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Ксения Сироткина 

Итоговый аналитический отчет  

по проекту «Сакральное должно быть доступно всем? Паломничество, 

духовный туризм и духовные предприниматели на местах силы 

постсоветской России» 

Описание содержания оказанных услуг 

Целью проекта было исследование микроэкономических отношений, 

инфраструктуры на местах силы, а также дискуссий разных нью-эйдж групп и местных 

жителей, местных деятелей культуры, туризма и экологии о сакральности и 

коммерциализации / туристификации / музеефикации, о должном и недолжном 

использовании места силы и о взаимодействии с трансцендентными агентами (духами, 

богами, инопланетянами и тд), его населяющими.  

 

Я решала следующие задачи:  

● Выявила основных агентов, заинтересованных в месте силы и его аудиторию в 

целом, основные узлы этой сети - духовые центры, наставники, в том числе в 

других городах, мотивации, которые приводят людей на место силы и основной 

круг посещаемых ими мест, то, как они сравнивают их между собой. 

● Выявила экономические и инфраструктурные сети, сосредоточенные вокруг мест 

силы: кто там и на чем зарабатывает деньги? какие сети этих денежных потоков 

существуют? какую используют инфраструктуру нью-эйдж паломники и лидеры 

или как “продают” ее отсутствие? У кого из местных властей нью-эйдж лидеры 

ищут поддержки? Как рекламируют и продвигают свои услуги и товары? Какие 

пакетные туры предлагают для искателей духовности? 

● Выявила, как на примере популяризации постсоветских мест силы обсуждаются 

представления о вреде духовного и материального “потребительства”, “бизнеса”, 

“капитализма”, и какие альтернативные экономические модели выдвигают 

информанты, описывая свой духовный бизнес, предлагая свои стратегии 

коммерциализации, как деятели туристической инфраструктуры и местные 

жители видят возможность соединения бизнеса, туризма и уважения к святыне.  

● Выявила, как современные искатели духовности используют (и используют ли) 

эти экономические представления, рассуждая о взаимодействии с духовным 

ресурсом - энергиями и разнообразными сверхчеловеческими сущностями, их 

потенциалом к помощи, исцелению, вдохновению.  

● Сравнила результаты, полученные по трем местам силы и попытаться объяснить 

специфику нарративов 

 

 

 

 

 

*** 
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Места силы — относительно новый тип объектов духовного или религиозного 

ландшафта. Понятие место силы существует в среде нью-эйдж1 с 1960-х годов и 

появилось, по-видимому, после публикации первых книг Карлоса Кастанеды2 и в связи 

с американской контркультурной революцией. Идея сближения с природой породила 

стремление контркультуры, зародившейся в 1960-е годы в западных городах, отдалиться 

от них, видеть в природе особые свойства, что привело к почитанию мест, связанных с 

необычными природными объектами. В то же время романтизация Индии, Бали, 

Центральной и Южной Америки способствовала паломничествам в «экзотические» 

страны и поискам мудрости древних цивилизаций [Ivakhiv 2007]. В культуре нью-эйдж 

местам силы приписывается особый энергетический потенциал, способствующий 

переходу планеты и человечества в Новую Эру. Поэтому эти места, особенно в 

определенные дни, считаются наиболее благоприятными для духовных практик — 

разнообразных ритуалов, проводимых индивидуально или в группе с целью духовного 

развития и контакта с трансцендентным. Развивается идея множественных духовных 

путешествий по местам силы [Ivakhiv 2007].  

На постсоветском пространстве места силы, по-видимому, становятся широко 

популярны с 1990-х гг. В Советском Союзе в 1980-е, как отмечает А. Конаков, 

развивается интерес к аномальным зонам, которым приписывают особые физические 

характеристики [Конаков 2022], а понятие мест силы, видимо, становится популярным 

только в 1990-е – 2000-е. Чтобы лучше понять историю мест силы, стоит учитывать 

 
1 Под нью-эйдж (New Age) я понимаю сеть движений сеть духовных движений, массово появившихся в 

1960–70-е гг. на фоне американской контркультурной революции и и, отчасти, основанных на более 

ранних идеях оккультизма и теософии XIX в. Один из первых исследователей нью-эйджа, В. Ханеграф 

[Hanegraaff 1996: 94-103] выделял нью-эйдж в широком смысле (sensu lato) — 1920–1960-е гг. и в узком 

(sensu stricto) — с 1960–70-х гг. На раннем этапе в трудах эзотериков появляется само понятие Новая 

Эра и они используют его в для обозначения грядущей эпохи пробуждения после глобальной 

катастрофы. На втором этапе исследователи используют понятие нью-эйдж как зонтичный термин для 

обозначения холистических движений и практик, уже не обязательно ориентированных на милленаризм. 

Движения нью-эйдж объединены некоторыми ключевыми идеями. Среди них убеждение, что ни одна 

религия не может ответить на все вопросы, оптимистический взгляд на себя (вплоть до отождествления 

себя с Богом), стремление к самосовершенствованию и развитию своих возможностей, как физических, 

так и духовных, позитивного мышления, интуиции, креативности, воображения. Идеи и практики нью-

эйдж эклектичны, в них подчеркивается единство телесного и подсознательного, материального и 

духовного в человеке и в мире. Для представителей нью-эйдж важны постоянный духовный поиск, 

поиск своего «я», а также подготовка к переходу планеты в качественно новый цикл развития — Эпоху 

Водолея. 
2
 Карлос Кастанеда (1925-1998) — американский писатель, деятель нью-эйдж, прославившийся 

изданием 12 книг, в которых он описывает свое обучение у индейца дона Хуана Матуса. Кастанеда 

начинал как антрополог, но позднее стал мистиком и духовным учителем. Знания, полученные им от 

дона Хуана, позиционируются как древние, но являются скорее продуктом нью-эйдж культуры и 

психоделической революции 1960–1970-х гг. Основная цель человека, согласно учению — идти по пути 

воина — развивать осознанность, дисциплину и внутреннюю свободу, расширять восприятие и выйти за 

пределы навязанных обществом ограничений. Этому способствуют различные практики: остановка 

внутреннего диалога — остановка мысли, сновидение — самоконтроль и перемещение во сне, сталкинг 

— наблюдение за своими автоматическими реакциями и отказ от них, стирание личной истории — 

отказ от биографии и освобождение от фиксированного образа себя в глазах других людей. 

Значительное место в книгах Кастанеды занимает практика употребления психоактивных веществ, 

призванных расширить сознание человека и помочь ему встать на духовный путь. Первая книга 

Кастанеды была опубликована в 1968 г. В 1980-е Кастанеду переводят на русский в самиздате и он 

становится популярен в СССР, появляются группы последователей. 
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основные тенденции развития советского и постсоветского нью-эйджа в целом. На 

рубеже 1980–1990-х в связи с отменой цензуры и новыми законами о свободе 

вероисповедания происходит бум нью-эйджа, особенно в среде городской 

интеллигенции. На постсоветском пространстве развиваются и адаптируются под нью-

эйдж восточные учения — вайшнавизм, буддизм, шиваизм и др. [Ожиганова, Филиппов 

2006], переводятся работы деятелей американской контркультурной революции и 

духовных наставников.  

Современная нью-эйдж среда в России типологически довольно разнообразна. В 

2010-е она соединяется с популярной психологией, встраивается в мейнстрим, 

неолиберализм, идеи личностного роста, становится более индивидуалистической 

(карты Таро, городские шаманы и т.д.). С другой стороны, существуют сообщества, 

ориентированные на альтернативные проекты жизни на природе, индивидуально или в 

коллективах (анастасийцы, виссарионовцы). Различные сообщества и движения 

ориентируются на «русские» (славянские) идеи (о спасительной миссии России для 

всего человечества, о древней истории славян), «западные» учения (теософию, учение 

Карлоса Кастанеды, Луизы Хэй, Хосе Аргуэльеса3), инкорпорируют индийские, 

японские и другие широко понимаемые «восточные» учения и практики. Социально-

экономические портреты и стили жизни участников сообществ довольно разнообразны: 

от малообеспеченных, живущих коллективно в экопоселениях, старающихся 

минимизировать контакты с внешним миром в поисках спасения [Панченко 2003], до 

очень богатых людей, которые путешествуют по дорогим пакетным турам-ретритам в 

Турцию, Индию, Индонезию и в другие страны. Некоторые сообщества совмещают 

духовные поиски с паранаучными изысканиями и созданием паратехнологий, по-

видимому, наследуя идеи и практики,  распространившиеся в среде городской научно-

технической и военной интеллигенции в 1980-1990-е годы. Разные нью-эйдж группы по-

разному включаются во взаимодействие с местом силы и демонстрируют разные 

поведенческие стратегии. Такое разнообразие тоже представляет интерес, показывая, 

что место силы может включаться или не включаться в разные классификации и 

«рейтинги» разными группами и по-разному определяться в этих классификациях или 

совсем отбрасываться как не подходящее по каким-то критериям.  

Таким образом, мы наблюдаем две тенденции. С одной стороны, выделяются 

разные стили паломничества для разных социальных и духовных групп и такое 

разнообразие участников и направлений отражается в аудиториях мест силы. При этом 

внутренняя социальная типология соответствующих практик и сообществ пока очень 

мало исследована. С другой стороны, статусом мест силы наделяется все больше 

локаций. Разница между туризмом и паломничеством стирается. Мы наблюдаем быстро 

растущий рынок разных духовных, терапевтических и рекреационных услуг, как на 

местах силы вне городов, так и в городах. Малозаметные социальные и экономические 

процессы, связывающие места силы с существующими в городах центрами продажи 

услуг и духовными специалистами, также остаются неисследованными. Места силы 

 
3
 Хосе Аргуэльес — американо-мексиканский духовный учитель (1939-2011), автор книги «Фактор 

майя», популяризировавшей идею, что в 2012 году, согласно календарю майя, мир ждут глобальные 

изменения. Утверждал, что получает информацию по телепатическому каналу связи от одного из 

древних майя. 
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обрастают экономическими, духовными, социальными сетями и инфраструктурой, 

находятся в постоянном взаимодействии с другими местами силы через потоки людей, 

товаров, идей.  

В процессе работы над магистерской диссертацией об одном месте силы 

постсоветской России «Паломничество, духовный туризм и духовные предприниматели 

на озере Светлояр» у меня создалось впечатление, что Светлояр сейчас становится 

точкой пересечения звеньев определенной нью-эйдж паломнической сети. Эта сеть 

выходит далеко за пределы самого озера, а в некоторых случаях даже за пределы 

постсоветского пространства. Места силы становятся пространственной и материальной 

точкой сборки паломнических сетей, определяют их характер. Именно поэтому 

изучение и мест силы и социальных сетей вокруг них, на мой взгляд, должно 

происходить вместе. Кроме того, эти сети связывают места силы между собой. При этом 

существующие исследования мест силы сосредоточены вокруг одного, максимум - двух 

мест. Изучение и сравнение сетей вокруг нескольких мест силы с использованием 

мультилокального подхода позволяет выявить характер этих связей, а также специфику 

организации последователей, сосредоточенных вокруг того или иного места силы.  

Территориально в фокусе моего исследования были три места силы (озеро 

Светлояр в Нижегородской области, дольмены на реке Жане в Краснодарском крае и 

Уймонская долина и гора Белуха в Республике Алтай), а также города, откуда 

исторически и сейчас значитальная или влиятельная часть организаторов и паломников 

едут в эти места (Москва, Нижний Новгород для Светлояра, Геленджик для дольменов, 

Новосибирск и Барнаул для Уймонской долины). На первом этапе проекта я проводила 

полевую работу на местах силы и в городах, а на втором обрабатывала полученные 

результаты и представляла их на конференциях, в публичных лекциях, интервью и 

научных статьях.  

 

*** 

Озеро Светлояр находится в Воскресенском районе Нижегородской области. В 

XIX–XX вв. оно было известно как место старообрядческого и православного 

паломничества. Сюжет о сокрытии или исчезновении на месте озера города Китежа, где 

жили праведники, известен в нижегородском фольклоре и в разных вариациях 

передается посетителями озера. Во второй половине XIX — начале XX в. сюжет 

становится значимым и узнаваемым в литературе, музыке, художественном творчестве. 

Роман П.И. Мельникова-Печерского «В лесах» известен этнографическими зарисовками 

жизни заволжских старообрядцев, в частности их паломничества к озеру и «споров о 

вере»: согласно роману, на Светлояре собирались представители нескольких согласий и 

общин, зачитывали выписки из «Китежского летописца» и спорили, чья вера 

«правильная». В 1890 г. вышел очерк В.Г. Короленко «На Светлояре», в 1908 г. — очерк 

М.М. Пришвина «У стен Града невидимого», в 1907 г. была поставлена опера Н.А. 

