Дзэн-христианство

«Ты ищешь Бога в храме ли, в полях? 

В зазвездных или звездных островах?

Но нет его нигде. Лишь в редких душах
Его найдешь. Все остальное - прах!..»

Марк Ляндо

Не понял, почему Вы в качестве эпиграфа взяли эти строчки. Мало того, что они не по теме (и похожи на графоманские), прежде всего они искажают истину, поскольку Бог (как внутренний ноуменальный свидетель) присутствует в глубине каждого живого существа, а не «в редких душах». 

На мой взгляд, в качестве эпиграфа можно было взять вот эти слова:

“Остерегайтесь так называемых религий. И не имеет значения,

идёт ли речь о христианстве, или индуизме, или буддизме.

Организованные религии лишают людей возможности

познания истины собственного существования,

познания её единственно возможным путём –

на собственном опыте.

Все религии настаивают на необходимости веры, но любая вера - это яд,

потому что она убивает в человеке желание искать Истину,

убивает разум человека”

Ошо

Так сложилось, что на определённом этапе буддизм и христианство были для меня равно близки. Между этими двумя путями я никогда не видел противоречия и вот, наконец, я попытался сформулировать эту непротиворечивость в виде более или менее последовательного текста. 
Противоречий нет в области этики, что не удивительно. Не поверю, однако,  что Вы «никогда не видели противоречия» в том, например, что Иисус у христиан - единственный Сын Бога, в то время как Будда у буддистов– только один из множества будд, и природа будды присуща каждому живому существу.

Хотя противоречий и в самом деле нет, но вот только не между буддизмом и христианством, а между Буддой и Иисусом. Противоречий нет по сути, противоречий нет в сути того, о чём говорят Иисус и Будда.

Необходимо, однако, учитывать, что в Новом Завете Иисусу приписывают такие слова, которые Иисус просто не мог сказать - в том случае, конечно же, если он был буддой. (А если эти слова всё-таки принадлежат Иисусу (и не были неправильно поняты и извращены), тогда он не был буддой, тогда он был нереализованным учеником будды). 

Если Иисус был буддой, то он не мог, например,  сказать:

«Кто не со Мною, тот против Меня». 

«Отраднее будет Содому и Гомору в день суда, чем тому городу, 
где не примут вас и не будут слушать вас». 

«Кто будет веровать и креститься, спасён будет; 
а кто не будет веровать, осуждён будет». 

«Верующий в Сына Божьего не судится, 
а неверующий уже осуждён – гнев Божий пребывает на нём». 

«Горе вам, богатые, ибо вы уже получили своё утешение». 

«Горе вам, смеющиеся, ибо восплачете и возрыдаете». 

«При кончине века изыдут ангелы и отделят злых из среды праведных, 
И ввергнут их в печь огненную: и будет там плач и скрежет зубовный». 

Ни один будда не скажет: «Куда иду Я, туда вы не можете придти». Он может сказать: «Куда пришёл я, туда и вы можете придти». 

Ни один будда не скажет: «Я есмь путь и истина и жизнь». Он может сказать: «"Я" - есмь Путь и Истина и Жизнь». 

(Где "Я" - ноуменальный свидетельствующий Субъект). 

Ни один будда не скажет: «Никто не приходит к Отцу, как только через Меня». Он может сказать: «Никто не приходит к Отцу, как только через "Я"».

"Никто не приходит к Отцу иначе как через Меня", - сказал Иисус. Многие слышали, но немногие поняли, и потому искали Отца путем веры в человека, который непродолжительное время обитал на этой земле. Но ни один человек не есть "Я", поскольку человек - это объект, тогда как "Я есмь" - всегда субъект. Следовательно, перевести вышеприведенную цитату как "Никто не приходит к Отцу иначе как через Иисуса" - значит совершенно исказить ее смысл. 

Общая тенденция человечества - искать Бога как объект, т. е. Богу поклоняются как некоему объекту, отдельному от поклоняющегося. Иисус имел в виду, что этим путем нельзя достичь успеха. Только через "Я" можно достигнуть Отца. 

