Г. Ясько


Явление России *


Поверх всяких России есть одна незабываемая Россия. Н. К. Рерих.


1918 год был отмечен великими знаками. Поэт А. А. Блок имел видение Спасителя с красным флагом революции, выводящего Свой народ из развалин старого мира. Реставраторы Г. О. Чириков, В. А. Тюлин, И. И. Суслов и Е. И. Брягин произвели новую и, на этот раз, последнюю расчистку Троицы Рублева и узрели “эту ничему в мире не равную лазурь — более небесную, чем само земное небо, да, эту воистину пренебесную лазурь, несказанную мечту протосковавшего о ней Лермонтова, эту невыразимую грацию взаимных склонений, эту премирную тишину безглагольности, эту бесконечную друг пред другом покорность”. (1. С.283) Реставратор Г. О. Чириков в дровяном складе близ Успенского собора “на Городке” в





Звенигороде, во время обследования строений, принадлежащих этому древнему храму, под грудой дров обнаружил три совершенно темные доски с местами осыпавшейся краской. После расчистки этих досок открылись три древние иконы, атрибутированные И. Э. Грабарем как произведения Андрея Рублева. Они получили название Звенигородского чина.


Так Пресвятая Троица, Спас, Михаил Архангел и ап. Павел, пройдя сквозь тьму веков, явились русскому народу на изломе истории, чтобы благословить его на этом трудном пути.


Все четыре иконы являются сегодня гордостью Третьяковской галереи. Троица и Спас, будучи вершиной творчества гениального художника, — величайшие произведения мирового искусства. И если Троица широко известна, то Звенигородский Спас, названный “Русским Христом”, пока остается в тени. Христос и Россия сегодня не в чести, но Их сближает не только это...
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“... и познаете истину, и истина сделает вас свободными” Ин.8.32.


Россия была крещена тысячу лет назад. Кн. Владимир крестил ее в водах Днепра. Это событие нужно называть именно “крещением”, а не “принятием христианства”. Для принятия христианства, для того, чтобы проникнуться духовностью, вовсе не обязательно участвовать в каких-либо церемониях, обязателен подвиг жизни. Подвиг русской жизни тогда еще только начинался.


Цель подвига, как известно, — достигнуть обожения плоти через стяжание духа, через одухотворение материи. “Дух” и “материя” — это основные понятия, которые человечество выработало на своем многотрудном эволюционном пути. В разных системах мысли мы под разными именами находим две основные характеристики того Целого, в котором люди видят основу и сущность своего бытия. Это Целое люди называют по разному — Богом, Космосом, Природой, Нирваной, Абсолютом, Единым, Всевышним, Отцом Небесным... Основное в этом понятии — его непостижимость. Как сказал Ориген: “Наш ум своими силами не может постичь самого Бога, но познает Отца всех тварей из красот дел и великолепия Вселенной”. Порадуемся же мистической одаренности наших предков, для которых именно красота была критерием святости. Вспомним посланцев кн. Владимира, которые изо всех религий выбрали Православие именно за красоту богослужения и всей обстановки храма. Как тут не привести слова Н. К. Рериха: “Церковь не приносила искусства. Церковь на искусстве становилась”. (2. С. 133) Сразу же отметим, что посещение юстинианова храма Св. Софии окончательно убедило русских принять христианство по византийскому образцу. Очень важно, что русские, выбирая себе веру, пришли к Софии.


“София” переводится с греческого как “мудрость”, это понятие было в ходу у гностиков. Так называли себя философы, которые формулировали и преподавали Гнозис (Знание). Сам термин употреблялся школами религиозной философии, как до, так и в первый период исторического христианства для обозначения предмета их исследований. Этим предметом было Духовное и Священное Знание, которое некогда можно было получить через приобщение к Мистериям. Священный Огонь Мистерий угас, но жара оставленного им углей — хватило еще на три столетия христианской эры. Избавившись от гностиков, христиане присвоили себе такие гностические термины как Логос и София без понимания их глубочайшего смысла.


Логосом у гностиков называлось проявленное Божество, выявление или эманация вечно сокрытой причины, Всевышнего Начала. Логос или Слово — это смысл, облаченный в адекватную среде форму своего выражения. Гностики глубоко усвоили древнюю идею о двойственности проявления непостижимой сути жизни. Непознаваемое представлялось им синтезом Логоса и Софии. Мы наверное сказали бы “синтезом духа и материи”, и были бы правы, но правы были и гностики, видевшие в Логосе проявление Вечной Мужественности, а в Софии — Вечной Женственности — Двух Начал Сокровенного Целого.


Наилучшим символом Божества издревле считается Огонь. Великий Учитель Христос, говорил: “Огонь пришел Я низвести на землю, и как желал бы, чтобы он уже возгорелся!” (Лк. 12.49) Эти слова нужно понимать как предвестие наступления Эпохи обоже-ния земной жизни, Эпохи одухотворения ее. Огонь у христианских мистиков считается атрибутом выявления Вечной Женственности, Св. Духа, поэтому эта долгожданная Эпоха соединения Неба и Земли получила в русской философии название Эпохи Св. Духа.


