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Дружинкина Н. Г.

Основы русской духовности

Н.А.Бердяев в опубликованном в 1915 г. очерке: «Душа России» писал: «Русская душа хочет священной общественности, богоизбранной власти. Природа русского народа сознается, как аскетическая, отрекающаяся от земных дел и земных благ…. Россия – земля покорная, женственная…. Русский народ всегда любил жить в тепле коллектива, в какой-то растворенности в стихии земли, в лоне матери. Рыцарство кует чувство личного достоинства и чести, создает закал личности. Этого личного закала не знала русская история. В русском человеке есть мягкотелость, в русском лице нет вырезанного и выточенного профиля…. Россия – самая государственная и самая бюрократическая страна в мире; все в России превращается в орудие политики. Русский народ создал могущественнейшее в мире государство, величайшую империю. С Ивана Калиты последовательно и упорно собиралась Россия и достигла размеров, потрясающих воображение всех народов мира. Силы народа, о котором не без основания думают, что он устремлен к внутренней духовной жизни, отдаются колоссу государственности, превращающему все в свое орудие. Интересы созидания, поддержания и охранения огромного государства занимают совершенно исключительное и подавляющее место в русской истории…. Русская государственность занимала положение сторожевое и оборонительное. Она выковывалась в борьбе с татарщиной, в смутную эпоху, в иноземные нашествия…» (4;298-299).

Бердяев писал о дискретном характере социокультурной истории России: «Историческая судьба русского народа была несчастной и страдальческой, и развивался он катастрофическим темпом, через прерывность и изменение типа цивилизации. В русской истории, вопреки мнению славянофилов, нельзя найти органического единства». Философ насчитывает «пять разных Россий»: Россию киевскую, Россию татарского периода, Россию московскую, Россию петровскую, императорскую и, наконец, новую советскую Россию»)…(5;216-217).

У Бердяева нет строгой, четко разработанной концепции русской истории. он сосредотачивает свое внимание лишь на некоторых факторах, существенно повлиявших на ход исторического развития России. Особо выделяет три из них: географический, религиозный, психологический.

Географический фактор, по мысли философа, играет чуть ли не главную роль в судьбе России. Это:

Во-первых, географическое положение России на земном шаре, определяющее место ее в мировой истории: «В России сталкиваются и приходят во взаимодействие два потока мировой истории – Восток и Запад России есть целая часть, огромный Востоко-Запад, она соединяет два мира».

Взаимодействие этих двух потоков мировой истории определило все сферы общественной жизни русского : духовную, политическую, экономическую;

Во-вторых, природные условия русской земли, «широта, необъятность русской равнины». Они повлияли на психологические особенности русского народа (что отмечал уже В.О.Ключевский…) и на становление русской государственности, приобретшей деспотический характер…(5;217).

Значение религиозного фактора в истории России тоже велико. В русской культуре, по мнению Н.А.Бердяева, «столкнулись» два элемента: первобытное, природное язычество и православие, полученное от Византии. Привнесенное православие сказалось на формировании русской мессианской идеи, воплощение которой характерно для России на всем протяжении тысячелетней истории. под знаком этой идеи происходило становление Московского государства, развитие «русской идеи» в петербургский период. Ту же мессианскую идею, но «перевернутую», обнаруживает философ в русском коммунизме.

Он выделяет антиномии психологии русского народа: «Антиномичность русского национального характера можно проследить во всем. Россия – страна странничества, безграничной свободы. В русском народе поистине есть свобода духа, которая дается лишь тому, кто не слишком «поглощен жаждой земной прибыли и земного благоустройства». Русский человек с большой легкостью преодолевает всякую буржуазность, может уйти от всякого быта, размеренной жизни. Тип странника можно обнаружить в культурной среде. В русской душе есть мятежность и непокорность, неутомимость и неудовлетворенность временным, искание правды. Но и здесь философ обнаруживает двойственность. Россию почти невозможно сдвинуть с места, так она инертна, ленива, погружена в материю, покорно мирится со своей жизнью: «Россия – страна купцов, погруженных в тяжелую плоть, стяжателей, консервативных до неподвижности, страна чиновников, никогда не переступающих пределы замкнутого и мертвого бюрократического царства, страна крестьян, ничего не желающих, кроме земли, и принимающих христианство совершенно внешне и корыстно, страна духовенства, погруженного в материальный быт, страна обрядоверия, страна интеллигентщины, инертной и консервативной в своей мысли, зараженной самыми поверхностными материалистическими идеями» (5;219).