Есть лишь одно "Я" или Чистый Субъект. Это - самый непосредственный и сокровеннейший факт. Следовательно, только через "Я" и осознается Тождество. При всяком другом подходе Бог всегда является чем-то иным для ищущего и, следовательно, отстоит от него на определенной дистанции. Прийти к Отцу значит стать единым с Отцом, а этого можно достигнуть только через Чистый Субъект, т. е. "Я". 
Ф. Меррелл-Вольф

Ни один будда, будучи распятым на кресте, не скажет:

«Отче, прости им, ибо не знают, что делают»

«Боже мой, почему ты меня оставил?»

 
Термин «дзэн-христианство», таким образом, несёт в себе двойную смысловую нагрузку. Во-первых, здесь находит выражение интенция, примиряющая буддизм и христианство, предпринимается попытка нащупать общую основу в этих двух, казалось бы, таких разных традициях. Во-вторых, приставка «дзэн» указывает на общую ориентацию этого поиска: практическую. 

Если уж искать нечто общее (помимо этики), то его надо искать не в традициях буддизма и христианства, а в традициях мистического буддизма и мистического христианства. Нужно сравнить между собой слова мистиков христианства и буддизма, и, прежде всего в том, что они говорят о пратическом пути постижения Бога. 

(Апосля написания своей статьи, я собираюсь составить хрестоматию для начинающего искателя (включающую в себя, в том числе, и цитаты христианских и буддистских мистиков), поэтому у меня есть некоторый материал для сравнения. Правда некоторые из цитат не дословны, поскольку при цитировании я иногда следовал не тем, кто запоминал, записывал и переводил, поскольку при этом искажения неизбежны, а самой сути сказанного. Иногда я также не ставил многоточия там, где их положено ставить, и менял местами предложения. Иногда заменял слово «сознание» на слово ум» (http://zagumyonnov.nm.ru/um.html). Я следовал не букве, а духу сказанного).  

Вот что говорят христианские мистики:

Иисус Христос:

 
"Входите тесными вратами , потому что широки врата и пространен путь, ведущие в погибель, и многие идут ими; потому что тесны врата и узок путь, ведущие в Жизнь, и немногие находят их»

«"Я" – есмь врата».

«Блаженны чистые сердцем (точнее - чистые умом), ибо они Бога узрят». 


«Эти младенцы, которые сосут молоко, подобны тем, которые входят в Царствие Божие».

«Ибо в месте, где начало, там будет конец. Блажен тот, кто будет стоять в начале: он познает конец и не вкусит смерти». 

«Царствие Божие внутри вас и и вне вас».


«Царствие Божие перед нами, но люди не видят его». 

«Истинно говорю вам, если не обратитесь (не вернётесь назад) и не станете, как дети малые, не увидите Царствие Божие». 

«Истинно, истинно говорю тебе: кто не родится снова, тот не сможет увидеть Царствие Божие». 

«Познай то, что пред лицом твоим, и тот, кто скрыт в тебе, - откроется тебе».

«Когда он станет пустым, он наполнится светом».

«Образы являются человеку, и свет, который в них, скрыт». 

«Тот, кто познал мир, нашел труп». 

Псевдо-Дионисий Ареопагит: 

"Устранись от деятельности и чувств своих, и разума, и от всего чувственно воспринимаемого, и от всего умопостигаемого, и от всего сущего, и от всего не-сущего - только будучи свободным и независимым от всего, только совершенно отказавшись и от себя самого, и от всего сущего, то есть все отстранив и от всего освободившись, ты сможешь воспарить к сверхъестественному сиянию Божественного Мрака". 

"Истинное познание - это именно неведение и невидение, достигаемое постепенным отстранением от всего сущего, наподобие того, как ваятели, вырубая из целого камня статую и устраняя все лишнее, что застилало чистоту ее сокровенного лика, тем самым только выявляют ее утаенную даже от себя самой красоту". 

"Полное неведение и есть познание Того, Кто превосходит все познаваемое". 

"Он, будучи выше ума и выше бытия, существует сверхсущностно и познается превыше ума. И это совершенное неведение есть познание Того, Который выше всего познаваемого". 

"Бог в Своем сверхъестественом бытии превосходит ум и сущее, и потому вообще не есть ни что-либо познаваемое, ни что-либо существующее, а существует сверхъестественно и сверхразумно познается". 