Сегодня мы представляем Космос энергетическим потоком, процессом преобразования энергий, процессом становления и совершенствования, стремящимся к определенному завершению, к достижению своей великой Цели. Эта Цель есть достижение более высокого уровня развития, чем тот, с которого Космос начал данный виток своей эволюции. Мы целиком и полностью вовлечены в этот процесс. Для понимания различных уровней форм совершенства природа наделила человека врожденным чувством красоты. Это чувство возникает и растет у каждого по мере приобретения духовного и жизненного опыта. Чем человек духовно богаче, тем сильнее в нем это чувство. “Высокая духовность есть ярая любовь ко всему Прекрасному” (З. С.379) — писала Елена Ивановна Рерих.


Судьба отвела России место в центре колоссального континента Евразии. Сегодня мы являемся свидетелями великой исторической драмы, берущей начало многие сотни лет назад. Мы не знаем ни одной страны, пережившей за столь незначительный период истории столь напряженный процесс духовной и социальной трансформации. Через культурное поле России проходили потоки тех великих огненных энергий, которые подготавливали народ русский к сужденной ему трагической и высокой исторической роли. На России отразилось все, чем жили Запад, Восток и Юг.


“В грозе и молнии — писал Н. К. Рерих — кует народ русский судьбу свою. Обозрите всю историю русскую. Каждое столкновение обращалось в преодоление, каждое разорение оказывалось об-новлением. И пожар и разор лишь способствовали величию земли русской. В блеске вражьих мечей Русь слушала новые сказки, и обучалась и глубила свое неисчерпаемое творчество”. (4. С.430)


Русской истории характерна революционная смена различных периодов её существования. Блок писал: “В начале была музыка. Музыка есть сущность мира. Мир растет в упругих ритмах. Ритм задерживается, чтобы потом “хлынуть”. Таков закон всякой органической жизни на земле — и жизни человека и человечества. Волевые напоры. Рост мира есть культура. Культура есть музыкальный ритм”. (5. С.358) Россия уже прошла через свои пять периодов, которые содержат последовательные фазы её исторического становления: Россия киевская, Россия времен “татарского ига”, Россия московская, Россия имперская, Россия советская. Сейчас мы в конце пятого периода, у порога нового взлета.


Как показывает история, России свойственен революционный характер переустройства жизни. Эта её особенность находится в согласии с космическими законами. Космос созидается пульсацией, или периодическими взрывами накопленной энергии. Эволюция мира складывается из революций или взрывов материи. От взрывов сверхновых звезд, до демографических взрывов, от революций научно-технических и социальных, до революций в одежде и стиле жизни. Поверхность явлений волнуется и взрывается, так как неведомая внутренняя энергия постоянно стремится к проявлению во всех сферах жизни.


Запад, воспринимая свою историю как развитие либерализма, считает русскую историю неким кружением на месте. Что ж, на Западе личность пользуется относительно большей внешней свободой, но о ценности внутренней свободы Запад имеет смутное представление. Как пишет Вл. Соловьев, в английском и французском языках даже нет слов для обозначения понятия “действительность”, то есть истинного, “внутреннего” бытия, отличного от “реальности”, то есть бытия выраженного во внешнем материале. Кроме того, французский язык “имеет только одно слово “conscience” для выражения столь различных понятий как с о з нание и совесть, точно так же существо и бытие выражаются по-французски одним словом “etre”, а дух и ум одним словом “esprit”. Неудивительно, что при такой бедности языка французы не пошли в области философии дальше первых элементов умозрения... Подобным же образом и англичане вследствие грубого реализма, присущего их уму и выразившегося в их языке, могли разрабатывать только поверхность философских задач, глубочайшие же вопросы умозрения для них как бы совсем не существуют”. (6. С.286)


Для западного сознания в его основной массе как бы совсем не существуют (или в очень малой степени) внутреннее, духовное, божественное. Все его внимание устремлено лишь на видимость, на внешний облик явлений и человека, поэтому оно свело этику, в которой выражается духовность, к ряду компромиссов, отвечающих самым низким свойствам человека, превратив все высшие устремления в мертвенную идеологию, совершенно оторванную от жизни. Жизнь представляется западному уму “способом существования белковых тел”. Отсюда и их представление о свободе, о которой Достоевский сказал: “Что такое liberte? Свобода. Какая свобода? — Одинаковая свобода всем делать все, что угодно в рамках закона. Когда можно делать все, что угодно? Когда имеешь миллион. Дает ли свобода каждому по миллиону? Нет. Что такое человек без миллиона? Человек без миллиона есть не тот, который делает все, что угодно, а тот, с которым делают все, что угодно”. (7. С.430)


Г. Сковорода считал, что у человека имеется два тела и два сердца: тленное и вечное, земное и духовное. То, что человеку, таким образом, присуща двойственная природа, значит еще, что человек есть “внешний” и “внутренний”. И последний никогда не погибает: умирая он только лишается тела. Мир, в котором пребывает человек, тоже двойственен. За “реальностью”, за тем, что дано человеку в ощущениях его пяти чувств, шестым чувством человек ощущает “действительность внутреннего”, инобытие, миры иные, горние. Как писал Достоевский: “Многое на земле от нас скрыто, но взамен того даровано нам тайное сокровенное ощущение жизненной связи нашей с мирами иными, с миром горним и высшим, да и корни наших мыслей и чувств не здесь, а в мирах иных... Бог взял семена из миров иных и посеял на сей земле и взрастил сад свой, и взошло все, что могло взойти, но взращенное живет и живо лишь чувством соприкосновения своего таинственным мирам иным, если ослабнет или уничтожится в тебе сие чувство, то умирает и взращенное в тебе. Тогда станешь к жизни равнодушен и даже возненавидишь ее”. (8. С.343) Представление о свободе возникло у русских людей от ощущения своей причастности к мирам иным, от стремления в этих мирах утвердиться. Истинно русский ищет не свободы делать деньги, а освобождения от “греха”, от косности и инертности материи этого мира, от смерти, он ищет бессмертия. Отсюда и тройной пафос русской культуры: 1) пафос выхода из частичного, “внешнего” я — моральное и духовное преображение, 2) пафос вселенского, соборного слияния человечества и Высших разумных сил Природы, 3) пафос перехода жизни на земле на иную степень бытия, вселенский трансформизм, одухотворение материи, прорыв в просторы свободного иного бытия.