Тот же дуализм присущ и нравственному облику русского человека. Он привык жить в тепле коллектива, в лоне Матери-земли. В его характере недостаточно развито личностное начало, он всегда полагается на коллектив, был уверен в том, что коллектив сделает за него все, позаботится о его нравственном здоровье. Для русских, делает вывод Бердяев, одинаково типичны «ангельская святость и звериная низость». В русской душе причудливым образом соединились: «деспотизм, гипертрофия государства и анархизм, вольность; жестокость, склонность к насилию и доброта, человечность, мягкость; обрядоверие и искание правды; индивидуализм, обостренное сознание личности и безличный коллективизм, национализм, самохвальство и универсализм, всечеловечность; эсхатологически-мессианская религиозность и внешнее благочестие; искание Бога и воинствующее безбожие; смирение и наглость; рабство и бунт» (5;219). 

Поляризованность русского национального типа Бердяев объясняет взаимодействием трех основных факторов, влияющих на историческое развитие России. В основе формирования русской души лежат

- природная, языческая, дионисийская стихия и аскетически ориентированное православие,

- необъятность, недифференцированность русской земли, ее «срединное» положение между Западом и Востоком,

- неправильное соотношение «мужественного и женского начал» в русской душе (5;219-220).

Как справедливо писал И.А.Ильин: «…Россия, как духовный организм, служила не только всем православным народам и не только всем народам европо-азиатского территориального массива, но и всем народам мира. Ибо Православная вера есть особое самостоятельное и великое слово в истории и в системе христианства…. В религии, как и во всей культуре, русский организм творил и дарил, но не искоренял, не отсекал и не насиловал…. Духовный организм России создал, далее, свой особый язык, свою литературу и свое искусство. На этот язык, как на родной, отзываются все славяне мира. Но помимо своих особливых и языковых достоинств, он оказался тем духовным орудием, которое передало начатки христианства, правосознания, искусства и науки всем малым народам нашего территориального массива…. И вот, в силу того, что на протяжении российского пространства и в длительности веков не оказывалось народа, равного по талантливости, по вере и по культуре русскому народу или соперничающего с ним (в языке, в организации, в творческой самобытности, в жизненной энергии и в политической дальновидности), русский народ оказался естественно ведущим и правящим народом, «культуртрегером», народом-защитником, а не угнетателем…»(4;433-434). Русская идея, по мнению И.А.Ильина есть «русское историческое призвание». «Эта идея формулирует то, что русскому народу уже присуще, что составляет его благую силу, в чем он прав перед лицом Божиим и самобытен среди всех других народов. И в то же время эта идея указывает нам нашу историческую задачу и наш духовный путь; это то, что мы должны беречь и растить в себе, воспитывать в наших детях и в грядущих поколениях и довести до настоящей чистоты и полноты бытия – во всем, в нашей культуре и в нашем быту, в наших душах и в нашей вере, в наших учреждениях и в наших законах. Русская идея есть нечто живое, простое и творческое. Россия жила ею во все свои вдохновенные часы, во все свои благие дни, во всех своих великих людях…. Русская идея есть идея сердца. Идея созерцающего сердца. Сердца, созерцающего свободно и предметно и передающего свое видение воле для действия и мысли для осознания и слова. Вот главный источник русской веры и русской культуры. Вот главная сила России  и русской самобытности. Вот путь нашего возрождения и обновления. Вот то, что другие народы смутно чувствуют в  русском духе, и когда верно узнают это, то преклоняются и начинают любить и чтить Россию…. Итак, русская идея есть идея сердца. Она утверждает, что главное в жизни есть любовь и что именно любовью строится совместная жизнь на земле, ибо из любви родится вера и вся культура духа. Эту идею русско-славянская душа, издревле и органически предрасположенная к чувству, сочувствию и доброте, восприняла исторически от христианства; она отозвалась сердцем на Божие благовестие, на главную заповедь Божию и уверовала, что «Бог есть любовь»…. Русское православие воспринимает Бога любовью, воссылает Ему молитву любви и обращается с любовью к миру и людям. Этот дух определил  собою акт православной веры, православное богослужение, наши церковные песнопения и церковную архитектуру. Русский народ принял христианство не от меча, не по расчету, не страхом и не умственностью, а чувством, добротою, совестью, сердцем и сердечным созерцанием. Когда русский человек верует, то он верует не волей и умом, а огнем сердца. Когда его вера созерцает, то она не предается соблазнительным галлюцинациям, а стремится увидеть подлинное совершенство. Когда его вера  желает, то она желает не власти над вселенною (под предлогом своего правоверия), а совершенного качества. В этом корень русской идеи. В этом ее творческая сила на века.

