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Читателям ежегодника  
«Теология и образование»

В очередном ежегоднике, первый выпуск которого состоялся в 2018 г., пред-
ставлены результаты исследований молодых ученых, избравших интересное 
и важное для современной России направление подготовки — ​теологию.

Ответ на  вопрос о том, что теология может привнести в  исследователь-
ские планы, если, как принято считать, она по  преимуществу нацелена 
на изучение богословских и церковно-исторических вопросов, иллюстриру-
ют статьи, помещенные в выпуске, начиная с рубрики «Мастер-класс» и за-
вершая первыми опытами публикаций студентов теологических кафедр уни-
верситетов и духовных семинарий.

Ряд опубликованных в ежегоднике работ, подготовленных молодыми уче-
ными, вполне созвучны Национальным целям развития России до  2030 г. 
и на перспективу до 2036 г., которые определены Указом Президента № 309 
от 24 мая 2024 г. В этом документе стратегического планирования указывает-
ся, что планирование и  достижение заявленных результатов должно осу-
ществляться на основе и с учетом традиционных российских духовно-нрав-
ственных ценностей и  принципов патриотизма, приоритета человека, 
социальной справедливости и равенства возможностей.

В число Национальных целей развития страны входят реализация потен-
циала каждого человека, развитие его талантов, воспитание патриотичной 
и  социально ответственной личности, что невозможно без религиозно-ми-
ровоззренческой составляющей, которая является базой традиционных рос-
сийских духовно-нравственных ценностей.

Описание этой теоретической базы ключевых направлений экономи
ческого и  социального развития Российской Федерации, задач укрепления 
государственного, культурно-ценностного и  экономического суверенитета 
страны требует богословского анализа. Особенно это актуально в контексте 
80-летия Великой Победы, уроки которой важны для каждого из нас во время 
глобального противостояния, когда Россия как сердце православия и центр 
русского мира сосредотачивается внутренне и собирает вокруг себя мировые 
силы добра, чья цель — ​сохранение и упрочение справедливого мироустрой-
ства. «Соблюдающий правду и  милость найдет жизнь, правду и  славу» 
(Притч. 21:21).

Новый выпуск трудов молодых ученых «Теология и образование» показы-
вает, что теологи успешно исследуют вопросы веры и рационального позна-



ния, образования, истории, воспитания, привлекая читателя к  глубокому 
и честному разговору о проблемах развития современной теологии. Опубли-
кованные здесь материалы задают тематику, нуждающуюся в  обсуждении, 
а также предлагают способы их раскрытия и решения. Сборник подготовлен 
на  базе Института государственной службы и  управления Президентской 
академии в рамках межвузовского взаимодействия по линии сотрудничества 
с  Научно-образовательной теологической ассоциацией. Ассоциация высту-
пает как объединение, которое не только развивает теологическое образова-
ние, но и демонстрирует его значение для достижения Национальных целей, 
построения будущего нашего государства. Задавая векторы духовного раз-
вития, теология становится пространством бытия человеческой мысли, от-
крывая перед молодыми людьми путь духовного и профессионального роста.

Поддержка развития теологии как отрасли знания и предметной области 
в  современном высшем образовании призвана обеспечить гармоничность 
содержательного наполнения социально-гуманитарного ядра современного 
высшего образования. Религиозно-мировоззренческая компонента, которая 
лежит в основе традиционных российских духовно-нравственных ценностей 
и является важным фактором формирования общероссийской гражданской 
идентичности, является одним из  ключевых факторов достижения Нацио-
нальных целей развития России — ​нашего земного Отечества.

Епископ Сергиево-Посадский и Дмитровский Кирилл,
ректор Московской духовной академии,

наместник Свято-Троицкой Сергиевой лавры,
президент Научно-образовательной теологической ассоциации
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Рубрика 1 
Мастер-класс

О ходе реализации подпрограммы  
«Духовно-нравственное воспитание детей 

и молодежи в Республике Мордовия»  
на 2015–2025 гг. государственной программы 

Республики Мордовия «Развитие образования 
в Республике Мордовия» на 2014–2025 гг.

Митрополит Саранский и Мордовский Зиновий 
(А. А. Корзинкин),

канд. педагогич. наук, доцент кафедры философии  
Национального исследовательского Мордовского государственного 

университета им. Н. П. Огарёва (г. Саранск)

Аннотация. Цель статьи — ​провести теоретический анализ реализации под-
программы «Духовно-нравственное воспитание детей и  молодежи в  Республике 
Мордовия» на  2015–2025 гг. государственной программы Республики Мордовия 
«Развитие образования в Республике Мордовия» на 2014–2025 гг.

Ключевые слова: воспитание, дети, молодежь, традиционные ценности, се-
мья, личность, родители, система воспитания, развитие.

Annotation. The purpose of the article is to conduct a theoretical analysis of the 
implementation of the subprogram “Spiritual and moral education of children and youth 
in the Republic of Mordovia” for 2015–2025 of the state program of the Republic of 
Mordovia “Development of education in the Republic of Mordovia” for 2014–2025.

Keywords: upbringing, children, youth, traditional values, family, personality, parents, 
education system, development.

Реализация подпрограммы «Духовно-нравственное воспитание детей и моло-
дежи в  Республике Мордовия» рассчитывалась на  десять лет (2015–2025) 
и  должна была осуществляться в  три этапа. На  первом этапе (подготови
тельном) реализовывались мероприятия, направленные на  создание новых 
моделей и  технологий в  региональной системе духовно-нравственного раз-
вития обучающихся. На втором этапе (практическом) предполагалось прове-
дение мероприятий по доработке новых моделей и технологий региональной 
системы духовно-нравственного воспитания детей и молодежи в процессе их 
апробации и экспериментального внедрения полученных результатов. И толь-
ко на третьем этапе (2024–2025) предусмотрена реализация мероприятий, на-
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целенных в основном на контроль, исполнение, корректировку и мониторинг 
совокупных результатов, полученных на предыдущих этапах реализации под-
программы. Поэтому сегодня можно говорить о промежуточных итогах.

Принципиальные изменения в системе духовно-нравственного воспита-
ния детей и молодежи при реализации подпрограммы ожидаются в следую-
щих направлениях:

	• нормативно-правовое, финансово-экономическое и организационное 
сопровождение системы духовно-нравственного воспитания подраста-
ющего поколения Республики Мордовия, повышение его образователь-
ного уровня и культурного самосознания;

	• создание условий для защиты традиционных ценностей, историко-
культурного и духовного наследия российского общества;

	• укрепление института семьи, воспитание у молодого поколения уважи-
тельного и ответственного отношения к семейным ценностям и роди-
тельству;

	• пропаганда здорового образа жизни среди детей и молодежи Республи-
ки Мордовия.

Динамику и  направление трансформации общества в  духовно-нравствен-
ном плане определяет развитие личности. В одном из исследований на тему 
«Духовно-нравственное состояние общества как фактор стабильности на-
циональной безопасности» от 2022 г. опубликованы результаты социологи-
ческого опроса о  том, как изменились люди и  отношения между ними 
за последние 15–20 лет. 60% респондентов ответили, что снизилась добро-
желательность; по мнению 68% опрошенных, возросла агрессивность; 59% 
респондентов полагают, что душевность ослабла; 61% опрошенных конста-
тировали снижение искренности; 60% отметили сокращение честности, 
61% — ​повышение цинизма [2]. В этом же исследовании констатируется, что 
в  обществе широкое распространение получила нравственная неопреде-
ленность, когда схожие по природе ценности, такие как, например, семья 
и брак, вера и взаимопомощь, имеют противоположные оценки в структуре 
одной и той же личности. Такие ценности, как вера, семья, труд и уважение, 
традиционно составляющие основу любой общественной системы, которая 
заинтересована в своем сохранении и развитии, отодвинуты большинством 
респондентов на второй план. Установлено, что широкую поддержку в об-
ществе имеют такие негативные социальные практики, как эгоизм, вне-
брачные связи, стяжательство, сквернословие, двойные стандарты, мелкие 
правонарушения и  др. Среди распространенных примеров решительного 
неприятия негативных социальных практик отмечены преступления и пре-
дательства. Из положительного — чаще негативную оценку получают абор-
ты и  супружеские измены, курение и  другие проявления нездорового об-
раза жизни; отмечается, что антисоциальные интересы и  негативные 
социальные практики не являются основой социальной идентичности ши-
роких масс.
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По-разному осуществляется и нравственное развитие в семье. Например, 
ребенок растет в семье, где родители находятся на грани выживания. Такие 
семьи, к  сожалению, еще есть! Страх, раздражение и  злость — ​постоянные 
спутники их взаимоотношений; очень тяжело вырасти стабильным и уверен-
ным в себе человеком, способным как сохранять личные границы, так и по-
могать, и поддерживать других. В случае если у человека нет ресурсов и воз-
можности обеспечить свое благосостояние, опираясь на чувство безопасности 
и имея добротную базу нравственного воспитания, он опустится на уровень 
своих животных инстинктов, будет защищать и  обеспечивать себя через 
агрессивную самозащиту и девиантное поведение.

Кроме того, продолжают возникать новые угрозы национальной безопас-
ности, например, в виртуальном пространстве: возникает альтернатива ре-
альному миру в виде виртуальной вселенной, где не нужна будет нравствен-
ность и  регулировать ее будет в  этом пространстве невозможно. Несмотря 
на это, в образовательном процессе все чаще инициируется и приветствуется 
использование мультимедийных технологий.

Именно поэтому духовность является самой востребованной категорией 
в современных реалиях, и в этом наше общество испытывает очевидный го-
лод, о чем свидетельствуют Послание Президента Федеральному Собранию 
и его призыв обновить содержание образования, сохранив традиции и пре-
имущества: «Сегодня российское общество испытывает явный дефицит ду-
ховных скреп — ​милосердия, сочувствия, сострадания друг другу, поддержки 
и взаимопомощи, — ​дефицит того, что всегда, во все времена исторические 
делало Россию и россиян крепче, сильнее, чем мы всегда гордились» [1].

Не случайно Президент России В. В. Путин поручил Минобрнауки Рос-
сии при участии Российского исторического общества рассмотреть вопрос 
о разработке и внедрении в вузах модуля по истории религий России. Это 
было предложение патриарха Кирилла (о внедрении в вузах модуля по исто-
рии религий России). Важно отметить, что это очень хорошее предложение, 
так как студенты, особенно гуманитарных специальностей, должны иметь 
возможность получить знания об истории религии.

Обеспечение национальной безопасности Российской Федерации — ​при-
оритетное направление деятельности государства. Следовательно, государ-
ство признает, что российское общество на  сегодняшний день испытывает 
потребность в приращении духовно-нравственных ценностей.

Таким образом, мы с  вами на  региональном уровне обязаны сформиро-
вать условия для нравственного благосостояния общества, а значит, и для его 
национальной безопасности. Этот факт будет способствовать созданию ду-
ховной среды, обусловливающей «гуманизацию общественных отношений 
и всех сфер жизнедеятельности общества», т. е. обеспечивать нравственную 
безопасность жизни общества, государства, республики.

В связи с этим отдельно акцентирую необходимость передачи правильно-
го духовного знания в  процессе воспитания. Логика «религиоведения» по-
нуждает признать нас, что в жизни конкретного ребенка обязательно должен 
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присутствовать период мифологического восприятия мира. Значит, религи-
озное воспитание нужно ребенку просто для того, чтобы быть ребенком. 
В мир ребенка совершенно органично входит чудо.

Стремление детей к  целостному познанию мира естественно: у  них есть 
свой интерес к религиозной реальности. Ребенок — ​не агностик, его восприятие 
духовного мира и живо, и реалистично. Он очень реалистично видит мир. Одна 
из  черт того мышления, которое называется мифологическим, заключается 
в том, что носитель такого мышления не различает естественный и сверхъесте-
ственный порядок вещей. Если попытки мифического познания мира не  на-
править в  выработанные формы религиозного сознания, он будет обречен 
на  индивидуальное мифотворчество. Однозначная плоская рационализация 
изменяет психический мир ребенка: он теряет многомерность восприятия.

Любое воспитание есть некоторое навязывание ребенку определенного 
образа действий и мировосприятия родителями, учителями, старшими дру-
зьями. Наша позиция в  отношении духовного воспитания «вырастет — ​сам 
разберется» — ​это не формула заботы, а снятие с себя ноши ответственности 
за его воспитание. Если у ребенка появился вопрос — ​разбираться с ним он 
будет сейчас. Если мы ему не предложим ответ, он будет этот ответ творить 
сам. Если не  сам, то  при помощи средств массовой информации он может 
сформировать оккультно-магическое восприятие мира. Кто может гаранти-
ровать, что через несколько лет этот ребенок не окажется в секте?

Существующая ситуация, когда проблемы духовно-нравственного разви-
тия личности решаются как сопряженные или вытекающие из других сфер, 
неэффективна в силу недостаточности принимаемых мер. До тех пор пока 
политика государства в  сфере духовно-нравственного развития общества 
не  будет реализовываться как самостоятельная, действие деструктивных 
факторов, в числе которых утрата авторитета традиционных институтов со-
циализации, отсутствие единства целей и задач в деятельности различных 
публичных институтов и объединений, обратной связи между государством 
и  обществом, будет усиливаться. Выработка и  реализация такой политики 
должна осуществляться на  основе консолидации усилий государства, духо-
венства, общественных элит и объединений.

Взаимодействие органов публичной власти с институтами гражданского 
общества может способствовать повышению уровня духовно-нравственного 
состояния российского общества.

Мордовская митрополия готова к сотрудничеству и взаимодействию, уча-
стию в  реализации мер по  совершенствованию подпрограммы «Духовно-
нравственное воспитание детей и  молодежи в  Республике Мордовия» 
на 2015–2025 гг. на уровне решения следующих задач:

	• актуализация региональной концепции преподавания основ религиозных 
культур в общеобразовательных организациях Республики Мордовия;

	• участие в разработке модели функционирования православных классов 
на базе «пилотных» школ по отработке механизмов включения право-
славного компонента в основную общеобразовательную программу;
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	• сотрудничество с  координационным методическим центром, создан-
ным на  базе Центра непрерывного повышения педагогического ма-
стерства «Педагог 13.ру» по  сопровождению преподавания основ пра-
вославной культуры (проведение совместных научно-практических 
мероприятий по обсуждению актуальных вопросов, координации дей-
ствий);

	• открытие региональных инновационных площадок на базе школ, име-
ющих позитивный опыт по реализации учебных курсов православной 
тематики;

	• помощь в реализации курсов повышения квалификации учителей кур-
са «Основы православной культуры» на базе Центра непрерывного по-
вышения педагогического мастерства «Педагог 13.ру» посредством 
привлечения священнослужителей и преподавателей Саранской духов-
ной семинарии;

	• осуществление кураторства священнослужителями образовательных 
организаций по  вопросам реализации образовательных программ ре-
лигиозно-культурологической направленности;

	• участие в  проведении ежегодных региональных конкурсов детского 
творчества «Святыни земли мордовской», «Рождественская звезда», 
«Красота Божьего мира», в  обеспечении, организации и  проведении 
конкурсов профессионального мастерства для педагогических работ-
ников («За нравственный подвиг учителя», «Серафимовский учитель», 
«Православный учитель»), в организации деятельности детского обще-
ственного движения по  духовно-нравственному, патриотическому 
и гражданскому воспитанию;

	• организация работы научно-методического консультативного центра 
по духовно-нравственному воспитанию детей и молодежи;

	• разработка и  реализация учебно-методического комплекта «Система 
духовно-нравственного воспитания детей и молодежи»;

	• проведение регионального этапа Международных Рождественских чте-
ний;

	• проведение педагогического просвещения родителей и педагогическо-
го всеобуча;

	• привлечение научного потенциала молодежи (аспирантов, студентов) 
в  научно-исследовательскую работу по  пропаганде ценностей семьи 
в современном обществе.
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Албазинская икона Божией Матери  
«Слово плоть бысть» в советское время:  
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Аннотация. В статье рассматриваются факты и документы, связанные с изъяти-
ем у верующих Албазинской иконы Божией Матери «Слово плоть бысть», передачей 
ее в музей г. Благовещенска в 1938 г. и возвращением Русской православной церкви 
в 1991 г.
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Abstract. The article examines the facts and documents related to the seizure of the 
Albaza Icon of the Mother of God “The Word became Flesh” from believers and its transfer 
to the museum of Blagoveshchensk in 1938 and the return of the Shrine to the Russian 
Orthodox Church in 1991.

Keywords: Russian Orthodox Church, state, Orthodoxy, shrine, Albaza Icon of the 
Mother of God, Far East, Blagoveshchensk.

История Албазинской иконы Божией Матери «Слово плоть бысть», просла-
вившейся в  1666 г., неразрывно связана с  освоением русскими людьми 
огромного Дальневосточного региона. Исторический путь этой святыни свя-
зывает воедино времена и людей, проживавших и живущих на территории 
Амурской области, отражает знаковые события в летописи распространения 
русской культуры на востоке нашей страны. Настоящая статья посвящена од-
ному из периодов истории Албазинской иконы, а именно от пребывания свя-
тыни в Амурском областном краеведческом музее до ее возвращения верую-
щим.

С 1868 г. святыня Дальнего Востока пребывала в  кафедральном соборе 
г. Благовещенска, который в 1924 г. таинственно сгорел. Святая икона была 
перенесена в Пророко-Ильинский храм.

В 1938 г. последняя действовавшая в Благовещенске Пророко-Ильинская 
церковь была закрыта. 10 мая 1938 г. на основании решения Благовещенско-
го городского совета от 7 мая того же года иконы, утварь и другие предметы 
церковного обихода из Пророко-Ильинской церкви (всего по описи — ​73 цер-
ковных предмета), в  том числе и  чудотворная Албазинская икона Божией 
Матери, были изъяты и переданы в Амурский областной краеведческий му-
зей [4].

4  декабря 1941 г. хранитель музея Г. С. Новиков-Даурский внес запись 
об Албазинской иконе в книгу поступлений под номером 994: «Икона Алба-
зинская «Слово плоть бысть» в окладе, писана на холсте, наклеенном на дере-
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во, покрыта стеклом и серебряной ризой с камнями (69 и 72 мелких)» [7].
7  января 1949 г. по  результатам проведенной сверки наличия Г. С. Нови-

ков-Даурский сделал следующую запись, касавшуюся иконы, в книге посту-
плений под номером 662: «Икона Богородицы „Слово плоть бысть“ Албазин-
ская, писанная на  холсте, наклеенном на  дереве, в  серебряном окладе 
с  такой  же рамкой, предохраняющей края оклада от  поломки, с  камнями 
в венце, на груди и на левом плече. Всего 141 камень, из которых 72 (в звезде 
на плече): 42 шт. — 0,5 карата; 19 — ​по 1,5–2 карата, 2 шт. — 3 карата, 3 шт. — ​
крупные аквамарины. На венце три клейма с изображением Св. Георгия.

Сохранность: оклад по  краям местами поломан. Венца у  младенца нет. 
Нет звезд из камней на челе и правом плече Богородицы, 17 гнезд для кам-
ней — ​пустые.

Размер или вес: вышина — ​735 мм, ширина — ​680 мм.
Стоимость — ​3411 р.» [6].

Здесь возникают первые вопросы. Почему первая запись в книге поступле-
ний была сделана через три года, а подробная опись, как мы видим, сделана 
через одиннадцать лет после передачи Албазинской иконы в музей? Навер-
ное, это останется, с  одной стороны, тайной, а  с  другой — ​показателем не-
брежного отношения государства к православным святыням в то время. Кро-
ме того, возникает вопрос, связанный с отсутствием 17 драгоценных камней, 
на что указано в описи 1949 г.: это состояние оклада иконы в 1938 г. или след-
ствие ее небрежного хранения в музее с 1938 по 1949 г.?

Все благовещенские храмы до  начала Великой Отечественной войны 
1941–45 гг. были закрыты. «Потепление» во  взаимоотношениях православ-
ной Церкви и государства наметилось в 1943 г. Важнейшей вехой новой госу-
дарственной религиозной политики стало совещание 4  сентября 1943 г. 
на даче И. Сталина с участием Г. Маленкова, Л. Берии, представителей Нарко-
мата государственной безопасности СССР. На  нем были решены вопросы 
об открытии приходов, духовных учебных заведений, выпуске церковных из-
даний, о выборах Патриарха и др. Итоги обсуждения были подведены на ноч-
ном приеме в  Кремле И. Сталиным и  В. Молотовым митрополитов Сергия 
(Страгородского), Алексия (Симанского) и Николая (Ярушевича).

В 1945 г. православными верующими Благовещенска было подано заявле-
ние об открытии в городе православного прихода. Власти согласились дать та-
кое разрешение только при определенных условиях: наличие группы верую-
щих не  менее 20 чел. и  подходящего молитвенного здания. 2  апреля 1947 г. 
в Благовещенске был образован православный приход [12, с. 73]. Единствен-
ной в городе православной общине для совершения богослужений было вы-
делено здание бывшего костела, построенного польской католической общи-
ной в 1896–1912 гг. Следует отметить, что в то время в Благовещенске не все 
православные храмы были разрушены, но использовались они не по назначе-
нию: в храме во имя Святителя Николая, Мирликийского Чудотворца (первом 
храме, построенном в городе), в конце 1940-х гг. располагался радиокомитет; 
кладбищенский храм в  честь Второго славного пришествия Господа нашего 
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Иисуса Христа на землю и страшного суда Его находился в плохом состоянии 
еще до 1917 г.; храм во имя Святых апостолов Петра и Павла в 1940-е гг. нахо-
дился (и находится до настоящего времени) на закрытой территории действу-
ющей тюрьмы; храм во имя пророка Божьего Илии — ​небольшой деревянный. 
Маленький польский костел православным отдали в  аренду (по  нынешнее 
время); отказываться от  предложенного было нельзя, иначе община могла 
не получить ничего и при этом лишиться регистрации (так часто поступали 
власти). Возможно, верующие сами просили именно это здание — ​кирпичное, 
добротное, хорошей постройки, так как других, соответствовавших религиоз-
ному назначению и не вызывавших претензий властей, не было.