Римского-Корсакова «Сказание о невидимом граде Китеже и деве Февронии». В 

творчестве советской интеллигенции Китеж становится символом богоспасаемой, 

безвременно ушедшей или, наоборот, царской, «темной» Руси.  

В советское время во Владимирском был создан колхоз, ставший позднее одним 

из крупнейших в области, велось активное жилищное строительство, появился дом 
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культуры, пекарня, маслозавод, лесозаготовки, столовая. С другой стороны, шла борьба 

с религией. Заново отстроенная часовня была снова разрушена в 1930-е, а кресты, 

стоявшие вокруг озера, спилены. По-видимому, к этому времени была закрыта и 

Владимирская церковь, в ней в советский период было зернохранилище. О ситуации до 

середины 1940-х гг. известно немного. По воспоминаниям местных, по слов их 

родителей, бабушек и дедушек, на Светлояре продолжались споры о вере, подобные 

описанным П. И. Мельниковым-Печерским. В период Великой Отечественной на озеро 

ходили молиться жены и матери фронтовиков — берег, по словам моих собеседников, 

был усеян женщинами в черных платках. Возросшую популярность Светлояра среди, в 

первую очередь, православных паломников в послевоенное время У. Хун связывает со 

слабой поддержкой этого места церковью — на Светлояре не было активного 

присутствия старообрядческих общин или РПЦ, поэтому паломничества оставались вне 

внимания местного уполномоченного по делам религии [Huhn 2011].  

В 1990-е в на Светлояре происходят существенные изменения, связанные с 

религиозной, культурной жизнью и туризмом. В 1991 г. была открыта Владимирская 

церковь, параллельно в ней проводились реставрационные работы. Их возглавил 

Владимир Краев, протоиерей из Нижнего Новгорода, начавший служить на Светлояре в 

1991–1992 гг. Во Владимирском ему помогали несколько пожилых активисток. В конце 

1990 – в начале 2000-х) гг. на одном из холмов рядом с озером была построена новая 

часовня. Постепенно возрождается православное паломничество.  

История сакрализации Светлояра в нью-эйдж среде тесно связана с 

Нижегородским теософско-рериховским обществом, сформировавшимся в 1980-е. Это 

общество не было в числе крупнейших, его история сколько-нибудь подробно не 

написана. Рериховцы проводили на озере конференции и курсы повышения 

квалификации для учителей при поддержке и финансировании то министерства 

образования, и министерства культуры, то отдельных деятельной местной 

администрации. Рериховцы проявляли интерес к (альтернативным) педагогическим 

идеям, проводили совместные мероприятия с педагогами, в том числе авторами 

альтернативных систем преподавания. Особенно популярны были гуманная педагогика 

Шалвы Амонашвили, антропософия, или Вальдорфская школа Рудольфа Штайнера. 

Размышлениям об идеальной педагогике, педагогике Новой Эры в трудах Рерихов 

уделяется значительное внимание.  

Почему для конференций был выбран именно Светлояр? Николай Рерих 

интересовался китежской легендой. Он посвятил Китежу картины в ранний период 

творчества: «Сеча при Керженце», «Символ Светлого града». В книге «Сердце Азии» 

Рерих упоминает Китеж как одно из мест, имеющих отношение к Шамбале [Рерих 1929: 

127]. В эссе «Подземные жители» Рерих рассматривает легенду о Китеже как одну из 

легенд о жителях подземелий, а обход озера со свечами сравнивает с гималайским 

праздником. Тем не менее, Рерихи не делали акцент на образе Китежа, нет отдельных 

текстов, посвященных именно этой легенде и озеру. Темы были развиты в работах 

последователей, например, Б. Н. Абрамова, нижегородца, ученика Н. К. Рериха, автора 

«Граней Агни-Йоги». Труды Абрамова могли способствовать сакрализации Китежа в 

рериховской среде. Для моих информанток, в конечном итоге, оказывается важнее то, 
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как место силы создается самими рериховцами. Возможно они опираются на идею 

Рериха о создании святых мест через длительную духовную работу 

Во Владимирском рериховцы столкнулись с сопротивлением местных жителей и 

не смогли создать школу гуманной педагогики, зато открыли Детский центр для 

развития творческих способностей с разнообразными кружками и мастер-классами по 

декоративно-прикладному искусству, музыке, пению и музей “Град Китеж”. 

Музеефикация наследия через рериховское учение в 1990-е - начале 2000-х, 

видимо, оказалась возможной из-за подчеркнуто «нерелигиозной» сути этого учения, а 

точнее, его восприятия в позднее советское и постсоветское время - Рерих как 

общественный деятель подходил советской идеологии. Работникам культуры, 

создавшим музей, оказались близки и понятны ассоциирующиеся с ним, как с деятелем 

культуры, пацифизм, сохранение наследия, занятия живописью, интерес к археологии. 

И если для постсоветского контекста в целом характерна ситуация, когда деятели 

культуры способствовали восстановлению церквей и косвенно - возрождению 

православия [Кормина, Штырков 2015], то музей и другая деятельность рериховцев, 

судя по всему, способствовали не только расширению православного паломничества на 

озеро, но и открытию новой страницы в его истории как сакрального места - развитию 

духовного туризма.  

 На Светлояр потянулись рериховцы из разных городов, некоторые переехали во 

Владимирское. Светлояр как место силы также примечателен тем, что переезд туда 

можно рассматривать в рамках практик новой сельскости и дауншифтинга. Ландшафт 

наполнялся рериховскими нарративами: в озере искали Шамбалу, а один из холмов на 

берегу получил название Холм Матери Мира. Директор музея, рериховец из Нижнего 

Новгорода, один из главных рериховских активистов, проводил экологические, 

духовные, культурные, просветительские  мероприятия. Открытие музея и расширение 

его деятельности за счет дочерних организаций, приток паломников и туристов, 

породили двойственную ситуацию. С одной стороны, это давало возможность местным 

включиться в экономические ниши туристической и паломнической индустрии, с 

другой — заставляло их терпеть издержки и ограничения, связанные с жизнью на 

популярной культурной и религиозной локации, управляемой не ими, а приехавшим из 

Нижнего Новгорода рерихнутым предпринимателем. Администрация района 

преследовала свои цели — развитие туризма и торговли, тогда как директор музея 

выступал против торговли на аллее, ведущей к озеру. Священник и православные 

активистки конфликтовали с директором музея из-за притока искателей духовности и 

экологической повестки Природного парка. 

С 1997 г. озеро Светлояр является памятником природы федерального значения 

и входит в состав природного парка «Воскресенское Поветлужье», открытого силами 

директора музея “Град Китеж”. Сначала среди искателей духовности преобладали 

рериховцы, сейчас здесь появляются посетители с самыми разными духовными 

интересами. В 2010-е гг. активность рериховцев снизилась из-за смены руководства 

музея, на озеро стало приезжать больше кришнаитов, но после нескольких конфликтов 

с местным священником и администрацией и они, и представители некоторых других 

духовных учений были вынуждены покинуть это место. По статистике музея, ежегодно 

за сезон в село Владимирское и на озеро Светлояр приезжают 12–13 тысяч паломников 
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и туристов (больше всего 6–7 июля, на «Владимирскую» — престольный праздник села 

и традиционный день посещения озера, а также на летнее солнцестояние и осеннее 

равноденствие) и 50–60 тысяч отдыхающих на пляж. Православные паломники, туристы 

и пляжные отдыхающие, как правило, приезжают на 1-2 дня, а нью-эйдж паломники на 

несколько дней для участия в разных практиках и ретритах. Таким образом, на 

Светлояре сосуществуют православное паломничество, краеведческий, духовный и 

пляжный туризм.  

Некоторые проводники - духовные специалисты из городов организуют туры на 

Светлояр для групп, другие проводят там все лето / весь год и находят практикующих 

на месте. Проводники, которые поселились на Светлояре или приезжают сюда на сезон, 

живут в крупных городах (Москва, Ярославль, Нижний Новгород, Казань) или 

переехали оттуда, купив дома и участки в селах Владимирское и Шадрино в 2000–2020-

е гг. Они имеют высшее или среднее специальное образование. Одни стали 

эзотерическими специалистами еще до приезда на озеро, другие в первую поездку на 

Светлояр получили посвящение — первый опыт ченнелинга, осознание своей миссии 

как проводника, видéния, необычные ощущения, обнаружение скрытых эзотерических 

способностей. Я полагаю, что такая история сакрализации озера, непосредственно 

связанная с православием, а также незаинтересованность местных жителей в развитии 

духовного туризма и контроль ритуалов со стороны администрации природного парка, 

музея и православных активистов оказывает существенное влияние на состав аудитории 

и на формат тех духовных сообществ, которые формируются на Светлояре.  

Основным поставщиком проводников, местом обмена идеями и практиками 

перед переездом стал нижегородский чайный клуб «Матэ», открывшийся в начале 2000-

х. Помимо «Агни-Йоги» и теософии, посетители клуба обсуждали известные среди 

рериховцев учения Элизабет Клэр Профет, Элис Бейли, знакомились с учением Хосе 

Аргуэльеса и даже проводили с ним встречи, гонг-сессии, медитации. В этом клубе 

прошли духовную социализацию многие светлоярские проводники, и, несмотря на 

демонстрируемое клиентам разнообразие их услуг и практик (нейрографика4, 

энергетические массажи и чистки, Зеркала Козырева5, астрология, сакральная 

 
4 Нейрографика — графический метод организации мышления и трансформации своего состояния и 

отношения к проблемам (трансформационная творческая технология). Автор метода (2014) — Павел 

Пискарев, доктор психологических наук, автор нескольких коуч-курсов, основатель Института 

психологии творчества, где ведется обучение нейрографике от начинающего уровня до уровня 

инструктора. Принцип нейрографики основан на представлении о нейропластичности мозга. Рисунки 

создаются в соответствии с определенным алгоритмом и состоят из кругов и линий — с помощью этих 

фигур, по мнению последователей, Вселенная общается с нами. 
5 История зеркал Козырева довольно типична для позднесоветской паранауки. Н.А. Козырев (1908–

1983) — советский астроном, астрофизик, доктор физико-математических наук. Исследуя 

термодинамику звезд, развил теорию о времени, как о «жизненной силе Вселенной» [Козырев 1991: 197–

198], проводил эксперименты на Крайнем Севере (о. Диксон), предполагая, что именно там «время 

изменяет свой ход». В 1990-х — начале 2000-х эксперименты были продолжены и расширены под 

руководством А.В. Трофимова и В.П. Казнечеева в Институте клинической экспериментальной 

медицины СО РАМН и Международном научно-исследовательском институте космопланетарной 

антропоэкологии (Новосибирск). Внутрь цилиндрической установки, состоящей из «зеркал» — пластин 

алюминия, предположительно отражающей известные и не известные полевые потоки и изменяющей 

течение времени, помещали добровольцев, воду с ДНК, кино- и фотоаппаратуру и исследовали 

возможность передачи мысли на расстоянии, предсказания будущего, путешествия в прошлое и на Луну, 

омолаживающие свойства установки и т.д. Результаты экспериментов были опубликованы [Казначеев, 
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геометрия, календарь майя, Рейки6, разные виды йоги и медитаций), их основные идеи 

так или иначе восходят к работе клуба. На этом фоне несколько выделяются проводники, 

приехавшие на Светлояр в конце 2010-х – начале 2020–х — это йоги, массажисты, 

астрологи, не связанные с «Матэ». Пожилое коренное население сел (преимущественно 

православные) стремительно замещается на дачников и даушифтеров 50-65 л. из 

крупных городов.  

Ежегодными посетителями Светлояра являются также разнообразные адепты 

альтернативной педагогики. По инерции с начала 2000-х сюда ездят последователи 

Шалвы Амонашвили, в частности, несколько женщин из Дзержинска (около 65-75 л.). 

Они проводят конференции, семинары, встречи. В Калининграде существовал филиал 

Международной Лиги защиты культуры, той самой, которая в сотрудничестве с 

Амонашвили организовала лекции для учителей в Москве в 1997–1998 гг. Возможно, 

благодаря ее деятельности в Калининграде сформировалось своё сообщество гуманных 

педагогов. Некоторые гуманные педагоги, приехавшие в конце 1990 – начале 2000-х 

остались жить во Владимирском, встроились в педагогическую и туристическую, 

духовную инфраструктуру и тоже участвуют в этих встречах. Еще одна группа 

педагогов, которые регулярно посещают Светлояр — члены Антропософского 

общества, преимущественно из Москвы. 

В 2023 году директор музея под давлением районной администрации ушел с 

постов директора музея и Природного парка. Последние годы во Владимирском стала 

активнее развиваться туристическая инфраструктура: приезжие предприниматели из 

Новороссийска и Нижнего Новгорода построили два ретритных центра для групп по 

йоге и другим практикам. Работает кафе, готовится к открытию столовая. На парковке у 

озера открыли туристический «Визит-центр» для продажи экскурсий и сувениров. Идет 

реставрация часовни на озере. 