"Бог запределен всему чувственно воспринимаемому и умопостигаемому бытию. 
Бог, как Причина всего сущего, запределен всему сущему". 

"Он остается Миром и пребывает Покоем, существует в Себе и внутри Самого Себя, весь целиком в Самом Себе более-чем-объединяется, и входит в Себя, и многократно Себя умножает, и не оставляет единства с Собой и проходит во все, оставаясь внутри всего целым ради безмерного все охватывающего единства". 

"Он - Источник жизни, Который Сам в Себя изливается и Сам в Себе существует, Который есть некая единая, простая, самодвижная, самодействующая, никогда Себя не оставляющая Сила, Который есть знание всякого знания, созерцающее Себя через Себя".

Иоганн Таулер: 

"Царство Божие находится внутри нас, в самой глубине нашей души". 

"Стань безмолвным, оставь себя, стань абсолютно пустым - и тогда Бог заполнит эту пустоту". 

"Пока человек следует какому-либо знанию, он удаляется от Бога, который непознаваем. Ибо за каждым знанием стоит «я», за отрешенностью и погружением во внутреннюю глубину, за исчезновением «я» стоит Бог". 

"И потому по праву говорит Дионисий: Не держитесь за "я", но подержитесь за "Не": не хотите, не познавайте, не желайте, не ищите, не будьте, а оставьте себя и все вещи, и целиком себя отдайте. Тогда попадете из всех знаний в Непознаваемое, из всех сутей в Сверхсущность, из всего постижимого в Непостижимое, и из "я" в божественное "Не -я". 

"Опустись из твоего "я" в твое "Ничто", ибо твое желание быть чем-то, твоя привязанность к своему "я" мешают Богу действовать в тебе и через тебя открываться". 

"В этом непостижимом Боге ищи свой покой и не думай при этом ни об ощущении, ни о просветлении. Полностью погрузись в свое абсолютное Ничто, в Истину самого Себя." 

"Когда дух присутствия Божия окажется внутри, человек выскользнет из самого себя, покинет свое «я» и погрузится, отрешившись от всех вещей и рукотворных созданий, в свое абсолютное Ничто". 

"Научись забывать себя, держать глубину своей души свободной от привязанностей и зависимости от преходящего. Стань пустым от всего, что не есть Бог". 
 

Мейстер Экхарт:
"Тот же, кто хочет быть нищ духом, должен стать нищ всяким знанием, как тот, кто ровно ничего не знает и не представляет себе ни о Боге, ни о творениях, ни о самом себе".

"Когда все объекты внутри тебя будут сведены к ничто, ты узришь Бога".


"Душа созерцает себя в зеркале Божества. Сам Бог является зеркалом, которое Он скрывает от кого желает и открывает кому желает. Чем более душа способна переступить через все слова, тем ближе она приближается к зеркалу. В этом зеркале происходит слияние как чистое нераздельное подобие". 


Святитель Николай Сербский:

"Все стены темницы твоей, душа моя, сложены из твоих мыслей о мире". 

"Вы, которые думаете, что живы, а на самом деле вы - мертвое облако дыма, гонимое случайным ветром". 

"Вы сами по себе – ничто; как сон, отделенный от спящего. И вы - ни на две секунды во времени; ни на два шага в пространстве. Как дым, когда носится над озером, и тень его пляшет на воде, так и жизнь ваша - пустая пляска теней". 
                                                                                                          

                                                       
А вот, для сравнения, слова буддистских мистиков: 

«Если ты желаешь найти Будду, то должен заглянуть в глубину своей собственной Природы, ибо эта Природа и есть Будда».

Бодхидхарма

«Познать путь Будды – значит познать себя. Познать себя – значит забыть себя. Забыть себя – значит постичь суть всех дхарм».

Догэн

«Будды и все живые существа - это лишь изначальный Ум, нет никакой другой реальности. У него нет ни качеств, ни формы. Он подобен пространству, которое не имеет границ и не поддается измерению. 
 

Этот изначальный Ум и есть будда. Будда и чувствующие существа ничем не отличаются друг от друга; дело лишь в том, что чувствующие существа ищут вовне, и теряют тем больше, чем больше пытаются найти. Если будешь пытаться использовать личный ум, чтобы найти Ум, никогда не преуспеешь. Когда напрягаешь мысль, отворачиваешься от него. Стоит лишь перестать искать и отбросить личный ум, и Ум будды проявится естественно. 
 