В том же 1947 г. имущество Пророко-Ильинского храма, изъятое в 1938 г. 
и находившееся в краеведческом музее, было по распоряжению властей пе-
редано этому единственному в  городе православному приходу [15, с.  314–
316]. Согласно хранящимся в  архивах музея актам № 47 от  14  мая и  № 49 
от  24  мая 1947 г., «настоятель церкви г. Благовещенска Дувалкин И. Ф., диа-
кон Мордвинов С. и церковный староста Горский И. И. получили предметы 
архиерейского (митра, мантия, стихарь, омофоры и др.), иерейского и диа-
конского облачений, иконы, венцы, кадило, плащаницу, антиминс без мо-
щей, дискос, звездицу и т. д.: по первому акту — ​20, по второму — ​52 предме-
та» [8]. Однако из 73 изъятых предметов было возвращено все, кроме главной 
церковной святыни — ​Албазинской иконы Божией Матери. Причина этого, 
наверное, тоже останется тайной. На сегодняшний день мы не располагаем 
документами и свидетельствами того времени о каких-либо прошениях, об-
ращениях, других попытках новообразованного прихода возвратить верую-
щим Албазинскую икону Божией Матери, великую святыню Приамурья. Ско-
рее всего, икону оставили в музее потому, что считали ее наиболее ценным 
«предметом культа», который должен принадлежать государству.

Далее по  имеющимся музейным документам попытаемся восстановить 
хронологию интересующих нас событий.

16 марта 1984 г. после очередной сверки наличия музейных ценностей Ал-
базинская икона была зарегистрирована в книге поступлений под номером 
6731: «Время, источник поступления — ​1938, национализирована, КП (книга 
поступлений. — ​Авт.) № 994, АОМ (Амурский областной музей. — ​Авт.) 662. 
Наименование, краткое описание — ​икона Албазинская, писанная на холсте, 
наклеенном на дерево, в серебряном окладе с гравированной надписью: „Сiя 
Албазинская икона Божией Матери принесена изъ Сретенска в  г. Благове-
щенскъ Преосвященнейшимъ Вениаминомъ Епископомъ Камчатскимъ, Ку-
рильскимъ, Алеутским въ июнь… года при первом вступлении его въ свой 
епархиальный городъ“. XVII  в. Материал: дерево, холст, серебро. Размер: 
74,5 × 68,5 см. Сохранность: холст поврежден, потемнел, оклад помят, потерт, 
края потрескались, часть камней утеряны» [9]. Запись была сделана Светла-
ной Николаевной Тереховой, главным хранителем музея.

Уникальный экспонат демонстрировался в краеведческом музее — ​старом 
и новом зданиях [14, с. 27–47]. Причем икона отдельно, а драгоценный оклад 
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отдельно — ​согласно эпохам: XVII и  XIX  вв. Такое решение приняли музей-
ные работники. В 90-е гг. XX столетия сотрудники исторического отдела му-
зея смогли выпустить небольшой буклет (один лист стандартного формата, 
сложенный втрое) с краткой заметкой об Албазинской иконе. Материал был 
взят из  «Благовещенских епархиальных ведомостей» конца XIX — ​начала 
XX в.

Несмотря на то что икона находилась в музее, по рассказам сотрудников, 
к ней приходило немало верующих, которые молились перед чудотворным 
образом, тайком зажигая свечи. Тайные паломники приезжали в  Благове-
щенск со всего Дальнего Востока и шли не только в музей, но и в единствен-
ный действовавший в городе храм (там в 90-х гг. ХХ в. находился список Ал-
базинской иконы), чтобы возносить горячие мольбы к Царице Небесной.

Празднование 1000-летия Крещения Руси в 1988 г. открыло новую страни-
цу в отношениях Церкви и государства. Вызванные политикой «перестройки 
и гласности» перемены в советском обществе оказали существенное влияние 
на  деятельность Совета по  делам религий при Совете министров СССР. 
В  1991 г. его лишили регистрационных, распорядительных и  контролирую-
щих функций. Однако если в Центральной России органы власти охотно шли 
навстречу Церкви, на  Дальнем Востоке фигура уполномоченного по делам 
религий еще имела значение. В Амурской области им являлся И. М. Веклич. 
Вопрос о возвращении Албазинской иконы в храм при нем не решался, хотя 
переговоры с властями велись настоятелем Благовещенского храма протои-
ереем Валентином Полищуком постоянно, к  сожалению, без протоколов 
и писем. Верующие терпеливо ждали то время, когда перед святыней можно 
будет молиться в храме.

Далее в  соответствии с  хронологией мы приводим полные тексты доку-
ментов, имеющих особую важность, с целью недопущения каких-либо оши-
бок и  устранения неточностей в  их толковании. Некоторые документы пу-
бликуются впервые.

В конце августа 1991 г. в газете «Амурская правда» был помещен матери-
ал, посвященный 100-летию областного краеведческого музея. Среди проче-
го была размещена небольшая статья об  Албазинской иконе. Автор, кор
респондент Л. Коротков, завершил публикацию словами: «Ныне Русская 
православная церковь претензий на нее не заявляет. Благовещенский храм 
вовсе не застрахован от ограблений. Его настоятель считает, что чудотворной 
иконе быть в музее надежнее всего» [1]. Эти последние слова статьи вызвали 
возмущение верующих, и  во  дворе храма был организован сбор подписей 
за возвращение Албазинской иконы — ​под плакатом, написанным протоие-
реем Валентином Полищуком тушью на листе ватмана: «„Амурская правда“ 
опять обманула амурчан. Верните икону!» Он же подготовил текст обраще-
ния к властям (приводится ниже). Тем не менее «Амурская правда», рупор 
местных коммунистов, продолжала на своих первых страницах публиковать 
клевету в  адрес настоятеля. Но  политическая ситуация в  стране (особенно 
после августовского путча 1991 г.) в корне изменилась, и на стороне Церкви 
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выступили другие средства массовой информации: государственная телера-
диокомпания «Амур», частная телекомпания «5 канал», газета «Амурский 
комсомолец».

18 сентября 1991 г. на имя председателя Амурского областного Совета на-
родных депутатов А. Н. Белоногова поступило письмо от протоиерея Вален-
тина Полищука с просьбой о возвращении Албазинской иконы православной 
Церкви (орфография сохранена):

«Глубокоуважаемый Анатолий Николаевич! В  каждом городе и  области 
нашей великой России есть святыни, которыми гордится весь наш народ. 
Есть такая святыня и в нашей области — ​это Албазинская икона Божией Ма-
тери, которая в настоящее время хранится в областном музее. Благовещен-
ская Православная Церковь и многие верующие усерднейше просят Вас рас-
смотреть нашу просьбу и вернуть нашему храму эту икону и колокола. Пусть 
верующие люди радуются звоном колоколов и преклоняют свои колена пе-
ред Царицей Небесной. Все верующие будут молиться перед этим образом 
и  просить, чтобы Богородица благословила наш народ Своей материнской 
любовью в такое тяжелое для нашей страны время, и да ниспошлет Господь 
мир народам нашей страны.

Вам же, глубокоуважаемый Анатолий Николаевич, от всей души желаем 
крепости сил и помощи Божией в несении ответственного служения России 
и народу нашей области.

Это обращение подписало более 5000 жителей города и области» [10].
А. Н. Белоногов поставил на документе резолюцию: «Прошу рассмотреть 

и решить согласно закону в установленном порядке».
С этим письмом были ознакомлены: В. Г. Зайцев — ​начальник управления 

культуры облисполкома, Т. Ф. Бедина — ​зам. начальника управления культу-
ры, Г. А. Томашик — ​директор музея, А. И. Филоненко — ​зам. директора музея 
по научной работе. Причем В. Г. Зайцев кратко изложил свое мнение: «Оче-
видно, надо срочно вынести на коллегию. 26.09.1991».

16 октября 1991 г. в Амурском областном краеведческом музее состоялось 
заседание экспертной фондово-закупочной комиссии, на  котором рассма-
тривался вопрос о возвращении Албазинской иконы Русской православной 
церкви. Директор музея Г. А. Томашик, подчеркнув историческую значимость 
иконы, признал ходатайство Церкви о ее возвращении правомерным. Заме-
ститель директора по научной работе А. И. Филоненко был солидарен с ним: 
«Икона Албазинской Божией Матери — ​это, прежде всего, памятник истории 
и культуры, она по праву сегодня является общенародным достоянием, сей-
час она доступна как верующим, так и неверующим. Как наиболее ценный 
памятник истории и культуры икона должна находиться на государственном 
учете. Но, несмотря на это, предложение о возвращении иконы Церкви сле-
дует поддержать по мотивам, изложенным в сообщении Томашика Г. А.».

Комиссия постановила: «просить Управление культуры Амурского об-
лисполкома ходатайствовать перед Министерством культуры РСФСР о раз-
решении на возврат иконы „Албазинская Божия Матерь“ в окладе — ​XVII в. 
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за инвентарным номером 6731 Благовещенской православной церкви. Цен-
ность иконы не определена. Ввиду сложности разбора оклада иконы взве-
шивание и  определение веса не  проводилось. Принято единогласно» [13, 
л. 111–113].

На основании работы и  выводов комиссии было принято решение пре-
зидиума Амурского областного Совета народных депутатов № 112 
от 23.10.1991 «О передаче иконы Албазинской Божьей Матери»: «По письму 
настоятеля Благовещенской православной церкви протоиерея Валентина 
Полищука и  председателя церковного совета З. Кузько на  основании дей-
ствующего законодательства об охране памятников истории и культуры при-
нято решение фондово-закупочной комиссии музея и заключение управле-
ния культуры облисполкома о ходатайстве перед Министерством культуры 
РСФСР о передаче иконы Албазинской Божьей Матери церкви.

На основании работы, проведенной музеем и управлением культуры, пре-
зидиум областного Совета народных депутатов решил:

Обратиться к министру культуры РСФСР т. Соломину Ю. М. об ускорении 
положительного решения данного вопроса.

При получении приказа Министерства культуры РСФСР о списании из фон-
дов Амурского областного краеведческого музея икону Албазинской Божьей 
Матери в трехдневный срок передать Благовещенской православной церкви.

Председатель областного Совета народных депутатов А. Н. Белоногов» [11].
Представитель президента РСФСР в Амурской области А. А. Захаров, полу-

чивший от протоиерея Валентина Полищука аналогичное письмо, обратился 
к заместителю министра культуры РСФСР А. И. Шкурко, сопредседателю ко-
миссии для рассмотрения вопросов сохранения и  использования памятни-
ков православной церковной культуры [13, л. 108]. В своем ходатайстве о воз-
вращении иконы А. А. Захаров отмечает, что «эта проблема исключительно 
болезненно воспринимается верующими» [13, л. 107].

В октябре 1991 г. к  процессу возвращения Албазинской иконы Церкви 
подключился только что назначенный губернатор Амурской области 
А. А. Кривченко.

30 октября 1991 г. Министерство культуры РСФСР в лице первого замести-
теля министра А. И. Шкурко издало приказ № 369-П «О передаче иконы Ал-
базинской Божией Матери», согласно которому было необходимо:

«1. Передать из фондов Амурского областного музея краеведения в посто-
янное безвозмездное пользование общине Благовещенской православной 
церкви 1 предмет — ​особо чтимую икону Амурского края — ​Богоматерь Алба-
зинскую 17 в. в окладе. Инв. номер 6731, на основании решения фондово-за-
купочной комиссии музея (протокол от 16.10.1991 № 11), решения Амурского 
областного Совета народных депутатов и  ходатайства Представителя Прези-
дента РСФСР в Амурской области от 23.10.1991 № 01-4-06.

2. Передачу данной иконы и  исключение ее из  учетной документации 
Амурского областного музея краеведения произвести в  порядке, предусмо-
тренном действующими государственными нормативными актами.
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3. Управлению культуры Амурского облисполкома, Амурскому областно-
му музею краеведения в случае необходимости оказать содействие и помощь 
общине Благовещенской православной церкви в обеспечении норм юриди-
ческой и физической охраны и сохранности данной иконы и других культо-
вых предметов, находящихся в интерьере храма» [13, л. 105].

На основании данного приказа Министерства культуры РСФСР в соответ-
ствии с Инструкцией по учету и хранению музейных ценностей был состав-
лен акт выдачи иконы на постоянное хранение № 3 от 14 ноября 1991 г.

Акт подписан главным хранителем музея С. Н. Тереховой и помощницей 
настоятеля Благовещенской православной церкви З. Я. Кузько на основании 
представленной ею доверенности от 14 ноября 1991 г. № 75 и утвержден ди-
ректором музея Г. А. Томашиком. Необходимо отметить, что в акте в графе 
«Сохранность» указано лишь, что «холст поврежден, потемнел, часть камней 
потеряна». Можно только предположить, что в 1991 г. еще недостаточно был 
отработан механизм передачи ценных религиозных предметов, имеющих 
историко-культурное значение, из фондов музея во владение Русской право-
славной церкви. В  связи с  этим вызывает большое недоумение следующее 
обстоятельство: при возвращении иконы не  было составлено подробного 
описания ее состояния, подобного сделанному Г. С. Новиковым-Даурским 
в 1949 г., из-за чего невозможно установить, какая «часть камней потеряна».

Автор настоящей работы был свидетелем передачи Албазинской иконы 
из музея в храм, и тех драгоценных камней в количестве 141 шт., описанных 
в 1949 г. в книге поступлений, не оказалось на окладе, который был возвра-
щен с повреждениями.

С крестным ходом 17 ноября 1991 г. великая святыня — ​Албазинская ико-
на Божией Матери вернулась в  храм (тогда еще Благовещенский, ныне — ​
во  имя Архангела Гавриила и  прочих бесплотных сил Небесных). Газета 
«Амурская правда» уже словами амурской поэтессы и журналиста Светланы 
Борзуновой очень коротко рассказала об этом событии в заметке «Молимся 
Царице Небесной…»:

Праздником общей радости и человеколюбия стало возвращение в храм чудот-
ворной иконы Албазинской Божией Матери. 17 ноября областное руководство и со-
трудники краеведческого музея торжественно передали икону верующим, много лет 
ждавшим этого великого события. Более пяти тысяч подписей было собрано под воз-
званием церкви с просьбой передать икону в храм.

Албазинская икона Божией Матери, именуемая «Слово плоть бысть», славится 
своей чудотворной силой наравне с такими знаменитыми на  Руси иконами, как — ​
Казанской Божией Матери и Владимирской Божией Матери. За многовековую исто-
рию известны многочисленные случаи чудесных исцелений, прекращения эпиде-
мий и  облегчения страданий, связанные с  молитвами, обращенными к  иконе. 
И  нельзя не  назвать мудрым и  великодушным решение областного руководства 
именно сейчас возвратить верующим их священную реликвию.

Не случайно так много людей пришли в  этот день к  областному музею, чтобы 
принять участие в  крестном ходе, проходившем по  случаю возвращения иконы 
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в храм. С молитвами и песнопениями, останавливаясь на каждом перекрестке для 
совершения службы, призывая благословение на город и его жителей, прошел крест-
ный ход от музея до церкви. «Пусть всегда будет распростерт над амурской землей 
покров Пресвятой Богородицы» — ​эти слова протоиерея Благовещенской церкви 
отца Валентина отозвались во многих сердцах. Чудотворная икона вернулась в храм. 
И теперь всякий может прийти туда и молить Пресвятую Матерь Божию о милосер-
дии и снисхождении. В наши трудные времена это так необходимо [2].

У многих прихожан и жителей города на всю жизнь остался в памяти тот тор-
жественный и радостный, первый после столь длительного перерыва крест-
ный ход с чудотворной святыней. Участники и очевидцы тех событий сооб-
щают о многих необычных явлениях, происходивших при этом. Так, будучи 
пронесены на  значительное расстояние по  улицам города в  морозный но-
ябрьский день, остались живыми и  долго сохранялись цветы, украшавшие 
лик Богоматери на святой иконе. Когда же икону занесли в храм, то на ней 
после изморози естественным образом появились капельки влаги, но стека-
ли они симметрично из уголков глаз Божией Матери. Участники крестного 
хода восприняли это как чудесное знамение благоволения Царицы Небесной 
столь важному и  радостному событию в  духовной жизни Приамурского 
края — ​третьему приходу к  православным великой святыни Приамурья 
по вере и молитвам их и их славных предков. Прекрасным отголоском тех 
знаменательных событий звучит стихотворение амурского поэта В. Яганова:

Древняя,
Как вера милосердная,
В лоно Церкви
Нас хранить и исцелять
Возвращается
Заступница Усердная
Албазинская икона —
Божья Мать [3, с. 58].

Албазинская икона Божией Матери находилась в Амурском областном крае-
ведческом музее с 1938 по 1991 г. — 53 года.

Святыню поместили на  аналое в  центре храма. Икону и  драгоценный 
оклад привели в порядок (хотя еще в музее сотрудники реставрационных ма-
стерских имени И. Э. Грабаря, которые приезжали в  Благовещенск в  1989–
1990 гг., провели незначительные работы), соорудили небольшой киот. Един-
ственный православный храм в  Благовещенске был небольшим, поэтому 
решили поместить икону в местный ряд иконостаса слева от Царских врат.

За возвращением Церкви святой чудотворной иконы Албазинской Божи-
ей Матери вскоре последовало и  возрождение Благовещенской епархии. 
28 декабря 1993 г. на заседании Святейшего Синода РПЦ под председатель-
ством Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II было при-
нято решение о восстановлении епархии с центром в Благовещенске Амур-
ской области.
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Аннотация. В статье рассмотрены духовные и архетипические основания семьи, 
или брачного подвига, в свете Священного Предания. Определена одна из причин 
внимания к данному вопросу в современном обществе — ​необходимость восстанов-
ления ценности православной семьи и  брака, актуализации его духовных начал, 
традиций, связанных с семьей. Понимание духовной природы брака и семьи связа-
но с  ценностью безусловной любви, хранением семейных традиций и  примером 
семей, олицетворявших образец православного супружества как брачного подвига.

Ключевые слова: семья, архетипические основания, брачный подвиг, семей-
ные ценности, семейная жизнь, воспитание, дети, родительство, дух, духовная при-
рода брака и семьи.

Abstract. The article examines the spiritual and archetypal foundations of the family 
or “marital feat” in light of the Orthodox tradition. Attention to this issue in modern 
society is determined by specific reasons, one of which is the need to restore the value of 
the Orthodox family and marriage, the actualization of its spiritual principles, traditions 
associated with the family. Understanding the spiritual nature of marriage and family is 
associated with the value of unconditional love, the preservation of family traditions and 
the example of families that personified the model of Orthodox marriage as a “marital 
feat”.

Key words: family, archetypal foundations, marital feat, family values, family life, 
education, children, parenting, spirit, spiritual nature of marriage and family.

Каждый из нас однажды или на протяжении всей своей жизни пытается от-
ветить на  важнейшие вопросы бытия. В  числе таких главных жизненных 
тем — ​семья, дети, их воспитание.

Вопрос о том, как построить и сохранить крепкую семью, правильно вос-
питать детей, гармонично сочетающих в себе духовное, душевное и телесное, 
волнует многих. Эта проблема очень актуальна в наше время, когда рушатся 
традиционные устои, растет число разводов, падает рождаемость. Решение 
ее мы видим в восстановлении ценности православной семьи и брака, актуа-
лизации его духовных начал, традиций, связанных с семьей.

Причина проблем в семейной жизни — ​в забвении или попрании запове-
дей Божиих, обрести которые можно в лоне православной Церкви.

Современный человек, даже будучи псевдоверующим, ждет прежде всего 
действия от Бога, не желая показать собственного произволения совершить 
хотя бы какое-то незначительное усилие в направлении достижения благо-
честивой и богоугодной семейной жизни.
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В условиях разложения основ семейственности важно еще до брака узна-
вать и обсуждать его законы. А еще более значимо видеть перед собой при-
мер благочестивых родителей, на протяжении всей своей жизни стремящих-
ся исполнять нравственные и  духовные законы брака (благочестивой 
и богоугодной семейной жизни) — ​Закон Христов. Любой ребенок нуждается 
во  влиянии отца и  матери. В  настоящее время представление о  родитель-
ском влиянии особое. У одних людей оно сводится к материальному обеспе-
чению одеждой, пищей и др., у других оно воспринимается как нечто не тре-
бующее особых усилий.

Известный русский философ И. А. Ильин считает, что добрая семья дарит 
человеку два священных первообраза, в живом общении с которыми разви-
вается душа ребенка и крепнет его дух. Это образы родителей — ​источники 
любви и веры, представляющие духовную основу родительства.

Чистые родительские первообразы служат основой формирования ребен-
ка. Это два фундаментальнейших и  основательных архетипа, накладываю-
щих отпечаток не только на всю дальнейшую жизнь ребенка, но и на жизнь 
общества в целом. Главный — ​первообраз матери, несущий в себе любовь, ми-
лость, защиту. Другой — ​первообраз отца, символизирующий собой питание, 
справедливость и разумение. Только при условии взаимодействия с такими 
духовными основами возможно формирование в  будущем целостной лич-
ности, являющейся основой построения собственной гармоничной семьи.

Родительство — ​это великое благо, которое, во‑первых, дается не  всем 
(подтверждение этому мы находим в нашей жизни), и во‑вторых, предусма-
тривает большую ответственность.

Потрясающим примером чистоты и  благочестия родительских первооб-
разов являются святые преподобные Кирилл и Мария Радонежские. Они яв-
ляли собой настоящий образец целомудренного супружества, праведности 
и благочестия для детей. Поэтому не было особой трудности воспитать тако-
го послушного и доброго ребенка, как Варфоломей (так звали Сергия Радо-
нежского до монашеского пострига), и других его братьев. Полагаем, что се-
крет этого кроется в  том, что сами они были искренне верующими, 
воспитанными в Боге.

