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Распад Китая

Диагностика цивилизации. См. также: Опустошение Запада, Западный разлом, Архитектура Гармонии, Пять карт души.



Цивилизация может рухнуть в результате вторжения, экологического истощения или медленной эрозии своих институтов. Китай не рушится ни по одному из этих признаков. Институты остаются нетронутыми и в некоторых отношениях не имеют себе равных в мире. Экономика, после четырех десятилетий исторически беспрецедентного роста, зашла в тупик, но пока не сломалась. Военный аппарат модернизируется. Инфраструктура является самой обширной из всех, когда-либо построенных цивилизациями. То, что происходит с Китаем, — это нечто иное: опустошение, происходящее под поверхностью институциональной преемственности и проявляющееся в виде демографического свободного падения, отказа поколений и накопленного духовного истощения населения, от которого уже три поколения требуют жить без метафизической основы.

Современный момент вынуждает поставить диагноз. Общий коэффициент рождаемости упал до 1,0 — цифры, которая ставит Китай ниже Японии, ниже Италии, ниже всех европейских стран, и которую двадцать лет назад ни один демограф не считал правдоподобной для населения в 1,4 миллиарда человек. Уровень безработицы среди молодежи превысил 20% в 2023 году, после чего Национальное бюро статистики приостановило публикацию этих данных. Уровень брачности резко упал. Движение «лежать на месте» (tang ping), за которым последовало движение «пусть гниет» (bai lan), обозначает отказ поколения от всей модели развития, которую партия строила на протяжении четырех десятилетий. Стоимость недвижимости упала. Долг местных органов власти достиг уровней, которые центральное правительство не может признать. Столь прославленная «китайская мечта» породила поколение, которое, похоже, не хочет ее.

Эта статья обобщает этот диагноз. Аргумент: траектория развития Китая после 1949 года — через маоистское разрушение, открытие эпохи реформ и техно-авторитарную консолидацию эпохи Си — представляет собой самую агрессивную современную попытку заменить институциональным надзором и искусственно созданным социальным порядком тот неотъемлемый цивилизационный порядок, который китайская картография кодировала на протяжении трех тысячелетий. Такая замена структурно невозможна. «Logos» невозможно воспроизвести с помощью надзора. «Мандат Неба» невозможно заменить показателями эффективности партии. «De», спонтанно возникающее из жизни, согласованной с «Tao», не может быть создано алгоритмами социального кредита. Коллапс, который сейчас переживает Китай — демографический, поколенческий и духовный — является предсказуемым следствием этой замены. Восстановление, если оно произойдет, пройдет через возрождение самого глубокого картографического наследия Китая, а не через трансплантацию западной либерально-демократической модели и не через продолжающийся проект замены, проводимый Партией.

Это не западная критика Китая. Это применение к Китаю той же диагностической модели, которую «Опустошение Запада» применяет к Западу, с признанием того, что обе цивилизации сталкиваются с одной и той же глубинной патологией — отрывом от метафизической основы — через разные институциональные векторы. Запад опустошился в результате либерально-управленческого дрейфа; Китай опустошается в результате искусственной замены. Структурный диагноз одинаков. То же самое и со структурным восстановлением: каждая цивилизация восстанавливается, если она восстанавливается, через восстановление своей собственной глубочайшей традиции.




I. Цивилизационный субстрат

Чтобы понять, что теряется, необходимо точно определить этот субстрат. Китайская цивилизация — одна из двух цивилизаций на планете, чье созерцательно-метафизическое наследие оставалось непрерывно сформулированным на протяжении трех тысячелетий (другой является индийский цивилизационный субстрат, с которым китайская традиция вела обширный диалог, начиная с I века). Эта формулировка прошла через Три учения (Сань Цзяо) — конфуцианство, даосизм и буддизм — рассматриваемых не как конкурирующие системы верований, а как взаимодополняющие регистры единой цивилизационной архитектуры. Классическая формулировка: конфуцианство для социального порядка, даосизм для космического порядка, буддизм для сотериологического порядка — и Ру чжи го, и Дао чжи шэнь, и Фо чжи синь (управляй страной с помощью конфуцианства, управляй телом с помощью даосизма, управляй умом с помощью буддизма). Эти три учения не были теологически объединены, но функционально интегрированы: образованный китаец на протяжении двух тысяч лет перемещался между ними в зависимости от ситуации, обращаясь к конфуцианским текстам для политической и семейной этики, к даосской практике для здоровья и созерцания, к буддийской сотериологии для вопросов сознания и страдания.

«Пять карт души» признает эту интегрированную традицию одной из пяти основных мировых картографий человеческого внутреннего мира. Даосская архитектура глубин (Jing — Qi — Shen, три дантяня, Проникающий сосуд как аналог индийского центрального канала) представляет собой одну из наиболее точно сформулированных карт энергетической системы человека, когда-либо созданных какой-либо цивилизацией. Даосская тонизирующая фитотерапия — это самая изощренная фармакологическая традиция на земле — пятитысячелетняя эмпирическая традиция использования веществ, подготавливающих сосуд к длительной духовной практике. Конфуцианское изложение ли (ритуальная пристойность как воплощенная этика), жэнь (человечность, ощущаемое признание другого как также человека) и дэ (моральная сила жизни, согласованной с Tao) составляет одну из самых утонченных социально-этических традиций, когда-либо созданных какой-либо цивилизацией. Впитывание буддизма из Индии — особенно через чань (дзен) и Чистую Землю — породило созерцательную литературу, техническая точность которой превосходит все, что было в западной традиции до появления исихастских христианских и кармелитских материалов. «

Logos в китайской традиции именуется Дао (Tao) — Путь, то, что не поддается названию, источник, из которого возникают все сущее и к которому оно возвращается. Родственное понятие Тянь (Небо) обозначает космический порядок, рассматриваемый в его закономерном, управляющем аспекте. Эти два понятия отражают родство с термином «Logos» на космическом уровне в рамках дихотомической системы (космический порядок, отличающийся от присоединения человека к этому порядку). Родственное слово «Dharma» — согласованность человека с этим порядком — выражается через «De» (нравственную силу, которая спонтанно возникает из такой согласованности), через «Li» (ритуальную пристойность, воплощающую согласованность в повседневной жизни), через «Ren» (человечность, проистекающую из уравновешенного «я») и через политико-теологическую доктрину «Мандата Неба» (Tianming) — принцип, согласно которому легитимная политическая власть проистекает из согласованности с космическим порядком, что Небеса даруют Мандат тем, чья добродетель соответствует космическому стандарту, и что Небеса отзывают Мандат, когда добродетель исчезает. Каскад из двух регистров — «Тянь» (Tian) и «Дао» (Dao) как космический порядок, «Тяньмин» (De) и «Мандат Неба» как регистр человеческого согласования — является выражением китайской цивилизацией той же архитектуры, которую термины «Logos» и «Dharma» обозначают в лексике гармонизма.