И все это не идеализация и не миф, а живая сила русской души и русской истории. о доброте, о ласковости и гостеприимстве, а также и о свободолюбии русских славян свидетельствуют единогласно древние источники, и византийские, и арабские…. Духом сердечного и совестного созерцания проникнуты русские летописи и наставительные сочинения. Этот дух живет в русской поэзии и литературе, в русской живописи и в русской музыке. История русского правосознания свидетельствует о постепенном проникновении его этим духом, духом братского сочувствия и индивидуализирующей справедливости…. Итак, любовь есть основная духовно-творческая сила русской души. Без любви русский человек есть неудавшееся существо. Цивилизирующие суррогаты любви (долг, дисциплина, формальная лояльность, гипноз внешней законопослушности) сами по себе ему мало свойственны. Без любви он или лениво прозябает, или склоняется к вседозволенности. Ни во что не веруя русский человек становится пустым существом, без идеала, без цели. Ум и воля русского человека приводятся в духотворческое  движение именно любовью и верою.

…. И при всем том первое проявление русской любви и русской веры есть живое созерцание. Созерцанию нас учило прежде всего наше равнинное пространство, наша природа, с ее далями и облаками, с ее реками, лесами, грозами и метелями…. (4;436-437).

По Ильину, «Дух человека есть бытие личное, органическое и самодеятельное: он любит и творит сам, согласно своим внутренним необходимостям. Этому соответствовало исконно славянское совбодолюбие и русско-славянская приверженность к национально-религиозному своеобразию. Этому соответствовала и православная концепция Христианства: не формальная, не законническая, не морализирующая, но освобождающая человека к живой любви и к живому совестному созерцанию…. И если мы, учитывая это органическое свободолюбие русского народа, окинем мысленным взором его историю с ее бесконечными войнами и длительным закрепощением, то мы должны будем не возмутиться сравнительно редкими (хотя и жестокими) русскими бунтами, а преклониться перед той силой государственного инстинкта, духовной лояльности и христианского терпения, которую русский народ обнаруживал на протяжении всей своей истории» (4;438). Так русская идея, по Ильину, основана на духе «любовной созерцательности и предметной свободы».

В сою очередь, «Рассматривая православное христианство с точки зрения фундаментальных ценностей, Достоевский утверждает, что сущность христианства есть единение людей через любовь, то есть соединение во Христе. Особые качества народного характера русского человека свидетельствуют о том, что русский носит глубоко в себе образ Христа, хоть и путается в богословских вопросах. Христос и Бог в душе русского человека находятся не просто на уровне сознания и отдельных понятий, как это происходит на Западе, но на уровне чувств и человеческого сердца…. Одна из глубинных идей души русского народа есть сострадание, сострадание бескорыстное и глубокое. Так, например, русские называют преступника несчастным, жалеют его, плачут о нем…. Другой идеей, заполняющей русскую душу, является идея мечты о лучшей жизни, выражающейся в бесконечном чувстве тоски и печали. Как говорит Достоевский, тоска есть чувство двойственное, творческое, живое. Оно куда сложнее, чем простая скука, порожденная лишь голым отрицанием действительности…. Таким образом, фундаментальным свойством человека, а особенно русского человека, вообще, является его духовность. Человек не может жить без идеала, как животное без пищи. Идеал в жизни человеческой – это закон его природы. Идеал – элемент мира духовного, бесконечного, божественного. Поэтому идеал, по сути своей, противоположен всему материальному в человеке. «Итак, - заключает Достоевский, - человек стремится на земле к идеалу, противоположному его натуре. Когда человек не исполнил закона стремления к идеалу, то есть не приносил  любовь в жертву своего Я людям или другому существу, он чувствует страдание и назвал это состояние грехом» (6;75-76).

«Подводя итог в размышлениях о русском национальном характере, Достоевский заключает: «Я думаю, самая главная, самая коренная духовная потребность русского народа есть потребность страдания, всегдашнего и неутолимого, везде и во всем. Этою жаждою страдания он, кажется, заражен искони веков. Страдальческая струя проходит через всю его историю, не от внешних только несчастий и бедствий, а бьет ключом из самого сердца народного. У русского народа даже в счастье непременно есть часть страдания, иначе счастье его для него неполно» (6;78).