Таким образом, основную паломническую и туристическую инфраструктуру на 

Светлояре начали выстраивать рериховцы в основном из Нижнего Новгорода. Сейчас 

эта инфраструктура расширяется, с одной стороны, за счет местной администрации и ее 

проектов развития туризма, с другой, за счет новых проводников и в целом 

 
Трофимов 2004; Трофимов 2018]. Трофимов отмечает, что после показа в апреле 2011 г. по телеканалу 

«Россия-1» фильма В.Л. Правдивцева «Зеркала — прорыв в будущее» («Осторожно, зеркала 

всевидящие») с публичной демонстрацией конструктивных схем телезрители начали массово 

изготавливать устройства под брендом «зеркала Козырева-Казначеева» в обход запатентованной 

технологии [Трофимов 2018: 14]. По мнению нью-эйдж специалистов, благодаря своей конструкции и 

резонансным свойствам, установка способна концентрировать и выравнивать энергию эфирного поля 

человека. 
6 Рэйки в переводе с японского — «жизненная энергия Вселенной», целительская техника. По мнению 

последователей, эта техника встречается уже в древнетибетских текстах, но в начале ХХ в. методы 

Рэйки «заново открыл» доктор Микао Усуи — директор небольшого христианского университета в 

Киото, священник, заинтересовавшийся возможностью совершать чудеса, исцеляя больных и воскрешая 

мертвых. Необходимая формула была найдена в изречениях Будды, записанных одним из его учеников 

на санскрите. Впоследствии Усуи пережил трансовое состояние и стал исцелять людей. В 1990–2000-е 

гг. в России были открыты десятки центров, где можно было пройти обучение Рэйки [Ожиганова, 

Филиппов 2006: 133–141]. Учение основано на идее, что для исцеления человека нужен поток 

положительной энергии, которую можно черпать из Космоса. Основная практика — прокачка — состоит 

в том, что «исцеляемый» лежит, а посвященные в Рэйки сидят вокруг него, положив руки на его тело. 

При этом посвященные открывают в себе «канал» и передают энергию из Космоса в тело исцеляющего, 

забирая из него отрицательную.  
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предпринимателей из городов, которые строят во Владимирском свои ретритные 

центры, кафе. Если раньше основные доходы от развития туризма, по-видимому, 

получали рериховцы,  то теперь фокус сместился на администрацию и других 

предпринимателей.  Внутри устоявшейся сети проводников на Светлояре существуют 

свои договоренности и взаимная реклама. Женщины рекомендуют друг дружку 

посетителям, организуют небольшие программы, включая туда своих знакомых 

проводниц, направляют посетителей друг к дружке в баню и снимать жилье. Гостиниц 

и баз отдыха на Светлояре по-прежнему не очень много и неофициальная аренда комнат 

или койко-мест остается актуальной. Проводники не ищут поддержки у местной власти 

и скорее находятся в молчаливом конфликте с ней. Раньше олицетворением 

“чиновника” и “бизнесмена” был директор музея с его проектами, теперь на смену ему 

пришла районная администрация в лице новых активистов развития туризма. 

Рекламируют услуги через личные каналы в соцсетях и сайты, через сети знакомых. В 

последние годы начали организовывать пакетные туры - ретриты, подразумевающие 

проживание, питание и духовные услуги у нескольких проводников на несколько дней 

на Светлояре и в других местах силы.   

 

*** 

Проводники - распространенный термин на местах силы, не только на Светлояре. 

Специальностей у проводника может быть несколько, слово проводник удачно включает 

любое их количество и позволяет обозначить человека как в целом авторитетного и 

сведущего. За экскурсии, посвящения и практики проводники на Светлояре, как 

правило, берут деньги. Это объясняется энергообменом — необходимостью ту энергию, 

которую проводник тебе дал. В американском нью-эйдже, где основным потребителями 

нью-эйдж услуг выступает средний класс, эта идея не оспаривается [Heelas 2008: 77, 

206]. Действия «продешевившего» проводника могут вызывать подозрения — если он 

не берет плату деньгами, то может «обобрать» человека на энергетическом уровне. Это 

опасение отсылает к идее об энергетическом вампиризме — приписываемой некоторым 

злонамеренным людям способности вытягивать жизненную энергию (аналог крови) из 

других людей. В результате жертва может почувствовать упадок сил, испытать 

проблемы со здоровьем или даже умереть. Однако в постсоветских нью-эйдж течениях 

нет единого мнения о том, должны ли эти услуги оплачиваться и могут ли деньги или 

иные материальные блага быть эквивалентом энергии, которая передается во время 

практик. Некоторые посетители Светлояра убеждены, что такие услуги должны быть 

дешевыми или абсолютно бесплатными, что показывает высокую мораль проводника и 

исключает обман.  

Г. Линдквист, проводившая свое исследование в конце 1990-х — начале 2000-х 

гг., отмечала, что иногда целительницы берут меньше обычного или совсем не берут 

денег с клиентов, находящихся в трудной жизненной ситуации. Это помогает им 

поддерживать свой имидж морального субъекта [Lindquist 2006: 129]. По-видимому, эти 

идеи актуальны для некоторых искателей духовности и сейчас.  

На Светлояре и на дольменах мы имеем дело с не очень обеспеченными 

искателями духовности, которые не всегда могут себе позволить дорогостоящие 

эзотерические продукты. В целом на постсоветском пространстве образ человека, 
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который берет очень много денег за не вполне прозрачные услуги может 

ассоциироваться с шарлатаном, а бескорыстная помощь наоборот поощряется 

[Oushakine 2009: 23-24]. В постсоветские ассоциации «капитализма» с «вторжением 

чужеземных ценностей, направленных на подрыв русских традиций и уклада жизни», о 

связи новых экономических практик с «представлениями о лжи, коррупции и 

недоверии» (неискренности) [Oushakine 2009: 76] вписываются представления о 

взаимодействии с духовным ресурсом — силой, или энергией, ее потенциалом к помощи, 

исцелению, вдохновению.  

Любопытно, как со словом проводник в этом русле работают некоторые искатели 

духовности, вскрывая его значение, приписывая духовному специалисту возможность 

проводить через себя энергию и на этом выстраивая теории о его экспертности и морали. 

От проводника в таком понимании ожидается, что он не будет жалеть времени на своих 

учеников, не будет монетизировать ответ на каждый вопрос — ведь у него и так 

достаточно энергии, которой он может щедро поделиться с окружающими.  

Тем не менее, проводники на практике часто настаивают на оплате услуг, и те, 

кто давно находится в сообществе, постепенно воспринимают эту риторику. Помимо 

идеи энергообмена («ты должна нам что-то заплатить, иначе будет кармический долг») 

прибегают к категории ответственности — если ученик не заплатил за полученные 

знания, то он не будет ценить их и скоро забудет. Это отсылает к популярной 

психологической идее о том, что люди не ценят то, что дается им бесплатно.  

Таким образом, представления о реципрокности во взаимодействии с 

проводниками сводятся к нескольким идем: идея неиссякаемого ресурса, который имеет 

проводник благодаря духовным практикам или дару — в таком случае он бесконечно 

отдает энергию и не должен наживаться на последователях, его услуги должны быть 

дешевыми или бесплатными, взамен он получает жизненный опыт; идея того, что для 

поддержания равновесия необходимо заплатить проводнику, иначе он может взять плату 

в виде энергии (энергетический вампиризм), и идея, что плата нужна не проводнику, а 

ученику — без нее он не будет ценить полученные знания.  

Нет общих договоренностей о том, какими качествами должен обладать 

проводник. В некоторых учениях, где есть разные ступени посвящения или уровни 

квалификации, а также институции, которые их удостоверяют, можно обнаружить 

институализацию и специализацию харизмы — ссылки на авторитетные организации, 

где было получено знание. Это становится все более актуальным в последние годы, 

когда появились новые возможности обучения, в том числе онлайн. Проводники 

стараются демонстрировать подтверждения своих посвящений: вывешивают дома или в 

соцсетях и на сайтах сертификаты о прохождении курсов. Конкурирующие специалисты 

могут в личных беседах с клиентами осуждать тех, у кого нет таких дипломов.  

 

*** 

Дольмены Краснодарского края на реке Жане в Геленджикском районе 

представляют собой мегалиты, которые археологи официально датируют III–II 

тысячелетиями до н. э. Их функции и способ сооружения до конца не ясны, и сегодня 
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они, как и другие подобные места силы, связанные с древними сооружениями, находятся 

в центре внимания альтернативных историков и духовных искателей. 

Принято считать [Тюхтяев 2020; Андреева 2014], что духовные искатели 

проявили интерес к дольменам и начали посещать их после публикации книг бывшего 

бизнесмена Владимира Мегре. Карьера и книги Мегре вполне типичны для России 1990-

х годов и включали антикапиталистические, антиурбанистические, экологические, 

социальные и семейные утопические идеи, а также методы альтернативной педагогики. 

Мегре опубликовал 11 книг в серии «Звенящие кедры России». По словам Мегре, его 

книги были основаны на словах Анастасии, таежной отшельницы и его сексуальной 

партнерши, которая  передала ему древние знания. Эти книги послужили текстовой 

основой для формирования нового духовного движения — анастасийцев. Одним из 

основных положений движения является создание экопоселений («родовых поместий»), 

где жизнь должна строиться на традиционалистских и экологических идеалах. Во второй 

книге Мегре (1997) Анастасия сказала ему, что посещение дольменов — это способ 

«соединиться» со знаниями древней и высокоразвитой цивилизации. 

Однако отдельные туристы и духовные искатели посещали дольмены еще с 

середины 1980-х годов. Позже это относительно уединенное место недалеко от 

Геленджика облюбовали бандиты. По некоторым свидетельствам информантов, они 

устраивали у дольменов «стрелки» и закапывали там трупы. В целом история дольменов 

изобилует упоминаниями о «криминальных 1990-х», отчасти потому, что это место 

стало популярным именно в то время, а отчасти потому, что многие из первых 

поселенцев, искателей духовности, выросли и социализировались именно в 1990-е годы. 

В начале 2000-х годов была первая крупная волна паломничества к дольменам. 

По инициативе предпринимателя из Москвы, по слухам, с криминальным прошлым, с 

1998 года у дольменов проводится ежегодный фестиваль «Восхождение». Он 

пользовался популярностью среди анастасийцев, хотя предприниматель из Москвы 

подчеркивает его «объединяющую» идею здорового образа жизни. На фестивале 

присутствовали читатели книг Мерге и другие заинтересованные люди. В 2000-е годы 

на дольменах также была волна хиппи. Переехавшие — это в основном творческие, 

зачастую хорошо образованные молодые люди, хотя среди них были и люди зрелого 

возраста. Многие из них обратились к духовным практикам, пережив в 1990-х годах 

ранний опыт буллинга, употребления алкоголя, и хотели «выйти из системы» — не 

работать, не жить в городах, не следовать общепринятым нормам поведения и 

неолиберальным стандартам успеха. Они называли себя кастанедовцами или шиваитами 

и часто черпали вдохновение в книгах лидеров американской контркультурной 

революции. 

Дольмены обычно воспринимаются как природные места, связанные с древними 

цивилизациями. Если говорить подробнее, для анастасийцев решающее значение имеет 

идея Мегре о том, что дольмены могут дать «подлинное знание». Среди анастасийцев 

были также барды, они занимались творчеством и выступали на фестивале. 

Паломничество способствовало формированию и укреплению социальных связей, 

созданию семей и групп для организации творческих коллективов и экопоселений. 

Интерес кастанедовцев к дольменам частично совпадает с интересом анастасийцев. В то 

же время для этой группы духовных искателей дольмены были не столько местом силы, 
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сколько местом, где можно было «жить простой жизнью в своей тусовке», подобно Гоа 

в Индии, Бали в Индонезии или фестивалю «Бернинг Мэн» в Америке. Теплый климат, 

возможность добывать дешевые или бесплатные фрукты и рыбу, жить в палатках или 

самодельных хижинах делали дольмены привлекательными для тех, кто хотел 

отказаться от «системы». Относительная удаленность дольменов от деревень и городов, 

а также жизнь в лесу давали большую свободу для проявления «аутентичности» и 

эксцентричности в поведении и одежде, занятий творчеством с минимальными 

трудозатратами. После 2009 года кочевое сообщество хиппи начало оседать — многие 

создали семьи и купили дома в соседних деревнях. 