Отношения в семье преподобных Кирилла и Марии Радонежских не толь-
ко были духовно здоровыми, но и строились на выверенных веками архети-
пических основаниях: мужественности отца, женственности матери. К сожа-
лению, сегодня мы можем наблюдать искажение ролей отца и  матери. 
В настоящее время мать может быть излишне мужественной, властной, до-
минантной, а отец — ​мягким, слабым и отстраненным от семьи.

Варфоломей отличался необыкновенным послушанием. В возрасте около 
двадцати лет он обратился к родителям с просьбой о благословении на мона-
шество. Родители не возражали, но просили подождать до их смерти: с ухо-
дом сына они потеряли бы последнюю поддержку, так как два его старших 
брата были женаты и жили отдельно. Благодарный сын повиновался и делал 
всё, чтобы успокоить старость своих родителей, что свидетельствовало 
об упорядоченности, гармонии строя его души.
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Нельзя не согласиться с выводом протоиерея Евгения Шестуна: «Отноше-
ния, Богом установленные, должны поддерживаться, и особенно отношения 
между родителями и детьми всегда нужно хранить, потому что через родите-
лей Господь волю Свою на детей изливает» [5].

Не исключаем, что большая часть подобных примеров и суждений может 
быть воспринята современным человеком с иронией. Но тем не менее пола-
гаем, что они могут быть полезны для тех, кто уже совершает свой маленький 
подвиг и радуется миру, который приносит духовная жизнь в маленькую об-
щину семьи. Тем  же, кто находится вдали от  Бога, они помогут не  только 
осознать сущность православного супружества, но  и  сделать брак добрым 
христианским, основанным на добродетельной любви.

В основе истинно христианских отношений, а затем и православного су-
пружества в свое время лежала истинная духовная близость, духовное един-
ство и взаимопонимание. Иначе выражаясь, истинное родство душ. Редкие 
примеры именно таких отношений мы можем встретить в нашей жизни или 
в  описаниях жизни древнехристианских и  русских святых [3]. Несмотря 
на то что в старину браки нередко заключались по выбору родителей, выра-
жаясь по-другому, создавались «зрелым умом старших», а не в силу порыва 
не имеющей опыта юности. Эти союзы, в котором один для другого был при-
званием свыше, строились в  послушании родителям и  Господу, а  выход 
из них расценивался как поругание дара Божия и надругательство над душой 
доверенного тебе человека. Созерцание друг в друге образов Божественной 
красоты должно было стать призывом к деланию. При этом каждый должен 
был помнить о своем недостоинстве.

Блаженный старец Паисий Святогорец, размышляя о началах семейной 
жизни, давал такие наставления юноше, который решил вступить в  брак: 
«Прежде всего нужно постараться найти хорошую девушку, которая придется 
ему по сердцу… Надо смотреть не на то, чтобы невеста была богата и красива, 
а прежде всего на то, чтобы она была проста и смиренна… Больше внимание 
надо обратить… на внутреннюю красоту будущей невесты…

Если молодой человек всерьез смотрит на какую-то девушку как на свою 
будущую невесту, то я думаю, ему лучше сначала через кого-то из своих близ-
ких известить об этом родителей девушки. Затем ему лично надо побеседо-
вать с родителями девушки и с ней самой о своем намерении. Впоследствии, 
когда они будут помолвлены и обручены — ​хорошо, чтобы время между об-
ручением и свадьбой не было долгим, — ​он должен смотреть на невесту как 
на свою сестру и относиться к ней с уважением» [6, с. 40].

Духовные отношения и действие «духовных законов» направлены на пре-
одоление человеческого эгоизма, ущерба от  которого для семейной жизни 
в  современном обществе немало. Возникновению его способствует, прежде 
всего, наше современное «практическое воспитание», отдающее приоритет 
эгоцентрическим ценностям. Между тем, как отмечала государыня импера-
трица Александра Федоровна, «не может быть глубокой и  искренней любви 
там, где правит эгоизм. Совершенная любовь — ​это совершенное самоотрече-
ние» [1, с. 72].
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Для того чтобы отношения в состоянии влюбленности или молодой стра-
сти сохраняли свою духовность, необходимо способствующее тому понима-
ние святости брачного союза и  готовность к  взаимному служению, ощуще-
ние единственности взаимной любви и взаимного призвания. В противном 
случае впоследствии все достоинства избранников трансформируются в не-
достатки и  приведут к  разочарованию друг в  друге. Это может произойти 
в том случае, если нет действительного христианского стремления «носить 
немощи» (Гал. 6:2).

Любовь без духовного ее постижения ненадежна, так как увядает телесная 
красота, блекнут достоинства, скудеют чувства, которые делали людей самы-
ми счастливыми. Уберечь семью может только духовная близость, духовное 
единство и  взаимопонимание. Только такие основания позволят крепнуть 
семье, становиться прекраснее, открывать новые грани взаимоотношений. 
Только чистота чувств, природное благородство и присутствие осознанного, 
продуманного стремления сохранять и  оберегать свой союз будут способ-
ствовать построению и сохранению счастливой семьи. Семьи́, члены которой 
спустя долгие годы, прожитые вместе, могут сказать друг другу: «Я счастлив, 
что женился на тебе», услышав в ответ: «Я счастлива, что вышла за тебя за-
муж». Такие семьи действительно являются целостным организмом. В наше 
время, к сожалению, телесная составляющая, или плотское влечение, счита-
ется чуть ли не единственной основой брака и любви.

«Главным центром жизни любого человека должен быть его дом», — ​писа-
ла государыня императрица Александра Федоровна [2]. В  современных се-
мьях представление дома как «семейного очага» практически утрачено. В со-
ответствии с прежде существовавшими традициями это понятие мыслилось 
как место, где складывается духовная целостность, близость, проявляется за-
бота, сохраняется душевный покой, миролюбие, благодать, благочестие, где 
формируется некое единство. Соборность, или духовная общность, всегда 
считалась основанием русской семьи, где всем миром протягивали руку по-
мощи, молились, противостояли врагу.

Не менее важным для наших предков было сохранение благоразумного 
равновесия между замкнутостью и  открытостью миру. Если оценивать сте-
пень открытости и закрытости современного дома миру, мы можем сказать, 
что здесь могут проявляться крайности: чрезвычайная степень закрытости 
или открытости, даже, что называется, гипероткрытость, демонстрирующая 
отношение к дому как месту встреч, проведения праздников, посиделок, об-
суждения сплетен, где возможно пересечься на  некоторое время, реализо-
вать свои физиологические потребности.

В заключение хотелось  бы подчеркнуть, что сегодня как никогда важно 
возрождать и  популяризировать традиционные и,  в  частности, семейные 
ценности во имя спасения своей души и души ближних, во имя спасения ро-
дины. Именно в  таинстве брака заключена величайшая ответственность 
в исполнении важных обязанностей: это сохранение чистоты и святости бра-
ка, его разумности, любви, мирности и неразрывности. Не случайно честной 
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брак (сдвоенная дорога в Горняя) в православии именовался подвигом. Брач-
ный подвиг, состоящий в  служении любимому человеку, невозможен без 
твердой веры. И  в  первую очередь этому будет способствовать понимание 
духовной природы брака и  семьи, важности истинной безусловной любви, 
хранения семейных традиций; и, конечно же, небесная помощь и покрови-
тельство в утверждении христианского брака великих в смирении супругов — ​
преподобных Кирилла и  Марии Радонежских и тех семей святых, которые 
являли своей жизнью образец православного супружества в свете православ-
ного Предания.

Семья — ​это основа русской национальной жизни и  внутренний оплот 
традиции Русского мира, имеющий ключевое значение для всех религиоз-
ных культур. Будучи самой главной школой воспитания личности, семья 
не только помогает человеку познавать окружающий мир, но и научает его 
любви, доброте и  состраданию, дает важнейшие нравственные представле-
ния и ориентиры [7]. Семья — ​это поддержка, ощущение крепких и неруши-
мых связей друг с другом. В нашем единстве — ​наше будущее.

Решение Президента России объявить 2024-й Годом семьи, безусловно, 
стало мощным этапом в  развитии страны, создании комфортных условий 
для семей. В. В. Путин уверен, что «поддержка многовековых семейных цен-
ностей и традиций и впредь будет объединять общественные и религиозные 
объединения, политические партии, все уровни власти» [4].

Таким образом, будущее России как суверенного центра силы современно-
го мира, регионов связано не только с  решением политических, экономиче-
ских и социальных проблем, но и с воспитанием Человека в человеке, форми-
рованием духовности, нравственности на  основе исторически сложившейся 
российской ментальности, традиционных российских духовно-нравственных 
и культурных ценностей, в том числе связанных с духовными и архетипиче-
скими основаниями брачного подвига в свете православной традиции.
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В конце XX — начале XXI в. в России наблюдается активное внимание к во-
просам духовно-нравственного воспитания, что связано с изменениями в 
обществе, вызванными переходом к рыночной экономике и новыми соци-
альными вызовами. Курская область как один из регионов России стала при-
мером системного подхода к созданию результативной модели духовно-
нравственного воспитания, играющей значимую роль в современном 
образовательном процессе.

На рубеже веков в Курской области была создана концепция духовно-
нравственного воспитания, основанная на традиционных ценностях, укоре-
ненных в русской культуре и православной духовности. Важным шагом стало 
внедрение в образовательных учреждениях отдельных предметов, направ-
ленных на формирование у учащихся нравственных ориентиров, таких как 
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«Основы православной культуры», «Этика» и «Духовно-нравственные основы 
семейной жизни» и др.

Ключевым моментом регионального опыта стало активное партнерство 
образовательных учреждений с религиозными организациями, что способ-
ствовало интеграции духовных и образовательных практик. В Курской обла-
сти организовывались мероприятия, включая семинары, конференции и ма-
стер-классы, на которых обсуждались аспекты духовно-нравственного 
воспитания и его влияние на формирование личности учащегося. Это сотруд-
ничество позволило создать уникальные программы, учитывающие особен-
ности региона и потребности местного населения.

Краткий обзор истории духовно-нравственного воспитания в Курской об-
ласти показывает, что его современное состояние начало оформляться в кон-
це 1980-х гг., когда возникли возможности для изучения традиционных ду-
ховных и нравственных ценностей. Деятельность осуществлялась в двух 
основных направлениях. Первое направление касалось образовательной и 
просветительской работы, проводимой Церковью. С конца 1980-х гг. в России 
начали открываться воскресные школы при православных храмах.

Первая такая школа в Курской области была основана архимандритом Зи-
новием в 1989 г. при Свято-Троицком храме в Щиграх, а затем — в Никитском 
храме Курска под руководством протоиерея Никодима Ермолатия. К началу 
1990-х гг. в регионе функционировали уже более 112 воскресных школ, кото-
рые посещали свыше 1000 детей [1]. В настоящее время действуют 90 таких 
учебных заведений. В 1991 г. была восстановлена Курская духовная семина-
рия, которая за годы работы стала основным образовательным центром об-
ласти, выпустив множество избравших священнический путь. В 1994 г. от-
крылась первая православная гимназия в Черноземье, объединившая 
высокий уровень образования и духовного воспитания. С 2005 г. на ее базе 
начал работу Центр непрерывного педагогического образования, который 
помогает учителям православной культуры [4]. Церковь стала играть важную 
роль в просвещении населения, священники стали активнее взаимодейство-
вать с молодежью и средствами массовой информации.

Второе направление — это духовно-нравственное воспитание, осущест-
вляемое образовательными учреждениями. В Курской области процесс фор-
мирования региональной системы духовного и нравственного воспитания 
стартовал в середине 1990-х гг. Постановление губернатора региона № 182, 
утвержденное 31 мая 1995 г., определило основные направления развития 
образования Курской области на 1995–2000 гг., учитывающие социально-
экономические и культурно-исторические реалии, а также духовные нужды 
населения [2]. В документе акцентировались важность исследования куль-
турно-просветительских и духовно-религиозных традиций Курского края, 
создания учебных материалов и популярных изданий, а также разработки 
модели русской школы и ряда других инициатив.

В декабре 1996 г. было издано новое постановление губернатора, которое 
инициировало активизацию работы образовательных учреждений по изуче-
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нию православной культуры. Это также способствовало научным исследова-
ниям для разработки учебных программ. В то время были заключены согла-
шения о сотрудничестве в области науки и просвещения между Курским 
епископатом, администрацией области, Курским государственным универ-
ситетом и другими организациями. Распоряжением губернатора А. В. Руцко-
го от 10 апреля 1997 г. №  227-р была обеспечена координация различных 
структур в реализации образовательных программ по основам православной 
культуры, а также создан общественный совет по развитию православной 
культуры и русской школы [5].

Преподавание курса началось 1 сентября 1997 г. в 300 школах области, и их 
количество с каждым годом стало увеличиваться. Преподавание вскоре на-
чало приносить положительные результаты. Поэтому, несмотря на имеющи-
еся трудности, к концу 1990-х гг. новый курс прочно вошел в школьную про-
грамму. В 2001/02 учебном году число школ, в которых изучалась православная 
культура, выросло до 325 [2]. Опыт изучения курса, отзывы учителей и роди-
телей подтвердили его положительное влияние на духовно-нравственное 
развитие учащихся. Об этом свидетельствовали результаты ежегодного анке-
тирования, проводимого лабораторией русской школы Курского государ-
ственного университета.

Деятельность муниципальных органов образования по совершенствова-
нию преподавания православной культуры и активная поддержка этого на-
правления со стороны муниципальных администраций способствовали вве-
дению курса практически во всех школах Курской области в 2002/03 учебном 
году. Важной задачей всех этих лет оставалось программно-методическое 
обеспечение курса, которое, с одной стороны, обеспечивалось местными си-
лами, а с другой — привлеченными наработками из различных регионов Рос-
сийской Федерации.

Значение регионального опыта Курской области для современного обра-
зовательного пространства трудно переоценить. Во-первых, он демонстри-
рует, как можно эффективно интегрировать духовные ценности в систему 
образования, что особенно актуально в условиях глобализации и культурной 
унификации. Во-вторых, он служит примером для других регионов, стремя-
щихся к созданию гармоничной образовательной среды, где духовное и 
нравственное воспитание занимает важное место.

Кроме того, региональный опыт Курской области подчеркивает важность 
формирования у молодежи активной гражданской позиции, основанной на 
нравственных принципах. В условиях современных вызовов, таких как со-
циальная напряженность и моральная неопределенность, духовно-нрав-
ственное воспитание становится неотъемлемой частью образовательного 
процесса, способствуя формированию ответственного, сознательного и вы-
соконравственного гражданина.

Таким образом, региональный опыт построения системы духовно-нрав-
ственного воспитания на рубеже XX–XXI вв. в Курской области имеет боль-
шое значение для современного образовательного пространства. Он не толь-
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ко обогащает образовательные практики, но и способствует формированию 
у молодежи устойчивых нравственных ориентиров, что является залогом 
стабильного и гармоничного развития общества в целом.
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Аннотация. В статье рассмотрены духовные основы Великой Победы. Внима-
ние к данному вопросу в современном обществе определено конкретными причи-
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нами, одна из которых — низкий уровень сознания и нравственности; следствием ее 
выступает нереализованность духовного потенциала нашими современниками. В 
свете празднования 80-летия Победы представителям современного общества не-
обходимо задуматься над ценностями и идеалами, которыми они руководствуются 
в жизни, с той целью, чтобы впоследствии избежать серьезных социальных проблем. 
Пример людей, продемонстрировавших свою душевную крепость и духовную 
устойчивость, должен стать для нас образцом нравственного, достойного поведения 
в случаях столкновения с различного рода опасностями.

Ключевые слова: душа, дух, духовная составляющая, духовный смысл бытия, 
люди, подвиг, победа, фашизм.

Annotation. The article discusses the spiritual foundations of the Great Victory. 
Attention to this issue in modern society is determined by specific reasons, one of which 
is the low level of consciousness and morality; the consequence is the lack of realization 
of spiritual potential by our contemporaries. In light of the celebration of the 80th 
anniversary of the Victory, representatives of modern society need to reflect on the values 
and ideals that guide them in life in order to avoid serious social problems later. The 
example of people who have demonstrated their mental strength and spiritual stability 
should become for us a model of moral and decent behavior in cases of encountering 
various kinds of dangers.

Keywords: soul, spirit, spiritual component, spiritual meaning of being, people, feat, 
victory, fascism.

Современному человеку следует жить духовно для того, чтобы быть готовым 
преодолеть трудности. В наших душах должно присутствовать что-то непо-
средственно связанное с духом, внутренним душевно-духовным миром, на 
случай если произойдет нечто серьезное. 

В настоящее время большинство из нас утрачивают силу, приходят в от-
чаяние и упадок от незначительных тяжестей, теряют достоинство. Если из 
человека уйдет духовное, позже будет трудно его восстановить, так как для 
этого потребуется очень длительное время.

Не случайно Христос сказал, что одна душа стоит, сколько весь мир (Мф. 16:26). 
Именно такие души, наполненные жертвенностью, ценностью служения и 
страдания ради спасения, любовью к другим, своей Родине, в период Великой 
Отечественной войны сковывали духовной зрелостью все силы врага.

Сегодня многие, как и современные актеры и актрисы — исполнители 
ролей в современной версии-реконструкции первого варианта фильма, по-
священного подпольной антифашистской организации «Молодая гвардия», 
давая интервью на Первом канале в передаче «Доброе утро», высказали со-
мнение в том, что современное поколение настолько же стойкое, какими 
были молодогвардейцы в годы Великой Отечественной войны. «Молодая 
гвардия» вела против фашистских войск скрытую войну в Краснодоне — ма-
леньком городке, оккупированном фашистами. Это были совсем юные пар-
ни и девушки, которые шли защищать Родину. Они рисковали жизнью ради 
свободы своего народа и государства и стали для нас и наших современни-
ков «лицом народа», отражением его самобытности, национально-духов-
ной сути.
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Н. А. Бердяев, переживший две мировые войны, полагал, что война Герма-
нии против России — не просто «событие огромной важности», «внешнее со-
бытие», а «внутренний опыт, имеющий влияние на духовную жизнь» [1, с. 586]. 
Вторжение немцев потрясло философа: «Моя Россия подверглась смертельной 
опасности, она могла быть расчленена и порабощена» [1, с.  587]. Поведение 
немцев во время оккупации было зверским: они обращались с представителя-
ми оккупированных территорий как с низшей расой. Среди проживавших на 
оккупированных территориях находились те, кто думал, что немцы победят. 

За эти тяжелые годы произошло особенно много внутренних изменений. 
«Многое углубилось для меня, — пишет философ, — вследствие пережитых 
мучительных состояний» [1, с. 586].

Военные годы были трудными и мучительными не только для тех, кто на-
ходился на фронте или близко к фронту, но и тех, кто был вдали от России. 
Н. А. Бердяев, с его слов, все время верил в непобедимость России, чувствовал 
себя слитым с успехами Красной Армии, а естественно присущий ему патри-
отизм достиг предельного напряжения. Очевидно, что в его представлении 
это был период «внутренних борений духа» [1, с. 590].

И для тех, кто находился вдали от фронта и на фронте, это было «кровавое 
время» бомбардировок, потерь, неисчислимых человеческих страданий. Те 
страдания, которые перенес русский народ в этот тяжелый период, были 
предназначены не для того, чтобы его истребить, а для того, чтобы предосте-
речь от больших угроз.

Именно о душевной крепости и духовной устойчивости тех людей, кото-
рые победили в войну, можно вести речь. Только верой в силу духа русский 
народ мог спастись и победить фашизм. Россию неизменно спасала духовная, 
метафизическая традиция в виде высших истин в душе человеческой, сфор-
мированных православием.

Сегодня из нашей жизни исчезла как духовная, так и общественная со-
ставляющая в силу отказа от великого духовного смысла бытия и выбора иде-
алов потребительского общества. «Нахождение духовного смысла бытия рус-
скому народу необходимо», — пишет историк, философ, публицист 
С. В. Первезенцев [2, с. 404]. Стоит согласиться с ним в том, что для русского 
человека, кроме понятия достаток, есть более важное — «нравственное, ду-
ховное достоинство».

Как антропологическое и культурное явление понятие духовной тради-
ции может быть представлено фундаментом концепции возникновения, раз-
вития и формирования русской мысли. Мы видим, что он существенен и ак-
туален для будущей судьбы русской мысли, народа, государства в смысле 
передачи духовных ценностей от поколения к поколению. Мы как продолжа-
тели, наследники можем рассматривать ее как первостепенный фактор ан-
тропологической ситуации и динамики в структуре идентичности и связан-
ного с ним пространства самореализации человека.

Итак, делая вывод о критической важности духовной традиции, отталки-
ваясь от опыта России, заметим, во-первых, что у любого народа свое непо-
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вторимое национально-духовное лицо. Во-вторых, в соотношении понятий 
«духовная традиция» — «культурная традиция» для России важна доминант-
ность духовной традиции, поскольку она занимает особое положение: «…ду-
ховная традиция порождает особый, выделенный тип идентичности… опре-
деляющее ее отношение Человек — Иное»; «…человек репрезентируется в 
нем весь и как единое целое, „онтологическая точка“» [3, с.  18]. В-третьих, 
формируя личность, мы можем развивать ее разносторонне (физический, 
интеллектуальный, моральный и иные аспекты), но не должны забывать о 
доминирующей духовной составляющей. В-четвертых, необходимо сохра-
нять память о величии духа тех людей, которые шли на смерть и думали не о 
себе, а о своих близких, о нас. Это подвиг, связывающий прошлое и настоя-
щее, настоящее и будущее.
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Аннотация. В представленной работе автор предпринимает попытку проана-
лизировать круг богословских тем в современной живописи. Анализ работ художни-
ков позволил сделать вывод, что Иисус Христос является центральной фигурой, что 
говорит о стремлении художников осмыслить евангельские истины сквозь призму 
личности Богочеловека. Именно в раскрытии Его образа наиболее ярко проявляется 
индивидуальный стиль художника. При всей нетривиальности изобразительных 
произведений, где запечатлены библейские сюжеты, современные живописцы чаще 
всего не искажают первостепенный смысл христианских идей, осмысление которых 
представлено в богословской литературе. 
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Abstract. In the presented work, the author attempts to analyze a range of theological 
themes in modern painting. The analysis of the artists’ works made it possible to conclude 
that Jesus Christ is the central figure in the considered works, which speaks of the artists’ 
desire to understand the Gospel truths through the prism of the Personality of the God-
man. The artist’s individual style is most vividly manifested in the disclosure of his image. 
Despite all the non-triviality of pictorial works, where biblical subjects are depicted, 
modern painters most often do not distort the primary meaning of Christian ideas, the 
interpretation of which is presented in theological literature.

