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Алтайской духовной миссии

и ее интерпретации
В среде историков бытует мнение, что время, отделяющее исследователя от изучаемого события, позволяет более адекватно оценить всю картину произошедшего, осмыслить его причины и последствия. Действительно ли, с прошествием определенного количества времени, можно избежать тенденциозности в интерпретации фактов, беспристрастно отразить суть явлений. Анализ различных исторических процессов показывает обратное. Так, с течением времени, меняются основные ориентиры оценок, исходя из которых высвечиваются те или иные стороны, грани, нюансы исторического события. Причем положительное может оказаться негативным и наоборот – все зависит от господствующей официальной точки зрения в момент проведения исследования.

Почти два столетия отделяют нас от возникновения Алтайской духовной миссии (15 декабря 1828 г.) и начала ее деятельности. За этот период в нашей стране сменились три официально-государственные идеологии. Условно их можно разделить на досоветскую, советскую и постсоветскую. В рамках каждой из них миссионерская деятельность оценивалась исходя из господствующих идеологем.

Первоначально роль Алтайской духовной миссии определялась ведением целенаправленной миссионерской деятельности среди «сибирских инородцев» с целью приобщения их к единой государственной религии – православию. Обоснованием этого были объективные причины, одна из которых – укрепление, консолидация государства, формирование единой общенациональной идеологии на основе православных религиозных ценностей. Население России к этому моменту представляло собой многонациональный и разноконфессиональный по религиозной принадлежности конгломерат. Религиозные различия дополнялись разнообразием типов и форм хозяйственного уклада, пестротой культурных традиций и социальных отношений. В данной обстановке стремление унифицировать население в рамках единой официально-государственной идеологии выглядит вполне закономерным.

Представляя собой совокупность идей государственная идеология формирует определенный тип мировоззрения, систему иерархии ценностей, идеалов, норм поведения. Таким образом, идеология, распространяемая посредством государственной политической системы, становится тем духовным ядром, вокруг которого идет сплочение всего общества. Цементируя национально-государственное единство, идеология вместе с тем, выступает и ориентиром общественного развития. Как отмечает Людвиг фон Мизес: «Все, из чего состоит цивилизация, приводится в движение духом, пропитывающим ее идеологию»1. Антонио Грамши в учении о гегемонии определяет роль идеологии, как средство достижения общественного согласия, «устойчивой коллективной воли». Именно Алтайская духовная миссия возложила на себя задачу распространения на Алтае официальной государственной идеологии, посредством «приобщения алтайских инородцев к вере Христовой». Свержение царизма и идеологические изменения в стране заставили ученых сменить точку зрения на этот процесс. В миссионерской деятельности стали усматривать прежде всего классовый характер. Воцарившаяся в советской науке марксистско-ленинская идеология сквозь призму атеизма оценивала «реакционный» характер работы миссионеров. В исследованиях данного периода Алтайская духовная миссия выступает, как «помощница господствующего класса (русского и алтайского) грабить и эксплуатировать аборигенов Алтая»2.

В настоящее время вновь изменился ценностный вектор, сместились акценты интерпретаций минувших исторических событий. Так называемый процесс «перестройки», приведший страну к разрушению, шел под лозунгами суверенизации, роста национального самосознания, взаимных обвинений и т.д. На этой волне ученые в который раз обратили свое внимание на историческое наследие, чтобы вновь «беспристрастно» оценить его. Предпринимаются попытки обосновать «обделенность» своей нации с целью извлечения определенных дивидендов (конъюнктура, популизм, выборные технологии и т.д.)

Современная социокультурная ситуация в России напоминает библейскую притчу о строительстве Вавилонской башни, где в результате разноязычия люди перестали понимать друг друга и разбрелись. «Разноязычие» усиливается стремлением ученых обозначить как можно большее количество различий (национально–этнических, религиозно-конфессиональных, культурных, экономических, социальных и т.п.) с целью доказать специфичность той или иной категории населения страны. Идет поиск факторов, разделяющих общество на отдельные группы, изолированные, а порой и враждебные друг другу, в силу своей «уникальности». Так, в монографии «Жизненный потенциал этнокультурного развития современной Сибири» отмечается: «Определенную напряженность в отношениях между русской, бурятской и монгольской интеллигенцией могут вызвать различные прочтения истории чингисидов и татаро-монгольского ига на Руси. Именно на эту «болевую точку» истории стараются надавить местные и зарубежные «доброжелатели» тюрков, бурят, монголов, тувинцев. Для переориентации этих народов  от России на другие страны национал-сепаратистами используются также превратное толкование роли православной церкви в Сибири и антисоветизм, сводящийся к русофобии, поскольку Советы и коммунисты отождествляются с русскими»3. Все это, в конечном итоге, способно привести Россию к «новейшей феодальной раздробленности».

В современной литературе роль Алтайской духовной миссии уже оценивается не с позиций марксистско-ленинской парадигмы, а с точки зрения либерально-демократической идеологии западного образца. Исходя из этого, миссионерская деятельность на Алтае, представляется ассимиляторской политикой, в результате которой, происходило лишение людей, подпавших под ее влияние, своих национальных  традиций и самобытной культуры.

Реалии сегодняшнего дня вскрывают тенденциозность этих интерпретаций. Именно Алтайская духовная миссия заложила основу гуманизма, терпимости и миролюбия во взаимоотношения русского и алтайского народа. Благодаря своей толерантности идеологической составляющей, миссионерство способствовало сохранению целостности алтайского этноса, его культуры и национального самосознания. Сравнительно-сопоставительный анализ подобных процессов  в мире свидетельствует об отсутствии на Алтае расовой дискриминации, апартеида, рабства, резерваций, колоний и т.п. Исходя из этого, можно заключить, что идеология миссионерства не преследовала цели духовного и физического порабощения алтайского этноса, а стремилась приобщить его к социокультурным ценностям всего многонационального государства, в состав которого он вошел.

Изучение опыта, накопленного в ходе миссионерской деятельности, позволит не только выявить позитивные стороны межкультурных взаимодействий национально-этнических общностей в прошлом, но и многое использовать в современной политической практике. Особое значение приобретает роль православной религии, способной к плодотворному сотрудничеству со всеми религиозными и конфессиональными учениями многонациональной России. Так современная Русская Православная Церковь, продолжая свою традицию, выступает инициатором таких направлений, как: миротворчество на международном, межэтническом и гражданском уровнях, содействие взаимопониманию, сотрудничеству между людьми, народами и государствами; духовное, культурное, нравственное и патриотическое образование и воспитание; дела милосердия и благотворительности, развитие современных социальных программ и многое другое.

Таким образом, идеологическая составляющая Алтайской духовной миссии, выраженная в религиозно-нравственных постулатах православной веры, была и остается примером высокого гуманизма и нравственности.

______________________
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