Это не было теологической абстракцией, которой придерживались священнослужители и которую игнорировало население. Это была основа, в рамках которой функционировали политическая легитимность Китая, семейная структура, экономическая этика, медицинская практика, традиции созерцательности и эстетические формы. Крестьянин в Шаньдуне в 1850 году не имел теории Тяньминь, но жил в цивилизации, которая ею обладала, и те претензии на легитимность, которые он признавал — императоры, магистраты, отцы, учителя — черпали свою власть из метафизической архитектуры, которую даже неграмотные крестьяне понимали как структуру того, как устроены вещи. Сказать, что эта основа была «реальной», значит сказать нечто конкретное: она организовывала восприятие, поведение, ожидания и смысл для сотен миллионов людей на протяжении тридцати веков, создав одну из самых долговечных и внутренне целостных цивилизаций, которые когда-либо существовали на планете.

Эта основа не была утопией. Имперская система несла в себе реальные патологии: бюрократическая экзаменационная система отбирала людей по владению текстами, а не по моральным качествам, что приводило к предсказуемой коррупции; практика бинтования ног на протяжении веков причиняла страдания сотням миллионов женщин; неспособность поздней династии Цин освоить современные технологии привела к катастрофической уязвимости в «Столетии унижений»; конфуцианский принцип сыновней почтительности в поздних династиях превратился в авторитарный патриархат. Ничто из этого не вызывает споров. В данной статье утверждается нечто более конкретное: субстрат представлял собой цивилизационное достижение подлинной глубины, а его разрушение стало цивилизационной катастрофой, последствия которой продолжают проявляться до сих пор.





II. Маоистский разрыв

Субстрат не подвергся эрозии в процессе модернизации так, как созерцательное наследие Запада подверглось эрозии под воздействием номинализма, Реформации, научной революции и индустриального капитализма. Субстрат подвергся нападению. В период с 1949 по 1976 год — и наиболее агрессивно в период с 1966 по 1976 год, десятилетие Культурной революции — Китайская Народная Республика провела, пожалуй, самое сосредоточенное наступление, которое когда-либо проводила какая-либо цивилизация на собственное метафизическое наследие.

Механизмы были прямыми. Культурная революция прямо назвала «Четыре старых» (Si Jiu) — старые идеи, старую культуру, старые обычаи, старые привычки — целями революционного уничтожения. Храмы были снесены или переоборудованы под склады и зернохранилища. Буддийские статуи были разбиты; библиотеки классических текстов сожжены; конфуцианские святилища осквернены; даосские монастыри разобраны. Монахи и монахини были вынуждены снять монашеские одеяния, вступить в брак, отречься от своих линий преемственности или умереть. Семейные алтари были уничтожены. Таблички с именами предков были сожжены. Учителя (shifu), которые несли устные традиции медитации, цигун, классической медицины, каллиграфии и созерцательных искусств, были избиты, заключены в тюрьмы, отправлены в трудовые лагеря, убиты или вынуждены замолчать, что защищало традицию, поскольку они перестали ее передавать. Факультеты Вэньши Чжэ (литература, история, философия) в университетах — которые были институциональными носителями текстовой традиции — были распущены. Классический китайский язык, письменность, посредством которой передавались тридцать веков философского и созерцательного материала, был систематически умален в пользу упрощенных иероглифов и «мысли Мао Цзэдуна».

Масштаб был цивилизационным. Оценки числа убитых или доведенных до смерти во время Культурной революции варьируются от 500 000 до нескольких миллионов; в более широкий маоистский период, включая голод «Большого скачка» (1958–1962), погибло от 30 до 45 миллионов человек; точные цифры оспариваются, но порядок величины — нет. Разрушение вышло за пределы людей. Генеалогические архивы, которые веками непрерывно велись китайскими кланами, были сожжены. Местные исторические географические справочники, в которых были зафиксированы вековые традиции общин, были уничтожены. Ритуальный календарь, который с династии Хань определял ритм сельскохозяйственной и духовной жизни, был отменен. Схемы акупунктурных меридианов и фармакопея лекарственных трав были частично сохранены в учебниках по традиционной китайской медицине, находящейся под контролем государства, но более глубокие передачи — наставления рода, созерцательная основа, в рамках которой функционировала медицинская практика, — были нарушены. Затих звук монашеских песнопений, наполнявший утренний воздух в китайских городах со IV века.

То, что было утрачено, невозможно восстановить путем воспроизведения. В созерцательных традициях линия передачи — это не совокупность текстов, которые можно переиздать. Это живая передача видения — мастер, который прошел этот путь и может распознать, находится ли ученик на этом пути. Когда живые учителя линии преемственности убиты, а выжившие практикующие вынуждены молчать на протяжении поколения, тексты остаются, но видение — нет. Некоторые линии преемственности выжили на Тайване, в Гонконге, Сингапуре и буддийской диаспоре — фрагменты Чистой Земли, Чань, даосской тонизирующей фитотерапии, конфуцианской учености, сохраненные отдельными людьми и небольшими общинами вне досягаемости материка. На материке прерванная передача оставила поколение, выросшее в храмах, превращенных в зернохранилища, с дедушками и бабушками, которых избивали за молитвы, и без живых учителей в тех дисциплинах, которые их прадеды и прабабушки считали само собой разумеющимися.

Маоистский разрыв не был естественным износом в процессе модернизации. Это было преднамеренное картографическое разрушение — сознательная попытка соскрести цивилизационный субстрат дочиста и заменить его новым субстратом (марксизм-ленинизм-мысль Мао Цзэдуна), который Партия сама создала бы и управляла бы им. Новый субстрат должен был заполнить метафизическую дыру, образовавшуюся в результате разрушения. К 1976 году стало ясно, что этого не произошло.





III. Вакуум эпохи реформ

Когда в 1978 году Дэн Сяопин укрепил власть и направил страну по пути экономических реформ, метафизическая дыра осталась в наследство. Официальная идеология партии была полностью дискредитирована явной катастрофой Культурной революции. Цивилизационный субстрат был систематически разрушен. Осталось население, чьи прежние смыслы жизни были разрушены, а новые смыслыжизни сама партия еще не сформулировала. Ответ Дэн Сяопина заключался в том, чтобы фактически отложить метафизический вопрос. Стать богатым — это славно (zhi fu guang rong) — лозунг, приписываемый Дэн Сяопину, — превратился в принцип действия, согласно которому смысл будет конструироваться на уровне материального накопления, а более глубокие вопросы космического порядка, добродетели и конечной цели будут оставлены для следующего поколения.