Keywords: contemporary visual art, biblical images, biblical stories, God, Jesus Christ.

Обращение к анализу произведений искусства, запечатлевших библейские 
сюжеты, обусловлено тем, что они являются отражением прочтения и осмыс-
ления вечных истин Священного Писания, которые оставила нам каждая 
эпоха, поскольку «вся Библия есть одна большая притча, которая для боль-
шинства есть также и история» [3, с. 53]. Интерпретация библейских сюжетов 
является определенным зеркалом, где отражены богословские идеи каждого 
из периодов, последовательно сменяющих друг друга в истории христиан-
ства. Так, катакомбное искусство рассказывает о пламенной христианской 
проповеди и бесстрашном исповедовании веры христиан первых веков, ко-
торые находят выражение в искренних и безыскусных образах фресок. Кар-
тины эпохи Ренессанса выражают библейские сюжеты через идею соедине-
ния божественного и человеческого, раскрывая ее сквозь призму земной 
жизни. В этот период в истории культуры всемогущество и непознаваемость 
Божественного бытия воплощаются в демонстрации совершенства природы 
и эстетике человеческого облика. Один из самых ярких представителей Воз-
рождения Иероним Босх отразил в живописи моральные дилеммы в форме 
эксцентричных метафор на библейские темы. 

Библейские сюжеты нередко встречаются в кино, литературе и изобрази-
тельном искусстве, тем самым доказывая актуальность религиозной темати-
ки и для современного человека. Изобразительное искусство XX  в. самодо-
статочно и многолико. Это и классические академические сюжеты, и яркие 
образцы русской зарубежной живописи: «Мистерия ХХ века» И. С. Глазунова, 
«Исход» Марка Шагала, «Моисей» Фриды Кало, “APPEARANCE TO TEN” Иван-
ки Дьячук, «Последний обед» Миколы Молчана, «Христос во  гробе» Сергея 
Родкевича, «Вечерний звон» В. И. Зарецкого, «Хождение по воде» Романа Ба-
рабаха, «Тайная вечеря» Николы Сарича, «Воплощение» Николая Сарика, 
«Богоматерь» Катерины Кузив, «Богоматерь» Катерины Шадриной, «Мадонна 
лилий» Альфонса Мухи, «Мадонна и светлячки» Чарльза Филиже, «Голгофа» 
Эдварда Мунка.

В настоящее время заинтересованность в библейской проблематике про-
являют не только невоцерковленные, но и неверующие люди. Мотивацией к 
этому могут служить различные факторы, такие как: 

	• миссионерская деятельность;
	• переосмысление религиозных истин и идей, философская рефлексия;
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	• протест против церковных устоев, каноничности и традиционности как 
таковой.

Остановлюсь на некоторых представителях современного изобразительного 
искусства, чтобы понять, как представлены библейские сюжеты в их творче-
стве и какие богословские идеи запечатлены в них. А именно на творчестве 
Г. М. Коржева, Александра Антонюка, Любы Яцкив, Остапа Лозинського и ие-
ромонаха Рафаила (Сергея Симакова). 

Художник Г. М. Коржев обращается к ключевому для христианского бого-
словия сюжету грехопадения прародителей. Его картина «Лишенные рая», 
невероятно мрачная, своим тяжелым настроем показывает всю трагичность 
свершившегося в истории человечества события. Тусклые цвета подчеркива-
ют полное боли и скорби суровое лицо Адама, лишившегося бессмертия и 
надежды на Божью благодать. Люди, изображенные на картине, отталкивают, 
показывая эстетическую непривлекательность тленной телесности. Однако 
изменились не только Адам и Ева. Изгнанные из рая, они идут в новый, уже 
падший и искаженный грехом мир, где человек уже не главный. Пейзаж во-
круг них кажется холодным и пустынным, где уже нет и намека на дивный 
райский сад. Картина показывает всю катастрофу отречения от Бога. Такая 
же по общему настрою и картина «Осень прародителей». 

Библейские сюжеты картин Любы Яцкив отличает иконографический 
стиль написания. Сама художница с 2002 г. — преподаватель Львовской На-
циональной академии искусств, факультет сакрального искусства. Создавая 
авторские композиции, она представляет собственное восприятие канони-
ческого смысла христианских образов, что, безусловно, выделяет ее творче-
ство. Картина «Создание мира» по стилю напоминает икону, хотя в тради-
ционном церковном искусстве лик Бога Отца не изображается. Внимание 
привлекает нетипичная форма работы: изображение в кругу, что в христиан-
ской символике может трактоваться как образ вечности, прямое указание на 
то, что Бог есть властитель времен, а также как одно из свойств Вездесущего 
и Всемогущего Творца. Лик Его изображен в центре композиции, показывая, 
что Он — центр и начало вселенной, источник и податель бытия. Вокруг изо-
бражения, показывающие сотворение мира — от первого до седьмого дня. 
Они идут в хронологическом порядке по часовой стрелке, как начало течения 
времени, хода жизни. Причем первый день содержит намек на два начала: 
светлое и темное, добро и зло. Седьмой день — день отдыха, представляет со-
бой символ, который, с одной стороны, явно указывает на троичность Бога, с 
другой — в символе схематично изображены руки, замыкающие собой все 
творение. Это как бы прямая иллюстрация мысли александрийских мысли-
телей Филона и Оригена, которые обращали внимание на то, что ничто в 
мире не свободно от Бога. 

Александр Антонюк, «Христос — дед Мазай». Образ Иисуса Христа как 
Спасителя крепко укоренился в людском сознании. Современное искусство 
позволяет художнику сохранить его индивидуальность даже посредством са-
мых необычных идей. В основу концепции этой работы тоже заложен хри-
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стианский смысл, хотя и выражен он очень нетипично. Творческий экспери-
мент заключается в сопоставлении Иисуса с персонажем стихотворения 
Н. А. Некрасова «Дедушка Мазай и зайцы» [2]. Как мы знаем, в этом произ-
ведении старый охотник проявляет сочувствие к лесным зверям, спасая их во 
время паводка. Однако эта добродетель только насмешила его односельчан, 
«не привыкших жалеть диких зверьков». Его история сопоставляется с под-
вигом Христа, который также был не понят многими людьми, спасаемыми 
Его жертвой. Кроме того, смысл картины можно интерпретировать иначе: 
Иисус (и без того часто изображаемый пастырем) в данной работе занимает-
ся спасением «зайцев» — своей паствы. Еще одна деталь картины: Христос 
посреди воды, которая есть «море житейское», где верующий может удер-
жаться на плаву только благодаря Сыну Божьему. В любом случае данная ра-
бота иллюстрирует все свойства революционности современного искусства. 

Остап Лозинський, «Я — виноградина правдива» (2015). Сакральное 
творчество Остапа Лозинського весьма самобытно. Первое, что может бро-
ситься в глаза, — нестандартные для иконописи цвета и достойная внимания 
композиция дают нам понять, что перед нами работа не церковного, но пра-
вославного искусства. Это скорее попытка визуализации отрывка из Еванге-
лия от Иоанна — Ин. 15:1. Основной смысл этого отрывка — в единстве Церк-
ви («Я есмь лоза, а вы — ветви, а Отец мой — виноградарь»). Множество 
верующих образуют собой силуэт Христа, что отсылает нас к таинству Евха-
ристии. В нижнем левом углу мы видим образ Бога Отца, изображенного 
в виде виноградаря, написанного белым цветом, который выражает Его не-
земную святость. В целом на картине представлены типичные для иконы 
элементы (нимб, надписи), что настраивает нас на особое восприятие сюжета 
и серьезность работы.

Иконографический стиль в своих работах также использует Сергей Сима-
ков (иеромонах Рафаил). Архитектор по образованию, он является очень та-
лантливым художником, чьи работы показывают значимость роли право-
славной религии в истории России. Иконы как бы вписаны в сюжеты картин, 
которые часто посвящены какому-то событию прошлого. Смысл библейских 
сюжетов раскрывается через историю России. Иконы напоминают о перма-
нентном участии Бога в жизни русского человека и покровительстве ему в 
трудные времена испытаний. Еще один авторский прием иеромонаха Рафа-
ила — изображение святых рядом с обычными людьми. Можно предполо-
жить, что здесь автор хотел подчеркнуть особенную любовь русского народа 
к святым и их уверенность в их покровительстве. 

Картина «Павел Обнорский». На представленном полотне мы видим 
святого во время молитвы, а в угол «вписан» Образ Божий. Композиция на-
целена на то, чтобы показать, как происходит общение святого с Богом. Их 
лики обращены друг к другу, как будто во время обычного диалога. Известно, 
что изображенный святой, Павел, искал уединенные места для молитв в пу-
стыне, в результате скитаний остановившись в Комельском лесу. Это харак-
теризует ученика Сергия Радонежского как человека, который очень трепет-
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но относится к своему духовному опыту общения с Богом. Учитывая роль 
святых в православии, мы понимаем, как важно ответственно относиться к 
такому делу, как молитва, которая подобна таинству. 

Суммируя вышеизложенное, мы можем сделать вывод, что при анализе 
образцов современного изобразительного искусства обращает на себя вни-
мание то, что Иисус Христос является центральной фигурой на полотнах ав-
торов XXI в., что говорит о неослабевающем внимании к личности Богочело-
века. Именно в раскрытии образа Иисуса Христа наиболее ярко проявляется 
индивидуальный стиль художника. 

При всей революционности, нетривиальности изобразительных произве-
дений, где запечатлены библейские сюжеты, современные художники чаще 
всего не искажают первостепенный смысл христианских идей, осмысление 
которых представлено в богословской литературе. Напротив, все они, пред-
намеренно или нет, содержат традиционные значения, получающие выраже-
ние в знаково-символической составляющей работ.
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Аннотация. Статья посвящена подвигу веры педагогов в XX в., в период жесто-
ких гонений на Церковь и верующих в Советской России. В условиях атеистического 
государства педагоги-христиане сталкивались с преследованиями, контролем и 
давлением, но они не отказались от своей миссии нести свет Евангелия в сердца и 
умы своих учеников. Автор анализирует жизнь и деятельность педагогов-христиан 
в XX в., пытается осмыслить значение их подвига веры, включающего обучение де-
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тей в православных традициях, личную высоконравственную жизнь, жертвенное 
служение во благо учеников и школы. 

Ключевые слова: подвиг веры, педагоги-христиане, новомученики, исповед-
ники.

Abstract. The article is devoted to the feat of faith of teachers in the XX century, 
during the period of cruel persecution of the Church and believers in Soviet Russia. Under 
the conditions of the atheistic state, Christian educators faced persecution, control and 
pressure, but they did not give up their mission to bring the light of the Gospel into the 
hearts and minds of their students. The author analyzes the life and activities of Christian 
educators in the XX century, trying to comprehend the significance of their feat of faith, 
including teaching children in the Orthodox traditions, personal moral life, sacrificial 
service for the benefit of students and school. 

Key words: feat of faith, Christian teachers, new martyrs, confessors.

XX век в истории России — совершенно особый, уникальный период, непо-
хожий ни на одно из предшествовавших столетий. Век, насыщенный велики-
ми научными открытиями, революциями, мировыми войнами, военными 
конфликтами, сменами политического режима, репрессиями небывалого 
масштаба, достижениями и проблемами в различных сферах общественной 
жизни. 

Именно в XX в. после крушения монархии, событий октября 1917 г. корен-
ным образом изменилось положение Русской православной церкви. Впо-
следствии в атеистическом советском государстве религия считалась пере-
житком прошлого, а Церковь и ее паства — врагом государства. В этих 
условиях в среде верующих людей, подверженных гонениям, особое место 
занимали педагоги-христиане, которые, несмотря на опасность и лишения, 
несли свет Евангелия в сердца и умы своих учеников. Их подвиг стал ярким 
свидетельством силы веры и нравственного воспитания, которое и в совре-
менном мире влияет на целые поколения.

Педагоги-христиане подвергались постоянному контролю и давлению, 
им запрещалось откровенно говорить о вере, использовать религиозную ли-
тературу и включать религиозные мотивы в свои уроки. За проявление веры 
могло грозить увольнение с работы, арест, ссылка, а нередко и расстрелом. 

Многие педагоги-христиане проводили воспитание в духе веры тайно, 
включая религиозный компонент в свои уроки литературы, истории, музыки, 
искусства, природоведения, используя образные и моральные примеры из 
Священного Писания. Они жили в соответствии с христианскими ценностя-
ми, являясь для учеников образцом доброты, милосердия, верности нрав-
ственным принципам.

В духовном и нравственном воспитании детей и подростков важную роль 
играет личность самого учителя. Его высокие идеалы и нравственные прин-
ципы — пример для учеников.

Например, священномученик Евгений (Зернов), митрополит Нижегород-
ский и Арзамасский, так обращался к студентам и педагогам: «Чтобы учить 
других добру, надо полюбить это добро самому, надо видеть в нем главное 
дело всей своей жизни […]. Ведь только тот и может с пользой влиять на дру-



41

гих, у кого слово согласуется с делом, кто не только научит, но и сотворит то 
доброе, чему учит» [1, с. 7]. 

В отечественной истории XX в. есть несколько примеров таких педаго-
гов-христиан, одним из которых является священномученик Фаддей 
(Успенский).

В истории Церкви он известен как один из величайших молитвенников 
ХХ столетия. Сочетал в своей жизни аскетическое делание, архиерейское слу-
жение и педагогическую деятельность. Патриарх Московский и всея Руси Ти-
хон (Белавин) говорил о нем: «Владыка Фаддей необыкновенный, редкий 
человек. Такие светильники Церкви — явление необычайное. Но его нужно 
беречь, потому что такой крайний аскетизм, полнейшее пренебрежение ко 
всему житейскому отражаются на здоровье. Разумеется, владыка избрал свя-
той, но трудный путь, немногим дана такая сила духа» [2, с. 71].

Владыка Фаддей служил преподавателем в Смоленской, Минской, Оло-
нецкой, Уфимской духовных семинариях, читал лекции на педагогических 
курсах для учителей церковно-приходских и светских школ. Свой педагоги-
ческий опыт и свои педагогические воззрения он изложил в труде «Записки 
по дидактике». Труд этот представляет исключительный интерес для совре-
менного педагога и воспитателя в решении задач духовно-нравственного 
просвещения, которые стоят сегодня и перед современной школой.

Книга включает четыре раздела, а в приложении помещены проповеди 
владыки Фаддея, где он проникновенно говорит о роли и задачах учителя, 
его ответственности за воспитание детских душ.

Невозможно не вспомнить яркий пример жизни педагога священномуче-
ника Константина Богородского (Голубева), пострадавшего за веру во Христа. 

 В 1870-е гг. выпускник Саратовской духовной семинарии Константин (Го-
лубев) вернулся в родное село Барановка, чтобы работать директором и учи-
телем в созданной в рамках просветительской миссии среди раскольников 
церковно-приходской школе. Вскоре активный молодой человек стал зани-
маться преподавательской и миссионерской работой уже в Вольске, Саратове, 
а потом и вовсе был переведен в Подмосковье.

На новом месте службы, в Богородске (современный Ногинск), где он был 
рукоположен в иереи в 1895 г., он не утратил своей активности. Он вел бесе-
ды с рабочими, руководил и преподавал в различных образовательных уч-
реждениях, включая женскую церковно-приходскую школу. Отец Констан-
тин был убежден в том, что образование женщин играет ключевую роль в 
формировании общества.

Однако в 1918 г. этого уважаемого священника жестоко убили, не проводя 
никакого суда. У Константина было семеро детей. Известно, что один из его 
сыновей последовал по стопам отца и стал священником, а другой посвятил 
свою жизнь педагогике.

Тяжелая жизнь и судьба новомученицы Киры (Оболенской) — свидетель-
ство преданности истинным убеждениям, отечественному образованию и 
воспитанию детей. 
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Представительница древнего княжеского рода, выпускница Смольного 
института благородных девиц, участница Александро-Невского братства, 
она работала учителем и библиотекарем в самых простых школах для детей 
рабочих. В 1930 г. была арестована и приговорена к пяти годам лагерей. По 
окончании срока она поселилась в городе Боровичи, стала преподавать не-
мецкий язык в школе, но уже в 1937 г. была вновь арестована как «участница 
контрреволюционной организации церковников» и приговорена к расстрелу.

Ее педагогическое служение, исполненное верности и мудрости, стойко-
сти и бесстрашия, добродушия и кротости — образец жизненной стойкости и 
высокой нравственности.

Кира Оболенская — не просто жертва репрессий, а учитель, который до 
конца остался верен своей миссии. Ее подвиг вдохновляет нас на то, чтобы 
помнить о духовном измерении профессии учителя, не только давать знания, 
но и воспитывать человека. Стремиться к тому, чтобы преподавание было 
наполнено любовью, добротой и нравственными ценностями.

О жизни и педагогическом служении новомученицы Анны Зерцаловой 
можно узнать из ее книги «Светильник православия». 

Анна Ивановна в 16 лет успешно окончила гимназию, получила аттестат 
на звание домашней учительницы. Она уехала в Ярославскую губернию в 
одно семейство, куда в качестве учительницы рекомендовала ее родственни-
ца. Попала Анна Ивановна в семью атеистов. Для молодой православной хри-
стианки жизнь в таком семействе была началом исповедничества и одновре-
менно приготовлением к еще более тяжелому подвигу свидетельства веры в 
годы жестоких гонений на святую Церковь. Имея время, она устроила школу 
грамотности, собирала деревенских детей и занималась с ними. После ее 
отъезда это начинание не прекратило существование. На основе этой школы 
впоследствии возникло училище, получившее необходимые права и сред-
ства. Вернувшись в Москву, она вела активную педагогическую деятельность, 
порой с утра до позднего вечера занималась с учащимися. До 1917 г. выпу-
стила четыре книги. В 1932 г. Анна Зерцалова подверглась репрессиям, а в 
1937 г. была арестована и расстреляна. 

За четверть века до своей мученической кончины она писала: «Верующая 
душа не боится смерти: она встречает ее радостно, спокойно, так как знает, 
что смерть приведет ее к Небесному Отечеству, в вечную страну нашей новой, 
лучшей жизни. И разве Сам Человеколюбец Господь не примет к Себе и не 
упокоит ту душу, которая стремится к Нему, горячо, блаженно любит Его, го-
рячо, блаженно верует в Него» [3, с.  125].

Педагоги-христиане стали носителями христианских ценностей в услови-
ях тоталитарного режима, способствовали сохранению религиозных тради-
ций и передаче веры будущим поколениям. Их пример свидетельствовал о 
силе веры, способной пережить любые испытания, и вдохновлял учеников на 
нравственную жизнь, давая им силу и надежду. 

Они показывали важность моральных принципов, нравственности, люб-
ви и прощения в любых условиях, влияя на формирование нравственных 
устоев учеников.



43

Подвиг педагогов-христиан в атеистическом государстве является напо-
минанием о том, что вера может быть источником силы и надежды даже в 
самые трудные времена. В современном мире, где моральные ценности по-
теряли свою силу, особенно важно помнить о примере педагогов-христиан, 
которые несли свет веры и нравственности в сердца и умы своих учеников. 

Их пример призывает нас не бояться говорить о вере, о нравственных 
принципах, о важности нравственного воспитания, быть образцом для уче-
ников, живя в соответствии с христианскими заповедями.

Таким образом, подвиг веры педагогов в XX в. — это яркий пример духов-
ной стойкости, способности любить и прощать, сохранять верность своим 
убеждениям, несмотря на трудности и лишения. Их пример служит вдохно-
вением для всех верующих людей, напоминая о непреходящей ценности 
веры и ее способности преодолеть любые препятствия. Их духовный подвиг — 
урок для современных педагогов, призыв к тому, чтобы воспитывать в душе 
учеников нравственные ценности, необходимые для укрепления современ-
ного российского общества. 

В заключение невозможно не вспомнить слова З. П. Иноземцевой: «Есть 
существенное различие в подвиге веры наших новомучеников и подвиге 
исторических лиц, героев, которыми богата русская история. Подвиг веры 
простирается в вечность, он всегда созидателен. Подвиг исторических героев 
имеет лишь земное измерение, если этот подвиг не совершался во Славу Бога 
и Отечества, как это проявлялось в служении святого адмирала Феодора Уша-
кова. Подвиг веры новомучеников в ХХ столетии — созидателен, он вписан в 
историю как победа русского духа над мировыми силами зла» [4, с. 128].
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хии. Анализируются направления деятельности и эффективность организационных 
структур таких объединений, выявляются причины выхода из них участников. Рас-
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Abstract. The study is devoted to the problems of attracting young people to Orthodox 
youth associations and their development using the example of the Ryazan Diocese. The 
reasons for the withdrawal of participants are identified, the areas of activity and the 
effectiveness of the organizational structures of the Orthodox youth associations are 
analyzed. Successful models of associations are considered, including “Theogram”, 

“Garnet”, “Stavros”, “With the whole world” and “Peresvet”.
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Актуальным для Русской православной церкви является вопрос, как привлечь 
молодежь в храм. В данном исследовании рассматривается проблематика соз-
дания, развития и организации деятельности православных молодежных 
объединений (ПМО) на примере Рязанской епархии Русской православной 
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церкви. В основе работы лежит анализ актуальных вызовов современности и 
потребностей современной молодежи, направленный на выявление и изуче-
ние таких проблем, как привлечение молодежи в ПМО, причины выхода из 
ПМО, рассматриваются актуальные направления их деятельности и организа-
ционная структура. 