Подлинное пробуждение – это избавление от личного ума. Избавление от личного ума – это избавление от ошибочных представлений, избавление от субъекта и его объектов, - остается лишь то, что есть. Нужно лишь увидеть, что все вещи изначально не имеют независимого существования, что они ни что иное, как проявление Ума. Необходимо просто реализовать (осознать) изначальный Ум в восприятии и познавании, осознав, что изначальный Ум не принадлежит ни восприятию, ни познаванию, но при этом не находится вне восприятия и познавания.

Есть только Ум - обретать нечего. Ум и есть будда. Просто пребывай этим Умом, и тогда постигать будет нечего».
Хуанбо

«Все три царства суть Ум, все десять тысяч дхарм есть Сознание».

Будда

«Все дхармы рождаются Умом и всякое существование пусто»

Чжии, патриарх школы Тяньтай

«В момент, когда приходит просветление, мы выходим за пределы пустоты мира, который перед нами». 

Сосан

«Непостижимое выявляется в процессе интуитивного опыта, открывающего возможность к видению единства иллюзии и реальности».

Сэн-чжао  

"Все вещи не имеют реальности, поэтому нужно освободиться от идеи реальности вещей. Тот, кто верит в реальность вещей, живет в совершенно нереальном мире. Тот, кто может обрести истинную реальность в самом себе, освобождается от иллюзорности феноменального мира, обретая истинное видение". 

«Сутра помоста»

«Теперь он знает, что вещи, как бы многообразны они ни были, имеют единую субстанцию, и что объективный мир – это отражение его Истинного «Я».  И если видение правильно, он обнаружит, что перед ним не что иное, как Он сам».         

Какуан

"Человек должен быть обращён не к окружающему миру, а непосредственно к своей собственной природе. Это есть "обращение к себе и отражение самого себя".
Мастер дзэн 

"Все дхармы, видимые или слышимые, как бы многообразно они ни проявлялись, нереальны и подобны отражениям".
 Н. Н. Ринпоче 

"Освободись от тела и ума, сбрось их — и твое Изначальное Лицо предстанет перед тобой в ясном свете". 

Догэн

"Ни один из тысячи семисот коанов дзэн не преследует какой-либо иной цели, кроме как заставить нас увидеть наше изначальное Лицо".

Дайто Кокуси

«Воистину, что ни является, является естественно. Эти проявления возникают естественно, как отражения в зеркале, что лишь украшают его. Так или не так? Посмотри в свой ум. 

Сколько ни ищи, найдешь лишь Ум. 
Где найдешь созерцающего, иного, чем созерцание.

Все это разнообразие явленного есть лишь относительная истина. Ни единого (из этих явлений) на самом деле не существует, (они мгновенно) исчезают. Все явленное бытие – и сансара , и нирвана – есть единственно лишь природа Ума, явленная себе же и зрящая себя же. Когда поток сознания изменяется в своем движении, то соответственно этим изменениям пред умом предстают явления, воспринимаемые как внешние. Таким образом, все есть не что иное, как Ум, зрящий собственное явление. 

Когда все явления, осознаваемые Умом, возникают, но ты не цепляешься за эти зримые явления, ты – Будда. Явление само по себе еще не ошибка, цепляться за него – вот в чем ошибка. Когда распознал в своем уме эти овеществляющие мысли, это и есть самоосвобождение. 

Нет явлений, кроме как возникающих из Ума. Нет явлений, которым природа Ума воспрепятствовала бы возникнуть. Как вода в океане собирается в волны, так и эти явления возникают из Ума и, недвойственные Уму, освобождаются в Уме же. 

"Ум" – много о нем говорят, много болтают. Да либо вообще не понимают, либо превратно понимают, либо однобоко понимают. А как он есть на самом деле, не понимает никто. Потому и множатся всякие учения, столько, что не счесть. 

Никто из обычных живых существ не понимает его, не видит своего лица, и потому все блуждает в трех мирах, бредет шестью дорогами, претерпевая многие страдания. Сколь горестно не знать свой Ум!». 