Русская духовность связана с исихазмом как типом христианского мистического мировоззрения, заключавшем в себе религиозно-философское обоснование духовно-практической деятельности в аскезе, уединении и постоянной молчаливой молитве; это учение, обосновавшее устремление человека на сближение (или даже соединение) с трансцендентным путем преодоления либо преображения тварной дихотомической природы личности (8;225). Проникновение идей исихазма на Русь связывают в первую очередь с деятельностью назначаемых в Константинополе митрополитв, и прежде всего Киприана и Фотия. Однако их взгляды не получили серьезного отклика на Руси. Делаются попытки отождествить с исихазмом взгляды Сергия Радонежского и Афанасия Высоцкого, которые симпатизировали исихасту Киприану, вопреки тому, что этого греческого митрополита не желал признавать Дмитрий Донской. Однако обнаружить у них типично паламитские воззрения не удается. Единственное, что сближало выдающихся деятелей древнерусской церкви с исихазмом – это общая для всей аскетической монашеской традиции апология духовного подвига. В некоторых исследованиях усматривается влияние исихазма на творчество Феофана Грека, Андрея Рублева и Дионисия. Эстетика света у этих иконописцев выводится из учения Паламы о божественных энергиях в фаворском свете…. Предпосылки для широкого усвоения идей исихазма на Руси сложились в конце 15 в., когда Московское государство в связи с идеологическим обоснованием единодержавия объявило себя преемником византийского наследства. Сочетание традиций русского православия и отшельничества исихастского типа в то время олицетворяет собой фигура Нила Сорского. Однако, будучи хорошо знаком с афонским аскетизмом 15в., он сознательно делает выбор в пользу русской традиции монашеского уединения…. Видимо, в силу общинных стереотипов в мировоззрении русским была не свойственна концепция индивидуального спасения. Поэтому и затворничество на Руси осуществлялось не ради собственного спасения, а ради служения миру примером. В древнерусском монашестве преодолевается соблазн полного отрешения от мира, чему соответствует некоторое смягчение в оценках плотского и соответствующий этому переход к посильной аскезе. Русская духовность не драматизировала онтологическую вторичность материального в отношении к идеальному. Уход от мира являлся средством совершенствования ради служения миру. Пример исихазма показывает, что русское православие и связанные с ним представления существенно отличались от византийских. В нем гораздо четче, чем у …греков, представлены раннехристианские идеи апостольского служения. В первой половине 19 в. в русской духовной жизни произошел поворот от восточной к западной мистике. А вслед за этим, в послеалександровскую эпоху, наступил период неприятия мистики вообще. В то время негативное отношение к исихазму проявилось даже в академических богословских трудах. Новый всплеск интереса к исихазму, с которым отчасти сопоставима деятельность оптинских старцев, произошел на рубеже 19-20 вв…(8;227-228).

Особое значение для формирования русской духовности имела идея соборности.

Можно дать следующую обобщающую характеристику идеи соборности, например, в славянофильском учении:

« Во- первых, в понятие соборности входит представление об органически цельном характере человеческого бытия. Эта цельность понимается как первичность социального по отношению к индивидуальному.

Во-вторых, такая органичность и цельность определяют свободный характер соединения индивидов в церкви как высшем выражении социальности.

В-третьих, некоторые начала соборности определяются внутренне присущими именно русской социальной и культурной жизни, чем обосновывается историческая миссия России в исполнении провиденциального замысла истории.

Принцип соединения религиозного, нравственного и социального начал, выдвинутый славянофилами, получил дальнейшее развитие в учении о всеединстве В.С.Соловьева, «соборной природе сознания» С.Н.Трубецкого, солидарности С.Л.Франка. а С.Н.Булгаков и П.А.Флоренский вернули понятию «соборность» строгое церковно-богословское значение» (5;25).

Причем, «Для Вл.Соловьева очевидно, что духовную жизнь можно выстаивать, только решив нравственную проблему…. Программа Соловьева включает в себя ограниченное единение двух сторон – божественной и человеческой, духовного и материального…. Вл. Соловьев убежден, что необходимо не только обратить свою душу к миру высшему, но и «обожить» мир, распространить на него божью любовь. Мир должен быть «пропитан» софийным началом.

Учение о Софии как о материи Божества, вечно женственной душе Божества и душе мира, занимает одно из центральных мест в системе Соловьева. Всеединство и софийность – начала, которые составляют фундамент соловьевской концепции богочеловечества» (7;72).