Экономическое чудо, которое последовало за этим, было реальным и беспрецедентным. В период с 1978 по 2012 год ВВП Китая рос в среднем примерно на 9,5% в год — устойчивый рост, не имеющий аналогов в истории человечества. Сотни миллионов людей перешли от натурального сельского хозяйства к городской экономике. Бум инфраструктуры преобразил физический ландшафт: высокоскоростные железные дороги, мегаполисы, крупнейшая портовая система на планете, производственный аппарат, ставший мастерской мира. Доход на душу населения вырос с уровней, сопоставимых с странами Африки к югу от Сахары, до уровней, приближающихся к странам Средиземноморья. По любым традиционным показателям развития четыре десятилетия эпохи реформ стали цивилизационным успехом.

То, что эти показатели не отражали, — это метафизическая пустота, пролегающая под ними. Эпоха реформ была успешной в материальном плане именно потому, что вопрос о том, зачем нужно накапливать, был отложен в долгий ящик. Люди работали по шестнадцать часов в день, потому что альтернативой была сельская бедность, от которой сбежали их родители, потому что новые городские потребительские товары действительно меняли жизнь, и потому что партия фактически запретила обсуждать любые другие организационные вопросы. Религия допускалась в рамках контролируемых государством каналов (пять признанных религий: буддизм, даосизм, ислам, католицизм, протестантизм — каждая со своим одобренным партией руководством). Философские факультеты были перестроены вокруг марксистской ортодоксии с ограниченным ввозом западных идей. Классическая традиция была частично реабилитирована как культурное наследие, но лишена своей функции живого ориентира. Три учения стали музейными экспонатами, туристическими достопримечательностями, предметами изучения для синологов — но не той основой, на которой строилась жизнь.

Этот вакуум создавал ощутимое давление. В 1980-е годы наблюдалась «культурная лихорадка» (wenhua re) — взрыв интеллектуальных дебатов среди студентов университетов о китайской идентичности, культурном наследии и том, чем следует заполнить постмаоистскую пустоту. Демонстрации на площади Тяньаньмэнь в 1989 году возникли отчасти из этого контекста — поколение, выросшее после самых страшных лет Культурной революции, познавшее внешний мир благодаря открытию эпохи реформ, и которое требовало более глубокого политико-культурного урегулирования, чем было готово предложить Партия. Ответ Партии — резня 4 июня — решил политический вопрос силой и сбросил культурный вопрос до уровня не спрашивай. Сделка, предложенная поколению после Тяньаньмэня, была ясной: политическое безмолвие в обмен на материальное процветание, при этом метафизический вопрос откладывался на неопределенный срок.

Часть населения приняла эту сделку. Часть — нет. Фалуньгун (Фалунь Дафа) — практика цигун-медитации, синтезированная Ли Хунчжи в 1992 году на основе китайских буддийских и даосских материалов — взорвала страну в 1990-х годах, привлекая десятки миллионов практикующих (по оценкам, к 1999 году их число составляло от 70 до 100 миллионов), которые реагировали именно на ту метафизическую пустоту, которую институционализировала эпоха реформ. Сочетание в этом движении практики цигун, этического учения и космологического видения заполнило пространство, которое, по решению партии, должно было оставаться пустым. Когда в апреле 1999 года десять тысяч практикующих молча собрались у ворот Чжуннаньхая, чтобы подать петицию о юридическом признании, партия осознала угрозу, которую представляло это движение: не потому, что Фалуньгун был политически подрывным в каком-либо традиционном смысле, а потому, что он предлагал населению метафизическую ориентацию, которую партия не создавала и не могла контролировать. Запрет был введен в июле 1999 года. Последующие преследования — массовые аресты, перевоспитание трудом, обвинения в извлечении органов, всестороннее подавление движения и преследование практикующих за рубежом — были жестокими, продолжительными и показательными. Защищалась не государственная безопасность в обычном смысле. Защищалась монополия партии на метафизическую сферу.

В тот же период христианство развивалось в подполье — особенно незарегистрированное протестантское движение домашних церквей, которое, по некоторым оценкам, к началу 2010-х годов насчитывало 60–100 миллионов приверженцев. Тибетский буддизм, для тех ханьцев, которые имели доступ к учениям, набирал популярность. Буддизм в его ханьском варианте возродился вокруг крупных монастырей, которым было разрешено возобновить работу. Даосские храмы восстановили свою материальную инфраструктуру. Народная религия в сельской местности — храмовые праздники, ритуалы почитания предков, культ местных божеств — частично восстановилась. Метафизическая пустота заполнялась, но это происходило вне рамок партии, и партия это заметила.





IV. Проект замещения

Когда Си Цзиньпин укрепил власть в 2012 году, сделка эпохи реформ начала давать трещины. Модель экономического роста достигала своих пределов. Неравенство достигло уровней, сопоставимых с Латинской Америкой. Долг местных органов власти накапливался с угрожающей скоростью. Коррупция внутри партии стала повсеместной, а накопление иностранных активов высокопоставленными чиновниками превратилось в общественный скандал, который даже подвергающиеся цензуре СМИ не могли полностью замять. Но самое важное для данной диагностики: метафизический вопрос, отложенный эпохой реформ, больше нельзя было откладывать. Население находило ответы за пределами партийной системы — через Фалуньгун до его подавления, через христианство, через частичное возрождение «Трех учений», через зарождающееся гражданское общество и интеллектуальные сети в Интернете, через культурный обмен, который открыл Интернет. Авторитет партии в метафизической сфере подвергался эрозии.

Ответом Си стал самый агрессивный проект замещения, который когда-либо предпринимал какое-либо современное государство. Эта архитектура состоит из нескольких взаимоусиливающих компонентов.

Реабилитация конфуцианства на службе легитимности партии. Начиная примерно с 2014 года, партия всерьез приступила к реабилитации конфуцианства как источника легитимности — Си цитирует «Лунь Юй» в своих важных речах, за рубежом продвигаются Институты Конфуция, в системе образования внутри страны расширяются учебные программы по гуосюэ (национальным исследованиям). Реабилитация носит избирательный характер: усиливается конфуцианский акцент на иерархии, сыновней почтительности по отношению к власти, социальной гармонии и исправлении имен; замалчивается конфуцианская доктрина о том, что легитимная власть проистекает из космического согласия и утрачивается при утрате добродетели — «мандат Неба» в его критико-исправительном регистре. Конфуцианство, которое реабилитирует партия, представляет собой авторитарный регистр без исправительного регистра, социально-этический аппарат, лишенный космическо-этической основы, придававшей силу первоначальной традиции.