Цель работы: выявление и анализ проблем привлечения молодежи в 
ПМО, причин выхода из ПМО, рассмотрение актуальных направлений их де-
ятельности и организационной структуры. 

Задачи работы: 
1.	 Проанализировать направления деятельности ряда ПМО.
2.	 Рассмотреть виды организационной структуры ПМО, определить их 

эффективность.
3.	 Выявить распространенные причины выхода участников из ПМО и 

провести анализ данной проблемы.
4.	 Выявить активно используемые способы привлечения участников в 

ПМО и провести анализ их эффективности.
В данной работе используется определение ПМО, приведенное в исследова-
нии Е. В. Короплясовой «Православное молодежное движение в России: исто-
рические предпосылки и современные особенности развития» [2]: право-
славное молодежное объединение — это добровольческое некоммерческое 
формирование, действующее с благословения православного духовенства, 
созданное православными молодыми людьми, объединившимися на основе 
общих интересов для реализации общих целей [2, с. 2].

Необходимо уточнить, что ПМО не только действует с благословения пра-
вославного духовенства, но также имеет в качестве наставника и координа-
тора своей деятельности конкретное духовное лицо (священнослужителя).

Определение понятия «молодежь», которое используется в данном иссле-
довании, приведено в Концепции организации молодежной работы и моло-
дежного служения в Русской православной церкви [1]: молодежь (молодое 
поколение) — это особая социально-демографическая группа людей, отли-
чающаяся возрастными рамками и переживающая активный период станов-
ления социальной зрелости, формирования духовных ценностей и нрав-
ственных ориентиров. Возрастные рамки данной группы и распределение по 
категориям определяются местным законодательством. В этом документе 
возраст молодого человека определен в интервале от 14 до 35 лет, охватыва-
ющем соответствующие нормы стран на канонической территории Русской 
православной церкви [1, с. 2].

Деятельность ПМО рассматривается на примере следующих крупных объ-
единений Рязанской епархии, различных по своей организационной струк-
туре и направлениям деятельности: межвузовский молодежный миссионер-
ский отряд «Теограм», православное молодежное общество «Гранат», 
подростковый клуб православного краеведения «Ставросъ», добровольческое 
молодежное объединение «Всем мiром», клуб «Пересвет». Их участники соот-
ветствуют возрастному интервалу, указанному в определении понятия «мо-
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лодежь» в Концепции организации молодежной работы и молодежного слу-
жения в Русской православной церкви. Рассмотрим направления 
деятельности и организационную структуру православных молодежных объ-
единений, действующих на территории Рязанской епархии.

Межвузовский молодежный миссионерский отряд «Теограм». Обра-
зован 7 ноября 2019 г. Направления деятельности:

1.	 Радиопроект «Теограм», реализуемый на базе рязанского епархиаль-
ного радио «Логосъ», включающий в себя несколько рубрик философ-
ской, культурной и образовательной направленности.

2.	 Дискуссионная площадка «Ровесник века», в рамках которой молоде-
жью обсуждаются вопросы церковных и светских реалий. Проект дей-
ствует на базе Рязанской областной универсальной научной библио-
теки имени Горького.

3.	 Молодежные просветительские лагеря-семинары на базе Спасо-Пре-
ображенского Пронского мужского монастыря.

4.	 Образовательный курс «Азбука православной культуры» для лиц стар-
шего поколения, проводящийся в рамках проекта «Университет тре-
тьего возраста» Рязанского государственного университета (РГУ) име-
ни С. А. Есенина.

5.	 Просветительская деятельность в Солотчинской школе-интернате для 
детей-сирот.

6.	 Театрализованные представления для воспитанников интернатов для 
детей-сирот на территории Рязанской области.

7.	 Помощь в уборке территорий храмов и кладбищ г. Рязани.
8.	 Волонтерство на праздничных службах и мероприятиях, проводимых 

Рязанской епархией.
9.	 Участие в православных форумах и научных конференциях.
10.	  Паломнические поездки для участников ПМО.
11.	  Посещение городских музеев и выставок.

Направления деятельности также включают другие культурные, просвети-
тельские и образовательные мероприятия: разработку настольной игры «По 
святыням земли Рязанской», благоустройство культурного объекта — тропы 
Сергия Радонежского и т. д.

Организационная структура: наставник и руководитель отряда — настоя-
тель Спасо-Преображенского Пронского мужского монастыря игумен  Лука 
(И. И. Степанов), заведующий кафедрой теологии РГУ имени С. А. Есенина; 
командир и зам. командира отряда, а также руководители различных на-
правлений его деятельности — участники ПМО.

Отряд базируется на кафедре теологии РГУ имени С. А. Есенина. Встречи 
участников ПМО с наставником проходят на территории университетского 
Покрово-Татианинского храма еженедельно по четвергам в вечернее время, 
помимо бесед на интересующие их темы проводится акафист.

Возраст участников отряда от 18 до 25 лет. Количество постоянно актив-
ных участников около 50 чел. 
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Православное молодежное общество «Гранат».
Создано в октябре 2010 г. Направления деятельности:
1.	 Проведение праздничных мероприятий и театрализованных пред-

ставлений для воспитанников школ-интернатов для детей-сирот на 
территории Рязанской области.

2.	 Участие в православных форумах, конференциях и фестивалях.
3.	 Проведение паломнических поездок для участников ПМО.
4.	 Экскурсии по культурным и историческим местам г. Рязани.

Организационная структура: наставник ПМО — клирик Вознесенского храма 
г. Рязани протоиерей Даниил Перцев. 

Количество постоянных участников ПМО около 30 чел., их средний воз-
раст — 30 лет. 

Беседы участников с наставником проводятся на территории Вознесен-
ского храма еженедельно по средам в вечернее время, на которых разбира-
ются отрывки из Священного Писания и поднимаются вероучительные темы.

Подростковый клуб православного краеведения «Ставросъ».
Организован в 2017 г. при Рязанской епархиальной библиотеке (Николо-

Ямской храм). Основная идея клуба — сохранение исторической памяти. 
Направления деятельности:

1.	 Уход за рядом захоронений на Скорбященском кладбище г. Рязани.
2.	 Помощь в расчистке заброшенных святых мест.
3.	 Проведение экскурсий по музейной экспозиции «Ямская слобода» 

(Николо-Ямской храм), созданной силами участников ПМО и их на-
ставников в результате победы клуба в 2018 г. в конкурсе президент-
ских грантов.

4.	 Занятия для участников ПМО по церковному пению, историческим 
дисциплинам и культуре речи.

5.	 Тематические прогулки по интересным местам г. Рязани.
6.	 Паломнические поездки в Крестовоздвиженскую Полунинскую общи-

ну и Михайловский Покровский монастырь в Рязанской области, где 
участники ПМО трудничают в каникулярное время.

7.	 Посещение музеев и экскурсий в г. Рязани.
Организационная структура: руководитель клуба — директор Рязанской епар-
хиальной библиотеки Н. Л. Моисеева, наставник — иерей Вячеслав Осадчук.

Еженедельные встречи участников ПМО с наставником проводятся на 
территории Николо-Ямского храма по субботам в послеобеденное время, об-
суждаются различные вероучительные темы.

Возраст участников клуба — от 11 до 18 лет.
Добровольческое молодежное объединение «Всем мiром».
Создано в 2012 г. при храме Рождества Богородицы в п. Дягилево г. Рязани. 

Направления деятельности:
1.	 Поездки в Романцевский психоневрологический интернат с темати-

ческими и праздничными мероприятиями.
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2.	 Создание короткометражных фильмов об истории малой родины.
3.	 Постановка театрализованных представлений для массовых меро-

приятий.
4.	 Тематические занятия для учащихся воскресной школы при храме 

Рождества Богородицы.
5.	 Паломнические поездки для участников ПМО.
6.	 Посещение музеев и выставок г. Рязани.

Организационная структура: руководитель объединения — заведующая би-
блиотекой-филиалом № 5 МБУК «ЦБС г. Рязани» О. С. Серпионова.

Встречи клуба проходят еженедельно по воскресеньям в послеобеденное 
время в библиотеке-филиале № 5 МБУК «ЦБС г. Рязани».

Возраст участников от 11 до 18 лет.
Клуб «Пересвет».
Образован в ноябре 2023 г. Направление деятельности — изучение 

участниками основ следующих предметов:

1.	 Первая помощь и тактическая медицина.
2.	 Радиосвязь.
3.	 Электроника и робототехника.
4.	 Использование беспилотных летательных аппаратов.
5.	 Топография.
6.	 Спортивное ориентирование.

Организационная структура: руководитель клуба — Максим Кузнецов.
Занятия проводятся каждое воскресенье в послеобеденное время на тер-

ритории храма апостолов Петра и Павла.
Возраст участников от 15 до 20 лет. 
Анализируя приведенную выше информацию о ПМО Рязанской епархии, 

можно сделать следующие выводы.
1. Из пяти вышеописанных ПМО два объединения («Теограм» и «Гранат») 

ориентированы на принятие в свои ряды только совершеннолетних участ-
ников. Одно ПМО («Пересвет») ориентировано на участников как подрост-
кового, так и совершеннолетнего возраста, но только 15–20 лет. Два ПМО 
(«Ставросъ» и «Всем мiром») ориентированы на участников подросткового 
возраста.

2. ПМО ведут различную деятельность. Ее направленность в четырех из 
пяти объединений — всестороннее развитие участников ПМО, а также объ-
екты вне ПМО (помощь нуждающимся, создание просветительского контен-
та для всех интересующихся и т. п.). Деятельность лишь одного из пяти объе-
динений («Пересвет») полностью направлена на развитие полезных навыков 
участников данного ПМО и не охватывает объекты вне его. Только у одного 
из ПМО («Теограм») присутствует разветвленная организационная структу-
ра: помимо наставника имеются руководители различных направлений его 
деятельности из числа участников. Во всех других ПМО организационная 
структура представлена наставником или руководителем и наставником. 
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3. ПМО, участники которых являются несовершеннолетними, проводят 
еженедельные встречи в дневное время в субботу и воскресенье. ПМО, участ-
ники которых являются совершеннолетними, проводят такие встречи вече-
ром в будние дни. 

4. Все молодежные объединения проводят еженедельные собрания на тер-
ритории храмов.

На основе анализа информации о возрасте участников указанных ПМО 
можно сделать такой вывод. Интервал от 14 до 35 лет, определенный для по-
нятия «молодежь» в Концепции организации молодежной работы и моло-
дежного служения в Русской православной церкви, при организации ПМО 
условно делится на три возрастные группы: от 14 до 18 лет (младший моло-
дежный возраст); от 18 до 25 лет (средний молодежный возраст); от 25 до 
30 лет (старший молодежный возраст).

Разберем каждый из выводов.
Существует количественный перевес в пользу ПМО, участники которых 

представляют группу младшего молодежного возраста (от 14 до 18 лет). Наи-
более вероятной причиной является тот факт, что большинство ПМО, относя-
щихся к младшей возрастной группе, основаны на базе детских воскресных 
школ, которых значительно больше, чем воскресных школ для совершенно-
летних. Эта гипотеза подтверждается на примере ПМО «Всем мiром», орга-
низованного из старших воспитанников воскресной школы при храме Рож-
дества Богородицы в п. Дягилево.

Еще одной причиной может быть то, что вступление подростка в ПМО 
младшей возрастной группы часто продиктовано желанием воцерковленных 
родителей обеспечить ребенку развитие его способностей и достойное окру-
жение. Иногда желание родителей может не совпадать с желанием подростка, 
но со временем деятельность ПМО заинтересовывает его. В объединениях, 
участниками которых являются совершеннолетние граждане, никто, кроме 
них, не может повлиять на их вступление или невступление в ПМО. 

Существование ПМО младшей возрастной группы и привлечение в них 
новых участников крайне необходимо, поскольку в возрасте от 14 до 18 лет 
ряды воцерковленной молодежи редеют, а те, кто с течением времени воз-
вращается к воцерковленному образу жизни, делают это в возрасте от 25 до 
30 лет.

При оптимальном развитии событий участник ПМО младшей возрастной 
группы по достижении 18 лет присоединяется к ПМО среднего молодежного 
возраста.

Рассмотрим две возрастные группы ПМО, участники которых являются 
совершеннолетними (от 18 до 25 лет, а также от 25 до 35 лет). Их разделение 
обусловлено следующими причинами.

Люди в возрасте от 18 до 25 лет в большинстве своем являются студентами, 
тех, кто совмещает учебу с работой и имеет супруга и детей, гораздо меньше. 
А в возрасте от 25 до 35 лет бо́льшая часть людей трудоустроены и часто име-
ют супруга и детей. Из этого следует, что соотношение уровня занятости бы-
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товыми проблемами и социальной активностью, досугом у группы людей от 
18 до 25 лет и группы людей от 25 до 35 лет будет различным. При этом зна-
чимость социальной активности в жизни людей, не находящихся в браке, го-
раздо выше, чем у людей, находящихся в браке.

При изучении направлений деятельности указанных объединений стано-
вится очевиден тот факт, что деятельность ПМО «Теограм» (возраст участни-
ков от 18 до 25 лет) более направлена на объекты извне, чем деятельность 
ПМО «Гранат» (средний возраст участников — 30 лет). 

Сравним темы, обсуждаемые на еженедельных встречах участниками 
данных объединений. На собраниях ПМО «Теограм» часто проводятся дис-
куссии, касающиеся молодежи, популярных тенденций и веяний современ-
ного мира и реалий Церкви, а на собраниях ПМО «Гранат» участники вместе 
со священником разбирают отрывки из Священного Писания и обсуждают 
вероучительные темы. 

Данное наблюдение приводит к выводу, что среднюю молодежную группу 
больше интересует дискурс, связанный со светским миром, нежели старшую 
молодежную группу. Подтверждением этого факта является, в частности, 
проведение ПМО «Теограм» дискуссионной площадки «Ровесник века», где 
воцерковленные и светские гости из числа молодежи обсуждают остросоци-
альные темы, касающиеся жизни Церкви и светского мира.

Если сравнить количество участников ПМО «Теограм» (около 50  чел.) и 
ПМО «Гранат» (около 30 чел.), а также учесть, что направлений деятельности 
первого ПМО больше, чем направлений деятельности второго, можно сде-
лать вывод, что средняя и старшая молодежные группы имеют разный уро-
вень загруженности бытовыми проблемами и потребности в социальной ак-
тивности, а также разные интересы.

Направления деятельности ПМО  «Теограм» требуют больше времени и 
трудозатрат на их реализацию. Например, участники радиопроекта «Тео-
грам» на епархиальном радио «Логосъ» самостоятельно записывают очеред-
ной выпуск и обрабатывают черновую аудиозапись, прежде чем она выйдет 
в эфир. В числе других примеров — разработка настольной игры «По святы-
ням земли Рязанской», требующая регулярных встреч с дизайнерами, кро-
потливого поиска и обработки информации на протяжении долгого времени, 
и проведение образовательного курса «Азбука православной культуры».

Посещение интернатов для детей-сирот участниками ПМО «Гранат» про-
исходит нерегулярно и часто приближено к важнейшим православным 
праздникам, тогда как участники ПМО  «Теограм» посещают Солотчинскую 
школу-интернат раз в две недели.

Отсюда можно сделать вывод, что деятельность ПМО «Теограм», направ-
ленная вовне, подразумевает больше взаимодействия со светской аудитори-
ей, нежели деятельность ПМО «Гранат», нацеленная на воцерковленную ау-
диторию. 

Стоит отметить, что все ПМО базируются на территории конкретного хра-
ма, кроме ПМО «Теограм», который проводит свои собрания на территории 
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Покрово-Татианинского храма при РГУ имени С. А. Есенина, но базируется 
на кафедре теологии данного вуза, что обеспечивает его участие в универси-
тетских мероприятиях, в частности в презентациях студенческих отрядов. На 
этих мероприятиях студенты могут узнать о данном объединении, заинтере-
соваться его деятельностью и позже присоединиться к ПМО. Таким образом 
ПМО «Теограм», являясь миссионерским отрядом, привлекает новых участ-
ников. 

Когда же ПМО, базируясь на территории какого-либо храма, не контакти-
рует со светскими учреждениями, привлечение новых участников значи-
тельно затрудняется, поскольку в данном случае можно заинтересовать толь-
ко воцерковленную молодежь, количество которой, в соотношении со 
светской молодежью, достаточно невелико. Таким образом, ПМО, не контак-
тирующее со светскими учреждениями, становится «закрытым клубом для 
своих», куда заинтересовавшемуся, но не воцерковленному человеку сложно 
попасть.

Определим главные цели ПМО среднего и старшего молодежного возрас-
та: это взращивание православных молодежных лидеров в епархиальной 
структуре, привлечение специалистов из разных областей, например, педа-
гогов и историков. В каких возрастных группах целесообразно искать таких 
специалистов? Из описания выше следует, что еще не трудоустроенными, но 
уже определившимися в выборе профессии и получающими профессиональ-
ные знания в вузах и ссузах являются участники средней молодежной груп-
пы, т. е. студенты. 

На базе каких светских учреждений ПМО разных возрастных групп могут 
привлекать в свои ряды новых участников? ПМО младшей возрастной груп-
пы могут проводить мероприятия для учащихся конкретных школ и участни-
ков светских организаций от 14 до 18 лет. ПМО средней возрастной группы 
следует вступать во взаимодействие со студентами вузов и ссузов.

Обратимся к ПМО старшей возрастной группы. Необходимо понимать, 
что появление таких ПМО вызвано взрослением участников ПМО средней 
возрастной группы и пересечением ими верхнего порога соответствующего 
возрастного интервала. Подтверждением является тот факт, что в первые 
годы существования ПМО «Гранат» средний возраст его участников был 
меньше на пять лет и сейчас составляет 30 лет. 

Почему участники ПМО, взрослея, не покидают его? Такое явление может 
быть вызвано чувством общности и дружескими связями с другими участни-
ками объединения. Кроме того, те участники, которые к возрасту 30–35 лет 
не покидают ПМО, обычно не состоят в браке, и поэтому их уровень обреме-
ненности бытовыми проблемами позволяет им вести активную социальную 
жизнь, интерес к ней не уменьшается.

ПМО старшей возрастной группы для снижения среднего возраста участ-
ников и приближения по данному критерию к средней возрастной группе 
следует вступать во взаимодействие со светскими студенческими организа-
циями, вузами и ссузами.
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Рассматривая организационную структуру различных ПМО, подчеркнем 
важность разветвления ее элементов. Разветвленная структура ПМО снимает 
нагрузку по организации общественной деятельности с наставника или ру-
ководителя, способствует более высокому уровню ответственности участни-
ков ПМО за реализацию различных направлений деятельности объединения, 
обеспечивает развитие таких направлений самими участниками ПМО. Все 
перечисленное помогает взращивать из участников ПМО православных мо-
лодежных лидеров, трудящихся на благо Русской православной церкви.

На основе вышесказанного можно определить причины выхода участни-
ков из ПМО:

1.	 несовпадение интересов участника и направлений деятельности 
ПМО;

2.	 снижение потребности в социальной активности после вступления 
участника в брак;

3.	 конфликт интересов представителей средней и старшей молодежных 
групп, если они входят в одно ПМО.

Нами выявлены следующие способы привлечения новых участников в ПМО:
1.	 реклама в социальных сетях;
2.	 распространение брошюр и буклетов, размещение плакатов, содержа-

щих информацию о ПМО и направлениях их деятельности;
3.	 взаимодействие ПМО со светскими организациями, особенно осу-

ществляющими образовательную деятельность.
Подводя итоги данной работы, можно сделать следующие выводы.

1.	 Необходимо развивать ПМО, участники которых относятся к средней 
возрастной группе.

2.	 Следует принимать меры по приближению среднего возраста участ-
ников ПМО старшей возрастной группы к возрасту участников ПМО 
средней группы посредством взаимодействия с вузами и ссузами.

3.	 Разветвленная организационная структура способствует взращива-
нию православных молодежных лидеров, которые будут трудиться на 
благо Русской православной церкви.
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Аннотация. В статье рассматривается роль медиа и блогов в жизни современно-
го человека, в частности в контексте православной Церкви. Описывается, как циф-
ровизация изменила традиционные методы общения и передачи знаний, а также 
как медиаблоги стали важным инструментом для духовного роста и укрепления 
связей внутри сообщества. Приводятся примеры первых православных блогеров, их 
влияния на развитие данного направления. Акцентируется внимание на том, как 
пандемия коронавирусной инфекции ускорила процесс диджитализации Церкви.
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Abstract. The article examines the role of media and blogs in the life of a modern 
person, in particular in the context of the Orthodox Church. It describes how digitalization 
has changed traditional methods of communication and knowledge transfer, as well as 
how media blogs have become an important tool for spiritual growth and strengthening 
ties within the community. Examples of the first Orthodox bloggers and their influence on 
the development of this trend are given. Attention is focused on how the coronavirus 
pandemic accelerated the process of digitalization of the Church.
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В современном обществе медиа и медиаблоги имеют немалое значение, яв-
ляясь важными каналами передачи знаний и информации. С развитием ин-
тернета общество, включая религиозные организации, вступило в новую, 
цифровую эпоху, что неизбежно повлияло и на деятельность Церкви. Появле-
ние виртуального пространства как среды общения потребовало от право-
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славных общин активного включения в эту информационную среду, посколь-
ку именно там сосредоточена значительная часть современной аудитории, 
принадлежащей к различным конфессиям, в том числе к православию [3].