Так, «всеединство есть категория онтологии, обозначаюшая принцип внутренней формы совершенного единства множества, согласно которому все элементы такого множества тождественны между собой и тождественны целому, но в то же время не сливаются в неразличимое и сплошное единство, а образуют особый полифонический строй, «трансрациональное единство раздельности и взаимопроникнутости» (с.Л.Франк)…. В учениях русской метафизики всеединства концепция опирается на мифологему Софии Премудрости Божией: Вл.Соловьев, П.А. Флоренский, С.Н.Булгаков, Е.Н.Трубецкой…(8;102-103). В русле христианского вероучения Соловьев развивал историософскую теорию «богочеловеческого процесса» как совокупного спасения человечества, сочетая ее с мечтами об избавлении материального мира от разрушительного действия времени пространства и времени в «нетленном» космосе красоты…. Предприняв вслед за старшими славянофилами ревизию «западной философии» как отвлеченной рассудочности и негативной метафизики, Соловьев противополагает ей в сфере гносеологии «цельное знание» (образно-символическое постижение мира, основанное на нравственно-творческом усилии личности), а в сфере онтологии – «положительное всеединство»: свободное объединение в абсолюте всех оживотворенных элементов бытия как божественный прообраз и искомое состояние мира. Однако это всеединство не только мыслилось философом, но и романтически предносилось ему в лице Софии, «вечной женственности», личная мистическая любовь к которой как бы освящала эротическую утопию Соловьева…(8;478-479).

Сегодня в России вырабатываются слагаемые государственной идеи на основе социальной справедливости, социокультурного консерватизма и высокого патриотизма, способные стать цивилизационным фактором. На базе инверсионного взрыва Россия, породив мобилизационную культуру, приведет мир к установлению постэкономической эпохи, как прогнозирует А.С.Панарин, которая обозначит разрыв с технологией и моралью потребительского общества. «Механизмом, обеспечивающим поворот к этой фазе станет союз постэкономического человека наиболее развитых стран мира с доэкономическим человеком еще не вестернизированного Востока» (1;35). Определяющим в этом процессе станет «Русская идея» как «постигнутое пробужденным сознанием русской религиозно-философской мысли понимание возможного развития человечества по пути нормальной эволюции (восхождения к Царству Божьему) на началах всеединства, синергии и обожения, где русской цивилизации отводится роль инициатора этого процесса, что отражает ее метаисторические цели» (1;61).

В России, по словам О.Н.Новоселова, «то, что у нас называют подражанием Европе, на самом деле есть выворачивание европейских образцов на изнанку, обретение внешнего лишь как исходного материала для построения собственного внутреннего мира. Такое отрицающее пересотворение вызвано тем, что Россия не принимает ту цепь европейских компромиссов, которые превращают идею в реальность. Допустимый для европейца компромисс чаще всего неприемлем для русских. Эта черта нашего народа называется бескомпромиссность, но лучше ее выражает исконно русское слово «неподкупность» (2;11). В России, по мнению автора, наблюдалось четыре потока, воздействующих на духовно-нравственную жизнь – это христианство; на власть и политику – это немецкое влияние; на культуру и характер интеллигенции – это французское воздействие; на экономику и предпринимательство оказало влияние англо-американская экспансия. «…чем быстрее раскручивался маховик материального прогресса, сопровождаясь столь же стремительным вырождением «общества потребления», тем яснее становилось, что судьбы мира зависят сегодня от того, как намерен человек решать важнейшие религиозные вопросы, определяющие цель и смысл его бытия. Ярчайшим тому подтверждением служит история России», - сказал митрополит Санкт-Петербургский и Ладожский Иоанн (Снычев) (3;49). Владыка писал о русской исторической судьбе, о святой Руси, подчеркивая, что русская государственность существовала как государственность христианская с присущими ей механизмами самозащиты – механизмами соборности. Духовность российская – православие.

Митрополит Иоанн сформулировал целостную, подробную и исторически обоснованную идеологию русского национально-религиозного возрождения, сводимую к нескольким постулатам:

«Русская идея» - это неутолимое стремление к святости, праведности, чистоте.

«Православное государство» - это государство, основанное на вечных истинах Закона Божьего.

«Русская демократия» - это соборность.

«Русская идеология» - это православие.

«Русское государство – это Россия во всем многообразии исторических форм ее государственности.

В исторической перспективе российское государство имеет шанс выжить… только на основании идеологии православной державности, основанной на многовековых святынях Руси. В исторической перспективе русский народ имеет шанс воссоединиться в едином государстве и сохраниться в качестве самобытного, сильного народа только в случае возрождения его традиционного нравственно-религиозного самосознания. Русская православная церковь – соборная совесть России…»(3;275).

Специфика современной российской ментальности определяется этническими, географическими, историческими, религиозными, социальными факторами и заключается в целом доминированием духовной составляющей над материальной в сознании россиян, но в различной степени среди разных этнонациональных, социальных и возрастных групп. Выделяются следующие традиционные черты российской ментальности: этатизм, традиционность, общинность, космизм. Особая роль православия в возрождении традиционной русской культуры, связана с тем, что оно является для большинства населения своеобразной формой защиты против утраты духовно-нравственных идеалов, выступая в роли нравственного ориентира для определенной части россиян.
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