Массовая слежка как социальная технология. Интеграция искусственного интеллекта с функцией распознавания лиц с сетью видеонаблюдения страны (число камер которой к середине 2020-х годов оценивается в более чем 600 миллионов — примерно одна камера на двух человек), всеобъемлющая интеграция WeChat в качестве единой социально-экономическо-политической структуры (где одно и то же приложение обрабатывает обмен сообщениями, платежи, проверку личности, государственные услуги, транспорт и неформальные политические сигналы), массовый сбор биометрических данных, почти полное исключение «Великим файрволом» некитайских платформ и постепенная интеграция цифрового юаня в качестве программируемого денежного инструмента — все это вместе составляет самый всеобъемлющий аппарат массовой слежки, который когда-либо создавалось в каком-либо обществе. Технические возможности реальны, хотя западные отчеты часто преувеличивают их бесперебойность и надежность; архитектура фрагментирована, реализация сильно варьируется по провинциям, а фактическая способность вести наблюдение за 1,4 миллиарда человек в режиме реального времени превосходит возможности современного ИИ. Реальна траектория развития: система создается, мощности растут, а политическая воля к ее внедрению недвусмысленна.

Социальный кредит как операционный уровень. Система социального кредита, согласно документации партии, объединяет оценку корпоративного соблюдения норм (которая реальна и существенна), оценку индивидуального поведения (которая фрагментарна и резко варьируется в зависимости от города) и сигнализацию об идеологическом соответствии (которая строга в реестре партийной дисциплины и более мягка в реестре общего населения). Изображение западными СМИ социального кредита как единого национального балла, определяющего доступ каждого гражданина к услугам, постоянно преувеличивает фактическую реализацию; реальность же более фрагментирована, более неравномерна и более бюрократически хаотична. Архитектурный замысел, однако, ясен, и именно он важен для данного диагноза: партия строит инфраструктуру, чтобы с помощью внешнего надзора создавать ту конформность, которая ранее возникала из внутренне усвоенного космического порядка. Там, где конфуцианская традиция порождала ли — ритуальную пристойность, спонтанно возникающую из сосредоточенного «я», согласованного с Тянь — партия конструирует алгоритмический заменитель, который порождает поведение без такого согласования. *«Ли» без «De». Конформизм без добродетели. Форма морального порядка без сущности.

Агрессивное подавление любой несанкционированной метафизической ориентации. Преследование Фалуньгун, продолжающееся с 1999 года, при Си, если что, только усилилось. Сфера тибетского буддизма подвергается постоянным нападкам: монастыри находятся под наблюдением, численность монахов и монахинь постепенно сокращается, изображения Далай-ламы запрещены, официально провозглашена доктрина о том, что реинкарнация Далай-ламы будет выбираться китайским государством, а уничтожение монашеских учреждений в Ларунг-Гар (крупнейшем буддийском монастырском комплексе в мире) ускорилось. Ситуация с уйгурами в Синьцзяне — всеобъемлющая система центров «профессиональной подготовки» (лагеря перевоспитания), разлучение семей, демографическая инженерия, уничтожение мечетей, слежка за религиозной практикой — представляет собой самое жестокое посягательство крупного государства на мусульманское население со времен советских антирелигиозных кампаний начала XX века. Контемплативно-культурное пространство Гонконга, включая общины Фалуньгун, евангелические и демократические сообщества, которые использовали относительную свободу территории в качестве убежища, было полностью закрыто после принятия Закона о национальной безопасности 2020 года. Схема во всех этих случаях одинакова: любая метафизическая ориентация, которую партия не создала и не может контролировать, становится мишенью.

Культ личности. Сам Си постепенно возвысился до уровня личной власти, которого не достигал ни один китайский лидер со времен Мао. Учение Си Цзиньпина теперь закреплено в конституции и является обязательной частью учебной программы на всех уровнях системы образования. Ограничение на два срока президентства было отменено в 2018 году. Празднования столетия партии и различные театральные массовые демонстрации 2020-х годов несут в себе иконографию маоистского культа личности более открыто, чем когда-либо с начала 1970-х годов. Попытка замещения, в конечном счете, носит личный характер: Си как воплощение Мандата, партия как инструмент его видения, население как субстрат, которым нужно управлять.

Проект замены внутренне согласован. Чего он не может произвести — и это структурный аргумент, который предоставляет концепция «Архитектуры гармонии», — так это то, чем он пытается заменить.





V. Демографический коллапс

Самый глубокий сигнал о провале замены прослеживается в демографических данных. По некоторым оценкам, общий коэффициент рождаемости в Китае упал примерно до 1,0 в 2024 году (официальные цифры выше, но демографы все реже им верят). Коэффициент воспроизводства населения составляет 2,1. Япония, которую часто приводят в качестве демографического предостерегающего примера, находится на уровне примерно 1,2. В Южной Корее этот показатель упал ниже 0,7 — это самый низкий устойчивый уровень рождаемости среди всех крупных обществ в истории. Китай с его 1,4-миллиардным населением сейчас находится в шаге от южнокорейских показателей, и демографическая динамика гарантирует, что даже если рождаемость восстановится немедленно, дисбаланс поколений, вызванный политикой «один ребенок» (1979–2015), приведет к десятилетиям сокращения населения.

Население достигло пика в 2022 году, составив примерно 1,412 миллиарда человек. Официальные прогнозы предполагают снижение численности населения примерно до 600 миллионов к 2100 году, хотя более пессимистичные прогнозы (соответствующие недавним данным о рождаемости) указывают на то, что эта цифра может быть достигнута раньше. Кризис старения населения является серьезным: к 2050 году примерно треть населения будет старше 65 лет, при этом численность населения трудоспособного возраста будет радикально меньше, чем того требует бремя иждивенцев. Пенсионная система не является актуарно платежеспособной ни при одном из вероятных сценариев. Численность рабочей силы начала сокращаться.

Реакция партии была последовательной, но безуспешной. Политика «один ребенок» была смягчена до двух детей в 2015 году, затем до трех в 2021 году, сопровождаясь все более отчаянными призывами и стимулами на протяжении этого периода. Рождаемость продолжала падать. В официальной риторике все чаще вину возлагают на эгоизм молодежи, западный индивидуализм, влияние феминизма, цены на недвижимость и давление со стороны системы образования — диагнозы, которые называют непосредственные факторы, но упускают структурную глубину.

Западная объяснительная рамка — экономическое давление, альтернативные издержки, образование женщин — объясняет некоторые моменты времени и масштабы, но не направление. Как утверждает «Опустошение Запада» в отношении западного демографического коллапса, снижение рождаемости следует не за экономическими возможностями, а за метафизической ориентацией. Дети — это не просто экономическое решение. Они — акт веры в целостность будущего. Когда эта вера исчезает — когда доминирующая культурно-политическая среда внушает, что осмысленная жизнь состоит из накопления, за которым следует выход на пенсию, что властям нужно подчиняться, но не верить им, что самые глубокие вопросы были административно решены Партией, что традиции предков носят скорее декоративный, чем живой характер — воспроизводство теряет ту экзистенциальную почву, из которой возникает желание.