Русский народ религиозен по своему складу и по своей духовной сути. Его тре


бования к свободе максимальны и то, что для других представляется утопией, для русского человека наиболее реалистично. Русские мистичны и тяготеют к конечным, апокалиптическим решениям. Они хотят конца этого мира лжи и воцарения на земле мира правды и красоты. Они не любят земного, “внешнего”, их тянет потустороннее, “внутреннее”. Их представления о свободе близки представлениям древнеиндийских философов. Народы Запада — духовно оседлые, русский народ- странник в этом мире. Русские пребывают в постоянном движении, поиске, они ищут правду жизни.
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“... Я крещу вас водою, но идет Сильнейший меня... Он будет крестить вас Духом Святым и огнем”. Лк.3.16.


Народ, как и личность, тоже развивается принятием в свою душу идеала как энергетической “сверхимперической, вышеумной духовной сущности, которую подвигом художественного творчества всей жизни надлежит воплотить, делая тем из жизни -культуру”. (1. С.276) Крестившись, Русь получила и некий символ живой веры, сделавшийся первой сущностью ее младенческой души. Это была София, Образ которой узрел в иных мирах св. Кирилл. “Около этого небесного образа выкристаллизовывается Новгород и Киевская Русь... — писал Флоренский, — Около Софийного храма, около древнейших наших Софийных храмов, обращается рыцарственный уклад Киевской Руси”. (1. С.280) Вл. Соловьев считал, что не от Византии приняли наши предки Софию, что “это дело нашего собственного религиозного творчества”. “Это Великое, царственное и женственное Существо, — писал он,..кто же оно, как не... высшая и всеобъемлющая форма и живая душа природы и вселенной, вечно соединенная и во временном процессе соединяющаяся с Божеством и соединяющая с Ним все, что есть”. (6. С.577)


Прочувствованный нашими предками смысл этого Образа прекрасно совместился с интуитивными чувствами русской народной религии, воспринимающей землю русскую как последнюю заступницу, основное свойство души которой — материнство. Бердяев пишет: “Богородица идет впереди Троицы и почти отождествляется с Троицей. Народ более чувствовал близость Богородицы — Заступницы, чем Христа”. (12. С.48) Так было во младенчестве его, когда высоко духовная женственная Сущность, назовем ли мы Ее Софией, или Богородицей, или Матерью Мира, или Мировой Душой, взяла под Свой покров душу зарождающегося народа. Этот грандиозный Фокус женственного полюса Космического Магнита напитывал растущую душу Своими энергиями, подготавливая ее поразительную восприимчивость. И когда для русского народа приходит пора мужественного самоосознания и духовного самоопределения, пора создания государственности, проявления всего своего активного начала в искусстве, науке, в развитии хозяйства и быта, эта глубоко чувствующая, религиозная душа народа получает мощный импульс к великому жизненному творчеству. Этот решающий импульс был дан ей подвигом жизни Преподобного Сергия Радонежского (1314 — 1392).


“Преподобный Андрей Радонежский иконописец прозванием Рублев, писаше многие святые иконы, чудны зело и украшены”, вот ему и заказал крестник св. Сергия кн. Юрий Звенигородский написание икон, получивших впоследствии название Звенигородского чина. Эти три иконы поражают нас своим непередаваемым воздействием. Особенно выделяется Спас. Этим великим произведением Рублев внес в канон нечто совершенно новое. Это новое заключено в очеловечении Божества. Спас милостив и добр, благодаря своеобразию черт и композиции, из-за почти непередаваемой индивидуальности выраженного в нем чувства, он обратил свой взор к людям. Мастер наделил Его русскими чертами. Есть разные версии — почему художник очеловечил Божество и придал Ему русские черты. Мы ведь знаем, что в написании образов надлежало следовать канонам, которые были освящены традицией. В этой традиции творил и Андрей Рублев, наделить Спаса чертами человеческой личности для него было бы нарушением Святыни, немыслимым святотатством. Тем не менее, мы согласны с Н. А. Деминой, утверждавшей, что в Звенигородском Спасе Рублев воплотил “мечту об идеальной личности, которую русские люди искали и находили в собственной среде”. Этой личностью и является Преподобный Сергий.


