушились; созерцательные внутренние слои передавали это осознание без перерыва.

Авраамические традиции — рассматриваемые в Гармонизме как одна из «Пять карт души

», равные первоисточники свидетельств той же внутренней территории через отличную грамматику откровения-завета, сердца завета и пути сдачи — произвели некоторые из самых глубоких дхармических формулировок в истории человечества. Христианская мистическая линия передает, в христианской грамматике, то, что ведические, греческие и даосские традиции передают в своих: согласование души с божественным *Logos


	через очищение, созерцание и союз. Интеграция греческими Отцами *Logos


	в тринитарную доктрину через Афанасия, Каппадокийцев и Максима Исповедника; созерцательная традиция исихастов христианского Востока, кодифицированная в Филокалии и философски обоснованная Григорием Паламой; цистерцианские, картезианские, кармелитские и рейнландские мистические течения латинского Запада, с их формулировками через Бернарда Клервоского, Иоанна Креста, Терезу Авильскую, Майстера Экхарта, Яна ван Руусбрука — все это и есть христианство в его подлинной глубине. Архитектура комнат в «Внутреннем замке» Терезы точно соответствует прогрессии чакр. «Seelengrund» Экхарта — основа души — называет самый глубокий слой внутренней анатомии терминами, структурно идентичными суфийскому «lubb» и ведическому «Ātman




».

Исламская суфийская линия передает космический порядок в рамках Sunnat Allāh и реальное согласование с ним в рамках грамматики сдачи islām — подчинение как согласование — с глубиной, которая соперничает с самыми утонченными формулировками любой другой традиции. От Хасана аль-Басри и Джунайда Багдадского через аль-Газали, Ибн ’Араби, Руми, Хафеза и Муллу Садру, вплоть до непрерывной передачи тарика в настоящее время, суфийское течение беспрерывно несло дхармическое признание в грамматике монотеизма. Вахдат аль-вуджуд — Единство Бытия Ибн ’Араби — это квалифицированный недуализм, присущий исламу; аль-фана фи’ль-Хакк — растворение «я» в Реальном — это суфийская формулировка того же союза, который ведантическая традиция называет брахманирваной.

Линии преемственности на этом не заканчиваются. Христианский герметизм эпохи Возрождения — Фичино, Пико, Бруно — восстанавливает греко-египетское наследие и вновь интегрирует его в христианскую метафизику. Романтическое и трансценденталистское движения — Гете, Кольридж, Эмерсон, Торо — формулируют дхармическое восстановление природы, присутствия и космического порядка в противовес наступающему механизму постпросветительской мысли. Традиционалисты ХХ века — Генон, Шуон, Кумарасвами — формулируют вечную философию с той строгостью, которую академическое сообщество только сейчас начинает воспринимать всерьёз. Интегральная традиция — Шри Ауробиндо, Жан Гебсер — формулирует архитектуру развития, посредством которой дхармическое признание может вновь войти в современную интеллектуальную жизнь. Современное созерцательное повторное восстановление, осуществляемое учителями из всех традиций, встречающимися с современным сознанием на его собственном языке, является расцветом передачи Дхармы с охватом, которого исторические традиции никогда не имели.

Современная формулировка «Dharma

» — собственная работа «Гармонизм» — возможна благодаря этой преемственности, а не вопреки ей. Межтрадиционная сравнительная перспектива, которая делает структуру «Пять карт

» (Связывание традиций) формулируемой, потребовала передачи линии преемственности каждой традиции, включая авраамические, чтобы сделать конвергентное свидетельство доступным для формулирования. Работа нынешней эпохи заключается в восстановлении дхармического признания там, где оно было утрачено — особенно в современном Западе, где институциональные формы, которые когда-то несли это признание, в значительной степени рухнули, а само признание было забыто. Восстановление опирается на полное наследие, включая его более поздние проявления.





Живое течение согласия

В конечном счете, «Течение согласия» (Dharma

) — это не система. Это течение — живое течение человеческого согласия со структурой реальности, протекающее через каждую жизнь, которая воспринимает «Течение согласия» (Logos

) и решает идти в согласии с тем, что она восприняла.