Постепенно формировалась инфраструктура лесной жизни. Администрация во 

главе с переехавшим предпринимателем из Москвы жила в «ВоЦентре» - фестивальном 

центре для духовных практик или домах неподалеку. Несколько близких в 

администрации сотрудников или волонтеров заказали себе маленькие домики рядом с 

туристической тропой или в лесу, у дольменов, в едином стиле. Некоторые хиппи и 

искатели духовности строили домики в лесу самостоятельно или останавливались в 

вагончиках. Отдельные компании или люди снимали дома в поселках. Но большая часть 

жили в палатках или вовсе под открытым небом на полянах, по крайней мере в летний 

сезон. Полянам давали названия в зависимости от компаний, которые на них селились: 

Солнечная (анастасийцы, барды), Бардовская (барды), Спортивная (ироничное название 

потребителей алкоголя), Дзенка (также) и другие. От года к году аудитория полян могла 

меняться.  

Дольмены становятся популярными и среди туристов. Сюда возят экскурсии 

различные туристические фирмы из Геленджика, приезжают самостоятельные 

компании. Хиппи открывают на дольменах несколько кафе для себя и туристов, торгуют 

на аллее товарами собственного производства и творчества, а также покупают 

экзотические сувениры у крупных поставщиков. Особой популярностью пользовались 

поставки из Индонезии и Индии, которые перекупали в Геленджике в сетевом магазине 

«Три неба». Торговля процветала в 2008–2009 гг. В это время сами искатели духовности 

уже начинают ездить на Бали и в Индию на Гоа, выбирая эти места по принципу 

известности в их кругах, теплому тропическому климату, дешевизне, пси-фестивалям и 

духовности. Там они также зарабатывают простым сдельным трудом и творчеством, 

духовными услугами.  

Вместе с тем, разрастающаяся тусовка на дольменах вызывала беспокойство и 

недовольство некоторых местных жителей. Известно, что в разных городах на хиппи 

нападали агрессивно настроенные консервативные группы. В 2000-х были казачьи 

облавы — местные жители вместе с добровольными отрядами казаков приходили 

ночью, разрушали лагеря, избивали собравшихся, вывозили в Геленджик в полицейские 

участки, откуда некоторые попадали в психиатрические больницы. Со временем хиппи 

наловчились ставить на воротах «часового», который сообщал о надвигающемся рейде 

и они успевали уйти в горы. Другие местные жители, видя интерес к дольменам, 

пытались брать деньги с посетителей. Старожилы рассказывают, что в соседнем селе 

одна местная жительница перетащила дольмен с холма к себе на участок, чтобы за 

деньги показывать его туристам. Дольменные плиты использовали при строительстве 

домов. Ни то, ни другое, по словам моих собеседников, хорошо не кончалось — такие 
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люди болели и даже быстро умирали. То ли в наказание за кощунство, то ли потому, что 

дольмены обладают мощной и специфической энергетикой и жить постоянно в доме из 

дольменных плит вредно.  

Сейчас на относительно постоянной основе в дольменах проживают 

организаторы фестивалей — в основном анастасийцы — и так называемые 

«старожилы», или «лесные маргиналы / бомжи», или «хиппи» — преимущественно 

шиваиты и последователи Кастанеды. В летний сезон, на протяжении нескольких недель 

или месяцев, дольмены привлекают паломников — духовных искателей из самых 

разных движений и практик. Среди них — анастасийцы, кришнаиты, неоязычники, йоги, 

сторонники здорового образа жизни, а также музыканты (исполнители электронной и 

эмбиентной музыки), художники, поэты, различные духовные предприниматели и 

торговцы. Туристы также приезжают на один день — либо в составе организованных 

туров, либо самостоятельно. Многих из них интересуют мегалиты как часть местной 

истории или культурного наследия.  

Приехать на дольмены или специально на фестиваль, по мнению моих 

информантов, –– хорошая возможность найти проводника, компанию 

единомышленников, обучиться какой-либо практике или передать кому-то свой опыт. В 

целом на дольменах, по сравнению со Светлояром, больше эзотерических специалистов. 

Это связано с тем, что фестиваль «Восхождение» широко разрекламирован в этой среде 

и на поляну ежегодно съезжаются сотни мастеров, за небольшую плату ставят свои 

палатки и предлагают услуги. Духовный туризм на дольмены более массовый, чем на 

Светлояр, и возможностей найти клиентов здесь, видимо, больше. Некоторых 

специалистов, с которыми организаторы фестиваля лично знакомы, на каждый 

фестиваль приглашают специально, это формирует определенную, относительно 

постоянную аудиторию. На Светлояре нет такого ретритного центра, проводники 

проживают там по своей инициативе. Изначально некоторые их них были приглашены 

на озеро директором музея, но теперь он занялся своими эколого-просветительскими 

проектами и несколько отошел от рериховского движения и гуманной педагогики, а 

единый эзотерический центр так и не был создан. Музей и музейно-туристический центр 

привлекают на Светлояр много посетителей на Владимирскую, однако при составлении 

программы они вынуждены балансировать между интересами разных групп, в том числе 

православных активистов и местных жителей, что не позволяет сделать праздник местом 

сбора и выступлений исключительно искателей духовности.  

С другой стороны, на дольменах нет таких постоянных и территориально 

закрепленных сообществ, как на Светлояре. Длительное совместное проживание 

оказывается затруднительным, потому что на дольменах официально нельзя строить 

дома, а в селе Возрождение недвижимость сильно подорожала в последние годы. К тому 

же такие проекты совместного проживания и труда оказывается более очевидными и 

привычными для значительной части аудитории в анастасийских экопоселениях, с 

которыми организаторы «ВоЦентра» поддерживают тесные, иногда семейные связи. 

Если переезд специалистов на весь год на Светлояр можно обсуждать в русле новой 

сельскости, то переезд на дольмены — скорее маргинализация для человека, который не 

может купить дорогую недвижимость или оплачивать аренду жилья. Некоторые 

выживают зимой в палатках, землянках или строят домики. Альтернативной торговой и 
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тусовочной точкой, местом для духовного и туристического бизнеса является Красная 

поляна под Сочи - популярный курорт, где более стабильный поток туристов и они более 

обеспеченные.  

В целом последние годы анастасийцев на дольменах стало мало — само 

движение пошло на спад после пика в 2010-2012. Дело в том, что на дольмены сейчас 

редко приезжают «практикующие» анастасийцы  — как говорят мои знакомые, они 

заняты в родовых поместьях и им некогда ездить по фестивалям. При этом на дольменах 

много тех, кто раньше жил в родовом поместье или намерен в будущем переселиться 

туда. Некоторые по-прежнему рассматривают дольмены как перевалочную базу.  

В 2020 году дольмены вошли в состав природного парка «Маркоттх», что 

привело к введению ограничений на торговлю, кемпинг и разведение костров, но также 

способствовало развитию туризма. В целом развитие туризма потребовало от местного 

сообщества смягчения эксцентричного поведения.  

Переехавший предприниматель из Москвы с его связями остается ключевой 

фигурой в местной экономике и, по-видимому, “крышует” место в случае проблем с 

местными властями. Основная инфраструктура была создана его командой вместе с 

многочисленными мелкими предпринимателями из разных городов и волонтерами. 

Сейчас доход от входа туристов на территорию получают представители греческой 

диаспоры. Наиболее крупным событием является фестиваль “Восхождение”, кроме него 

проходят и другие фестивали. На дольменах распространены пакетные туры - ретриты, 

включающие проживание, питание и духовные услуги и обучение им. Очень активна 

визуальная реклама на территории, в меньшей степени - в соцсетях и на сайтах. 

Отдельные организаторы ретритов, например, из Сочи (Красная поляна) приглашают 

посетителей в свои филиалы и балансируют между разными аудиториями.  

 

*** 

Уймонская долина — живописная межгорная котловина на Алтае. Из долины 

открывается вид на гору Белуха, высочайшую точку Алтайских гор. Сейчас в 

Уймонской долине есть несколько сел: Усть-Кокса, Баштала, Чендек, Верхний Уймон, 

Нижний Уймон, Теректа, Мульта, Замульта и другие. Ежегодно, особенно летом, сюда 

приезжают многочисленные туристы и искатели духовности, рабочие-вахтовики, 

развивается туристическая инфраструктура.  

Долина известна среди искателей духовности как место паломничества, 

духовной миграции, «место силы» с 1960-х гг. Это относительно дорогостоящее и 

удаленное от городов место силы. Летом, в высокий сезон, в долине можно встретить 

разнородную аудиторию: обеспеченных туристов и искателей духовности, походников, 

альпинистов, рабочих-вахтовиков из ближайших городов. Некоторые искатели 

духовности переселились в долину из городов и живут здесь постоянно. 

В конце 1960-х сюда начали переезжать в основном рериховцы. В 1960-е гг. 

недавно сформировавшиеся рериховские группы в Барнауле и в Новосибирске 

обращают внимание на Уймонскую долину, Белуху и историю пребывания там Рерихов. 

Это отличает Уймон от Светлояра — здесь последователи могут ссылаться уже не 
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только на упоминания места в текстах и эффект духовной работы, но и на деятельность 

духовных учителей. Алтай описывается как место, где побывал великий человек, 

Учитель. Важна и идея Шамбалы, которую Рерих связывал с Алтаем. Обсуждается не 

только переезд на Алтай, но и увековечивание памяти о жизни Рерихов здесь. Если на 

Светлояре первыми рериховцами были представители научно-технической 

интеллигенции и педагоги, то здесь такими культуртрегерами становятся художники, 

режиссеры.  

Рериховцы и другие искатели духовности из городов стали переезжать в долину 

в основном в связи с ожиданием конца света - было несколько эсхатологических волн. 

Особым проектом рериховцев было строительство музея Николая Рериха в Верх-

Уймоне под эгидой Сибирского рериховского общества (СибРО) с центром в 

Новосибирске. СибРО сформировалось в 1980-х, хотя отдельные группы активистов 

появились раньше, и были тесно связаны в Новосибирским академгородком. А.А. 

Позаненко, Н.Н. Позаненко и Н.Н. Жидкевич в 2012 г. описывали религиозный состав и 

историю заселения Уймонской долины [Жидкевич, Позаненко 2016; Позаненко, 

Позаненко 2021]. Они отмечали три крупные волны ожидания конца света в 1980, 2000 

и 2012 годах., приведшие сюда искателей духовности, в основном рериховцев. 

Исследователи весьма поверхностно сравнивали стили миграции рериховцев со 

старообрядцами, искавшими в долине Беловодье, утверждая, что первые бежали в 

долину от преследований, а вторые —  обеспеченные предприниматели — «от хорошей 

жизни». Однако, на мой взгляд, мотивы разных волн миграции искателей духовности 

нуждаются в более предметном рассмотрении, а о ситуации после 2012 нет актуальной 

информации, также как и о научных проектах в долине.  

В Уймонскую долину устремились семьи, группы и одинокие рериховцы и 

другие искатели духовности из Новосибирска, Новокузнецка, Омска, Тамбова, 

Кемерово, Барнаула, Иркутска, и других городов России, из Белоруссии и Прибалтики, 

популярность места особенно выросла в 1980-е. По-видимому, это были в основном 

люди среднего возраста, но с ними могли переезжать и их дети. Часто это были люди с 

невысокими доходами, искавшие возможность «дожить до пенсии» в годы Перестройки. 

По-видимому, на Алтае они искали возможность реализовать в том числе те духовные 

проекты, которые нельзя было осуществить в городах. Среди приехавших было 

довольно много людей с высшим образованием: естественники, технари, педагоги. Были 

и комсомольцы, идеологи. Отдельный пласт составляют бывшие военные или люди из 

семей военных, по-видимому, разочаровавшиеся в армии и карьере, в советской 

политике в конце 1980–1990-х. Эта последняя категория особенно интересна и редка для 

других мест силы. 

Искатели духовности селились в уже существовавших селах: Усть-Коксе, 

Баштале, Верхнем и Нижнем Уймоне, Чендеке, Мульте. Эти села были исторически 

населены по-разному: например, в Верхнем Уймоне преобладали старообрядцы и их 

потомки, а в Чендеке — более поздние переселенцы. Но все села объединяло одно: 

удаленность от города, торговли, медицинской помощи, образовательных центров, 

суровый климат, бездорожье, особенно зимой.  

Практически в каждом селе возникали коллективные трудовые проекты спасения 

от конца света со своими лидерами. Участники провозглашали, что «только в общине 
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может быть развитие», а главной ценностью является труд. Николай Рерих назвал 

долину «духовным центром Азии и мира», отсылал к старообрядческим поискам 

Беловодья [Рерих 1992 (1929)]. Столицей новой страны, соединяющей Восток и Запад, 

по замыслу Рерихов, должен был стать город Звенигород на Алтае. Елена Рерих писала 

на Алтае книгу «Община», одну из книг Живой Этики. Книга рассказывает о том, как 

можно построить новое общество - эклектичное соединение буддийской духовности и 

квазикоммунистического порядка. В этом обществе присутствует жесткая иерархия. 