Поразительно, как исследователи не замечают сходства Спаса с изображением на покрове гробницы Преподобного, о котором известно, что оно передает портретное сходство. Вот как его описала Н. А. Демина: “Рот энергично сжат, несколько косо поставленные глаза сближены и полны проницательной сосредоточенности. Своеобразный очерк лба, неширокий склад лица с несколько выдающимися скулами, сближенность глаз и их неодинаковый разрез, разность рисунка бровей, асимметричность носа, бороды и всех черт лица и головы с массой волос. Во всем облике большая сдержанность и собранность для целеустремленного действия, и в то же время большая широта души, что-то мужественное, но не строгое. (...) Художника, создавшего этот образ Сергия весьма вероятно, Рублев знал, быть может с ним сотрудничал”. (13. С. 30) Сходство этих двух образов большое. Вот описание Спаса, данное В. А. Плугиным: “Тяжелая шапка волос перевешивает справа. И чтобы найти контакт между изображением Божества и молящимся, чтобы чудесные глаза Спаса смотрели не в сторону, а согрели своим теплом склонившегося перед иконой человека, иконописец сдвигает вправо зрачки. Взгляд немного искоса...” (14. С.96) Нам хорошо видно, что вправо, к переносице чуть заметнее сдвинут зрачок правого глаза! Это уже деталь портретного сходства. Художник должен был встретить в жизни этот “навсегда приковывающий взгляд”, чтобы с такой волшебной убедительностью перенести его на изображение.


Решительно все исследователи, описывающие икону Спаса говорят о живом человеческом лице потрясающе мудром, спокойном и добром, всепонимающем и всепрощающем. Нет никакого сомнения в том, что Андрей Рублев (1360—1430) видел Преподобного. Образ этого Гиганта Духа не мог не запечатлеться во влюбленном в натуру сознании гениального художника. Можно подумать, что Рублев придал черты Преподобного Спасу, чтобы остановить Юрия Звенигородского, крестника святого, невероятно честолюбивого и гордого, поднявшегооткрьпыйияро-стный мятеж против Василия Темного.


Преподобный Сергий, “родоначальник Земли Русской”, заложил основы русского национального характера. “Вглядываясь в русскую историю, в самую ткань русской культуры, мы не найдем ни одной нити, которая не приводила бы к этому первоузлу: нравственная идея, государственность, живопись, зодчество, литература, русская школа, русская наука — все эти линии русской культуры сходятся к Преподобному. В лице его русский народ сознал себя, свое культурно-историческое место, свою культурную задачу”. (1. С.277) Его Великое Присутствие и заботу народ воспринял как норму жизни. Стремление к восстановлению этой нормы, страстный поиск пути к своему Учителю, тяга к Нему и есть энергия русского мессианства, первичные формы того культурного поля, “на котором эволюция стала создавать энергетику нового планетарного мышления XX века. Именно в ней, в этой энергетике был заложен тот импульс, который привел к кардинальным сдвигам в сознании человека”. (15. С.432)


Жить в мире неба, а трудиться в мире земли — это было главным в подвиге Преподобного. Он не окидал жизненных проблем, не уходил от Земли на Небо, а сводил Небесный Огонь на нашу многострадальную, грешную землю. Кн. Владимир крестил Русь в водах Днепра, Преподобный Сергий крестил ее в Огне Духа.


Может быть, это незримое воздействие на душу русского народа и явилось причиной столь разительной поляризации основных черт его характера. Ведь высшие энергии, к которым тогда причастилась русская душа, одинаково властно призвали к реализации всех заложенных в ней качеств, как положительных, так отрицательных. Бердяев пишет:


“Можно открыть противоположные свойства в русском народе; деспотизм, гипертрофия государства и анархизм, вольность;


жестокость, склонность к насилию и доброта, человечность, мягкость; обрядоверие и искание правды; индивидуализм, обостренное сознание личности и безликий коллективизм; национализм, самохвальство и универсализм, всечеловечность; эсхатологически-мессианская религиозность и внешнее благочестие; искание Бога и воинствующее безбожие; смирение и наглость; рабство и бунт”. (12. С.44) Такая ширь характера приличествовала бы не отдельному народу, а целой зарождающейся расе. Эта просторолюбивая и вольнолюбивая русская стихия со временем претворится в новый тип человечности, уйдет из “Руси Звериной” к “Руси Святой” — как определил два полюса тяготения русской жизни Бердяев, от “внешнего” человека к, “внутреннему”, как говорим сегодня мы.


Эволюционные пути в косной материи пробиваются “снизу” и “сверху”, навстречу друг другу. Неодолимая внутренняя потребность мессианства побуждала русских людей упорно прокладывать дорогу к Надземному, Божественному. “Грезит Богом, красным пламенем, видит ангелов сквозь дым” — писал о России Гумилев. Именно в такой атмосфере создавалась русская духовная культура.