Рождаемость в Китае начала стремительно падать в 1970-х годах в рамках «политики одного ребенка», но эта политика закончилась десять лет назад, а уровень рождаемости продолжает падать — до уровня, которого сама политика никогда не достигала. Структурная причина заключается не в самой политике. Это метафизическая пустота, в которой действовала эта политика. Цивилизация, которой на протяжении трех поколений внушали, что смысл следует строить на уровне материального накопления, что глубокие вопросы уже решены на административном уровне, и что роль населения заключается в участии в проекте Партии в качестве управляемых субъектов, не порождает экзистенциального убеждения, из которого возникает желание принести новую жизнь в мир. Тело следует за душой. Цивилизация, лишенная своей метафизической основы, не создает собственное будущее.





VI. Отказ поколения

Демографические данные измеряют совокупную картину. Дискурс поколения называет прожитый опыт. Примерно в 2021 году в китайских социальных сетях начал циркулировать мем — молодой человек по имени Ло Хуачжун опубликовал свою фотографию, лежа на кровати, с подписью «лежать на спине — это справедливость». Пост стал вирусным. В течение нескольких недель термин tang ping (лежать на спине) стал обозначением отказа поколения: отказа участвовать в культуре труда «996» (с 9 утра до 9 вечера, шесть дней в неделю), которую нормализовала IT-индустрия; отказ от конкуренции на городском брачном рынке, который стал жестоким из-за дисбаланса соотношения полов после отмены политики «один ребенок»; отказ брать на себя ипотечный долг, требуемый пузырем на рынке недвижимости; отказ участвовать в социальной игре, условия которой партия установила без консультаций.

Партия отреагировала с характерной тупостью. Официальные СМИ осудили «лежание на месте» как пораженчество, индивидуализм и западную зараженность. Дискурс был в значительной степени подвергнут цензуре. В течение нескольких месяцев появился новый мем: bai lan (пусть гниет) — еще более нигилистичный и еще менее совместимый с концепцией развития, продвигаемой Партией. К 2023 году уровень безработицы среди китайской молодежи (по официальным данным) достиг 21,3%, после чего Национальное бюро статистики приостановило публикацию этих данных. Когда публикация возобновилась, методология была изменена с целью исключения студентов, и появились более низкие цифры, которым никто не верил.

Более глубокий диагноз: поколение, выросшее в условиях потребительскойэкономической модели, чьи родители пошли на огромные жертвы, чтобы обеспечить им возможности для получения образования, которые вышли на рынок труда, ожидая того же социального подъема, который испытали их родители, и которые вместо этого столкнулись с застоем в экономике, рынком недвижимости, на котором они не могли себе позволить участвовать, рынком брачных отношений, сильно искаженным соотношением полов, и политико-культурной средой, которая не могла ответить на вопрос зачем все это — это поколение посмотрело на предложенную Партией сделку и отказалось.

Этот отказ не является политическим в традиционном смысле. Поколение «лежащих» не организуется для проведения демократических реформ. Оно не присоединяется к подпольным религиозным движениям в таких масштабах, как в 1990-е годы. Оно не мигрирует массово (хотя небольшие потоки runxue — тех, кто покидает Китай любыми доступными законными средствами — ускорились в начале 2020-х годов). То, что оно делает, — это единственный шаг, доступный населению, которое подвергается всестороннему управлению: оно отказывается от согласия на экзистенциальном уровне. Оно отказывается от воспроизводства. Оно отказывается вступать в брак. Оно отказывается от конкуренции. Оно отказывается участвовать.

Это поколенческое выражение того, что в совокупности измеряют демографические данные. Партия может предписывать поведение. Она не может предписывать желания. Спустя три поколения после маоистского разрушения метафизического субстрата, спустя четыре десятилетия после отсрочки метафизического вопроса в эпоху реформ, спустя десятилетие после начала проекта замещения в эпоху Си, население достигло структурного момента, когда провал этого замещения становится очевидным на уровне индивидуальных жизней. Люди не хотят жить в мире, построенном Партией. Они пока не восстают против него. Они просто перестают его подпитывать.





VII. Подавленное наследие

Наиболее показательным фактом о современной государственной политике Китая в отношении метафизического наследия является то, что она терпит, в отличие от того, что она подавляет. Эта закономерность постоянна и раскрывает логику, лежащую в основе проекта замещения.

Терпимое: буддизм под государственным контролем (Китайская буддийская ассоциация с руководством, одобренным Партией, и аббатами, прошедшими проверку Партией), даосизм под государственным контролем (Китайская даосская ассоциация, имеющая аналогичную структуру), католицизм под государственным контролем (Китайская патриотическая католическая ассоциация с епископами, назначаемыми Партией), протестантизм под государственным контролем (Патриотическое движение «Три самости»), ислам под государственным контролем (Исламская ассоциация Китая). Объединяет их не теологическое содержание, а структурные отношения с Партией. Каждая из них действует в рамках параметров, определенных Партией, каждое руководство проходит проверку Партией, каждая представляет метафизический регистр, сведенный к управляемому подмножеству социальной деятельности, а не метафизический регистр, действующий как субстрат жизни.

Подавляемые: Фалуньгун (запрещен с 1999 года, подвергается непрерывным и интенсивным преследованиям); тибетский буддизм в любой форме, не одобренной Партией (запрещено признание Далай-ламы, его изображение незаконно, его реинкарнация предопределена указом Партии); уйгурский ислам (система лагерей перевоспитания в Синьцзяне, уничтожение мечетей, запрет на пост во время Рамадана и другие религиозные обряды, принудительное разлучение детей с религиозными семьями); подпольное протестантское движение домашних церквей (рейды, аресты, заключение пасторов); подпольные католические общины, верные Риму (соглашение между Ватиканом и Китаем 2018 года пыталось урегулировать конфликт, но не разрешило его); Фалунь Дафа, общины цигун, христианская миссионерская деятельность, традиционные китайские обряды почитания предков, осуществляемые вне партийных рамок — каждая из этих практик подвергается подавлению в той мере, в какой она способна организовывать смысловую систему вне досягаемости партии.

Эта модель носит скорее структурный, чем идеологический характер. Партия не подавляет метафизическую ориентацию как таковую — она реабилитировала конфуцианство, допускает религию, управляемую государством, широко использует риторику о китайском культурном наследии. Партия подавляет несанкционированную метафизическую ориентацию — любую структуру, в рамках которой гражданин Китая мог бы организовывать смысл, принимать этические решения, выдвигать претензии на политическую легитимность или вести общественную жизнь независимо от партийной власти. Таким образом, это подавление не является религиозным преследованием в европейско-историческом понимании (когда одна религия подавляет конкурирующие религии по теологическим мотивам), а представляет собой нечто более радикальное: систематическое закрытие всех возможностей, в рамках которых мог бы возникнуть конкурирующий источник легитимности.