Взаимодействие православных верующих в медиапространстве можно 
рассматривать как современный способ общения и обмена опытом, позво-
ляющий обсуждать вопросы веры на новых платформах. Христианская мис-
сия давно перестала ограничиваться исключительно храмовыми стенами, 
где звучат проповеди. Виртуальная среда также становится местом, способ-
ным содействовать распространению Евангелия. Исторически Церковь 
всегда стремилась использовать доступные инструменты для передачи 
веры, а в условиях цифровизации традиционные методы уступают место 
инновационным форматам, среди которых медиаблоги занимают заметное 
место.

Социальные сети, блоги, подкасты и видеоплатформы предоставляют 
уникальные возможности для распространения духовных знаний и опыта, 
позволяя священнослужителям и мирянам делиться мыслями, проповедями 
и духовными наставлениями с широкой аудиторией, независимо от геогра-
фического расположения. Таким образом, медиапространство становится 
мощным инструментом для миссионерской деятельности, способствуя при-
влечению новых верующих и укреплению духовных связей внутри общины.

Но несмотря на все преимущества, использование медиапространства 
требует от Церкви осторожности и внимательности. Важно сохранять баланс 
между традиционными ценностями и современными технологиями, чтобы 
не утратить суть православного учения. В условиях информационного шума 
и множества противоречивых мнений Церковь должна стремиться к тому, 
чтобы ее голос звучал ясно и недвусмысленно, поддерживая верующих в их 
духовном пути.

Кроме того, медиапространство открывает новые горизонты для образо-
вательной деятельности Церкви. Онлайн-курсы, вебинары и виртуальные 
лекции позволяют верующим глубже изучать Священное Писание, церков-
ную историю и богословие. Это особенно важно в условиях, когда традицион-
ные формы образования могут быть недоступны или ограничены. Виртуаль-
ные образовательные ресурсы делают духовное знание доступным для всех, 
кто стремится к духовному росту и развитию [4].

Медиаблог представляет собой онлайн-площадку, где регулярно публику-
ются текстовые записи, сопровождаемые мультимедийным контентом [1]. 
Однако его функции выходят далеко за пределы простой передачи информа-
ции. Это пространство общения, позволяющее авторам делиться своим мне-
нием, обсуждать вопросы, связанные с верой, и создавать сообщества вокруг 
значимых тем. Для православной Церкви медиаблоги стали новой формой 
диалога с современным обществом, предоставляя возможности для участия 
как клирикам, так и мирянам.

Развитие контентных форматов в блогосфере открывает православным 
общинам возможности для обмена опытом и обсуждения актуальных вопро-
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сов. Это способствует не только личностному духовному развитию участни-
ков, но и укреплению взаимосвязей внутри религиозного сообщества. Медиа
блоги превращаются в площадку для диалога, где каждый может задать 
вопросы и получить ответы в атмосфере открытости и доверия [5]. Кроме 
того, такие платформы активно популяризируют православную культуру и 
традиции, способствуя привлечению молодежи [6].

Используя различные инструменты, включая подкасты, видео- и текстовые 
публикации, православные авторы находят пути для эффективного донесения 
христианских ценностей, вовлекая все больше людей в жизнь общины. Сегод-
ня можно отметить, как представители Церкви успешно интегрируются в ме-
диасреду, создавая проекты, направленные на проповедь веры и свидетель-
ство о Христе в обществе, или участвуя в них [2].

Православное медиаблогерство в России формировалось с начала 2010-х гг., 
о чем свидетельствуют данные Ассоциации блогеров и агентств, приведен-
ные в журнале Forbes. Одним из первых священнослужителей, обратившихся 
к блогерству, стал Георгий Максимов, начавший в 2005 г. делиться размышле-
ниями о религии в «Живом журнале» и в других социальных сетях. Его при-
мер вдохновил многих священнослужителей и мирян на создание таких бло-
гов и аккаунтов. Впоследствии подобная активность распространилась на 
другие социальные сети, включая сеть «ВКонтакте», где в 2014 г. была создана 
группа «Священник нашего времени», собравшая более 400 тыс. подписчи-
ков. Эта группа стала важным центром обмена духовным опытом и знания-
ми, а также платформой для обсуждения актуальных вопросов веры и цер-
ковной жизни.

На первых этапах православный медиаблог опирался на текстовый кон-
тент, как вспоминает священник Георгий Максимов. Однако с развитием тех-
нологий и ростом популярности видеоконтента ситуация изменилась. В 
2017 г. он запустил канал на интернет-платформе YouTube, где публиковал 
записи о миссионерских поездках в Африку, а также размышлял о богослов-
ских и духовных вопросах. В этот же период другие известные православные 
священники, такие как иерей Владислав Береговой, протоиерей Андрей Тка-
чев, иерей Павел Островский, также начали активно использовать YouTube 
для публикации своих проповедей, диалогов с молодежью и миссионерских 
видео. Эти видеоматериалы стали важным дополнением к текстовому кон-
тенту, позволяя более наглядно и доступно передавать сложные богослов-
ские идеи и духовные наставления.

Особенно заметный толчок к диджитализации Церкви произошел в пери-
од пандемии коронавирусной инфекции в 2020 г. В условиях строгой изоля-
ции — локдауна — многие священнослужители перешли в онлайн-простран-
ство, чтобы продолжить миссионерскую деятельность [4]. Те, кто уже имел 
опыт ведения блогов, расширили свое присутствие на новых площадках. На-
пример, в марте 2020 г. протоиерей Андрей Ткачев запустил канал в много-
функциональном мессенджере Telegram, а иерей Павел Островский, зареги-
стрировавший на этой платформе свой канал годом ранее, стал активно 
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наполнять его контентом. Эти шаги позволили Церкви поддерживать духов-
ную связь с верующими в условиях изоляции и ограничений, а также при-
влекать новую аудиторию, которая искала духовную поддержку и ответы на 
свои вопросы.

Таким образом, православный медиаблог стал важным инструментом для 
Церкви в условиях диджитализации, предоставляя новые возможности для 
взаимодействия с паствой и обществом. Блоги и видеоканалы позволяют де-
литься знаниями и духовным опытом, укреплять связи внутри общины и при-
влекать внимание молодежи к православной культуре и традициям. Формиро-
вание этого направления стало результатом последовательных шагов Церкви 
по освоению медиапространства, о чем свидетельствуют создание официаль-
ных информационных ресурсов и высказывания церковных лидеров о важ-
ности присутствия в социальных сетях [8]. Начало православной блогосферы, 
заложенное такими авторами, как Георгий Максимов, стало основой для даль-
нейшего развития, а пандемия лишь ускорила этот процесс, сделав медиа-
платформы неотъемлемой частью современной религиозной жизни.
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Аннотация. Работа посвящена осмыслению эсхатологической тематики, пред-
ставленной в трудах подвижников Оптиной Пустыни. Автор останавливается на 
анализе ключевых для христианской эсхатологии проблем: понимания Царствия 
Небесного, вопроса времени посмертных мучений, реализации идеи «памятования 
о смерти» в повседневной жизни христианина. 

Ключевые слова: эсхатологическая проблематика, подвижники Оптиной Пу-
стыни, Царствие Небесное, воскресение, адские муки, душа. 

Abstract. The work is devoted to understanding the eschatological themes presented 
in the works of the ascetics of Optina Pustyn. The author dwells on the analysis of key 
problems for Christian eschatology: understanding the Kingdom of Heaven, the question 
of the time of posthumous torments, the implementation of the idea of “remembrance of 
death” in the daily life of a Christian.

Keywords: eschatological issues, ascetics of Optina Pustyn, Kingdom of Heaven, 
resurrection, hellish torments, soul.

Эпистолярные труды святых, подвизавшихся в Оптиной Пустыни в разные 
исторические периоды, были всегда предметом живого интереса как обыч-
ных верующих, так богословов-теоретиков, писателей, деятелей культуры и 
искусства. Поэтому, говоря о православной эсхатологии, мы не можем не 
остановиться на том духовном наследии, которое запечатлено в поучениях и 
наставлениях Оптинских старцев. Конечно, многие вещи так и остались ча-
стью устных бесед с паломниками или духовными чадами. 

Чаще всего в наследии великих монахов Оптиной обители мы находим 
практические наставления для повседневной жизни, конкретные советы 
и духовные поучения. Однако в своих письмах, заметках, дневниках святые 
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раскрывают важные составляющие, связанные с пониманием ключевых для 
христианской эсхатологии понятий: Царствие Божие и Царствие Небесное, 
представления о загробном мире, смерть и страх перед ней, тема Страшного 
Суда, Второе Пришествие Спасителя.

Интересно, что святые Оптиной Пустыни часто разграничивают такие по-
нятия, как «Царствие Божие» и «Царствие Небесное». Царствие Божие отно-
сится к области человеческой личности как ее духовная составляющая — со-
кровищница души. Царствие Небесное расценивается как конкретное место 
пребывания Бога, Богородицы, ангелов, святых и праведных душ. Так, препо-
добный Макарий Оптинский, говоря о Царствии Небесном, указывает на его 
местонахождение — это сердце человека. Здесь он опирается именно на текст 
Евангелия, где говорится о Царствии Божием, которое «внутрь вас есть» 
(Лк. 17:21). Чтобы отыскать этот кладезь сердца, его необходимо очистить от 
греховности [6].

Подобную идею мы находим и у преподобного Антония Оптинского, ко-
торый под Царствием Небесным подразумевает Божию обитель, т.  е. рай, 
куда возможно попасть путем скорбей и лишений. Об этом он ясно говорит в 
одном из своих писем: «Сколько должно пролить поту, употребить трудов и 
претерпеть лишений, болезней, печалей и воздыханий для приобретения 
себе вечного покоя на небеси!» [10, с. 7]. 

Преподобный Амвросий Оптинский уделяет очень много внимания по-
ведению человека в кругу ближних, в реализации заповедей в повседневной 
жизни, в самых обыденных ситуациях и обстоятельствах. Мученичество не 
является, как это было в первые века христианства, единственным путем об-
ретения Царствия Небесного. О том, как же достичь Царствия Божия христи-
анину, преподобный Амвросий говорит следующее: «Оно приобретается, во-
первых, правдой и праведностью, которая состоит в исполнении заповедей 
Божиих и милостивом и сострадательном расположении к ближним; во-
вторых, миром с ближними, миром от страстей, миром со своей совестью и 
миром с Богом через покаяние и смирение» [1, с. 355]. Однако если мы обра-
тимся к трудам преподобного Макария Оптинского, то увидим еще одну важ-
ную особенность достижения Царствия Божия: «Жизнь человеческая испол-
нена скорбей, да и в царствие небесное многими скорбями подобает нам 
внити» [11, с.  177]. Иными словами, подвижники Оптиной Пустыни всегда 
рассматривали эсхатологические вопросы в контексте этических проблем, 
первостепенных для каждого христианина. 

Преподобный Амвросий (Гренков) обращается к темам Второго Прише-
ствия Спасителя и Всеобщего Воскресения. Раскрывая понимание праздника 
Пасхи, он связывает Воскресение Христово с Всеобщим Воскресением и от-
мечает, что первое служит напоминанием о последнем Воскресении. Срав-
нивается данное понятие с евангельской притчей «О десяти девах» (Мф. 
25:1–13) и истолковывается следующим образом: «Девы эти — души верую-
щих. Жених — Христос. Ночь — жизнь века сего. Светильники — вера и до-
брые дела» [2, с. 301]. Следовательно, Пасха Христова, как один из важнейших 
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праздников православных, является прообразом Всеобщего Воскресения, 
а значит, имеет глубокую связь с эсхатологической тематикой. 

В трудах преподобного Амвросия (Гренкова) описывается сам процесс 
воскресения и происходящее с людьми в этот период. Когда весь мир вос-
креснет, воскресшие уже издали увидят небесный чертог. Что касается греш-
ников, то святой старец сравнивает их с нерадивыми девами и отмечает, что 
они будут повторять церковный стих: «Чертог твой вижду, Спасе мой, укра-
шенный, и одежды не имам да вниду в он» [7]. Проводя параллель между зем-
ной Пасхой и небесной, преподобный Амвросий пишет, что на Пасху, совер-
шаемую в нашей жизни, приходят все христиане, поэтому нет особых 
разграничений на праведных и неправедных. Но небесная Пасха есть Пасха 
вечная, и к ней будут допущены лишь праведники, удостоившиеся пребывать 
в этом великом празднике вечно. Этот праздник является самым любимым, 
радостным, великим для всего православного народа: «Праздников празд-
ник и Торжество торжеств». Следовательно, Пасха пробуждает в душе челове-
ка кульминацию радости, любви, милосердия и, конечно же, веру во спасение. 
Возможно, это одна из тех особенностей, по которой преподобный Амвросий 
Оптинский сравнивал Пасху с жизнью вечной. А значит, можно предполо-
жить, что в «Празднике праздников» заложена зримая частица вечности, от-
печаток Чертога Славы Божией, которые человеку дано увидеть уже здесь, в 
земном бытии на богослужении.

Тема адских мук и вопрос о времени мучений, а также о рае и аде пред-
ставлена в трудах преподобного Антония (Путилова) и Варсонофия (Плихан-
кова). Согласно Антонию Оптинскому, адские мучения никак нельзя срав-
нить с земными горестями, потому что они намного сильнее земных 
страданий и имеют характер вечности [9, с. 37]. Однако преподобный Варсо-
нофий пишет, что начало адских мук человек ощутит в земном бытии, как бы 
перетекая в страдания за границами этой жизни. Отпечатки вечных мук на-
ходятся внутри каждого человека. Так, преподобный Варсонофий полагает, 
что они проявляются в болезнях души, которые намного страшнее немощей 
телесных, поскольку болезнь тела заканчивается смертью, а душа бессмертна, 
следовательно, если она заражена болезнью, то, покидая тело, сохраняет и 
болезнь. К проявлению душевной болезни святой относит злобу, гнев, раз-
дражительность, блуд и другие болезни, которые переходят в вечность [5].

Особое внимание в своих письмах Оптинские старцы уделяют свойствам 
души и тем возможностям для спасения, которые сокрыты в ней. Антоний 
Оптинский отмечает ценность души как сокровище, которое «дороже види-
мого в мире» [8, с.  145], ибо именно с ней человек будет пребывать после 
смерти до Второго Пришествия Спасителя. Человек призван прилагать все 
усилия, чтобы излечить ее от духовных болезней. Впоследствии святитель 
Николай Сербский словно вторит великому русскому подвижнику, призывая 
к тому, чтобы человек берег свою душу как сокровище, ибо она единственная, 
что принадлежит ему, и то, что человек в течение своей жизни вложит в свою 
душу, с тем он и придет на Суд Божий. 
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Размышления о душе мы находим и у преподобного Анатолия Оптинско-
го, ибо «все сокровища земного шара и вся вселенная не стоят одной души 
христианской» [3]. 

Святые старцы Оптиной Пустыни в своих письмах как к монашествую-
щим, так и к мирянам призывали к памятованию о смерти, но эта идея ос-
мыслялась ими совершенно иначе, нежели ее впоследствии трактовали, на-
пример, святитель Игнатий (Брянчанинов) и святой праведный Иоанн 
Кронштадтский. Понимая страх человеческий перед смертью, Оптинские 
старцы, считая его естественным для человека после грехопадения, увещева-
ют верующих научиться отдавать себя в руки Божии, надеяться на Его ми-
лость и помощь. Преподобный Макарий Оптинский пишет: «Смерть не есть 
всегдашняя разлука, но временное отшествие» [6]. Он убеждает христианина, 
что смерть есть переход из худшей жизни в лучшую, который свершается в 
именно в тот момент, когда человек готов к нему. 

Преподобный Антоний Оптинский мыслит в согласии с преподобным Ма-
карием Оптинским. Человек, считает он, должен принять факт своей смерт-
ности, ибо он окружен смертью повсюду, она может настигнуть его в любой 
момент, поэтому от этого явления нельзя укрыться, убежать или исключить 
ее из своей жизни, поскольку в греховном своем состоянии в человечестве 
как бы заложена «программа смерти». Отец Антоний пишет: «В каком месте 
назначено от Господа человеку умереть, то, хотя бы был он за границею за 
многие тысячи верст, непременно прибудет он к месту своего назначения, 
и — в свое время; ибо повеление Божие выполняется в точности» [10, с. 7]. 

Таким образом, в понимании эсхатологических идей, которые запечат
лены в творениях старцев Оптинских, можно выделить ряд отличительных 
особенностей по сравнению с трудами русских святых второй половины 
XIX — первой половины XX в. Во-первых, эсхатология в святоотеческой мыс-
ли подвижников Оптиной Пустыни не представляет собой отдельного уче-
ния, а является составляющей сотериологии, аскетики и нравственного бого-
словия. Во-вторых, в творениях старцев Оптинских большую роль играют 
именно личные письма, в которых в форме поучения излагаются и апока-
липтические взгляды. Эсхатологические идеи подвижников становились, как 
правило, частью их бесед с духовными чадами. Именно в этом причина того, 
что их мысли часто подвергались искажениям и неверно интерпретирова-
лись, а впоследствии неверно передавались и транслировались в других ис-
точниках. В-третьих, мысль святых Оптиной Пустыни всегда опирается на 
анализ повседневных жизненных ситуаций и обстоятельств, предпосылок и 
тенденций, которые они видели в современном им обществе.
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Аннотация. Статья посвящена изучению значения указа «Об укреплении начал 
веротерпимости» в конфессиональной политике Российской империи. В работе 
представлена актуальность изучения данного законодательного акта, анализируют-
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ся предпосылки издания и итоги принятого указа, его влияние на жизнь представи-
телей разных конфессий в дореволюционной России. 

Ключевые слова: указ, конфессия, христианство, православие, старообрядче-
ство, ислам, буддизм, иудаизм, секты. 

Abstract. The article is devoted to studying the significance of the decree “On strength-
ening the principles of religious tolerance” in the confessional policy of the Russian Em-
pire. The paper presents the relevance of studying this legislative act, analyzes the pre-
requisites for publication and the results of the adopted decree, its impact on the life of 
representatives of different faiths in pre-revolutionary Russia.

Keywords: decree, confession, Christianity, Orthodoxy, Old Believers, Islam, Bud-
dhism, Judaism, sects.

Актуальность обращения к теме «Значение указа „Об укреплении начал веро-
терпимости“ в конфессиональной политике Российской империи в начале 
XX века» обусловлена несколькими факторами. 

Во-первых, указ «Об укреплении начал веротерпимости» 1905 г. был од-
ним из ключевых документов в истории конфессиональной политики в Рос-
сийской империи в начале XX столетия. Он был издан вследствие начала пер-
вой российской революции (январь 1905 — июнь 1907 г.) и ввел принципы 
свободы совести и вероисповедания, что в значительной степени изменило 
отношение государства к религиозным меньшинствам [1].

Во-вторых, указ имел значительное влияние на дальнейшее развитие ре-
лигиозных отношений в Российской империи и дал толчок ряду последую-
щих реформ в данной сфере. Изучение этого документа позволяет более глу-
боко понять историю конфессиональных отношений в России на рубеже 
XIX–XX вв. и накануне коренных социально-политических преобразований 
в стране. 

Наконец, Российская империя являлась многонациональной и многокон-
фессиональной державой, как и Российская Федерация в настоящее время. И 
в XXI в. в России вопросы свободы совести и вероисповедания остаются акту-
альными с учетом исторически сложившейся ситуации и возможности про-
текания религиозных конфликтов, а изучение указа «Об укреплении начал 
веротерпимости» может пролить свет на современные проблемы и помочь 
находить конструктивные решения.

Для подробного изучения нашей темы стоит обратиться к нормативно-
правовым актам, существовавшим еще до исследуемого нами указа 1905 г.

Впервые в российском законодательстве свобода вероисповедания была 
провозглашена в 1735  г. Манифестом о свободном отправлении христиан-
ских инославных богослужений: «Свобода веры присвояется не токмо хри-
стианам иностранных исповеданий, но и евреям, магометанам и язычникам, 
да все народы, в России пребывающие, славят Бога всемогущего разными 
языками по закону и исповеданию праотцев своих, благословляя царствова-
ние Российских монархов…» [3]. Статья 45 Основных государственных зако-
нов, изданных в 1832 г., закрепила свободу вероисповеданий (религиозных 
организаций) [2]. Следовательно, указ «Об укреплении начал веротерпимо-
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сти» далеко не первый нормативно-правовой акт в данном направлении, что 
говорит о попытках царской власти регулировать конфессиональные отно-
шения в положительном ключе.

 Перейдем к освещению периода, когда был издан указ. Начало XX в. и по-
следние годы существования монархии ознаменованы рядом важнейших со-
бытий в истории нашего государства: первой русской революцией, много-
численными мятежами и народными восстаниями, знаменитыми боями на 
фронте в годы Первой мировой войны, отречением императора Николая II от 
престола. Все эти события были вызваны рядом политических, социальных и 
экономических противоречий; в том числе эти изменения затронули и рели-
гиозную сферу жизни общества. 

Е. С. Элбакян отмечает, что в Российской империи, где официально госу-
дарственной религией было русское православие, не допускалось вневеро
исповедное состояние. Отпадение от православия несло за собой уголовную 
ответственность. В то же время поощрялся переход в него из других веро
исповеданий. Все вероисповедания, существовавшие в Российской империи, 
подразделялись на четыре группы, среди которых «первенствующим и гос
подствующим» объявлялось русское православие. Далее следовали так назы-
ваемые «терпимые признанные» вероисповедания — католицизм, лютеран-
ство, иудаизм, ислам и буддизм. За ними располагались «терпимые не- 
признанные» вероисповедания — старообрядчество, духовные христиане и 
другие направления, отпочковавшиеся от православия. Четвертую группу со-
ставляли так называемые «непризнанные нетерпимые» религиозные на-
правления — скопчество, христововерие, а также те вероисповедания, кото-
рые считались враждебными российскому государству. Все они преследова-
лись по закону. Всем исповеданиям, кроме православного и отчасти 
лютеранского, проповедь своих вероучений за пределами собственных объ-
единений была запрещена [11, c. 39]. 