Платону принадлежат слова: “Идеи правят миром”. Но не все идеи несут эволюционную нагрузку, а те, которые соответствуют непреложному Космическому Миропорядку, рождены Иерархией Света. Сияющие в Мире Духа, они воспринимаются наиболее чуткими людьми, гениями — говорим мы, и в доступной для нас форме передаются ими для строительства земной жизни. Это и составляет творческий момент в эволюционном процессе. Сказано: “Все зарождается в огне и остывает во плоти”. В Мире Огненном зарождаются все эволюционные идеи, все прообразы форм, которые жизнь должна последовательно принимать по мере реализации плана эволюции. В этом мире вечной истины сотворен прообраз нового устройства жизни людей в новую, Светлую Эпоху, тот идеал, который люди должны воплотить своей жизнью на земле. Это есть то, что Иоанн называет “Новым Иерусалимом”, то, что мы зовем “Святой Русью”. Все русские гении, духовно и сердечно приобщавшиеся к этому чудному творению в Надземном, переносили его прекрасные, небывалые черты в своих произведениях, тем строя здание русской культуры. Чудесность этого образа, его неотмирность, обаяние жизненности его зова к преображению, волшебное свойство превращать всякое горе сердца в особую радость, передались русской культуре очарованием ее удивительной человечности. Ницше писал о русской музыке: “Ничто не говорит так к сердцу как их светлые мелодии, которые все без исключения печальны. Я обменял бы счастье всего Запада на русский лад быть печальным”. (11, Т.2. С.796) Еще бы, ведь русская “светлая печаль” есть предчувствие всеисцеляющего соприкосновения с Божественной Любовью.


Именно любовь явилась движущей силой русской Революции. Эта Революция была вызвана вторжением в земную сферу творческих энергии и идей Мира Духовного, зовущего к преображению жизни, несущего прообразы нового мироустройства. Вектор истории всё настойчивее указывает нам путь, который заключается в том, что человечество в массе своей должно перейти к тому, что прежде было привилегией избранных духов:


к познанию иных миров, к сознательному сотрудничеству с Иерархией Света, к изучению и использованию широчайшего спектра проявлений всеначальной энергии. Первопроходцами Нового Мира должны стать русские люди. Пришествие Преподобного Сергия на землю русскую напитало Своим Огнем народ, который в грохоте разрушения старого мира уже начинает узнавать звук Его шагов, и начинает, пока не очень уверенно, движение Ему навстречу. Запад на зов эволюции к Новому Миру ответил мировой бойней, в то время как Россия отозвалась Революцией.


Андрей Белый в августе 1917 года писал о силе, взвихрившей Русь:


“И ты, огневая стихия,


Безумствуй, сжигая меня,


Россия, Россия, Россия,


Мессия грядущего дня!”


“Как это можно понять, — пишет о том же наш современник в 1990 году — да и можно ли это понять: нарушение всех классических единств, времени, места действия, чудовищная свертываемость культурных форм, слипание, спекание задач, целей, средств, ролей, перспектив, пятый акт, разыгрываемый параллельно с первым на той же сцене! Давайте пофантазируем на европейском материале: представим себя современниками Гераклита и Гольбаха, Савонаролы и Фарадея, Рафаэля и Пикассо, Вальтера фон дер Фогельвейде и Маринетти, св. Францисска и Уайльда, Фомы Кемпий-ского и Андре Бретона, Добротолюбия и Капитала, Отче Наш и Марсельезы на одном дыхании.


Подумаем снова и попытаемся в этом свете увязать, осмыслить, вынести ослепительные гибриды гениальности, сложившие, не ведая того, “загадку русской духовности”: лишь бы успеть, лишь бы охватить -проштудировать Шеллинга и Сен-Мартена, раскромсать бритвою лягушек, порассуждать о четвертой Ипостаси, основать подпольный кружок, вникнув в секреты стихотворной техники Малларме, как бы мимоходом и в кредит задать темы будущим Сартрам и Камю, ну и, разумеется, разнести на куски какого-нибудь великого князя или губернатора”. (16)


Л. В. Шапошникова в книге “Град Светлый” помогает нам разобраться в этой сумятице впечатлений. Она говорит о двойственности русской Революции, о революции Духовной и социальной. Первая произошла в пространстве культуры. Она выразилась в явлениях, получивших названия “Серебрянного Века русской культуры” и “русского космизма”.


Философов, поэтов, художников, композиторов, ученых, находившихся в русле этого мироощущения, объединяло то, что они рассматривали человека и природу как единое нерасторжимое целое.


В числе тех, кто создавал основы этого мироощущения, мы находим Ф. М. Достоевского, Л. Н. Толстого, Вл. Соловьева, Н. Ф. Федорова, А. В. Сухово-Кобылина, А. А. Блока, Андрея Белого, А. Н. Скрябина, П. А. Флоренского, С. Н. Булгакова, Н. А. Бердяева, Вяч. Иванова, К. Э. Циолковского, В. И. Вернадского, А. Л. Чижевского и многих других. К ним же мы относим и В. И. Ленина — вождя Социальной Революции.


Новый Мир призван изменить всего человека, все стороны его жизни. “Русский народ по своей вечной идее, не любит устройства этого земного града и устремлен к Граду Грядущему, к Новому Иерусалиму, — пишет Бердяев, — но Новый Иерусалим не оторван от огромной русской земли, он с нею связан, и она в него войдет. Для Нового Иерусалима необходима коммюнотарность, братство людей... новое откровение об обществе”. (12. С.269)


Русская жизнь ищет себе форму и все не может найти. Будто дела наших духовных лидеров, призванных дать нам эту форму, все никак не вмещаются в привычные для этой жизни рамки, и они уходят за эти рамки, оставляя нас в поиске. Оставляя ощущение недосказанности “русского слова” в истории. В самом деле; Пушкина убили в самом расцвете, Лермонтова — еще до расцвета, Гоголя уморили в 43 года, Достоевский умер на полуслове, Вл. Соловьев умер от нервного истощения в 47 лет, Врубель погиб в 54 года, Толстой ушел из жизни в разгаре духовных исканий, Скрябин умер в 43 года на пороге великих свершений, Гумилева расстреляли в 35 лет, Блок сгорел в 41 год, Ленин прожил 54 года, Есенин 30 лет, Флоренский 55 лет, М. А. Булгаков 49 лет... В своей великой речи Достоевский сказал:


“Пушкин унес с собою в гроб некую великую тайну, сознаваемую его великим гением, и которую мы теперь разгадываем”. (18. С.75) Блок в своем последнем стихотворении воскликнул: “Пушкин! Тайную свободу пели мы вослед тебе!”. Недосказанность “русского слова” от неразгаданности тайны освобождения от власти смерти, которой озабочен русский дух. Зов и отклик на него: так работает эволюция. Миллионы русских людей, устремившихся на этот зов, выявили в пространстве сильнейший ток, на который Космос дал прекрасный ответ. Русский подвиг не был напрасным.
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“Нет ничего тайного, что не сделалось бы явным”. Мк.4.22.


Всякий грех и хула простится человеку, хула на Россию не простится ему. “Золотое сердце русское, бьющееся в миллионах, населяющих Русь, — пишет Н. К. Рерих, — никогда не помышляло о чем-то узконациональном, шовинистическом, захватническом. Нет, оно всегда томилось неосознанными устремлениями все-мирности, и мечтою о храме всеобъемлющем, о граде Китеже, о Новом Иерусалиме”. (4, T.3. C.190)


Оно и понятно, ведь Душой и Сердцем России является София — олицетворение Женского Начала, Матери Мира, Богородицы, Святого Духа. София — это Душа Мира, Anima Mundi гностиков, Алайя северных буддистов, Вселенская Душа Платона, Божественный Дух египтян, “Бог Прекрасного Лика”, Дао. Адити, как Матерь Богов, Шакти, как Рождающая Сила Небесного Человека, Гея, как Вселенская Душа, или Премудрость соединенных Трех. Пуруша, слившийся с Пракрити, “от слияния которых рождается великая Душа Мира”, Маха-Атма, Брама, Дух Жизни”. Божественная Сущность, которая пропитывает, одушевляет и наполняет все, от мельчайшего атома материи до человека и Бога. Она есть всемирная Жизнь, Свет Логоса, поэтому Ее называли в древности “Духом Света” (Святым Духом), Живым огнем, а иногда и “Магнитом”.;


Матерь всего человечества, Царица Небесная Утешительница, Она дает жизнь свет исчасте. Она стремится охватить своим святым пологом вечной жизни своих детей, спасти их из пут Плотного Мира, унести в Мир Горний, насыщенный Ее Огнем. На протяжении последней тысячи лет мы видим, как духовные энергии этой Великой творческой силы. Женского начала, незримо вливаются в душу народа. Через подвиг его жизни Она стремится к проявлению, чтобы предстать перед человечеством, дать ему возможность ощутить себя, спасти. Она вдохновляла и вела этот народ через все этапы его героической истории, Она осеняла его святых, вождей и гениев. Она открыла глаза народу на красоту, которая пронизывает все сущее и в которой Она сама является им. Она посылала к русским людям своих посланцев, из которых величайший Сергий Радонежский вдохнул в русский народ' героический дух мессианства, богатырский дух устремления к победе правды на земле.


Человек по христианским представлениям имеет тело, душу и дух. Так же и любой организм во вселенной. Тело России — это русский народ, клеточки этого организма, люди. Душа России — это ее огненная самобытная Культура, глубинное религиозное чувство; Дух России — это изначальная творческая сила — София, Матерь Мира, Святой Дух христианской Троицы, стремящийся проявиться в ее Культуре.


Клеточки тела России — люди — это такие же несовершенные существа, как и все люди, населяющие планету. Они находятся в плену иллюзии земного существования, с трудом воспринимают импульсы своей Души, не вполне осознавая их... Но в тяжких жизненных испытаниях их всегда выручал великий инстинкт красоты. Русские люди — это братья всех людей на земле, отмеченные свыше не своей “исключительностью”, а некой природной “включенностью”. Они не обособляются от других людей, а включают их в свою Общину. “Русский” — это прилагательное к существительному “человек”. “Лишь бы был человек!” — рассуждают русские, оценивая представителя любой национальности.


Величайшее произведение не только русской, но и всемирной кисти Троица Рублева — одно из самых прекрасных и загадочных явлений русской культуры. Ее “второе пришествие”: полная расчистка первоначальной живописи от ризы из серебра и золота, от трех слоев краски позднейших по-новлений и, наконец, от почерневшей олифы, состоялось в 1918 году. С тех пор о ней написаны десятки книг, но тайны ее не были раскрыты. Главная из них заключается в самом сюжете иконы. Не вдаваясь в подробности, укажем лишь на то, что Ангел, олицетворяющий Св. Духа изображен встающим, что на символическом языке говорит о скором Его пришествии.


Имеет ли такое толкование Троицы каноническое основание? Да имеет. В четвертом Евангелии Христос, прощаясь с апостолами, обещает им: “И Я умолю Отца и даст вам другого Утешителя, Духа истины...” (Ин.14.16) На иконе изображен момент исполнения этого обещания — Христос просит Отца. Отец соглашается. Св. Дух Утешитель тоже соглашается, Он встает, чтобы принять жертвенную чашу, придти к нам сюда, на Землю.