Особая ценность - труд на общее благо. Дети воспитываются коллективно [Рерих 1994 

(1926)]. Последователи учения подчеркивают, что Рерихи опирались на 

старообрядческий идеал общинной жизни, с которым познакомились на Алтае. Однако, 

несмотря на удаленность, спецслужбы проявляли особое внимание к этому месту силы 

с 1970-х и разогнали некоторые общины. А среди приехавших возникали конфликты 

вокруг неоднозначных моментов в духовных учениях, что приводило в распаду общин. 

Некоторые общины, по словам информантов, разогнали местные, недовольные 

прозелитизмом лидеров.  

Отношения с алтайцами выстраивались тяжело. Рериховцы пытались 

«укорениться», в частности, продемонстрировать, что они тоже могут вести хозяйство. 

В этом, впрочем, был и практический смысл: доставлять продукты было сложно и 

дорого. Рериховцы по примеру алтайцев пытались возделывать огромные для горожан 

огороды, держать скот, хотя раньше могли никогда не заниматься сельским хозяйством. 

По словам информантов, это требовало от них огромных усилий, но тщетно: они по-

прежнему чувствовали себя здесь чужими. Основная масса переселенцев через два года 

уезжали — «слишком тяжело тут, да ещё эта неприязнь». Некоторые рериховцы строили 

куполообразные и пирамидальные дома, опираясь на феншуй и другие системы знаний, 

такие дома сильно отличались от привычных в селах и вызывали недоумение. Часть 

рериховцев тоже не признает такие постройки и считает их «инфантильной попыткой 

удивить колхозников».  

С конца 1980-х, видимо, в связи с гласностью и открытостью границ, развивается 

духовный туризм, в том числе приезжают иностранцы. На Алтай приезжают 

предприниматели, развивается туристическая инфраструктура. В середине 1990-х, 

походы к Белухе обретают массовую популярность.  

Некоторые рериховцы поддерживали тесные связи с Новосибирским 

Академгородком. В Академгородке были участники рериховского движения еще с 1970-

х [Панченко 2012], связи рериховцев с отдельными учеными по-прежнему сохраняются.  

В третью волну в 2012 г. в долину переезжали в том числе обеспеченные 

предприниматели, дауншифтеры, айтишники-удаленщики. Резкий рост населения 

долины вызвал инфраструктурные изменения: в этом же году в долине открылся сетевой 

супермаркет «Мария-Ра», а местные активисты стали развивать туризм. Вскоре 

инфраструктурный скачок сменился коллапсом - не дождавшиеся апокалипсиса люди 

уехали, побросав купленные дома. Некоторые, по рассказам, очень неаккуратно 

оформляли документы на недвижимость, покупали сельхозтехнику и брали в долг, 

надеясь на апокалипсис. Сейчас в Уймонской долине появилось второе поколение 

переселенцев — дети тех, кто переехали сюда в 1970-1990-е гг., а также переехавшие 

после 2012 г. 



17 

Многие отмечают, что с 2012 или 2014 года количество посетителей долины и 

Белухи резко уменьшилось, особенно мало стало иностранцев. Политические события 

привели к падению доли иностранных туристов. Возможно, проблема также в росте цен 

и в рассредоточенности туристической инфраструктуры — первое отпугнуло 

посетителей с низкими и средними доходами, второе — любителей дорогих пакетных 

туров.  

Население долины и состав приезжих летом более разнообразны, чем на 

Светлояре или дольменах. В долине живут алтайцы, потомки старообрядцев, 

православные, искатели духовности, многочисленные предприниматели, удаленщики, 

представители творческих профессий, богатые дачники из городов. Эти категории могут 

пересекаться. Приезжают рабочие-вахтовики для строительства и обслуживания 

туристов, туристы, игроки казино (на Алтае находится игорная зона), искатели 

духовности, походники-любители, спортивные туристы, альпинисты. Из искателей 

духовности мне встречалось особенно много рериховцев, бабаджистов, любителей 

альтернативной истории и изобретений, целителей, неославян, последователей Шри 

Ауробиндо, ченнелеров, виссарионовцев, кришнаитов, читателей Кастанеды и 

Мулдашева, йогов. Это самое дорогое и удаленное, труднодоступное место силы по 

сравнению с дольменами и Светлояром. Поэтому здесь, с одной стороны, больше 

обеспеченных туристов и искателей духовности, в том числе москвичей, с другой — и 

походников, альпинистов.  

 Если в 2010-е были у некоторых духовных предпринимателей попытки 

агрегировать туристическую и паломническую информацию и получать доход от 

связывания этой инфраструктуры на большой территории, то сейчас эти попытки 

оставлены. Инфраструктура очень разнородна и адресована посетителям с очень 

разными доходами и целями, сложно выделить одного или основных получателей 

выгоды. Если на Светлояре предприниматели и проводники “продают” сельскость, на 

дольменах - близость к природе, то здесь - походные условия. Многочисленные 

треккинговые маршруты к Белухе и другим местам силы обрамляются идеями 

духовного преодоления, развития личной силы, взаимодействия с духами природы.  

 

*** 

Паломничество на разные места силы и разные учения связаны с разными 

стилями мобильности. Эти стили, в свою очередь, влияют на социальное окружение 

искателей духовности. В нарративах духовной географии паломники сравнивают 

локации и события, проводят между ними связи, сами способствуют установлению этих 

связей. 

Понятие место силы, путешествия по местам силы с целью личных духовных 

поисков и / или из желания объединять, активировать места, воздействовать на ход 

истории человечества очень актуально для светлоярского сообщества. Для некоторых 

информантов важна связь отдельных мест и определенная последовательность их 

посещения. Для доказательства сакральной природы мест и их связи мои собеседники 

обращаются к альтернативной истории о древних цивилизациях — Атлантиде, 

Гиперборее, Лемурии (что особенно подходит для объяснения сакральности Русского 

Севера), к истории широко понимаемых славян и их роли в возрождении нравственных 
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и культурных ценностей, наследия человечества, к идеям о каналах, связывающих 

водоемы, к астрологическим циклам, к рериховским магнитам-терафимам. С другой 

стороны, существуют и «личные» интерпретации, основанные на ощущениях отдельных 

информантов на местах силы.  

Показательны основные потоки, связь которых прослеживается в сопоставлении 

с определенными духовными и социальными группами. На примере Светлоярского 

«круга» мы видим, в основном, траектории передвижения женщин с православным, 

теософским, рериховским бэкграундом. Эти искательницы духовности устремляются в 

первую очередь в Дивеево, в Уймонскую долину и к подножью Белухи в Горном Алтае, 

обходят Кайлас и занимаются треккингом в Гималаях. Здесь мы снова возвращаемся к 

разговору о российской, постсоветской специфике нью-эйджа и видим, как местами 

силы становятся местные святыни, с одной стороны, освещенные институциональным 

присутствием православной церкви, с другой — имеющие широкую популярность в 

местном фольклоре и среди радикального крыла прихрамовой среды. 

Что касается степени мобильности паломников и стиля туризма, на Светлояре мы 

имеем дело с относительно «цивильным» туризмом — путешествие на машине или 

автобусе, в крайнем случае — на вездеходе, при котором часто нет необходимости 

носить с собой тяжелый рюкзак и справляться с другими походными сложностями. На 

Алтае и в Гималаях мы встречаем другой тип туризма — походный, который 

предполагает несколько дней автономного существования. В такие походы чаще всего 

пускаются рериховцы. Если вспомнить историю «освоения» рериховцами Светлояра, то 

первые группы приезжали отдыхать на озеро как туристы-палаточники. При этом 

практически все мои собеседники имеют постоянное место жительства — на Светлояре, 

в Нижнем или в других городах, а путешествия по местам силы предпринимают 

несколько раз в год, постоянно возвращаясь домой. Как правило, это малобюджетный 

туризм. В последнее время статусом сакральных пространств наделяются исторические 

постройки в крупных городах. Для моих информантов, это кремли в Москве и Нижнем 

Новгороде, сталинские высотки, площади, реки, излучины рек. Все это говорит о местах 

силы как о динамической категории, которая продолжает пересматриваться и 

трансформироваться.  

Для многих искателей духовности на дольменах фестивали оказываются важнее, 

чем сакральный ландшафт. Это актуально для обеих основных групп паломников и 

переселенцев — маргиналов и анастасийцев. Помимо дольменов, искатели духовности 

мало обсуждают сакральный ландшафт, практически не проводят параллели между 

разными местами силы. Я не встречала проектов воздействия на историю человечества 

через места силы, желания связать или активировать места с помощью объединения 

воды или земли. Вместе с тем, это паломничество имеет значимую социальную 

составляющую — для анастасийцев это идея успешной социализации, поиска 

партнеров, для хиппи — тусовка.  

На дольменах мы имеем дело с другим стилем мобильности. Помимо 

относительно «оседлых» анастасийцев, мы сталкиваемся с маргиналами, или лесными 

бомжами, или хиппарями, которые проводят значительную часть времени, а то и 

несколько лет жизни в практически непрерывных разъездах по фестивалям и 

тусовочным площадкам. Путешествие на сами дольмены, как правило, предполагает 
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многодневную жизнь в лесу или на поляне в палатке, купание в реке и походы в магазин 

за пару километров через лес. Если для информантов со Светлояра поездки — это, как 

правило, пауза в их постоянной работе (кроме проводников по местам силы), то для 

посетителей дольменов — наоборот — возможность найти новую аудиторию и 

заработать практиками и творчеством.  

В Уймонской долине, как и на Светлояре, важна параллель с Гималаями, потому 

что мы тоже имеем дело в основном с рериховскими маршрутам и наследием. Однако 

приехавшие искатели духовности не часто совершают такие дальние путешествия, 

удовлетворяясь разнообразным сакральным ландшафтом на Алтае. Этот ландшафт 

часто связывают с практиками местных шаманов. Помимо физических путешествий в 

горы, здесь популярны рассказы о пещерах и подземных тоннелях, которые связывают 

Алтай и Гималаи, Уймонскую долину и Белуху и хранят генофонд человечества. Такие 

сюжеты, как и рассказы о подземных цивилизациях, отличают Алтай от других 

исследованных мной мест силы.  

 

*** 

Проводя включенное наблюдение на Светлояре в музее, в церкви и на ретритах и 

последующие интервью с «проводниками», посетителями и организаторами ретритов, 

местными православными и сотрудниками музея, я отметила, что почти все основные 

информанты обвиняют друг друга в «ведении бизнеса» и / или «выкачивании энергии7 

из озера». Адресаты таких обвинений, в том числе директор музея “Град Китеж” и 

местный священник считаются аморальными / злоумышленниками / врагами для других 

людей, в первую очередь для обвинителей. Как правило, сами обвинители также 

включены в бизнес и, выстраивая модель «бездуховного», «вредного», «материального» 

бизнеса, «выкачивания энергии из озера» позиционируют и свой – как «моральный», 

«правильный», «светлый», «духовный», «отдающий энергию». Примечательно, что 

такая риторика не используется на ретритах, экскурсиях или церковных проповедях, но 

появляется в личных беседах. Погружение в эти конфликты, скрытые от глаз 

кратковременного наблюдателя, паломника или туриста, и, как кажется, своеобразно 

подсвечивающие деятельность музея и местного священника, побудило меня 

сфокусироваться на моральной экономике озера и рассмотреть благодать/энергии как 

ресурс, за который борются конкурирующие группы и из которого извлекают реальную 

или символическую прибыль (с чем непосредственно связаны споры о принадлежности 

территории в процессе институализации New Age, символическом контроле, природе 

трансцендентных сил, исходящих из этого места). 

 
7
 Понятие “энергии” (“духовной энергии”, “силы”) используется в New Age для обозначения некоего 

потенциала, присущего всему во Вселенной. Выделяется понятие “места силы”, обозначающее 

пространства, в силу различных причин обладающее большим энергетическим потенциалом. Рефлексия 

по поводу этих места различна в разных учениях, однако, как правило, паломники в таких местах 

получают возможно приблизиться к своему “я”, выйти на качественно новый уровень отношений со 

Вселенной, способствовать ее обновлению [Ivakhiv 2001: 14]. Люди тоже обладают определенным 

энергетическим полем. Энергией можно обмениваться, передавать ее, забирать и т.д. через 

определенные практики, с помощью New Age специалистов или без их участия. 
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Далее я сосредоточусь на конфликте двух проводников-старожилов (много лет 

приезжают на Светлояр в летний сезон из Москвы и являются последователями учения 

Хосе Аргуэльеса), директора музея и представителя местной администрации.  

 Губительность «неправильного» энергетического обмена с озером кроется для 

моих собеседников-проводников том, что озеро, не выдержав такого потока 

«потребителей», «закрылось» — стало невозможно взаимодействовать с его 

трансцендентными сущностями. Примечательно, что свою деятельность как 

организатораов платных ретритов и отдельных практик на озере проводники стремятся 

представить как минимально ориентированную на зарабатывание денег, бизнес, 

потребление, в противовес директору музея.  