Так какое же значение имел указ «Об укреплении начал веротерпимости», 
какие последствия ожидали империю после его принятия?

1905 год стал переломным в религиозной политике Российской империи. 
17 (30) апреля 1905 г. император Николай II издал указ «Об укреплении начал 
веротерпимости». Необходимо отметить, что у этого события было две сто-
роны, итоги принятия указа были неоднозначны и понесли ряд последствий, 
как положительных, так и отрицательных. Данный указ стал одним из пер-
вых актов, реформировавших взаимоотношения Церкви и государства в XX в. 
В нем впервые в истории России декларировалась свобода вероисповедова-
ния и перехода православных христиан в другую веру при условии, что до 
присоединения к православию они или их предки исповедовали ее. Помимо 
этого, термин «раскольник» в этом документе сменяется на «старообрядец». 
Указ разрешал людям, причисляющим себя к этой конфессии, строить куль-
товые здания для дальнейшего исповедования и преподавания Закона Бо-
жия на родном языке для инославных лиц. 
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Первые последствия принятия указа выразились в активной миссионер-
ской деятельности конфессий, которые ранее считались раскольническими и 
сектантскими, с которыми боролись, проповедовали их вред. С 1905 г. ничего 
не запрещало им развивать свою деятельность, так как они были признаны 
«терпимыми» религиозными объединениями [9, c. 337–343]. Так, например, в 
Нижегородской епархии начался активный рост старообрядческого движения: 
стали проводиться съезды представителей данной конфессии, массовые сборы, 
на которых избирали епископов и священнослужителей, начали появляться 
люди, занимавшиеся миссионерской деятельностью, распространялись раз-
личные листовки и журналы с призывами переходить в старообрядчество, а 
также началось активное строительство культовых зданий и школ, в которых 
учились дети старообрядцев [10, c. 644–645]. В период с 1905 по 1909 г. только в 
Нижегородской епархии было открыто около 73 общин старообрядцев [6, c. 64]. 

Чуть позже в разных населенных пунктах начали образовываться «проти-
восектантские» и «противораскольнические» миссии Русской православной 
церкви для борьбы со старообрядчеством и сектами. Для достижения этой 
цели опытные православные священнослужители и миссионеры проводили 
публичные и частные беседы, чтения и собрания с народом [6, c. 31, 33–35]. 
В дальнейшем открывались миссионерские курсы, целью которых было обу-
чать будущих миссионеров. Несомненно, эти действия приносили успех на 
пути к борьбе со старообрядцами и сектантами и укреплению людей в право-
славной вере. Указ о веротерпимости усложнил религиозную жизнь тем, что 
старообрядцы и секты свободно вели проповедь и пополняли ряды последо-
вателей, и в то же время послужил мощным катализатором для активизации 
миссионерской деятельности православных общин общероссийского харак-
тера, которая продолжалась и в годы Первой мировой войны. 

Далее, в труде протоиерея Владимира Рожкова мы узнаём, что опублико-
вание указа в ряде местностей вызвало массовое отпадение от православия. 
В частности, в Западном крае было возвращено в католичество около 150 000 
человек за 2–3 недели после указа [8, c. 43–44].

Указ положительно повлиял и на развитие ислама. В научной статье 
П. К. Дашковского и Е. А. Шершневой отмечается, что после принятия доку-
мента деятельность православных миссионеров усложнилась, мусульмане 
начинали обращаться к миссионерам с просьбой о разрешении вести пропо-
ведническую деятельность среди православного населения. В свою очередь, 
христианская проповедь агрессивно воспринималась в инородной среде. Му-
сульмане начали массово писать прошения о возврате в родную религию. По-
литика Русской православной церкви стала обретать оборонительный харак-
тер в отношении мусульманского населения: Церковь всячески стремилась 
сохранить свою паству [5].

Нельзя не сказать о положении буддистов. В результате принятия указа 
буддистов было запрещено именовать в официальных актах идолопоклон-
никами и язычниками.

В свою очередь, в иудейской конфессии после принятия указа почти ника-
ких изменений не произошло. Документ не затрагивал ее положение. При 
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этом переход иудеев как в православие, так и в другие христианские конфес-
сии поощрялся правительством и снимал практически все вероисповедные 
ограничения перешедших из иудейства. 

После падения монархии Временное правительство, действовавшее с марта 
по ноябрь 1917 г., за свой короткий период работы успело выпустить достаточ-
ное количество нормативно-правовых актов. В постановлениях Временного 
правительства «Об отмене вероисповедных и национальных ограничений» от 
20 марта 1917 г. и «О свободе совести» от 14 апреля 1917 г. подтверждалось пра-
во граждан переходить из одного вероисповедания в другое, а также признава-
лась законность вневероисповедного состояния [4; 7]. В общем и целом Вре-
менное правительство начало процесс отделения Церкви от государства, что 
означало уменьшение влияния религиозных организаций на государственные 
дела и наоборот. Временное правительство стремилось улучшить положение 
религиозных меньшинств, таких как евреи, мусульмане и другие, предоставляя 
им равные права и возможности. Были предприняты попытки реформировать 
управление православной Церковью, что включало обсуждение вопросов о вы-
борах епископов и других церковных должностных лиц. После Октябрьской ре-
волюции 1917 г. началась новая волна изменений в конфессиональной полити-
ке, которая значительно изменила статус религии в государстве.

Таким образом, указ 1905 г. «Об укреплении начал веротерпимости» стал 
важным шагом на пути к формированию гражданского общества в России. 
Он закрепил принцип свободы совести и, несмотря на различные трудности, 
все же способствовал развитию межконфессионального диалога, что, в свою 
очередь, показывало стремление со стороны власти к социальной стабиль-
ности и укреплению единства многонационального государства. В условиях 
современности значение указа остается актуальным, напоминая о важности 
уважения к различиям и необходимости построения общества, основанного 
на взаимопонимании и толерантности.
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Аннотация. Работа посвящена осмыслению одной из ключевых для христиан-
ства тем — противоборству плоти и духа. Автор останавливается на анализе главных 
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для ее понимания вопросов на примере трудов святителя Тихона Задонского: при-
чин слабости плоти человека, влияния на нее греха, повседневной борьбы с искуше-
ниями и соблазнами, взаимоотношений человека с его окружением. 
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Abstract. The work is devoted to the understanding of one of the key themes for 
Christianity — the struggle between the flesh and the spirit. The author focuses on the 
analysis of questions important for her understanding, using the example of the works of 
Saint Tikhon Zadonsky: the causes of the weakness of the human flesh, the influence of 
sin on it, the daily struggle with temptations, the relationship of a person with his envi-
ronment.

Keywords: flesh, spirit, confrontation, Saint Tikhon Zadonsky, sin, environment.

Проблема соотношения плотского и духовного в человеческой природе была 
актуализирована еще в апостольских Посланиях. Ее сущность выразил апо-
стол Павел, говоря, что «плоть желает противного духу, а дух — противного 
плоти: они друг другу противятся, так что вы не то делаете, что хотели бы» 
(Гал. 5:16). К этой мысли первоверховный апостол возвращается и в Послании 
к Римлянам: «Плотские помышления суть вражда против Бога; ибо закону Бо-
жию не покоряются, да и не могут. Посему живущие по плоти Богу угодить не 
могут» (Рим. 8:7–8). Следовательно, жизнь человека есть не что иное, как про-
тивоборство этих двух начал, целью которого является приведение человече-
ского существа к иерархии, основанной на подчинении телесного и душевно-
го духовному началу. Эта проблема становится одной из ключевых для 
христианской мысли и отражена в трудах великих христианских подвижни-
ков — Ефрема Сирина, Иоанна Златоуста [1; 2; 3] и многих других. 

Тема противоборства духовного и телесного глубоко и всесторонне ос-
мысляется русскими подвижниками благочестия. Так, начиная обращение к 
пастве в Слове на Воздвижение Честного Креста, святитель Тихон Задонский 
прямо говорит: «Эти два закона, закон плоти и закон ума, или плоть и дух, 
всегда между собою брань имеют» [цит. по: 2, с. 43]. Далее он ясно и конкрет-
но перечисляет, как это противостояние проявляется в повседневной жизни 
человека. Особенностью изложения святителя является евангельская просто-
та и обращение к обыденному опыту человека, внимание к тому, как следо-
вать евангельским заповедям именно в житейских ситуациях. 

Святитель Тихон Задонский выделяет два вида размышления, «мудрство-
вания»: плотское и духовное. В зависимости от направленности мышления 
человек может вести себя и как «плотский», и как «духовный». Святитель объ-
ясняет, что именно желание определяет направленность мышления человека 
и наполняет его мотивами, мыслями, а потом и делами, делая его плотским 
мудрствованием или духовным.

Проблеме противоборства духа и плоти святитель Тихон Задонский по-
свящает отдельный труд «Плоть и дух». Эта работа представляет собой как бы 
диалог двух великих святителей — русского подвижника и великого Отца и 
Учителя Церкви Иоанна Златоуста. На изречение святого Иоанна святитель 



69

Тихон Задонский отвечает таким же мудрым словом, продолжая размышле-
ние и давая наставления, но обращая их уже к его современнику.

Слова святителя Тихона Задонского всегда основаны на понимании тра-
диционного уклада именно для русского человека, его советы всегда согласу-
ются с образом его жизни в быту, в семье. Он понимал, что наставления, ко-
торые были рождены для пу́стыней и иноческих обителей, не всегда 
применимы для мирянина, а значит, и осуществимы в жизни обычного чело-
века, окруженного семьей, связанного определенными узами, например, в 
своей профессиональной общности. 

Святитель Тихон Задонский, описывая «плотского человека», характери-
зует его такими качествами, как слабость, низменность, греховность. При-
чины всего этого в том, что христианин изо всех сил хватается, цепляется за 
мирскую жизнь и стремится удержать все то, что есть в ней. 

Причину плотской слабости человека Тихон Задонский, как и другие свя-
тые, видит в грехе. Согрешив, человек поддается плоти, несмотря на то что 
это лишает его общения с Богом и божественной благодати. Нет большей по-
тери, чем оставление души Господом и вечная мука после смерти. Во избежа-
ние совершения греха святитель рекомендует напоминать себе о каре, о тех 
наказаниях, которые настигнут человека за пределами его земной жизни: 
«Без страха Божия невозможно уклоняться от зла, и ничто так грешников к 
покаянию не приводит, как страх Божий» [5].

Святитель Тихон Задонский дает простые советы и рекомендации, по-
нятные любому человеку независимо от условий его жизни, уровня духов-
ного и интеллектуального развития, которым может следовать каждый в 
любом положении и социальном статусе. Это чтение богодухновенных книг, 
но особенно житий святых. По мысли великого святителя, именно этот при-
ем является самым действенным, поскольку история жизни любого свято-
го — неважно, в какой исторический период он жил, — есть всегда живой и 
действенный пример человека, одержавшего победу в противоборстве пло-
ти и духа, внушающий христианину, его современнику, уверенность в воз-
можности этого сражения.

Святитель Тихон Задонский глубоко и всесторонне осмысливает тему гре-
ха. Так, он полагает, что грехи представляют собой неразрывную цепь, когда 
один грех неизбежно порождает другой, на первый взгляд, никак не связан-
ный с  первым. Тихон Задонский объясняет, что злоба, например, берет на-
чало из самолюбия, из стремления к достижению почестей. Когда человек 
видит преграду достижения этих целей, он впадает в гнев, приводящий к 
злобе. Появившись в душе, злоба приводит к более тяжким грехам: клевете, 
воровству, убийству. Святитель полагает, что уберечься от людей, одержимых 
злобой, невозможно, и единственное средство — это молитва о них, с искрен-
ним прощением за совершенное. Именно это есть действенное средство не 
впасть в грех самому. 

Тихон Задонский обращает внимание паствы на очень сильный и тяжело 
преодолимый грех, называя его «самой мучительной страстью». Он объясня-
ет, что человек, который грешит завистью, даже не чувствует и не получает 
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наслаждения, а достаются ему только муки. Подвержен греху тот, кто живет 
тленным, не ища вечного спасения. Ведь невозможно, считает святитель, 
имея большее, завидовать меньшему.

Святитель Тихон Задонский часто говорит о грехе, который, как его впо-
следствии охарактеризовал святитель Игнатий Брянчанинов, человек заме-
чает в себе менее всех, — это осуждение ближнего. Тихон Задонский старает-
ся объяснить мотивы, которые заставляют человека осуждать ближнего. Он 
полагает, что осуждение происходит по разным причинам: от гордости; от 
желания себя превознести; от злости, когда человек не имеет возможности 
по-другому навредить другому человеку; от зависти; из-за неприязни к 
ближнему — поэтому человек и злословит. Главный аргумент святителя за-
ключается в том, что человек не должен осуждать ближнего, поскольку не 
имеет права судить равного себе, ибо только Бог может проводить суд над 
человеком. А осуждающий другого не видит сам грехов своих.

Святитель Тихон Задонский акцентирует влияние ближайшего окружения 
на человека, те социально-бытовые условия, которые присущи жизни рус-
ского человека. Он очень часто говорит о борьбе с грехом объедения и пьян-
ства. Святитель стремится выявить причины, приводящие человека к зави-
симости от крепких напитков, и выделяет два вида: пьянство от страсти и от 
вина. От страсти пьянство бывает, когда человек таит в себе злобу на ближне-
го или зависть. Болеть пьянством он перестанет, когда покается в страстях и 
оставит их. От вина же пьянство часто происходит от плохой компании и 
подстрекательства друзей, близких или в сообществе, где трудится человек. 
Когда же человек к этому пристрастится, борьба с грехом бесполезна, угрозы 
и мольбы не действуют.

Говоря о влиянии на человека его окружения, святитель Тихон Задонский 
показывает, что соблазн — всегда большой грех, как для того, кто впадает в 
соблазн, так и для того, кто подстрекает ближнего. Причем соблазны настоль-
ко разнообразны, что бывает достаточно лишь несколько слов, которые раз-
вращают человека и уводят его от пути истинного. Поступок человека также 
может служить соблазном для другого. Борьба с соблазнами — возможная и 
реальная задача благодаря силе, которая заключена в воле человека. Напра-
вить ее человек должен именно тогда, когда он еще может уклониться от не-
потребного, чтобы не слушать и не смотреть на то, что может стать источни-
ком колебаний и греховных помыслов. Святитель Тихон Задонский советует 
«держаться своего дома и молитвы».

Именно поэтому святитель Тихон Задонский убеждает паству в том, на-
сколько важно сознательно удаляться от того общества, где человек может 
подвергнуться соблазнам, выбирать тот круг общения, который будет под-
держивать добрые семена в душе человека, и особенно устраняться от обще-
ния со злыми и завистливыми людьми. Иными словами, человек должен 
помнить об ответственности за свой выбор круга друзей: «Кто прикасается к 
смоле, тот очернится, и кто входит в общение с гордым, сделается подобным 
ему» (Сир.  13:1). «Человек сам должен понимать, с кем он может общение 
иметь, а с кем не должен» [4, с. 683].
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Святитель Тихон Задонский убеждает христиан уклоняться от льстецов и 
лжецов, поскольку это развращает душу человека и приводит ко греху горды-
ни, порождает в человеке хитрость, а иногда и злобу.

Интересно, что святитель относит к грехам плоти такой порок, как лихо-
имство: речь идет о людях, подобных алчущим, но никогда не насыщаемых. 
Такие люди никогда не познают меры, всегда им будет чего-то недоставать 
независимо от того, богатый это человек или бедный. Он уподобляет этот 
грех объедению. Именно этот грех не только опасен для души лихоимца, но и 
представляет собой угрозу обществу, поскольку лихоимец даже «на малой 
должности вредит отечеству своему, а деньги как идола почитает» [4, с. 673].

Суммируя вышесказанное, мы можем говорить, что проблема противо-
борства плоти и духа, обозначенная апостолом Павлом и получившая ос-
мысление у христианских мыслителей древности, представлена и в насле-
дии святителя Тихона Задонского всегда в сугубо практическом ключе. Он 
рассматривает человека в конкретных социально-бытовых условиях, отме-
чая очень важные нюансы в повседневных ситуациях, присутствующих 
в  жизни каждого христианина. Понимая социальную природу человека, 
святитель Тихон Задонский всегда подробно останавливается на влиянии 
ближайшего окружения на человека, поскольку именно в нем нередко за-
рождаются и поддерживаются те грехи, к которым человек, возможно, не 
проявил бы склонности сам по себе. Задонский подвижник особенно де-
тально останавливается на мотивах и причинах грехов, считая, что не дать 
греху перерасти в устойчивую страсть — залог победы духовного начала в 
человеке. 
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Аннотация. В данной статье изучена проблема понимания религиозного паци-
физма в культурных практиках восточно-православной традиции и сделан вывод о 
том, что идеи абсолютного пацифизма никогда не были свойственны учению вос-
точно-православной христианской традиции, он рассматривается как проявление 
церковного модернизма, отрицающего многовековую традицию Церкви, что гово-
рит о его квазихристианском характере.
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Abstract. This article examines the problem of understanding religious pacifism in the 
cultural practices of the Eastern Orthodox tradition and concludes that the ideas of abso-
lute pacifism have never been characteristic of the teachings of the Eastern Orthodox 
Christian tradition, it is considered as a manifestation of church modernism, which denies 
the centuries-old tradition of the Church, which indicates its quasi-Christian character.

Keywords: religious pacifism, quasi-Christian, cultural practices, Eastern Orthodox 
Christian tradition. 

Первая работа, которая затрагивает отношение восточно-православной тра-
диции к пацифизму, — статья С. В. Резника и А. В. Римского «Христианство и 
пацифизм: история и современность» [7]. Авторы рассматривают историю 
христианского пацифизма, а также проблему неоднозначности позиций ос-
новных современных христианских конфессий в выработке подходов к ре-
шению проблем войны, мира, пределов допустимости насилия и пацифизма. 
Как отмечается белгородскими исследователями, обращение к исследова-
нию феномена пацифизма в учениях христианских конфессий вызвано пре-
жде всего фактическим отсутствием в современном религиоведении и фило-
софии научных исследований, где данная проблематика была бы рассмотрена 
с применением методов кросс-культурного и сравнительно-философского 
анализа. 

В статье белгородских авторов довольно подробно была рассмотрена эво-
люция пацифистских идей в истории христианства, что позволило выявить 
основные подходы к решению вопросов войны и мира, эволюция отношения 
христианской Церкви к военной службе в различные периоды ее истории, 
что приблизило к пониманию того, как Церковь пришла к концепции «спра-
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ведливой войны». В целом мы принимаем положение упомянутых исследо-
вателей о том, что «что с момента утверждения христианства как официаль-
ной религии пацифизм на протяжении многовековой истории христианских 
государств оставался маргинальной линией развития религии. Все паци-
фистские движения в рамках христианства рассматривались государством и 
церковью не только как отход от ортодоксальной линии официальной церк-
ви, но и как угроза устоям государственности. 

На протяжении истории христианства и в наши дни пацифизм никогда не 
являлся доктринальной линией ни в западно-христианской, ни в восточно-
православной традиции. Камнем преткновения на пути христианских паци-
фистских движений к безоговорочному пацифизму был и остается вопрос о 
том, как придерживаться евангельского пацифизма, не вступая при этом 
в конфронтацию со светскими властями и официальной церковью» [7, с. 381]. 

Следующей работой, которая затрагивает отношение восточно-право-
славной традиции к пацифизму, является статья современного отечествен-
ного исследователя А. Буздалова «Православный пацифизм и каноны Церк-
ви» [1]. Автор статьи затрагивает феномен так называемого православного 
пацифизма на примере взглядов представителей части современного рос-
сийского общества, придерживающихся либеральных взглядов и позициони-
рующих себя как православных, которые являются ярыми противниками 
специальной военной операции на Украине и выступают с пацифистскими 
лозунгами: «Православные пацифисты обвиняют своих оппонентов из числа 
христиан, стоящих на патриотических позициях и поддерживающих ВС РФ в 
решении поставленных перед ними российским государством задач на Укра-
ине, в компромиссе с христианской совестью и отступлении от веры. Оправ-
дание „бойни“ с точки зрения православного пацифизма является „вербаль-
ным и психологическим насилием“, делающим христианина соучастником в 
этих смертях, а значит, нарушителем заповеди» [1]. 

Автор статьи проводит скрупулезный анализ высказываний современных 
идеологов православного пацифизма иеромонаха Иоанна (Гуайты) и право-
славного публициста Андрея  Кураева (признан иноагентом на террито-
рии Российской Федерации) и подвергает их конструктивной критике с по-
зиций Русской православной церкви (РПЦ). «Таким образом, казус 
православного пацифизма следует отнести к одному из характерных прояв-
лений церковного модернизма (выделено нами. — Н. Р.). Такая оценка об-
условлена тем, что пацифизм не просто противоречит канонам Церкви, но в 
своих попытках обосновать свою позицию канонами он прибегает к их пре-
вратному толкованию, подмене понятий и другим лукавым манипуляциям. В 
частности, для подтверждения соответствия пацифизма учению Церкви ис-
пользуется такой постоянный софизм „новой ортодоксии“, как апелляция к 
раннему (доконстантиновскому) периоду церковной истории, т. е. когда еще 
не было христианских государств и антимилитаризм действительно был 
нормой личного благочестия. Однако в дальнейшем ситуация меняется кар-
динальным образом, и отныне Церковь неизменно дает свое благословение 
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христианам, берущим в руки оружие для воинского служения своему отече-
ству на основании евангельской нормы защиты ближнего (а не себя) и самого 
благочестия (Христовой Церкви как государственной религии)» [2]. 