Это течение старше человечества, потому что космический порядок, с которым оно сонастроено, старше человечества. Оно моложе каждой отдельной жизни, потому что каждая жизнь вступает в него со свежим взглядом и проходит по нему, принимая свою собственную форму. Это течение не принадлежит ни одной традиции. Каждая подлинная традиция черпает из него, формулирует его, направляет его. Это течение не является собственностью каналов. Оно — то, что течет через них.

Идти по пути «Dharma

» — значит войти в это течение, позволить своей жизни формироваться тем же интеллектом, который формирует галактики, дубы и реки, одновременно осуществляя свободу, которая отличает наше существование от их существования. Свобода не теряется в согласовании; она — то, что делает согласование реальным. Участие галактики в «Logos

» необходимо и поэтому онтологически легче. Участие человека в «Logos

» является выбором и поэтому онтологически тяжелее. Добровольное согласие свободного существа со структурой реальности — одно из самых значимых действий, которые содержит Космос.

Вот почему «Dharma

» — это не ограничение. Это освобождение. Существо, идущее по пути «Dharma

», свободнее, чем существо, идущее против него, потому что свобода, которая неверно воспринимает реальность, немедленно порождает последствия этого неверного восприятия, сужая поле последующего выбора. Существо, находящееся в согласии с «Logos

», обнаруживает, что то, что казалось сдачей, на самом деле было расширением возможностей, что то, что казалось послушанием, на самом деле было согласием с собственной глубочайшей природой. Суфий знает это. Исихаст знает это. Йог знает это. Стоик знает это. Керо пако знает это. Традиции сходятся, потому что сходится опыт согласования. Я выбрал то, что уже было истинным, и, выбрав это, я стал больше тем, кем я являюсь.

Почитать «Dharma

» — значит почитать «Logos

». Почитать «Logos

» — значит участвовать в сознательном, живом интеллекте, посредством которого упорядочен проявленный Космос — катафатический полюс «Абсолют

». Участвовать в этом интеллекте — значит открывать для себя, медленно, по спирали серьезной жизни, что порядок, с которым человек согласуется, — это не что иное, как самое глубокое внутреннее я. Согласование заканчивается признанием. Структура Космоса и структура души, прошедшие вместе достаточно долгий путь, раскрываются как одна и та же структура.

Это доктринальное основание, из которого проистекает все остальное в Гармонизме — «Путь Гармонии

» как путь практики, «Колесо Гармонии

» как навигационный инструмент, «Архитектура Гармонии

» как цивилизационный проект, «Гармоники

» как живая практика. Каждое из них является дальнейшей конкретизацией того, что дано на доктринальном уровне в этом единственном признании: что реальность упорядочена «Logos

», что люди структурно способны воспринимать этот порядок и соглашаться с ним, и что «Dharma

» — это название этого согласия.

Призыв современности заключается в том, чтобы восстановить это признание. Задача серьезной жизни — воплотить его.



*См. также:Logos

— сопутствующая доктринальная статья о космическом порядке, с которым согласуетсяDharma

;Гармонический реализм

— метафизическая позиция, лежащая в основе всей системы;Пять карт души

— конвергентное свидетельство на онтологическом уровне;Гармонизм и Санатана-дхарма

— глубина ведического изложения, от которого гармонизм унаследовал термин *Dharma


	и в чем эти две системы расходятся;Путь Гармонии



— практика согласования в жизни;Колесо Гармонии

— навигационный инструмент для личногоDharma

;Архитектура Гармонии

— цивилизационный инструмент для коллективногоDharma

;Подношение в центре «Колеса служения»

— форма, которую принимает ЛичноеDharma

в качестве действия в мире;Свобода и Дхарма

— рассмотрение взаимосвязи между космическим порядком, человеческим действием и выравниванием в регистре «Горизонтов»;Прикладной гармонизм

—Dharma

, расширенное до взаимодействия с миром;Глоссарий

—Dharma

,Logos

,Ṛta

, карма, Квалифицированный недуализм.*
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