Падмасамбхава

«Все вещи принадлежат одному Уму, но этот Ум не воспринимаем сам по себе. Глаз не может увидеть себя, дерево не горит само собой, хотя по природе легко воспламенимо. Держи зеркало перед собой – и глаз увидит себя: таковы свойства зеркала, в этом его добродетель. Зеркало – одно на всех, все мы владеем им. Это великое зеркало просветления. Поэтому узри свой изначальный облик в зеркале просветления. Не читаем ли мы в Сутре созерцания, что это подобно видению своего облика в зеркале?».

Иппэн  

«Это состояние, когда «ум и тело отброшены». Это подобно двум зеркалам, отражающим друг друга, когда между ними нет даже тени». Ум и объекты ума — это одно и то же; вещи и собственное «Я» не отличны друг от друга. Это то, что известно как «самадхи зеркала в опра​ве из драгоценных камней». Именно о нем Нирвана сутра говорит: «Татхагата видит природу Будды своими собственными глазами».
Иссю Миура, Рут Фуллер Сасаки

 «Не надо никуда идти, нужно просто взглянуть на зеркало своего существа».                                                                                                                                                  Тозан

«Это - как видеть собственное отражение в зеркале или в воде, это – как видеть свою тень при свете луны или фонаря. Ещё это – как слышать свой голос, отражённый эхом в ущелье». 

Будда

 «Все вещи предстали предо мной столь же отчётливо, как зеркальное отражение моего лица. Впервые я понял значение слов о том, что «просветлённый созерцает природу Будды собственном оком». 

Хакуин 

«Я забыл о себе, я забыл о мире; это было подобно тому, как одно зеркало отражает другое».

Гао-фэнь                                                                                                          

"Когда нет загрязнения иллюзорными представлениями
И шесть собраний расслаблены в своем собственном состоянии,
В момент погружения в сон приходит естественный Ясный Свет
И мы оказываемся в состоянии дхарматы, свободной от мыслей". 

Намкай Норбу Ринпоче

по своему предназначению все мировые религии призваны быть инструментами обожения человека, приближения его к Истине. Если не так – то какая же это религия? 

На мой взгляд – не так. Религия, как и философия, должна пробуждать в человеке «интерес к вечным вопросам и стремление к поиску ответов на них, к правильной их постановке и к самостоятельному их разрешению». Она должна помогать человеку в поиске ответов на эти «проклятые вопросы», и, прежде всего, на самый насущный вопрос - вопрос о смысле жизни и смысле в жизни. 

Что касается Бога и Истины, то это вторичные вопросы, это производные вопроса смысла. Бог (Истина) - это необходимое и достаточное условие существования смысла человеческого существования. И слава Богу, что Он есть, а, значит, есть и смысл. Человеку необходим смысл, а, значит, необходим и Бог. Без Бога человек пуст, «без Бога человек подобен древесной стружке, завивающейся вокруг собственной пустоты», без Бога «у человека в душе дыра размером с Бога», и заполнить эту пустоту,  заполнить эту дыру может только Бог. 

Однако, всё же несомненно есть нечто, что их объединяет. То, что делает их родственными, ведёт человека по лестнице в Небо. Не в этой ли общей для всех мировых религий базе и сокрыта Истина?
В последние десятилетия эта тема поднимается всё чаще. Например, Далай Лама XIV в своей книге «Этика для нового тысячелетия» пытается говорить именно об этом. Подобно ему, я убеждён, что основой нового миропонимания для человека должна стать именно этика.

Ну тогда какое же оно новое? О том, как следует относиться к ближнему своему говорят уже не одну тысячу лет, а «воз и ныне там». Ну, ежели и не там, то недалеко уехал и едет не совсем туда, куда надо бы.

Вы согласны с Далай-Ламой, а я с Сократом, сказавшим, что есть  только одно зло - незнание того, что прежде всего и следует знать – незнание человеком самого  себя - незнание того, кто есть человек в сущности своей. И незнание того, что есть воспринимаемая человеком в состоянии бодрствования реальность.

Основой нового миропонимания должна стать не этика, а новая «кванто-мистическая» картина мира, и постепенно, хоть и очень медленно, эта новая картина мира начинает менять старую материалистическую концепцию мироустройства.
"Грядёт Живых и Мёртвых смена поколений

Грядёт реальный на «реальность» взгляд".