 Идея сакральности Светлояра вступает в противоречие, с точки зрения 

проводников, с развитием туризма, в то время как директор музея в разговоре со мной 

аргументирует открытость озера необходимостью предоставить к нему доступ для 

представителей всех религий и не видит в этом проблемы для его энергетики, напротив, 

считает это волей озера и подкрепляет историческими данными (тем, что оно 

исторически было местом для диспутов разных старообрядческих толков). Директор 

музея, в свою очередь, считает эгоистичными попытки отдельных духовных лидеров 

«продвигать» себя через озеро, желая сделать его местом только для одной религии или 

учения.   

 В целом директору музея близка идея, что раньше знание, в том числе о «местах 

силы», было сокрытым, тогда как сейчас оно доступно всем и наступает новая эпоха, где 

каждый может «проснуться» — стать «осознанным». Поэтому нельзя ограничивать 

доступ к этому знанию, скорее напротив, его нужно поощрять. Это замечание мне 

кажется интересным на фоне первого пересмотра концепции «культовой среды». Этот 

пересмотр происходил и происходит не только в академических публикациях, но в 

самой среде. Управленческие и экономические стратегии директора музея вполне 

укладывается в отказ от «стигматизирования», в то время как проводники скорее 

полагают, что доступ к озеру должны иметь только те, кто умеет и хочет «правильно» 

обмениваться с ним энергиями, а в целом необходимо сохранить его «сакральность» — 

недоступность. В эти рассуждения укладывается и замечание директора музея об 

«активизации» энергий озера и других «мест силы» в последние годы в связи с 

приближающемся переходом в новую эпоху. Переход в новую эпоху так или иначе 

волнует многих нью-эйджеров, однако в словах директора интересно то, что сами «места 

силы» как будто способствуют большему притоку людей и распространению знания, а 

значит, его деятельность, не смотря на критику недовольных «туризмом», вполне 

легитимна. Организаторы некоторых новых религиозных движений и некоторые New 

Age предприниматели, помимо самих движений и учений, стараются сформировать 

своих экономические модели, как это делал Виссарион в «Церкви Последнего Завета» 

или делает директор музея на Светлояре. И, если знание перестает быть 

«альтернативным», (что может быть желательно или не желательно для его прежних 

хранителей), то экономические стратегии занимают эту нишу альтернативного, 

подчеркивая отличные от общей «капиталистической» направленности идеи и практики 

моих собеседников и связанные с ними моральные принципы. 
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 Директор музея с 2020 по 2024 г. противостоял районной администрации в лице 

одного активиста, развивающего экотуризм и постоянную ярмарку во Владимирском. 

Этот чиновник, имея навыки ведения бизнеса и некоторый капитал, быстро продвинулся 

в районной администрации и стал заведовать вопросами развития туризма. По мнению 

директора музея, торговля на аллее мешает «осознанным» посетителям приобщиться к 

святости места. С помощью инфраструктуры он хочет провести границу, за которой 

человек может остаться наедине с местом, без отвлекающих «мирских» звуков 

автомобилей и мотоциклов и приобретения товаров. Ярмарка разрывает эту границу и 

вторгается в место, инфраструктурно оформленное как «зона тишины». Директор музея 

с сожалением и некоторым раздражением говорил о том, что чиновник хочет сделать на 

озере деньги — сам он не ставит перед собой такой цели. Стремление к зарабатыванию 

денег директор музея называет бизнесом и противопоставляет своей деятельности, 

которая, по его мнению, бизнесом не является, — просвещению, охране природного и 

культурного наследия. Намеренное дистанцирование от идеи заработка ставит 

директора музея в позицию нестяжателя, благотворителя, работающего не для 

собственного обогащения, а чтобы принести территории максимальную пользу, как он 

ее видит.  

 Директора музея, судя по всему, стоит рассматривать в ряду предпринимателей 

и/или духовных лидеров, пытающихся создать «духовную альтернативу» 

постсоветскому «капитализму». Яркий пример тому — финансовые идеи 

виссарионовцев. А. А. Панченко отмечает одну из ключевых причин привлекательности 

проповеди Виссариона для его последователей — создание нового общества, 

свободного от несправедливости, агрессии и эгоизма. Рабская зависимость от 

«капиталистических отношений» противопоставляется его информантами «свободной 

экономике дарения», подразумевающей не только институциональные, но и социально-

этические инновации [Панченко 2013: 475-476]. Противопоставление, предложенное 

директором музея, делает его моральным субъектом, тогда как чиновник с его идеями 

предстает жадным до обогащения за счет места, на котором не пристало зарабатывать 

деньги.  

 Через идеи просвещения и сохранения наследия озеро оформляется как часть 

культурного достояния, которая не может попасть в коммерческий оборот. Во-первых, 

директор музея подчеркивает активизм Рерихов в связи с защитой культурных 

ценностей народов мира (к этому призывает и «Знамя мира» в музее). Во-вторых, это 

продвижение идеи «славянского», «русской миссии» с попытками вписать ее в более 

широкий ориенталистский и одновременно глобальный контекст.  

 Мне кажется важным тот конфликт, который возник между директором музея и 

другими рериховцами и сочувствующими, приехавшими на Светлояр в начале 2000-х 

гг. развивать идеи гуманной педагогики. Судя по словам моих собеседников, 

включенных в этот конфликт, тогда был нарушен некий моральный пакт: директор 

музея занялся музеем и Природным парком, а многие его прежние сподвижники 

оказались исключены из этих проектов. Они, в том числе упомянутые проводники, как 

раз в той или иной степени беспокоятся в связи с развитием туризма на озере. Но, так 

или иначе, все проводники и деятели культуры, приехавшие на озеро из крупных 

городов (Москва, Нижний Новгород, Ярославль) или приезжающие сюда на летний 
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сезон в течении нескольких лет, сами способствуют развитию туризма, не важно, 

описывают они это как свою миссию или критикуют: проводят ретриты, мастер-классы, 

духовные практики, вывозят сюда своих учеников из городов, ищут для них жилье и 

обеды у местных или в гостиницах и т.д. Можно сказать, что они постепенно перевозят 

на озеро духовный рынок или создают его там. А то, как именно они описывают 

беспокойства о приходе на озеро капитализма, связано с их советским бэкграундом. 

Такая критика возможна и вне советского пространства, однако советский бэкграунд 

вкупе с ностальгией и (квази)социалистическими проектами, по-видимому, усиливает 

ее.  

 Местные жители и те проводники, которые живут на озере дольше других, и, 

видимо, больше общаются с местными, также сильно озабочены экологическим 

состоянием озера и теми мерами или их отсутствием по борьбе с зарастанием и 

загрязнением водоема, которые должен принимать директор музея и природного парка, 

как директор природного парка. Жалобы на то, что озеро теряет святость (в речи 

православных), идут рука об руку с ожиданиями экологической катастрофы локального 

масштаба [Сироткина 2023]. Если раньше местные жители часто обращались за 

благодатью к озеру, то теперь, из-за его неухоженности и наплыва туристов, некоторые 

формы «религиозного потребления» оказались затруднены. Эта и другие издержки, 

связанные с развитием туризма, никак (или почти никак) не компенсируются музеем, 

что создает дополнительное напряжение в селе.  

 Позицию местных в отношении развития туризма можно объяснить через 

концепцию негативного внешнего эффекта (negative externality /  negative effects) в том 

виде, в каком ее использует Л. Брож при исследовании опасений алтайцев, связанных с 

падением обломков ракет и археологических раскопок [Broz 2024]. Брож сталкивается с 

устойчивым убеждением алтайцев, что обломки ракет выделяют ядовитое вещество — 

гептил, который заражает землю и людей, приводя к росту онкологических заболеваний 

в регионе. А раскопки мумии «Алтайской принцессы» и последующая ее 

транспортировка в Новосибирск, по их мнению, спровоцировали землетрясение 2003 

года и прочие несчастья, в том числе тоже — болезни и смерти, потому что были 

потревожены духи. Концепция негативного внешнего эффекта позволяет сопоставить 

эти две моральные паники на основе того, что и археология, и запуск ракет со сбросом 

отработанных деталей в малонаселенный горный район выгодны для инициаторов, но 

создают отрицательные внешние эффекты — то есть, издержки негативных последствий 

экстернализуются и их несут люди, которые не получают выгоды от экономических 

транзакций, связанных с этими видами деятельности (в данном случае — жители 

Улаганского района). От местных жителей на Светлояре я часто слышала жалобы: «А 

что нам с этого туризма?». Местные подчеркивали таким образом свою исключенность 

из проектов директора музея и духовных проводников. Хотя некоторые из них все-же 

начали продавать туристам ягоду и овощи с огородов, сдавать жилье в аренду, готовить 

еду.  

 Летом 2024 года я предприняла вторую поездку на Светлояр и увидела динамику 

этого конфликта. Во-первых, еще готовясь к поездке, я узнала, что ключевой адресат 

всех обвинений уходит с поста директора Природного парка и музея и устраивается 

работать в экологический проект, призванный сохранить луга на окраине Нижнего 
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Новгорода от строительства дороги. Директор аккуратно обмолвился на этот счет, что у 

него есть недоброжелатели в администрации и он уходит со Светлояра не совсем по 

своей воле, однако в привычном для искателей духовности русле в итоге объяснил мне 

это как волю высших сил и логичное продолжение своей эколого-просветительской 

деятельности. Отстранение директора от должности означает, что он больше не сможет 

влиять на использование озера. Во главе Природного парка теперь поставили молодую 

дочь одного из местных священников. О ней мне не рассказали ничего, по-видимому, 

потому что мои светлоярские информанты пока сами не поняли, в какую сторону будет 

меняться обстановка на озере.  

 Я заметила, что за два года в селе стала развиваться туристическая 

инфраструктура: появилась пекарня, строилось здание Туристического центра (Визит-

центра), который возглавил чиновник из администрации. На озере были предприняты 

попытки по сохранению экосистемы. На берегу появились стенды, поднимающие 

проблемы туристического потока, который вредит экологии озера и его моральному 

образу: посетителей призывали не мусорить, не распивать алкоголь, во время крестного 

хода не находиться на берегу в купальниках. Некоторые особенно вытоптанные полянки 

были огорожены, а таблички сообщали, что там идет восстановление травяного покрова. 

Часовня стояла в лесах — шла реставрация купола, который, как мне жаловались два 

года назад, протекает.  

В целом в мой второй приезд разговоров о негативном влиянии туризма и 

коммерциализации стало меньше. А местные жители, по-видимому, действительно в 

последнее время более успешно встроились в туристическую экономику — стали 

активнее сдавать жилье и продавать свои товары. И, если вернуться к концепции 

негативного внешнего эффекта, то для них он должен снизиться, возможно поэтому 

моральная паника, по крайней мере отчасти, стала утихать.   

Через год, летом 2025 г., я снова приехала на Светлояр. Туристическая и 

паломническая инфраструктура постепенно развивалась: приезжие предприниматели из 

Новороссийска и Нижнего Новгорода построили два ретритных центра для групп, 

готовилась к открытию столовая. Визит-центр развернул активную работу по 

организации экскурсий и продаже сувениров. На озере появилось больше зон, 

огороженных для восстановления травяного покрова. Однако поваленные деревья по-

прежнему никто не убирал, а траву не косил. Знакомый сотрудник Природного парка 

объяснил мне это стремлением новой директрисы к «экологичному» управлению 

территорией: минимальному вмешательству в экосистему. Некоторые усматривают в 

этом бездействии отмывание бюджетных денег. Меня удивило, что многие, кто 

жаловался на директора музея и обвинял его в корысти, ведении бизнеса и наплыве 

туристов, теперь вспоминали его с теплом и сочувствием. По-видимому, новая 

администрация оказалась менее духовной и менее склонной к поиску компромиссов.  

Можно предположить, что ситуация столкновения таких разнонаправленных 

логик на Светлояре сложилась потому, что он представляет собой соединение черт места 

силы и относительно более секулярного наследия, связанного с «русской» 

(«славянской») идентичностью. Культурное наследие здесь достаточно близко и живо 

(в отличие от археологии Седоны и Гластонбери или дольменов Кавказа), его призывают 
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сохранять и через него просвещают, оно — часть культурного бэкграунда местного 

пожилого поколения.  

 

***  

На дольменах в первые дни моей поездки я слышала несколько историй о 

недовольстве той аудиторией, которая стала приезжать сюда в последние годы. В целом 

некоторые мои собеседники сетовали, с одной стороны, на появление на дольменах 

«нежелательных» групп (по признаку духовного учения или отдельных практик). 