Случаи с Тибетом и уйгурами являются наиболее серьезными и показательными. Тибет был аннексирован в 1951 году в соответствии с договором, который Китайская Народная Республика в настоящее время интерпретирует как узаконивший полный суверенитет. Восстание 1959 года было подавлено силой, Далай-лама изгнан, тибетское правительство распущено. В постмаоистский период наблюдалось частичное ослабление, за которым последовало устойчивое ужесточение: ограничение монашеского населения, вовлечение линии Кармапы в споры о преемственности, спровоцированные партией, упреждение вопроса о реинкарнации Далай-ламы провозглашением того, что следующий Далай-лама будет выбран китайским государством. Аргументация заключается именно в логике структурнойзамены: религиозная традиция, выбирающая собственное руководство методами, укорененными в собственной созерцательной космологии, не может быть терпима, поскольку ее легитимность проистекает из-за пределов партийной структуры. Преемственность должна быть взята под административный контроль.

Случай с уйгурами является на сегодняшний день самым крайним примером применения логики замены. Система лагерей перевоспитания, действующая примерно с 2017 года, поместила, по оценкам, от одного до двух миллионов уйгуров в учреждения, явная цель которых — уничтожить религиозно-культурное наследие и заменить его лояльностью к партии. Этот механизм включает принудительный отказ от поста и молитвы, обязательное политическое воспитание, разлучение семей, демографическую инженерию посредством принудительной стерилизации и размещения ханьцев в уйгурских семьях, уничтожение мечетей и кладбищ, а также всестороннее наблюдение за теми, кто вернулся в общество. Эта система была подробно задокументирована благодаря утечке внутренних партийных документов («Досье полиции Синьцзяна» 2022 года, «Китайские телеграммы» 2019 года), спутниковым снимкам, показывающим строительство лагерей, и свидетельствам выживших. Отрицания партии — что лагеря являются добровольными центрами профессионального обучения — не вызывают доверия у тех, кто изучил документальные свидетельства.

То, что пытаются сделать в Синьцзяне, не является религиозным преследованием в каком-либо традиционном смысле. Это экспериментальное уничтожение целого цивилизационного субстрата за одно поколение с явной целью создать уйгурских подданных, чья метафизическая ориентация будет полностью заменена лояльностью к партии. С точки зрения административных целей эксперимент частично увенчался успехом: поколение уйгурских детей воспитывается в школах с преобладанием ханьцев, где преподается на мандаринском языке, а ислам систематически исключается. Сохранится ли эта замена или приведет ли она в случае уйгуров к тому же поколенческому отказу, который большинство ханьцев сейчас выражает в движении танпин, — на этот вопрос ответят следующие два десятилетия.

Подавленное наследие в целом обозначает ту основу, которую партия не может терпеть, поскольку не может ее создать. Космология цигун Фалуньгун, линии преемственности тулку в тибетском буддизме, солидарность уммы в уйгурском исламе, библейский авторитет подпольной протестантской церкви, незарегистрированное католическое общение с Римом — каждое из них представляет собой регистр метафизической ориентации, источник которой лежит за пределами партийной структуры и который, следовательно, должен быть либо захвачен (как это было с государственной религией), либо уничтожен. Подавленное наследие является, в этом смысле, точным диагностическим инструментом для определения того, что на самом деле требует проект замещения: всеобъемлющее закрытие каждого метафизического регистра, автором которого не является партия.





VIII. Почему слежение не может заменить «Logos»

Структурный аргумент, который предоставляет концепция «Архитектура Гармонии» и на котором основана данная статья: институциональное слежение не может создать тот социальный порядок, который создает внутреннее цивилизационное согласование, поскольку эти два явления действуют на категорически разных онтологических уровнях.

Классическая конфуцианская формулировка: ли (ритуальная пристойность) проистекает из жэнь (человечности), которая проистекает из «я», сосредоточенного в дэ (нравственной силе), которая проистекает из согласованности с Тянь (Небесами, космическим порядком) посредством самосовершенствования в практиках, заложенных в традиции. Эта цепочка представляет собой процесс внутреннего осознания: самосовершенствующийся человек не нуждается во внешнем принуждении, чтобы вести себя в соответствии с социальным порядком, поскольку социальный порядок является воплощением того порядка, который он пришел к осознанию как составляющую реальности. Термин, используемый в традиции для обозначения этого, — самокоррекция (zixing) — человек, чье видение согласовалось с «Tao», корректирует свое поведение без внешнего вмешательства, поскольку несоответствие ощущается как трение с тем, что есть.

Проект замещения пытается произвести поведение — ритуальную корректность, социальное соответствие, почтение к авторитету, участие в проекте развития — без каскада. Наблюдение заменяет самосовершенствование. Алгоритмическая оценка заменяет «де». Легитимность партии заменяет «Мандат Неба». Внутренне навязанное соответствие заменяет спонтанную добродетель, которая возникает из усвоенного космического порядка.

Онтологическая проблема здесь носит структурный характер: поведение, порождаемое каскадом, неотделимо от самого каскада, который его порождает. Ли без Рэнь — это не ритуал, а театр. «Рэнь» (Ren) без «Цзинь» (De) — это не человечность, а представление. «Цзинь» (De) без согласованности с «Цзинь» (Tao) — это не добродетель, а расчет. Замена может создавать видимость в течение некоторого времени — наблюдаемое население действительно соответствует наблюдаемым требованиям — но созданная видимость лишена внутренней согласованности, которая придает исходному каскаду его цивилизационную силу. Общество, в котором каждый выполняет предписанные действия под наблюдением, не является обществом, согласованным с космическим порядком. Это общество актеров, играющих роли, внутренний смысл которых опустошен.

Реальные последствия — это то, что сейчас измеряют демографические и поколенческие данные. Население, приведенное к конформизму с помощью наблюдения, не рождает детей с той же жизненной силой, что и население, воспитанное в духе добродетели. Работник, работающий по графику «996» в условиях контролируемых показателей производительности, не развивает такого же отношения к труду, какое конфуцианский джентльмен развивал через чжунъюн (доктрину середины), культивируемую на протяжении десятилетий. Молодой человек, управляющий системой социального кредита для поддержания доступа, не развивает такого же отношения к этике, как человек, который с детства усвоил ли через ритуальную практику. Снаружи поведение выглядит одинаково; внутренняя сущность совершенно иная. Последнее поддерживает цивилизацию на протяжении веков. Первое порождает поколение, которое в тридцать лет лежит на дне.

Проект партии по замене старого новым также сталкивается с логикой Мандата Неба на политико-теологическом уровне. Классическая китайская теория легитимности не является процедурной — она метафизическая. Император был легитимен не из-за династической преемственности или народного согласия, а потому, что Небеса даровали ему Мандат, и этот Мандат мог быть отозван. Признаки отзыва были конкретны: наводнения, голод, эпидемии, социальные волнения, демографический спад, отчуждение населения от власти. Когда эти признаки накапливались, считалось, что Мандат перешел, а восстание или смена династии воспринимались как механизм Небес для передачи Мандата новому носителью.