На мой взгляд, целый ряд христианских догматов не служит иной цели кроме возведения межконфессиональных барьеров и обоснования собственной конфессиональной исключительности. Таковы, прежде всего, утверждения об исключительной божественности Христа и о непогрешимости церкви.

«Христос прекрасен, но христианство уродливо. Оно убивает сам дух Христа».

Ошо

восприятие - и вполне осознанное - может пребывать на этой стадии, то есть до любых интерпретаций. В этом состоянии сознание подобно зеркалу, для которого нет даже понятия о зеркале и отражении, а значит - есть только Бытие в его таковости.
Восприятием «Бытия в его таковости», без каких-либо интерпретаций, и обладают «младенцы, которые сосут молоко, подобные тем, которые входят в Царствие Божие». Видение Бытия в его феноменальной таковости, видение того, что есть, таковым, как оно есть, и есть видение Бога, видение Царствия Божьего, о котором говорят христианские мистики. Оно и есть видение природы будды, видение Истинного Лица, о котором говорят буддисты. 

Теперь посмотрим, как обстоят дела у "нормального" современного человека. Первичное восприятие ему фактически не доступно, как и остальным живым существам на земле (если, конечно, эти существа — не будды). 

И да, и нет. «Просветление случается, но практика открывает этой случайности дверь».Человек может создать условия (практикуя медитацию и повседневную осознанность), необходимые для чистого «первичного восприятия», но эти условия, увы, не являются достаточными. Бог, подобно Моне Лизе у Раневской, «сам выбирает, на кого производить впечатление», поэтому и говорят о Милости Божьей. 

мы начисто игнорируем тот факт, что та картина мира, к которой мы привыкли - всего лишь картина, не более. Причём картина, за которой сам мир уже и не виден.

За которой не видно, что никакого «мира» и вовсе нет. 

Христианскую практику, а в особенности - Иисусову Молитву - можно рассматривать как средство для получения от Него прямой передачи уже при жизни, ускорив таким образом и сам Прямой Путь. "Покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное!" - теперь эти слова звучат по-иному, не так ли?

Стал искать, что такое «покаяние», и вот что «нарыл».

Арамейское слово "тешува",
означающее "ответить", "вернуться", "обратиться" переводится на греческий как «метаноя», которое, в свою очередь, с греческого,  переводится как «покаяние». 

Сие означает, что Иисус фактически говорил о возвращении: «Возвратитесь, дабы увидеть Царствие Небесное». Возвратиться куда? Естесственно, в состояние новорожденного в состоянии тех, «кто сосёт молоко» - об этом он говорил неоднократно: 

«Эти младенцы, которые сосут молоко, подобны тем, которые входят в Царствие Божие».

«Истинно говорю вам, если не обратитесь (не вернётесь назад) и не станете, как дети малые, не увидите Царствие Божие».

«Ибо в месте, где начало, там будет конец. Блажен тот, кто будет стоять в начале: он познает конец и не вкусит смерти». 

 Интересно, что «метанойя» фактически может означать опять-таки состояние новорожденного: состояние не-ума, вне-ума, состояние «за умом», состояние «превосхождения ума», состояние «за пределами ума».

«В буквальном и традиционно принятом переводе слово «метанойа» означает «превосхождение ума» или «умопремена». Очевидно, с формальной точки зрения данный термин сконструирован путем присоединения префикса «мета» (после, за, через и т.п.), имеющего топологическое и темпорологическое значения, к корню «нойа» (ум). Основной смысл слова может быть определен на фоне веера значений: «изменение ума», «то, что после ума», «следование ума» и т.д.».

http://anthropology.ru/ru/texts/romanenko/confess_10.html
Кроме того, метанойя «можно истолковать как «совпадение ума в нем самом» — как некое совмещение двух ипостасей единого ума»: 
 

"В пятой-седьмой главах второй книги трактата «О душе» изложена оригинальная аристотелевская концепция едино-двойственного «ума»: «И действительно, существует, с одной стороны, такой ум, который становится всем, с другой ум, все производящий, как некое свойство, подобное свету» (О душе, II 430a 1315). Здесь изначально заложен непредставимый образ отделенности и присутствия ума в бытии. С одной стороны, «только существуя отдельно, он есть то, что он есть, и только это бессмертно и вечно» (Там же, II 430a 23). Но с другой стороны, «между тем не всякий ум таков : ум, направленный на существо предмета как суть его бытия, истинен [всегда]; ум же, касающийся чего-то [другого], не [всегда]…» (Там же, II 430b 2728).