Многие сожалеют о частичной утрате той атмосферы свободной лесной жизни, которая 

царила здесь в конце 1990-х – начале 2000-х гг.: тогда территория еще не была включена 

в состав Природного парка, тут можно было свободно жечь костры, было больше 

«атмосферных мест для общения». Те лесные бомжи, гипермобильные искатели 

духовности, которые весь летний сезон перемещаются по подобным площадкам, 

сравнивают дольмены с Радугой. Особенно они выделяют то, что на Радуге нет 

«капитализма» — нет денежного обращения, только натуральный обмен: люди приносят 

продукты к общему столу, готовят вместе, если берут что-то у товарищей, то взамен 

отдают свое. Понятно, что такие практики возможны только на ограниченной 

территории в сообществе Радуги, а первоначально продукты все-таки участвовали в 

капиталистических отношениях и были куплены в магазинах. Однако это замечание про 

натуральный обмен тоже скорее говорит не про опасности мест силы в связи с 

коммерциализацией, а про предпочтение той или иной тусовки.  

Кафе «Весна» и другое кафе — «Агни» — недавно закрыли по требованию 

лесничества: был введен запрет на коммерческую деятельность на этой территории. 

Однако появились домики в виде куполов и другие торговые точки. В целом 

администрация дольменов находится в затяжном конфликте с местной администрацией 

и лесничеством. Переехавший предприниматель из Москвы пытается решить этот 

вопрос: закрыть долги, разделить землю, которая сейчас оформлена на одного человека, 

между несколькими партнерами, достичь каких-то договоренностей. Эти проблемы 

носят скорее юридический характер и не оформляются как связанные с сакральными 

свойствами места. Но пока сложно сказать, стало ли на дольменах меньше коммерции 

сейчас, по сравнению с 2020 годом, например. Место, безусловно, осваивается разными 

предпринимателями, здесь проводится все больше и больше фестивалей, но, видимо, не 

так линейно, как это происходит на Светлояре, а с некоторыми откатами и паузами. 

Жители поселка «Восхождение», рядом с которым находятся дольмены, по-видимому, 

практически не заявляют о своем праве на эту территорию и на мегалитические 

сооружения. Их взаимодействие с паломниками и туристами минимально: здесь нет 

такой потребности, например, снимать жилье у местных, как на Светлояре, потому что 

климат и другие условия позволяют жить в палатках весь теплый сезон. Таким образом, 

мои собеседники говорили о туристификации, коммерциализации, диверсификации 

посетителей дольменов, но не связывали это с какой-то опасностью для этого «места 

силы» или его посетителей, в их словах я не находила той моральной паники, которую 

отмечала на Светлояре.  

Первым моим знакомым, кто рассказал, что дольмены «теряют силу» от потока 

туристов, «загрязняются», был шиваит, кастанедовец, проводник, маргинал.  
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Примечательно, что он говорил не только о том, что люди забирают энергию из 

дольменов для реализации своих желаний, но и добавляет, что дольмен наполняется от 

таких посетителей, например, может забрать у них болезни и, возможно, передать их 

следующим. Таким образом, из-за действий таких посетителей, меняется энергетика 

места силы, и оно становится опасным для людей. Мой собеседник помогает дольменам 

— использует особую мантру Бессмертия и отчищает их от негатива. 

Когда я обсуждала проблему туристификации и коммерциализации с духовной 

искательницей (ок. 40 л.), которая много лет работала в администрации ВоЦентра, ее 

рассуждения напомнили мне разговор с директором музея на Светлояре. Она посмеялась 

над моим предположением, что дольмены могут терять энергию. Примечательно, что 

бывшая участница ВоЦентра не пользуется языком обмена, конечности ресурса, 

потребления, который используют многие другие мои информанты. Особенно этот язык, 

как мне показалось, распространен на Светлояре. Здесь, как и в рассуждениях директора 

музея (я сравниваю их, потому что они оба — администраторы, культурные активисты) 

просматривается логика брендирования места силы: чем больше туристов, тем лучше. 

Раньше моя собеседница вела экскурсии для туристов и рассказывала о роли дольменов 

в учении Мегре. По ее мнению, дольмены даже нуждаются в том, чтобы передавать 

людям знания. А если к ним долго никто не ходит — скучают.  

 Важно обратить внимание и на агентность духов места. Те, кто беспокоится о 

состоянии места, часто говорят об этих духах как о неспособных противостоять 

вредоносному воздействию, в лучшем случае они нуждаются в помощи, в худшем — 

становятся агрессивными и опасными. А те, кто поддерживают приток туристов, 

напротив считают, что работает закон бумеранга, или духи настолько всемогущи, что 

им не вредят никакие внешние факторы.  

Если говорить о более распространенных нарративах о туристификации и 

коммерциализации, которых мне удалось собрать на дольменах, то речь идет не столько 

о моральной панике, сколько о классификации мест как более или менее сильных, 

тусовочных, тихих и т.д. Например, дольмены на Жане часто сравнивают с дольменами 

в соседних селах - на Пшаде или в Мезмае в нескольких километрах отсюда, и те 

отдаленные дольмены описываются как более сильные. Это связывают с отсутствием 

туристов и с тем, что это место более природное, там больше возможностей побыть 

наедине с собой.   

По-видимому, дело в том, что гипермобильные номады, перемещаясь между 

разными местами, могут выбирать по своему желанию более удаленные, или наоборот, 

тусовочные места для жизни. На Светлояре с конца 1990-х — начала 2000-х гг. 

сформировался небольшой костяк деятелей культуры, педагогики и проводников, 

которые постепенно выстраивали свои модели взаимодействия с местом. С ними я чаще 

всего и обсуждала проблемы туристификации и коммерциализации и среди них, а также 

среди местных и православных активистов находила признаки моральной паники. 

Паломники и туристы же часто были не в курсе этой проблемы. А на дольменах мы 

имеем дело с гораздо более мобильным сообществом и аудиторией. Относительного 

постоянного населения тут очень мало: зимой в палатке жить тяжело, а местные, по-

видимому, мало интересуются тем, что происходит на мегалитах. Гипермобильные 

искатели духовности в любой момент могут сесть на автобус или автомобиль и уехать в 
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другое место, например, на Пшаду, чтобы ощутить там глубину и тишину, а потом 

вернуться обратно в поисках тусовки и песен под ханг и глюкофон у костра, совместных 

духовных практик на поляне и т.д. То, что на дольменах теперь есть денежное 

обращение, вызывает у некоторых хиппи ностальгию, но они могут поехать на Радугу и 

реализовать там свои мечты об анархистской коммуне. Здесь почти нет деревенских 

домов и садовых участков, как на Светлояре, поэтому речь не идет о дауншифтинге, 

который все-таки привязывает людей к земле, требует определенных финансовых и 

трудовых вложений.  

 

*** 

На Алтае для моих собеседников тема опасностей для мест силы гораздо менее 

актуальна, чем тема захвата земли и бизнеса москвичами. Москвичи в этих нарративах 

начали скупать или незаконно захватывать землю в 1990–2000-е, и их стало существенно 

больше в последние годы. Логика рассуждений о москвичах отчасти ложится в 

концепцию негативных внешних эффектов [Broz 2024], которую Л. Брож применяет к 

своему алтайскому полю. Только речь идет не об обломках ракет и ядовитых веществах, 

а о обмане и вытеснении местных из бизнеса, о потоке бездуховных организаторов и 

туристов, о присвоении и коммерциализации «злонамеренными москвичами» того, что 

было нажито первыми духовными переселенцами. Наиболее предметно я столкнулась с 

этими опасениями, когда пришла в Народную библиотеку имени Елены Рерих в Усть-

Коксе. Библиотека продолжает существовать после смерти основателя под 

руководством новой директрисы, рериховки из Москвы. Ей ок. 45 лет, она работала в 

Москве в бизнесе, несколько лет назад познакомилась с «Живой Этикой» и решила 

переехать на Алтай. Директриса утверждает, что основатель передал ей управление 

библиотекой, но в селе и среди рериховцев ее считают москвичкой-самозванкой, которая 

захватила библиотеку, скоро продаст все книги и откроет гостиницу. Новая директриса 

постоянно поправляет меня, чтобы я называла библиотеку не рериховская, а народная 

или просто библиотека, подчеркивая, что они — не закрытое общество и рады любым 

посетителям. Директриса вместе с волонтерами разбирает огромные залежи книг, 

накопившиеся за годы, пытается организовать приемлемые условия хранения. Тетради 

и детские книги она отправляет в дар селам, чтобы снискать уважение местных. 

Директриса ждет перехода в Новую Эру и настаивает, что библиотека нужна для этого, 

потому что видит в НКО с его трудом на общее благо — прообраз будущего без 

капитализма. Такие обвинения в адрес москвичей не ограничиваются Уймонской 

долиной как местом силы и в целом довольно широко распространены в 

провинциальных городах.  

Особенность здесь — жалобы на «бездуховную аудиторию», которая пришла на 

смену паломникам и известным духовным наставникам. Например, владелец гостиницы 

«Портал Белуха» в Усть-Коксе, с некоторым позерством рассказывал, что «быдло 

покупает тут землю и спекулирует». Он решил «это возглавить» — покупать участки 

земли в перспективных для строительства гостиниц и баз местах, чтобы создавать 

«правильную» инфраструктуру — «туризм должен быть для развития». По мнению 

молодого рериховца из Чендека, такой духовный аспект должен присутствовать в любом 
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бизнесе в долине. Духовный бизнес, по его мнению, должен идти от сердца — нужно 

делать то, к чему у тебя лежит душа и не только ради выгоды, но и ради пользы для 

людей. Например, молодой рериховец думает о том, как бы создать аннигилятор 

материи и уничтожать мусор, который в последние годы становится проблемой в 

долине. Такая логика напоминает идею предпринимательства стиля жизни — 

социально ответственного бизнеса, в котором личные и коммерческие интересы 

неразделимы.  

Сюжеты о негативных последствиях массового, не только московского туризма, 

я встречала с первых дней своей поездки в Уймонскую долину. В первые дни своей 

поездки я жила в Баштале у рериховки (ок. 60 л.), приехавшей с мужем в долину из 

Магнитогорска в 2009 г., «чтобы дожить до пенсии». До переезда она училась на швею, 

преподавала, занималась воспитательной и идеологической работой. В 2012 г. моя 

собеседница занялась туристическим бизнесом. Понимая рассредоточенность и плохую 

рекламу местной туристической и паломнической инфраструктуры, она решила 

наладить связи между предпринимателями, издавала рекламные буклеты, за деньги 

помогала туристам найти жилье и экскурсии. Сейчас моя собеседница сдает несколько 

спальных мест в своем доме в Баштале. Когда она спросила меня о моих планах на 

поездку, я рассказала, что сначала хотела бы посетить несколько сел, а потом сходить к 

подножью Белухи. Ей, как будто, не понравилась эта идея похода. Она выяснила, что у 

меня пока нет группы, и стала беспокоиться еще больше. Она предупредила меня, что 

просто так меня в группу никто не возьмет, что идти с незнакомыми людьми опасно — 

она знает несколько случаев, когда медленно идущих спутников бросали на тропе. Я 

попыталась уверить ее, что у меня есть походный опыт, необходимое снаряжение и я 

как-нибудь справлюсь. Рериховка стала критиковать многочисленных походников, 

которые «прутся к Белухе за силой, а потом не понимают, что с ней делать».  

За этим чрезмерным потреблением силы городскими жителями, по-видимому, 

стоит логика неравноценного морального обмена. Но эта тема в целом, как мне 

показалось, не развита среди искателей духовности в долине. В разговорах об 

опасностях для мест силы еще звучит тема загрязнения — «в популярных местах 

пластиковые энергии». Этот эпитет я не встречала ни на дольменах, ни на Светлояре, 

хотя сама тема загрязнения распространена там. О пластике говорили сотрудники 

частных музеев, волонтеры в духовных сообществах, духовные походники. В этой же 

фразе заложена идея искать более удаленные, безлюдные места, наполненные более 

чистыми энергиями — тоже распространенный мотив. Пластиковые ли энергии у 

подножья Белухи и на пути к ней — спорный вопрос для моих собеседников.  

Один из аргументов против походов к Белухе для моих информантов  — отсылка 

к алтайским шаманам и их правилам. Рериховцы и индуисты рассказывали мне и друг 

другу, что алтайские шаманы не ходят (не ходили) к Белухе совсем, или не ходят дальше 

часовни, которая «была построена на месте языческого капища», или не ходят к озеру 

Горных духов, чтобы не тревожить этих духов. Из этого мои собеседники делают вывод, 

что, может быть, и нам не стоит ходить туда, привносить энергетику.   

Эта риторика очень похожа на ту, которую использует пара проводников на 

Светлояре применительно к духам озера. Духи оказываются беззащитны перед потоком 

нежелательных посетителей низкого духовного уровня или нарушающих правила, и 
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покидают место силы. В алтайских дискуссиях примечательно, что эту информацию 

искатели духовности часто получают от алтайцев, в этом интервью появляется даже 

депутатка. Создается впечатление, что здесь звучит антиколониальная логика, 

поскольку проблема с духами возникает не для приезжих, а для коренных местных, и им 

приходится ее решать. Но дальше эта логика не развивается. Практически все мои 

собеседники ходят или ходили к Белухе, многие по несколько раз.  