Партия официально отменила доктрину Мандата Неба — или, вернее, она присвоила эту терминологию, лишив ее метафизического содержания. То, что осталось от Тяньминя в современном партийном дискурсе, — это риторические украшения о китайском культурном наследии, используемые выборочно, когда это служит претензиям на власть Сипретензиям на власть. Что структурно отсутствует, так это корректирующий регистр: признание того, что легитимность присваивается и может быть отозвана, что наводнения, голод и демографический коллапс — это знаки, на которые следует обращать внимание, что отзыв согласия со стороны населения сам по себе является метафизическим сообщением. Партия сохраняет риторику согласованности с космическим порядком, одновременно отрицая способность этого порядка отозвать свое одобрение.

Структурная проблема заключается в том, что доктрина «Мандат Неба» в своей первоначальной форме не является полезным риторическим приемом, который партия может выборочно использовать. Это метафизическое утверждение о природе политической легитимности, и метафизическое утверждение либо верно, либо нет. Если оно верно — если космический порядок действительно придает и отзывает легитимность на основе добродетели — то накапливающиеся признаки провала проекта замещения (демографический коллапс, безработица среди молодежи, отказ от «лежачей политики», кризис старения, долг местных органов власти) составляют классическую картину отзыва Мандата, а растущая зависимость партии от слежки и силы — классическую картину режима, утратившего легитимность и правящего исключительно с помощью принуждения. Если же метафизическое утверждение не верно — если «Мандат Неба» был лишь идеологией легитимации, которую могли объяснить Маркс и Фрейд, — то реабилитация конфуцианства на службе легитимности партии является категориальной ошибкой, поскольку использует традицию, лежащая в ее основе метафизика которой уже была отвергнута.

В любом случае замена не удается. «Logos» — присущий космосу упорядочивающий разум, который в китайской традиции называется «Tao» и «Tian», — это не то, что можно заменить институтом. Это то, с чем институт должен согласовываться, иначе он обречен на провал.





IX. Вопрос восстановления

Если замена не удается, возникает вопрос: что может восстановить цивилизацию? В принципе, существует три пути, и только один из них является структурно жизнеспособным.

Трансплантация западной либерально-демократической модели. Это тот путь, который западный внешнеполитический дискурс навязывал Китаю на протяжении сорока лет и который в 1980-х годах поддерживали отдельные слои китайской либеральной общественности. Его логика заключается в следующем: заменить авторитарную партию конституционной демократией, рыночным капитализмом, ассоциациями гражданского общества и защитой прав человека, и метафизическая пустота заполнится сама собой благодаря институциональному плюрализму, порождаемому подлинным либерализмом. Этот путь структурно нежизнеспособен по двум причинам. Во-первых, институциональная архитектура, которую рекомендует Запад, сама находится в состоянии глубокого цивилизационного опустошения, как показывает книга «Опустошение Запада» — Запад не может предложить Китаю рабочую модель, потому что западная модель больше не работает для самого Запада. Во-вторых, метафизическая основа западного либерализма чужда китайской цивилизационной основе; локковский индивид, институциональная архитектура в духе Мэдисона, модель частной совести эпохи после Реформации и постпросветительская концепция индивидуума, наделенного правами — все это проявления западных метафизических убеждений, которые китайская традиция не только не разделяет, но и специально рассмотрела и отвергла в ходе диалога с христианством в XVII веке. Пересадка западного либерализма в Китай — это не возрождение китайской цивилизации, а замена одного чужеродного заменителя (марксизма-ленинизма-учения Мао Цзэдуна) другим (локковским либерализмом). Предыдущая замена провалилась; нет никаких оснований полагать, что следующая будет успешной.

Продолжающийся проект замены, проводимый Партией. Это путь, которому привержено нынешнее правительство и который упрочил третий срок Си. Его логика: углубить слежку, усилить идеологическое воспитание, реабилитировать конфуцианство в управляемой форме, подавить несанкционированные метафизические ориентации и со временем сформировать население, чья лояльность к партии будет служить заменой утраченной ориентации на космический порядок. Этот путь структурно нежизнеспособен по причинам, изложенным в разделе VIII: замещение пытается сформировать поведение, соответствующее культурной ориентации, без самой культурной подготовки, а сформированное поведение лишено внутренней целостности, которая придавала первоначальному каскаду его цивилизационную силу. Демографические данные и отказ поколений являются живым доказательством того, что замещение терпит неудачу в реальном времени. Продолжение проекта не улучшит результат; оно усугубит провал.

Восстановление китайской цивилизации через ее собственные глубочайшие традиции. Это единственный структурно жизнеспособный путь, и самый трудный. Его логика: возрождение Трех Учений как живого субстрата, а не как культурного наследия, управляемого Партией; восстановление линий созерцательной традиции, устная передача которых была прервана во время Культурной революции; возвращение конфуцианского этического аппарата к его первоначальному метафизическому основанию (где Мандат Неба действует как легитимация и корректирующий регистр, где ли происходит из ren, а ren — из de, согласованного с Tao, где сыновняя почтительность действует в рамках космологии, придающей ей трансцендентное значение, а не как управляемый патриархат); интеграция даосской созерцательной практики и тонизирующего фитотерапевтического лечения обратно в повседневную жизнь; реинтеграция буддийской сотериологии в космологию страдания населения; и, в конечном итоге, политико-институциональная архитектура, возникающая из цивилизационного субстрата, восстановленного до своей собственной глубины.

Это восстановление не может осуществляться под руководством Партии — интерес Партии заключается в собственном увековечении, а не в глубине цивилизации, и любое подлинное восстановление доктрины Мандата Неба составило бы непосредственную угрозу претензиям Партии на легитимность. Поэтому подлинное восстановление происходит там, где оно происходит, вне рамок Партии — в диаспорах Тайваня, Сингапура, Гонконга до закрытия, Соединенных Штатов, Канады, Австралии; в подпольных религиозных общинах, переживших репрессии; в очагах созерцательной практики, вновь возникших в период после Культурной революции; в академико-культурном возрождении, восстановившем научный потенциал в области классического китайского языка, буддистики, даосизма и конфуцианской философии; в общинах Фалуньгун, цигун и традиционной китайской медицины, действующих либо в изгнании, либо в промежутках, которые Партия не закрыла.