Аристотелевская теория двух «умов», активного и пассивного, единого и «всейного», нуждается в имманентном замыкании в целое. Здесь необходимо эксплицировать взаимодействие двух умов в одном и выработать соответствующую методологию. На наш взгляд, искомым обозначением такого взаимодействия, является слово «метанойа», не сказанное открыто Аристотелем, но неявно звучавшее в его текстах. «Метанойа» включает в себя процесс «разрешения противоречия». Подобная интерпретация вытекает из специальной трактовки некоторых базовых концептов аристотелевской философии.

Опыт истолкования таких корреспондирующих друг с другом понятий, как «метаболе» (изменение), «метафора» (перенос), «метафизика», позволяет пролить особый свет на значение понятия «метанойа». Дело в том, что смысл префикса «мета» может быть истолкован не только в пространственно-временном аспекте, но и в значении «сообща», «совместно», особенно в применении к Абсолюту. Так, термин «метаболе», играющий фундаментальную роль в аристотелевской «Физике «, может быть понят не только как «изменение» (или буквально как «пере-пад» в переводе М. Хайдеггера), но и как «со-в-падение». Аналогично этому, термин «метанойа» можно истолковать как «совпадение ума в нем самом» — как некое совмещение двух ипостасей единого ума. Это толкование не отменяет традиционного понимания «метанойи» как «изменения ума» («умопремены»), но указывает направление в каком должен «изменяться» (двигаться) ум (неподвижный перводвигатель), а именно в точку совпадения с самим собой на фоне постоянных превращений претерпевающего ума. Как представляется, такая экзегеза соответствует внутренним намерениям самого Аристотеля".

(из того же источника)


Вот единственный и главный постулат Дзэн-христианства, в котором заключена вся его суть и всё его учение: Бог есть любовь. Ничего другого о Боге говорить не нужно и не возможно. Нельзя сказать, что он – творец или не-творец. Какие-либо утверждения помимо того, что Бог есть любовь – излишни!

 Сказать, что Бог есть любовь значит ничего не сказать.  Поэтому о Боге говорить нужно и можно. Ничего не сказав о Боге, не сказав даже о том, что не есть Бог – нельзя сказать и о пути к Нему.
Творец ли Бог мира? Какая разница! А если нет? Если вообще никакого Творца нет? Что от этого меняется? Перестанем ли мы идти за Иисусом? Если да — грош нам цена.

Если Творца (Творца-Творения) нет, то человеческая жизнь становится бессмысленной. А что касается следования за Иисусом, то грош цена тому, кто вообще за кем-то идёт, а не руководствуется своим разумом и сердцем. Грош цена тому, кто «держится за палец»:

“Одинок путь каждого человека к Богу. Только мастер может указать путь,может указать пальцем на Луну, и вы должны смотреть на Луну, а не на палец. И если вы будете смотреть на палец, вы не увидите Луну. И именно это произошло со всеми так называемыми религиями. Они держатся за пальцы: у кого-то палец Христа, у кого-то палец Кришны, у кого-то палец Мухаммеда. И эти пальцы становятся товаром на религиозном рынке сбыта, где, как и на любом другом рынке, идёт война товаропроизводителей. Никто не смотрит на Луну, о ней все давно позабыли. Пальцев много, но Луна одна. И эта Луна не в синагогах, не в мечетях, не в храмах. Луна внутри вас”.

Ошо

Если говорить о статье в целом, то мне она не понравилась. Она, на мой взгляд, нечётко структурирована (раздел «Восприятие» вообще не к месту -  непонятно, какое отношение он имеет ко всему последующему тексту) и весьма поверхностна, надо было глубже копать. 

Тем не менее, она оказалась для меня небесполезной. К тому же помогла узнать, что такое «покаяние» и «метанойя», и о двух умах Аристотеля. Так что - спасибо.