 

Достигнутые результаты 

● ок. 70 дней включенного наблюдения с фиксацией в полевом дневнике  

● ок. 60 полу-структурированнных интервью 

● содержательные отчеты для фонда «Хамовники» 

● кандидатская диссертация «Места силы в культуре нью-эйдж постсоветской 

России» (в процессе защиты) 

● семинар в фонде «Хамовники» «Кто и зачем едет на места силы? Аудитория и 

инфраструктура духовного паломничества» 

● 3 доклада на всероссийских и международных конференциях  

● научная статья в рецензируемом журнале  

● экспертное интервью для широкой аудитории 

● научно-популярная лекция для широкой аудитории в Ельцин-Центре “Места 

силы: духовные путешествия и новые сообщества” 

● лекция в составе учебного курса на факультете антропологии ЕУСПб 

Значимость полученных результатов 

Исследование с большим временным и географическим охватом позволяет на 

эмпирическом материале говорить о позднесоветских и постсоветских тенденциях 

развития нью-эйджа, о влиянии идеологии природного и культурного наследия и 

учреждений культуры на развитие новой духовности, о роли мест силы в утопических 

проектах и антикапиталистических, антиурбанистических настроениях, о влиянии 

туристификации и коммерциализации на места силы, о роли гендера, стилей 

мобильности и духовных учений в выборе паломнических маршрутов.  

Наличие и характер незапланированных результатов 

Помимо обозначенных задач, удалось собрать богатый сравнительный материал, 

касающийся истории сакрализации мест силы, социальных отношений на этих местах, 

конкретных духовных сообществ, наставническо-ученических сетей, паломнических 

маршрутов. Я получила большой опыт полевой работы в разных условиях, в том числе 

в отдаленных районах, который заслуживает отдельной рефлексии.   
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Оценка успешности выполненных услуг 

Я оцениваю выполненные услуги как успешные, поскольку удалось решить 

поставленные задачи, а также собрать дополнительный материал. Материал представлен 

в виде отчетов, докладов, статей, интервью и лекций.  

Недостатки, выявленные в ходе выполнения 

Главный недостатком мне кажется ограниченное время и деньги на 

исследование. Поскольку исследование требовало широкого географического охвата, 

было необходимо побывать в разных местах в короткое время. Особенно это актуально 

для Уймонской долины, где несколько сел, населенных искателями духовности, 

разбросаны по горам, а также есть маршруты к подножью Белухи. Мне удалось собрать 

достаточно насыщенный материал в селах и у подножья, однако более длительное 

проживание в каждом из мест позволило бы наладить более доверительные отношения 

и углубить представление о микроэкономический процессах и морально-экономических 

представлениях.  

Вторым недостатком и одновременно преимуществом я бы назвала свое 

одиночество в поле. Поле не всегда было безопасно для меня, и, возможно, наличие 

партнера помогло бы уменьшить эту небезопасность. Партнер также помог бы 

наблюдать со стороны и замечать важные детали. С другой стороны, работая в паре, я 

бы, вероятно, не получила ту информацию, которую я получила, будучи одинокой 

молодой женщиной.  

Общие выводы 

С 1990-х, а в некоторых случаях и раньше, в российской нью-эйдж среде 

происходит новая семиотизация природного ландшафта. На фоне возрождения 

православия через культуру активисты-искатели духовности также обращаются к 

дискурсу наследия, сотрудничают с учреждениями культуры и образования и создают 

музеи и природные парки. К этому добавляются общие для нью-эйджа представления 

об энергиях и нечеловеческих агентах, идеи американской контркультурной революции. 

Локальную специфику составляют работа с православным наследием, обращение к 

советским и православным практикам. Паломничество и переезд на места силы часто 

связаны с проектам создания (квази)утопических комунн и идеей деурбанизации. Для 

воспитания нового человека искатели духовности обращаются к альтернативной 

педагогике.  

На собранном мной материале можно выделить три метанарратива сакральной 

географии и таких проектов. Если для рериховцев оказывается ведущим поиск Шамбалы 

(Китежа, Беловодья) — мотив земного рая, сохранения культурных ценностей, то для 

анастасийцев — нарратив об откровении от сверхчеловеческих агентов, устройство 

семей и родовых поместий. Шиваиты или кастанедовцы больше ориентированы на 

американскую контркультурную революцию и путь воина, рисующий более 

маргинальный, независимый от семьи и общества стиль жизни в своей тусовке или 

индивидуально.   
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Основную роль в сакрализации Светлояра в позднее советское и постсоветское 

время сыграли рериховцы: в 1990-х начинаются поездки и мероприятия 

Нижегородского теософско-рериховского общества, педагогов и активистов, 

переселение туда рериховцев и гуманных педагогов из разных городов. В 2000-е 

рериховские мероприятия и музеи привлекают широкий круг туристов и искателей 

духовности. Параллельно возрождается православное паломничество. Тогда же 

формируется основной состав проводниц — духовных специалисток на Светлояре. 

Примечательно, что почти все они имели рериховский, теософский бэкграунд и схожий 

круг чтения. Сейчас на Светлояре нет доминирующей группы, которая продвигает 

сакрализацию, но есть сеть проводников и искателей духовности с разными практиками. 

Районная администрация развивает туризм в широком понимании. История почитания 

озера, связанная со старообрядчеством, китежской легендой, крестными ходами, 

исцелениями и чудесами, перепрочитывается и становится частью нарративов приезжих 

искателей духовности. Важно подчеркнуть, что на Светлояре сосуществуют искатели 

духовности, работники культуры, местные коренные православные жители, 

православные активисты из Нижнего Новгорода, многочисленные туристы. Такая 

концентрация эмоционально и морально вовлеченных агентов вокруг озера, объекта 

относительно недавнего наследия, порождает переговоры и напряжения.   

Первыми искателями духовности, переселившимися в Уймонскую долину, тоже 

были в основном рериховцы. Важно подчеркнуть, что среди переселенцев на этом месте 

силы были особенно актуальны эсхатологические, общинные и паранаучные проекты, а 

также увековечивание памяти о Николае Рерихе. Эсхатологические и общинные идеи 

входили в резонанс со старообрядческим поисками спасения и стилем жизни и 

используются искателями духовности как способ подчеркнуть преемственность в 

заселении долины. Можно выделить несколько волн переселения, вызванных 

эсхатологическими ожиданиями: 1980 г., 1999-2000 г., 2012 г. На рубеже веков 

происходит бум туризма, в том числе международного. После волны 2012 г., которая, с 

одной стороны, способствовала развитию инфраструктуры, с другой —  посеяла 

разочарование в неслучившемся апокалипсисе, происходит пересмотр общинных 

(квази)утопических проектов и идей автономии. Все эти волны ознаменованы 

сменяющимися конфликтами и напряжениями: конфликты переселенцев с алтайцами, 

конфликты внутри общин, конфликты общин с государственными структурами, 

конфликты СибРО с МЦР, конфликты переселенцев с новоприбывшими бизнесменами-

москвичами. На Алтае проблема взаимодействия с местными приобретает этнический 

контекст. И на Светлояре, и на Алтае, приезжие создают новую сельскость, но эта 

сельскость разная: на Алтае она приобретает более перформативный характер 

(строительство специфических домов, попытки засадить большие огороды, чтобы стать 

«своими»), в последнее время с волной переезда айтишников она становится 

высокотехнологичной.  

История заселения дольменов искателями духовности начинается в 1980-е гг., на 

фоне советского туризма. Массовое паломничество и переселение происходит в начале 

2000-х, в связи с книгами Мегре и фестивалем «Восхождение». Нарратив 1990-х играет 

большую роль в истории и современности этого места — бандитизм, буллинг, алкоголь, 

наркотики становятся частью опыта поколения и обсуждаются в контексте духовности 
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и гуманной педагогики. Как и в случае с рериховцами, на примере анастасийцев мы 

наблюдаем связь дольменной администрации с деятелями и учреждениями культуры. 

При этом «андеграундная» тусовка дольменов становится скорее контркультурным 

сообществом, опирающимся на идеи хиппи и битников. Идеалы хиппи — выход из 

системы, творчество, гипермобильность, эксперименты, простая жизнь сначала были 

восприняты с воодушевлением и стали частью самопрезентации, но с возрастом стали 

подвергаться сомнению. Сейчас дольмены посещают разнообразные паломники, 

туристы, там проходят многодневные фестивали.  

Основные причины опасности туристификации и коммерциализации по мнению 

проводников на местах силы такие: загрязнение, нарушение надлежащего порядка 

обмена, неосознанность посетителей, намеренное уничтожение / ограничение доступа к 

месту силы со стороны местных властей, православное доминирование. Таким образом, 

источником зла для некоторых моих собеседников-проводников выступают 

некомпетентные или злонамеренные искатели духовности и производимые ими энергии, 

приезжие деятели культуры, туризма и экологии, местные власти, православная церковь.  

Однако степень серьезности, с которой туристификация и коммерциализация 

осмысляются искателями духовности как опасности для мест силы, разная, что, по-

видимому, связано с разными типами мобильности, наличием или отсутствием 

постоянного местного сообщества, спецификой и близостью сакрального наследия. 

Отношение отдельных людей к этим проблемам обусловлено их включенностью в 

местное сообщество и духовные проекты, миссией, которую они выполняют на местах 

силы, задачами территориального брендинга. Те «альтернативные» практики, которые 

были доступны небольшому кругу людей, стали терять свои черты альтернативности и 

приобрели характер широко используемых и продаваемых. Доступ к ним перестал 

требовать серьезных усилий и длительного обучения у мастеров (которых еще нужно 

найти и установить с ними связь). В особенности, на Светлояре, в распространенные на 

постсоветском пространстве ассоциации капитализма с «вторжением чужеземных 

ценностей, направленных на подрыв русских традиций и уклада жизни» [Oushakine 

2009], о связи новых экономических практик с «представлениями о лжи, коррупции и 

недоверии» [там же] (неискренности) вписываются представления о взаимодействии с 

духовным ресурсом — энергиями и святостью озера, его потенциалом к помощи, 

исцелению, вдохновению. Такие понятия, как потреблять, дает, отдавать, открыто, 

закрыто (для духовного взаимодействия) применяются к озеру и коммуникации с ним. 

На дольменах же речь идет скорее о классификации мест силы по их глубине или 

тусовочности и о возможности перемещаться между этими местами по необходимости, 

что подчеркивает мобильность искателей духовности на дольменах. В Уймонской 

долине мы встречаемся скорее с антиколониальным дискурсом — ущерб от 

туристификации, по словам искателей духовности, терпят алтайские шаманы и духи, с 

которыми они взаимодействуют. Но и здесь появляется мотив загрязнения — 

пластиковые энергии.  

Статусом мест силы наделяется все больше локаций, а искатели духовности либо 

принимают это как должное, либо ищут еще более уединенные уголки. Также 

появляются места силы в городах, происходит новая экзотизация городского 

пространства, в нем воспроизводится топография «негородских» мест силы. Можно 
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рассматривать практики наделения мест силой как часть процессов, которые 

Л. Болтански и A. Эскер назвали экономикой обогащения [Болтански, Эскер 2020], 

характерной для постиндустриальных обществ. Основной чертой этой экономики 

являются извлечения прибыли из наделения вещей (или, в данном случае, мест, 

достопримечательностей) уникальными характеристикам, флером индивидуальности. 

Экономика обогащения проявляется в моде на плейсмейкинг: брендинг территорий, 

краеведение, стратегии раскрытия идентичности места, что как раз стало заметно в 

России в 2000–2010-е гг. [Мельникова 2015]. Такое брендирование — широко 

распространенное явление на местах силы, представляющее собой ответ местной 

администрации на запрос на «райские уголки», историко-культурную и туристическую 

аутентичность [см., например обзор у Tomlinson, Zhy 2024: 8-9]. Нью-эйдж движения 

тоже участвуют по-своему в этих отношениях: мы видим духовных и культурных 

предпринимателей, которые привлекают посетителей на места силы, строят там музеи, 

культурные центры, взаимодействуют с местной администрацией и всячески 

продвигают локальный бренд. Но беспокойства и моральные паники являются 

индикатором того, когда эта стратегия приводит к конфликту, и место, которое было 

произведено как «уникальное», «попсеет», становится «слишком» популярным, по 

крайней мере, для некоторых заинтересованных групп. Такая популярность и 

плейсмейкинг, включение места в разнообразные экологические, археологические 

проекты, в свою очередь, ведут к повышенному административному контролю, что тоже 

воспринимается как посягательства на права старожилов и / или на потерю прежней 

атмосферы свободы. Или же искатели духовности оказываются не согласны с той 

стратегией брендирования, которую избрали местные власти.  
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