Что для этого потребуется в институциональном плане, так это конечная реорганизация политико-культурного уклада, с тем чтобы глубинный субстрат цивилизации мог формировать политическую легитимность, а не подчиняться партийному авторитету. Какую форму это может принять, пока не видно. Это не будет похоже на западную либеральную демократию, потому что метафизические обязательства другие. Это не будет похоже на имперскую конфуцианско-бюрократическую систему, потому что цивилизационные условия другие. Она не будет похожа на нынешнюю партийно-государственную систему, поскольку проект замещения партийно-государственной системы исключает именно то, что необходимо для восстановления. Она может выглядеть как нечто, что китайская цивилизация еще не сформулировала — институциональная архитектура, возникающая, когда цивилизация восстанавливает свою собственную метафизическую основу после столетия разрыва.

Сообщества диаспоры ведут подготовительную работу, фрагментарно и вопреки противодействию со стороны материка. Сохранившиеся традиции созерцательности — линии передачи буддизма и даосизма, сохранившиеся на Тайване и в китайских общинах за рубежом, конфуцианская наука, продолжающаяся в академических кругах США и Европы, тибетские буддийские общины в изгнании, уйгурские культурно-религиозные общины, разбросанные по Центральной Азии и Западу, — являются живой нитью, с помощью которой субстрат соединяется через период отрыва материка с тем восстановлением, которое станет возможным. Это не романтизм. Это структурный факт: цивилизации, утратившие свою субстрату, восстанавливаются — когда они восстанавливаются — благодаря сохранению субстраты в диаспорах и подпольных сообществах, а также благодаря последующей реинтеграции этих сохранившихся нитей в метропольную культуру, когда позволяют политические условия.





X. Сближение с Западом

Самое поразительное в распаде Китая, если смотреть на него с надлежащей высоты, — это его структурное сближение с опустошением Запада. Две цивилизации, действующие по противоположным институциональным векторам — Запад через либерально-управленческий дрейф, Китай через инженерную авторитарную замену — приходят к поразительно схожим конечным состояниям. Демографический коллапс ниже уровня воспроизводства. Отчаяние поколений (смерти от отчаяния на Западе; «лежание на месте» в Китае). Коллапс институционального доверия (различный по форме, но схожий по масштабу). Отказ от воспроизводства. Опустошение образовательных институтов, функцией которых было цивилизационное самопознание. Накопление эмпирических сигналов цивилизации, утратившей ориентацию на собственное будущее.

Диагностический вывод значителен: лежащая в основе патология — это не тип режима. Это отрыв от метафизической основы. Запад отрывался через номинализм, Реформацию, Научную революцию, секуляризацию Просвещения и постмодернистский распад оснований. Китай отрывался через маоистское разрушение и последующий проект замещения. Институциональные векторы различаются. Конечный результат схож, поскольку лежащий в основе механизм один и тот же: цивилизация, утратившая живую связь с Logos — с присущим ей организующим интеллектом, к которому сходятся все созерцательные традиции, — порождает предсказуемые патологии, независимо от того, как произошло это отрывание.

Восстановление в обеих цивилизациях проходит через один и тот же общий структурный ход, но опирается на разные конкретные ресурсы. Запад восстанавливается, если он вообще восстанавливается, через возрождение собственной созерцательной традиции — христианских линий исихастов и кармелитов, глубинных слоев греческой философской традиции, а также традиции интегрального реализма, считающей реальность по своей сути постижимой. Китай восстанавливается, если он восстанавливается, через возрождение Трёх Учений на их собственных условиях, через восстановление созерцательных линий, чья устная передача была прервана, через конечную реинтеграцию субстрата, сохранившегося в диаспоре, в культуру метрополии.

Позиция гармонистов не заключается в том, что эти два восстановления должны сходиться в единой архитектуре. Они не должны и не могут этого сделать. Контемплативный субстрат китайской цивилизации действительно отличается от западного контемплативного субстрата, и институциональные архитектуры, возникающие в результате восстановления глубин каждой цивилизации, будут отличаться в своих деталях. Общим для них будет структурная особенность: каждая цивилизация восстанавливается через свою собственную глубочайшую традицию, а не через импорт уклада другой цивилизации. Именно это «Архитектура Гармонии» называет принципом цивилизационного суверенитета — каждая цивилизация соотносит себя с «Logos» через картографические ресурсы, разработанные ее собственной традицией, а не через картографию, разработанную другой цивилизацией. Пять основных картографий «Пять карт души» сходны в том, что они называют, и различаются в том, как они это называют. Восстановленный Китай не будет похож на восстановленный Запад. Оба будут узнаваемы как цивилизации, действующие в подлинном соответствии с тем, что открыли их глубочайшие традиции.

Нынешний момент — это период перед возрождением. В Китае проект замещения усиливается; демографический коллапс ускоряется; отказ поколений углубляется; подавленное наследие выживает фрагментарно. На Западе опустошение продолжается; институты деградируют; население отстраняется; созерцательная традиция выживает фрагментарно. Что возникнет из этих условий, пока не видно. Видно лишь то, что проект замещения (в Китае) и либерально-управленческий дрейф (на Западе) являются терминальными, что цивилизации не могут продолжать двигаться по своим нынешним траекториям, не приводя к все более серьезным состояниям провала, и что возрождение, где бы оно ни началось, начнется с возрождения собственной глубочайшей традиции каждой цивилизации.

Эта статья представляет собой диагноз одной из двух цивилизаций. Другой диагноз находится по адресу Опустошение Запада. Конструктивное направление изложено по адресу Архитектура Гармонии для цивилизационного уровня, по адресу Колесо Гармонии для индивидуального уровня и по адресу Пять карт души для межцивилизационного субстрата. Восстановление возможно. Оно еще не началось ни в одной из цивилизаций в том масштабе, которого требует ситуация. И замещению, и опустошению предстоит пройти еще долгий путь, прежде чем условия для восстановления станут настолько невыносимыми, что вынудят к более глубокому повороту.





См. также


	Опустошение Запада — диагноз «параллельной цивилизации» (коллапс западных институтов)

	Западный разлом — основной диагноз «Потока-3» (одна ошибка, семь кризисов)

	Духовный кризис — метафизический диагноз, лежащий в основе обеих цивилизационных патологий

	Архитектура Гармонии — конструктивная цивилизационная модель (одиннадцать институциональных столпов + центр «Dharma»)

	Пять карт души — китайская картография в межцивилизационном контексте

	Logos — «Tao» и «Tian» как китайские эквиваленты интеллекта, упорядочивающего космос

	Dharma — «De» и «Mandate of Heaven» как китайские эквиваленты согласования человека с космическим порядком

	Дух горы — даосская архитектура глубины, которую интегрирует гармонизм

	Алхимическая последовательность — Цзин-Ци-Шэнь как практика — практическая статья, дополняющая каноническую статью о «Трех сокровищах»

	Япония и гармонизм — цивилизационное прочтение в разделе «Цивилизации»; рассмотрение восточноазиатских цивилизаций-побратимов

	Рекомендуем к прочтению →
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