Мы знаем, что Рублев в своем творчестве опирался на авторитет Сергия Радонежского — “тайновидца Св. Троицы”. В кругу Преподобного существовал определенный образ мыслей, самобытный стиль богослов-ствования, понятно, что, Рублев является одним из выразителей на языке иконописи богословской программы, сложившейся в этом кругу. Из известных нам событий, сопровождавших жизненный подвиг св. Сергия, может быть самым потрясающим было посещение святого Богородицей с двумя апостолами. Сегодня мы знаем, что это посещение сопровождалось Провозвестием “прихода времени Ее”. Можно представить как это повлияло на Преподобного, каким идеям дало толчок. Можно представить и то, что это Провозвестие Владычицы получило соответствующую интерпретацию в духе времени и традиции в кругу Преподобного. Исходя из чего, Рублев и вложил в свою икону пророчество апокалиптического характера.


Мы уже говорили, что русские всегда чувствовали свою особую связь с Богородицей. Эта связь проявляется во всей их культуре, складе характера, особом человеческом типе. Русская Троица имеет женственный характер. Россия — это проявление одной из Высочайших ипостасей женственности, Души Мира, поэтому ее настоящий расцвет, выявление идеальной “Святой Руси” на земле связывается с эпохой Матери Мира, в эру Святого Духа Утешителя, которая по всем признакам уже началась.


Эти предчувствия были тем фоном, на котором развивалась русская мысль конца XIX — начала XX века. Россия всегда мечтала об утверждении престола Царицы небесной на Земле. Русской культуре присуще восхищение женственностью, обожание ее. Это стихийное сердечное движение выражается и в русской мысли, оно стало орудием познания в “софийном” направлении русской философии. Его основатель, Вл. Соло-вьев, духовно прозревавший прекрасный Образ, воспринял его как Софию. Она зажгла в нем влюбленность в красоту Божественного Космоса, Ее он осознал как Душу Мира “тело Божие, материю Божества”, с Нею он связывал свое учении о Богочеловечестве, Она вызвала в нем жажду преображения на божественных началах всей жизни и человека. Влияние Вл. Соловьева ощущается в творчестве П. А. Флоренского, С. Н. Булгакова, В. Ф. Эр-на, А. А. Блока, Андрея Белого, Вяч. И-ванова, М. А. Булгакова и многих других. Серебряный век русской культуры прошел под знаком Вечной Женственности в ожидании и подготовке к наступающей Эпохе Святого Духа.


“Основная тема русской мысли начала XX века, — пишет Бердяев, — есть тема о божественном космосе и о космическом преображении, об энергиях Творца в творениях; тема о божественном в человеке, о творческом призвании человека в смысле культуры; тема эсхатологическая, тема философии истории. Русские мыслили о всех проблемах по существу, как бы стоя перед тайной бытия, западные же люди, отягченные своим прошлым, мыслили о всех проблемах слишком в культурных отражениях, т.е. в русской мысли было больше свежести и непосредственности. И можно установить что-то общее между богоискательством в народной среде и богоискательством в верхнем слое интеллигенции”. (12. С.260)


Этим общим был жар мессианства, отвращение к земному устройству и устремление к Надземному, сосредоточившееся в ожидании Новой Эпохи. Это был не страх ужасного конца света, а чаяние начала новой, сказочно прекрасной жизни. Святой Дух Утешитель русские правильно отождествляли с великим началом Женственности, Материнства, “ожидая от Нея великие и прекрасные милости”.


В этих ожиданиях русская мысль развернулась во всей своей космической широте, будоража се-ктантов всех мастей, мистиков, оккультистов, проникая в самые консервативные церковные круги: “Ожидания “вочело-веченья” души мира, обретения ею своего личностного центра в рожденной земной женщине звучат у некоторых русских религиозных мыслителей конца XIX — начала XX века, среди которых такой церковный авторитет, как недавно канонизированный святитель Феофан Затворник”. (19. С.62)


Представители прозападной, позитивистской философии указывают на “неясность определения того, что такое София”. Софией у сторонника “софийного” направления оказывается и Св. Троица, и каждая из Ипостасей Св. Троицы, и Космос, и Красота его, и человечество, и Душа Мира, и Божья Матерь. В народном почитании Софии тоже нет чина: русская религиозная мысль видела в Софии и аллегорию Премудрости, и четвертую Ипостась Божества, и Иисуса Христа, и церковь, и реальную земную женщину — Невесту Агнца. Такая разноголосица говорит не о смятении мысли, а лишь о том, что представление о Вечной Женственности в разных ее аспектах направляет и формирует все направления русской мысли, проникая все слои русской культуры, преломляясь во многих гранях сознания русского человека, прорастая в его душе стихийно, мощно, всеобъемлюще. Не поддаваясь схематизации, щедро выявляясь в самых неожиданных образах. (24) В этих жизненных проявлениях мы можем увидеть Великую Жертву той неска-зуемо прекрасной Сущности, без которой и вне которой нас давно уже не было бы на этой планете, да и самой планеты тоже.


