
Каждая  искренняя  попытка
вникнуть в суть мироздания —
священна.
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Даже  если  в  ней  больше  наивности,  чем  ясности,  больше
метафизического сумасбродства, чем академической стройности —
она  уже  достойна  уважения.  Потому  что  тот,  кто  пробует
мыслить, уже бунтует против клеток, в которые нас с детства
запихивают под видом истин. Уважать нужно не готовые ответы, а
смелость  задавать  вопросы,  даже  если  они  звучат  как  бред
безумца, шепчущего сны камням.
Всякий, кто сотворил собственную картину реальности, пусть и
вылепленную из фантиков и снов, достоин большего, чем тот, кто
по жизни цитирует чужие откровения, не удосужившись спросить:
а правда ли это моё?
Меня искренне не интересуют догматики. Не важно, цитируют ли
они физику или писание, науку или Ветхий Завет, Гегеля или
Кастанеду. Если человек говорит чужими словами, живёт чужими
картами, молится чужими богами, мыслит по инструкции, — это
всё равно что разговаривать с голосовым помощником, только без
функции «отключить».
Мой опыт прост, как дверной косяк в подъезде: говорить имеет
смысл  не  с  продавцом  кукурузных  палочек,  а  с  владельцем
ларька. С тем, кто определяет, что в ларьке будет стоять, а
что пойдёт мимо. Если уж с богами говорить, то с теми, кто
хотя бы сам себя сочинил, а не с теми, кого кто-то другой
назначил божеством. Пусть он и истерик, пусть капризный и
вечно  на  грани  нервного  срыва  —  зато  настоящий.  А  вот  с
рабами, послушниками, попугайчиками откровений — неинтересно.
Они не думают. Они воспроизводят.
Догматизм — это не просто лень ума, это священное самоубийство
духа. Это как если бы ты вылепил мир из пластилина, но потом
залил его бетоном, чтоб никто — ни ты, ни Бог, ни сама жизнь —
не посмел туда больше сунуться.
Единственный путь, ведущий к Логосу, — это скептицизм. Не
цинизм, не насмешка, а именно священное сомнение. Постоянная
готовность принести на алтарь новое то, во что ты верил вчера.
Постоянная открытость к тому, что твоё понимание может быть
глубоко, искренне и безнадёжно ошибочным.
Это не значит не верить ни во что. Это значит верить только в
то, что может устоять перед твоими же вопросами. Вера без
допроса  —  это  фан-клуб.  А  мне  неинтересны  фанаты.  Мне
интересны алхимики мышления, которые варят свои теории в котле
сомнений, нюхают дым парадоксов и не боятся, что их истина
рассыплется, как старая краска под дождём.



Знание — это не владение. Это путь. И тот, кто говорит «я
познаю» — жив. А тот, кто говорит «я знаю» — уже лежит в
саркофаге  своей  уверенности,  с  табличкой:  «Не  беспокоить.
Здесь покоится истина».
Поэтому мой совет прост — и, возможно, неудобен: не бойся
разрушать собственные убеждения. Не бойся заново спрашивать
то,  что  тебе  казалось  давно  закрытым.  Не  бойся  выглядеть
глупым, потому что именно глупец, признающий свою глупость,
получает шанс однажды стать мудрым.
Догма даёт чувство безопасности, но эта безопасность — как
подвал с бетонной дверью. Там сухо, тихо и тебе не грозит
дождь — но и солнце туда никогда не заглядывает. А истина, как
правило, приходит мокрая, босая, в грязных ногах и с глазами,
полными бури. Она не терпит застеклённых веранд. Ей нужно
пространство.
Если хочешь приблизиться к смыслу — сомневайся. Сомневайся
даже в собственных прозрениях. Особенно в них. Сомневайся в
каждом «вот оно!», потому что за этим «вот оно» обязательно
идёт следующий уровень, который всё опрокидывает и собирает
заново.
А ещё — говори с теми, кто не боится быть непонятым. Кто не
продаёт ответы, а вместе с тобой роется в мусоре вопросов. Кто
не закрывает диалог догмой, а открывает хаосом возможного.
Именно там, среди обломков чужих карт и собственных ошибок, —
начинаешь видеть очертания чего-то настоящего.
Потому что на самом деле… Весь этот путь — не ради правды. А
ради  способности  оставаться  живым.  Ради  способности  менять
кожу, рождаться вновь, позволять себе не знать и всё равно
идти.
Именно это и есть Логос. Не громогласный голос неба, а тихий
внутренний  компас,  который  говорит  тебе:  здесь  что-то
настоящее, хоть и не объяснимое. И ты идёшь, не потому что
уверен, а потому что слышишь зов. Не потому что знаешь, а
потому что познаёшь.
И как только ты скажешь себе: «Я готов сжечь свою карту ради
большего видения» — знай, ты уже далеко не в подвале. Ты
вышел. Ты на тропе. И кто знает, может, именно туда однажды
зайдёт сам Бог — поговорить. Но не как царь. А как собрат по
сомнениям.
С такими и стоит пить чай. Остальные — пусть охраняют свой
бетон.