Русские напряженно ждали Утешительницу и Заступницу, и Она не обманула их ожидания. 12 февраля 1879 года в России родилась Елена Ивановна Рерих. Конечно, это рождение было вызвано наступлением определенных космических сроков, само приближение которых собственно и вызывало столь острое и мучительное их ожидание. 2 июня 1924 года Е. И. Рерих пережила Преображение. Небо спустилось на Землю, Новая Эпоха началась. Нам еще предстоит “усвоить все значение происходившего великого приближения к Огню, и Силам Света на основе Космического Права и таинства Завершения”. Только тогда мы поймем почему Елена Ивановна названа в книге “Иерархия” “самым сильным и напряженным” выражением Матери Мира. Но уже сегодня нам известно, что Матерь Агни Йоги, Тара России “оявлена как Матерь Мира для будущей Эпохи”. Святой Дух Утешитель пришел, и свел Небо на Землю, и дал людям новое провозвестие — Учение Живой Этики.


“Во все времена беспрерывно Учение Жизни проливается на землю. Невозможно представить себе земное существование без этой связи с Невидимым миром. Как якорь спасения, как свет ведущий, укрепляет Учение продвижение среди тьмы. Но среди ливня Благодати, как в морских волнах, можно усмотреть ритм с особыми разрешительными нарастаниями, тогда появляются Учения. Так можно уяснить ритм всего мира сего с нарастанием и нырянием, словом начертить эволюцию сущего”. (9. С.259) На сломе Эпох дано человечеству Новое Учение. Оно передано миру через русских людей. “Не подумайте, что тем самым Учение теряет свое мировое значение. Каждая истина общечеловечна, но каждый период имеет свое задание, и каждый народ имеет свою обязанность.


Немало времени требуется, чтобы сложить кристалл сущности народа. При многолюдий трудно бывает распознать, где показывается истинная природа народа. Неопытному наблюдателю могут показаться поверхностные черты и затемнить сущность. Поэтому Мы так советуем научиться терпению и наблюдательности, чтобы потом не жалеть о легкомысленных суждениях.


Люди привыкли судить легкомысленно, они надеются, что никогда не поздно изменить решение. Но изменить решение очень похоже на измену, иначе говоря, на свойство, которое Нам особенно отвратительно. Не может быть легкомыслия там, где обсуждается психология целого народа и значение целой эпохи”. (20)


“Вместо восхождения на Небо и отторжения от Земли лучше призвать Высшие Силы на Землю и эта возможность внесет новую жизнь”. (21. С. 7 6) — сказал Великий Учитель Елене Рерих. В этих словах ключ к пониманию подвига, совершенного Рерихами. Ведь эти Двое, являясь великой духовной батареей — Фокусом Иерархии Света положили начало Новой Эпохе. Но уже сегодня мы можем сказать, что именно они завершили строительство здания храма как русской, так и всей мировой культуры. Это они опустили на него с Неба золотой купол, объединивший все существовавшие до этого религиозные и духовные Учения. Ими и было сказано “русское слово в истории”.


Русские называли свою страну Домом Пресвятой Богородицы. Вот уже тысячу лет Душа Мира, Премудрость Божия руками русских людей строит свой Дом, свой Светлый Град. По человечески несовершенные,


эти постройки неоднократно сносились “до основанья” — для того, чтобы очистить место для более новых и лучших. Сейчас ситуация особая — Храм русской Культуры возведен в мире незримом, в мире Духа. Невидимая великая Россия уже готова предстать в своих зримых и плотных формах.


Есть такое устойчивое словосочетание:


“Святая Русь”, связанное с древним символом Солнца — светом. В толковом словаре В. И. Даля отражено старое представление о “Святой Руси”: “светорусье-русский мир, земля, белый вольный свет на Руси; говорят и “святорусье” (Т.4. С. 159). Исторически происходило замещение “светлого” “святым” (1. С.353). “Святая Русь” — это Страна Света, Страна Нового Мира, небесный прототип которой созданный на Небесах будет воплощен в России. Поет София-Премудрость:


“Когда утверждал основание Земли,


Тогда я была при нем строительницей.


Я была Ему каждый день веселием,


Непрестанно радуяс  пред лицем Его.


Теперь послушайте меня, дети,


И блаженные суть хранящие пути мои.


Послушайте наставления.


И сделайтесь мудрыми и не отступайте:


Блажен человек, слушающий меня, 


Бодрствующийкаждыйдень при дверях моих,


Ожидающий при столбах у ворот моих,


Потому что нашедший меня нашел жизнь


И получит благословение.


Но согрешивший против меня


Наносит вред душе своей.


Все ненавидящие меня


Любят смерть”.


Жуть переживаемого нами периода -это не только агония старого мира, но и родовые муки появления Мира Нового. “Женщина когда рожает, терпит скорбь, потому что пришел час ее, но когда родит младенца, уже не помнит скорби от радости, потому что родился человек в мир”. (Ин.10.21) Так и для нас кошмар пришедшего часа сведения последних счетов ветхого мира сменится небывалой еще радостью рождения Нового Мира. Только этим ожиданием и можно сегодня жить.


Свет великой и истинной Культуры -это единственное спасительное средство во мраке разложения старого мира, через который сегодня бредет человечество. “Никогда еще мир не находился в таком кипении, но пусть микробы выкипят!” (3.4.254) Надо потерпеть, не долго осталось: “Молния рассечет мрачную завесу, вихри разнесут тучи, ослепительное Солнце воссияет над нашей Землей”. (З. С.190)
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