Также автор ссылается на мнение православного исследователя И. П. Пе-
тровского, отмечающего следующий факт: «На протяжении всего V века Цер-
ковь планомерно входила в армейскую жизнь: совершались молитвы перед 
боем, священники сопровождали отряды в походах, на полях сражений со-
вершали даже Евхаристию» [6]. Подводя итог своим размышлениям, автор 
статьи дает емкое определение идеологии современных пацифистов от пра-
вославия: «Соответственно, отрицание этой многовековой традиции Церкви 
в квазихристианском пацифизме (выделено нами. — Н. Р.) (т. е. оценка ее 
как ложной, искажающей евангельское учение) означает типичный для мо-
дернизма гностический нигилизм, а именно, отказ исторической Церкви 
в святости. Православные — это не те, чье учение и практика (обряды, кано-
ны, догматы и т. д.) „древнее“, но те, которые придерживаются норм, соборно 
установленных в Церкви, прошедших рецепцию „полнотой Церкви“ и освя-
щенных ее благодатной жизнью» [1].

Известный российский религиовед и библеист Илья  Вевюрко в статье 
«Не существует пацифистских религий, потому что не существует пацифист-
ских обществ» [3] рассуждает о том, как христианство относится к военным 
действиям, а также о том, как РПЦ относится к пацифизму. На вопрос о воз-
можности зарождения пацифизма из учения Христа и точности определения 
исторических и вероучительных корней пацифизма он отвечает так: «…пра-
вославное вероучение осуждает войну несправедливую и допускает, хотя не 
считает благом, войну справедливую. […] сама по себе молитва за мир не яв-
ляется выражением пацифизма, так как идея пацифизма состоит не в жела-
нии прекращения войны, а в утверждении недопустимости всякой войны, в 
том числе даже оборонительной» [3]. Таким образом, вероучение православ-
ной Церкви допускает оборонительную войну, при этом не расценивая ее как 
благо.

Подводя итоги, религиовед отвечает на самые волнующие и важные во-
просы о возможности существования пацифистских религий и степени уни-
кальности критической позиции христианства по отношению к пацифизму. 
«Не существует пацифистских религий, именно потому, что не существует 
пацифистских обществ, а религия не только позволяет человеку быть выше 
общества, но и создает особые условия для его жизни в обществе, для воспро-
изводства смысла жизни. Другой вопрос: какая война справедлива и почему? 
Здесь не так легко объединить представителей разных конфессий, как этого 
бы хотелось политикам. В сущности, война приходит как что-то неизбежное, 
как ковид, потому что настает какой-то час, лучше других, наверное, извест-
ный экономистам. А вот мотивация в этой войне и в достижении мира (кото-
рый является результатом любой войны) зависит от того, каким образом бу-
дущего живет страна. Именно вопрос об образе будущего, по-моему, и 
замыливается спорами о пацифизме» [3].
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В целом можно отметить, что мы полностью разделяем позицию автора и 
высказанные им положения помогли нам сделать ряд важных выводов. В 
частности, интересна и обоснованна мысль Ильи Вевюрко о бесперспектив-
ности поисков оснований пацифизма в учении христианских ересей, подоб-
ных гностикам, павликианам, богомилам, альбигойцам, толстовцам: «Я не 
встречал сведений о наличии пацифизма у гностиков и других упомянутых 
еретиков, кроме, конечно, толстовцев. Здесь может иметься в виду стремле-
ние уклониться от несения общественных обязанностей вообще, связанное с 
глубоко пессимистическим (скорее, нежели утопическим) взглядом гности-
ков на природу материального мира» [3]. К сказанному следует добавить, что 
в этом смысле можно говорить о схожести некоторых аспектов идеологий 
вышеперечисленных сект с учением крайних направлений старообрядчества, 
поскольку характерной чертой их учения была убежденность в невозможно-
сти спасения мира, а отсюда их исход в удаленные скиты и добровольные 
массовые самосожжения. Последние были как раз примером пессимистиче-
ского отношения к миру и бессмысленности насильственного противостоя-
ния произволу государственных властей, нежели вынужденной жертвой, 
продиктованной пацифистскими соображениями.

Продолжая рассматривать проблематику отношения православной тра-
диции к пацифизму, можно отметить статью, опубликованную информаци-
онным агентством «ФедералПресс» на сайте news.rambler.ru [2], которая по-
священа критике пацифизма со стороны РПЦ. В ней известный российский 
церковный и общественный деятель В. Р. Легойда высказывается о феномене 
пацифизма, утверждая, что данное явление — «не религиозная догма, а по-
литическая идеология, которая, несмотря на декларации, нередко лишь раз-
деляет людей» [2]. Он отмечает, что Церковь никогда не ассоциировала себя 
ни с одним из политических течений, в том числе и с этим. Церковь всегда 
одобряла жертвенное служение воинов, и оно испокон веков получало цер-
ковное благословение. 

В одной из своих воскресных проповедей, полный текст которой приве-
ден на официальном сайте РПЦ, Патриарх Московский и всея Руси Кирилл 
отметил неправильность трактовок сторонниками пацифизма евангель-
ской заповеди «Кто ударит тебя в правую щеку твою, обрати к нему и дру-
гую» (Мф. 5:39): «Если ограничиться только этими словами, как и поступали 
некоторые мыслители, то из буквального толкования можно сделать невер-
ные выводы. Мы знаем, что в определенный период новейшей истории воз-
никло такое движение, как пацифизм, которое полностью исключало воз-
можность вооруженного сопротивления даже в случае агрессии. Многие, 
кто учил действовать таким образом, ссылались на слова Господа об ударе в 
правую щеку, за которым должен последовать удар в щеку левую. Так вот, 
апостольское чтение сего дня дает нам правильное толкование этой Божией 
заповеди: „Кто злословит нас, того мы благословляем; кто гонит нас, того 
мы терпим“ [из Первого послания апостола Павла к Коринфянам (1  Кор. 
4:9–16)]» [5].



76

Согласно авторитетному мнению главы РПЦ, христианское смирение — 
это не капитуляция перед злом, а ответ злу. «Но это не тот ответ, который 
обычно бывает: если кто обидел, я обижу еще сильнее […] Чаще всего ответ 
оказывается более жестоким, чем злодеяние, которое было обращено в наш 
адрес. Но слова апостола Павла помогают нам понять, что на зло нужно от-
вечать иначе. […] Для того, чтобы остановить зло, никогда не нужно отвечать 
на зло злом. Совершенно очевидно и другое — никогда не нужно и подчи-
няться злу, никогда не нужно склонять перед злом свою голову» [5]. Как от-
метил патриарх Кирилл, менее всего люди готовы отвечать на зло так, как 
учит апостол Павел. «Но именно в этой позиции — великое противление злу, 
потому что зло побеждает только тогда, когда люди с ним соглашаются» [5]. 

Таким образом, подводя итог нашему исследованию вопроса об отноше-
нии восточно-православной традиции к феномену пацифизма, нужно отме-
тить следующие концептуальные моменты. Во-первых, проведенный нами 
анализ работ современных исследователей (как светских, так и конфессио-
нальных), посвященных рассматриваемой тематике, позволил нам прийти к 
выводу о том, что идеи абсолютного пацифизма никогда не были свойствен-
ны учению восточно-православной христианской традиции. Более того, аб-
солютный пацифизм характеризуется как проявление церковного модерниз-
ма, отрицающего многовековую традицию Церкви, что говорит о 
квазихристианском характере последнего, т. е. о ложной и искажающей еван-
гельское учение идеологии, ведущей к гностическому нигилизму. 

Во-вторых, рассмотренные нами исследования отечественных авторов 
свидетельствуют о сомнительности утверждений о наличии пацифизма в 
учениях христианских сект гностиков, павликиан, богомилов, альбигойцев, 
крайних направлений старообрядчества. Учение последних скорее можно 
охарактеризовать как пессимистически-утопический взгляд на природу 
материального мира, нежели как сформировавшуюся антимилитаристскую 
позицию, направленную на активное общественное действие.

В-третьих, проведенный в рассмотренных нами исследованиях детальный 
анализ первоисточников по истории Церкви, а также обращение к программ-
ным документам РПЦ, в том числе Основам социальной концепции Русской 
православной церкви [4], позволяют сделать вывод о том, что позиция Церкви 
в отношении вопросов войны и мира выражена в следующих ключевых мо-
ментах: трактовка войны как физического проявления духовной болезни че-
ловечества и зла; признание невозможности искоренения войн и допусти-
мость участия членов Церкви в войне в исключительных случаях, «если речь 
идет о защите ближних и восстановлении попранной справедливости» [4]; 
признание справедливой войны «нежелательным, но вынужденным сред-
ством» [4]; обоснование принципов, определяющих нравственные границы 
войны (любовь к своим ближним, народу и отечеству; понимание нужд других 
народов; убеждение в том, что благу своего народа невозможно служить без-
нравственными средствами); необходимость особого попечения Церкви о во-
инах, воспитании их в духе верности высоким нравственным идеалам. 
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Вселенский собор представляет собой Собор преимущественно епископата, 
состоящий из представителей поместных церквей (отсюда и наименование 
«Вселенский») и созываемый для решения самых важных вопросов христи-
анской жизни догматического, канонического и богослужебного характера. 
Вселенские соборы являются органом высшей власти в православной Церкви, 
а их догматические и иные определения и решения имеют статус оконча-
тельных, обязательных. 

Традиция соборного обсуждения и решения наиболее значимых вопросов 
церковной жизни (вероучения, управления, благочестия) начала формиро-
ваться задолго до эпохи Вселенских соборов (IV–VIII вв.). В церковной исто-
риографии Вселенские соборы часто ассоциируются с Иерусалимским собо-
ром апостолов (Деян. 15:1–29), но их ближайшим по времени и способу 
организации аналогом можно признать соборы местных епископов, прохо-
дившие со II в. Более же многочисленные по своему составу церковные со-
брания, позволявшие участвовать в них представителям разных поместных 
церквей, стали возможны после легитимации христианства императором 
Константином I (313). Как известно, Первый Вселенский собор состоялся в 
Никее в 325 г., а причиной его организации стало широкое распространение 
еретических идей (арианства), положившее начало тринитарным спорам, а 
также оформлению тринитарного богословия и христологии. Вселенские со-
боры в церковной истории — это явление многоаспектное по своему значе-
нию, статусу и влиянию.

В рамках настоящей работы нами будет рассматриваться преимуществен-
но проблема влияния Вселенских соборов на формирование и развитие пра-
вославного вероучения. Не вызывает сомнений, что именно Вселенские со-
боры имеют принципиальное значение в этом процессе, так как благодаря 
им стало возможным раскрыть и точнее сформулировать православное веро-
учение.

Правильное понимание богооткровенных истин для византийцев того 
времени рассматривалось в качестве одного из необходимых условий спасе-
ния. Несмотря на невозможность постижения Божественных тайн в их сущ-
ности, богословский разум предполагал возможность и даже необходимость 
наиболее точного описания вероучительных истин. По словам протоие-
рея О. Давыденкова, «человек византийской эпохи, вне зависимости от своих 
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доктринальных предпочтений, не только был уверен, что его и только его об-
щина является православной и содержит истинное… учение, но и не сомне-
вался в том, что эта правота может быть рационально обоснована и доказа-
на» [1, с. 8]. 

Именно становление подобной богословской рефлексии привело к обсуж-
дению вероучительных положений христианской Церкви Вселенскими собо-
рами. При этом можно сказать, что целью Соборов стало не установление 
или осмысление вероучительных истин, но их предельно точная формули-
ровка. Каждая из сторон придерживалась собственной точки зрения, но в 
итоге православное учение — о Боге, о Христе и т. д. — оказывалось по резуль-
татам соборных обсуждений сформулированным именно так, как это соот-
ветствовало правильному, церковному его пониманию. Принятые Соборами 
формулировки признавались с этих пор обязательными, догматически безу-
пречными, не подлежащими изменениям и дополнениям. Придерживающи-
еся на сей счет иной точки зрения объявлялись находящимися вне право-
славной Церкви.

Богословские идеи и формулировки эпохи Вселенских соборов создавали 
императивный вектор развития христианского богословия. Принятые Собо-
рами догматические положения рассматривались впоследствии в качестве 
Священного Предания Церкви. И хотя свое подтверждение в качестве тако-
вых они получали на последующих Соборах, проблема рецепции догматиче-
ских формулировок Вселенских соборов едва ли была настолько острой, как 
об этом иногда говорят. Присутствие представителей поместных церквей на 
том или ином Соборе, разумеется, не обеспечивалось в равной мере, а число 
участников Соборов было различным. Однако ни то, ни другое никогда не 
признавалось исчерпывающим критерием при отнесении конкретного со-
бора церковных иерархов к числу Вселенских соборов. Можно предполо-
жить, что таким критерием оставалось признание принятых собором вероу-
чительных положений полнотой Церкви, т.  е.  православным народом 
церковным.

С течением времени, впрочем, в Византии складывается концепция пен-
тархии, согласно которой объективным критерием «вселенскости» того или 
иного крупного церковного собора, выходящего за рамки поместной церкви, 
является признание его таковым «представителями Церквей Рима, Констан-
тинополя, Александрии, Антиохии и Иерусалима» [3, с. 25].

Вероучительные положения Вселенских соборов, как и другие принятые 
ими постановления, скрепленные подписью византийского императора, по-
лучали статус государственных законов. В частности, А. В. Карташов отмеча-
ет, что «догматическое постановление объявлено Церквам в двух указах: и от 
лица собора, и от лица императора» [2, с. 23], ссылаясь на прецедент Констан-
тина I, положившего начало утверждению императором соборных решений. 
Непререкаемый авторитет богословских формулировок Вселенских соборов 
позволял сохранять догматическое и церковное единство на протяжении 
всего последующего времени, определяя и пути развития теологии.
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Сложным остается вопрос о признании Вселенских соборов собраниями 
исключительно епископата поместных церквей. Помимо церковных иерар-
хов в епископском сане в Соборах принимали участие и лица, не являющиеся 
архиереями, в т. ч. в качестве представителей епископов своих епархий. 

Обсуждение вопросов доктринального характера участниками Вселен-
ских соборов практически всегда было сопряжено с задачами опровержения 
распространившихся лжеучений, что позволяет говорить о полемичности 
богословия Вселенских соборов. Развитие богословской мысли получало на 
церковных Соборах свое логическое завершение, при этом вероучительные 
положения связывались не с тем, какие богословские идеи оказывались наи-
более подкреплены аргументами, в т.  ч. ссылками на Священное Писание, 
а тем, какие именно убеждения соответствовали церковной традиции. В са-
мом наименовании церковного собора «Вселенским» «подчеркивалось его 
значение для всей Церкви, так как именно на этих заседаниях выкристалли-
зовывалось христианское догматическое учение» [4, с.  156]. Вселенским со-
бором такое учение не создавалось, а только фиксировалось.

Вместе с тем догматические определения Вселенских соборов признают-
ся непогрешимыми, т. е. безошибочными, точными, не подлежащими бого-
словской дискуссии. Без такового ориентира в вопросах вероучения религи-
озные группы, как показала практика, претерпевают бесконечное дробление 
на расходящиеся друг с другом во мнениях секты, открываются возможности 
постоянного появления так называемых частных богословских мнений. Счи-
тается, что соборные определения принимались при содействии Святого 
Духа, а принцип простого большинства голосов участников такового церков-
ного собрания в данном случае не имеет никакого значения.

Вселенским состоявшийся церковный собор признает следующий за ним, 
по своим признакам могущий быть также представлен как Вселенский. Сло-
жившаяся практика в некоторой степени осложняет возможность организа-
ции нового Вселенского собора, поскольку нет четких признаков, позволяю-
щих выделить необходимые для этого основания. Поводом для организации 
обсуждения тех или иных внутрицерковных проблем на уровне Вселенского 
собора во всех без исключения случаях становилось распространение раз-
личных учений, искажающих вероучительные положения христианской ре-
лигии, как считали противники этих учений.

Выработка соборных решений по вопросам христианского вероучения не 
позволяла прекратить распространение осуждаемых Собором учений одно-
моментно и вскоре после него. Сами же эти решения часто приводили к по-
явлению новых учений (ересей), связанных с попыткой дальнейшего разви-
тия принятых Собором формулировок, а также становившихся реакцией на 
ранее распространившиеся лжеучения, осужденные Вселенским собором. 
Таким образом, соборные определения нисколько не подавляли богослов-
скую мысль, но только стимулировали к дальнейшему творческому развитию.

Базис православного вероучения создавался Вселенскими соборами, од-
нако принятые ими догматические формулировки, на наш взгляд, нельзя 
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считать только лишь плодом коллективного творчества. За каждой из них 
стояли напряженное устремление богословствующего ума и результат духов-
ного, мистического опыта отдельных людей. Выражение коллективной веры 
Церкви стало одновременно и проявлением, объективированием индивиду-
ального опыта осмысления и творчества вполне конкретных лиц из числа 
богословов.

Как отмечает в своей статье протоиерей  О.  Давыденков, «византийцы 
всегда признавали за человеческим разумом вполне определенные права 
в вопросах веры» [1, с. 8]. Эти «права в вопросах веры» можно определить 
как убеждение в возможности и необходимости понимания и выражения 
на языке христианского богословия и античной философии предмета тех 
вероучительных истин, которые указывают на принципиально непостижи-
мое содержание внутрибожественной жизни. Так находящееся за предела-
ми понимания человека и принципиально невыразимое в своей сущности 
становится доступным пониманию и необходимо выражается с помощью 
формулировок догматов христианской веры в своем проявлении, доступ-
ном человеческому опыту. И этот опыт верифицируется коллективным 
опытом Церкви. По этой причине далеко не все церковные Соборы, фор-
мально ничем не отличавшиеся от принятых Церковью семи Вселенских 
соборов, были признаны таковыми, а принятые ими решения не получили 
признания. 

Влияние Вселенских соборов, помимо выработки и утверждения догмати-
ческих формулировок, проявлялось также и в опыте соборного решения во-
просов, затрагивавших другие, более частные вопросы вероучения и опыта. 
Так, в качестве примера могут быть названы исихастские споры в Византии. 
Принятые Соборами поместных церквей решения, хотя и нуждаются в ре-
цепции другими поместными церквями, также могут рассматриваться по 
аналогии с опытом разрешения спорных вопросов, относящихся к вероучи-
тельным положениям, Вселенскими соборами. 

Таким образом, влияние Вселенских соборов в вопросе формулирования 
истин православного вероучения может быть выражено в таких основных 
формах, как обнаружение и оглашение подлинно церковного учения и про-
тивопоставление его тем или иным заблуждениям (ересям); формулирова-
ние вероучительных истин; закрепление признанных Собором формулиро-
вок и их догматизация; подтверждение и признание догматов последующими 
Вселенскими соборами; создание прецедента разрешения спорных вопросов, 
относящихся к вероучительным положениям христианской религии. 
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Аннотация. Статья посвящена жизни и духовному подвигу священномученика 
Серафима (Чичагова), его значимому вкладу в развитие и сохранение духовного на-
следия Серафимо-Дивеевского монастыря. Рассматривается деятельность святого в 
контексте истории монастыря, его труды по систематизации жития преподобного 
Серафима Саровского, а также его усилия по укреплению монастырской жизни и 
духовного наследия. Особое внимание уделено роли священномученика Серафима 
в популяризации почитания Саровского чудотворца, его историческим исследова-
ниям и письменным трудам, которые сыграли важную роль в укреплении духовных 
традиций обители.
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Abstract: The article is devoted to the life and spiritual feat of Hieromartyr Seraphim 
(Chichagov), his significant contribution to the development and preservation of the spir-
itual heritage of the Seraphim-Diveevsky monastery. The article examines the saint’s ac-
tivities in the context of the monastery’s history, his works on systematizing the life of St. 
Seraphim of Sarov, as well as his efforts to strengthen monastic life and spiritual heritage. 
Special attention is paid to the role of Hieromartyr Seraphim in popularizing the venera-
tion of the Sarov Wonderworker, his historical research and written works, which played 
an important role in strengthening the spiritual traditions of the monastery.

Keywords: new martyrs, spiritual heritage, Serafimo-Diveevsky monastery, personal-
ity, chronicle.

Священномученик Серафим (Чичагов) — выдающийся деятель Русской пра-
вославной церкви, чья жизнь и труды тесно связаны с духовным наследием 
преподобного Серафима Саровского и Серафимо-Дивеевского монастыря. 
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Он был не только глубоко верующим пастырем, но и талантливым историком, 
который внес неоценимый вклад в сохранение и распространение наследия 
великого Саровского чудотворца. Серафим (Чичагов) оставил значимый след 
в жизни монастыря, укрепив его духовные традиции.

Чичагов Леонид Михайлович, как нам сообщает житие, происходил из из-
вестного аристократического рода, прославившегося в истории отечества 
выдающимися деятелями, в том числе военными, среди которых было два 
адмирала [1]. Леонид появился на свет 9 января 1856 г., в городе Санкт-
Петербурге. Его отец, Михаил Никифорович, был полковником артиллерии, 
и по понятным соображениям желал сыну аналогичной карьеры. Между тем, 
когда Леониду было всего десять лет, отец умер, и все обязанности по содер-
жанию и воспитанию сына (и трех его братьев) взяла на себя мать, Мария 
Николаевна.

Через какое-то время Леонид был определен в Пажеский корпус, окончив 
его, поступил в Артиллерийскую академию, после чего отправился на воен-
ную службу [1].

В 1877 г. оказался на Балканах, участвовал в боях на Шипкинском перевале 
и во взятии Телеша и Плевны. Проявленные героизм и мужество Леонида Чи-
чагова были вознаграждены. Очень важно, что военную службу Леонид Михай-
лович сочетал с историко-литературной деятельностью. В тот период, напри-
мер, были написаны: «Доблести русских воинов. Примеры из прошлой войны 
1877–1878 гг.», «Дневник пребывания Царя-Освободителя в Дунайской армии 
в 1877 г.». 

По возвращении в 1878 г. с фронта в Петербург Леонид встретился с пра-
ведным Иоанном Кронштадтским, который во многом определил искреннее 
стремление молодого человека посвятить себя служению Богу. С той самой 
встречи будущий владыка самые важные решения в жизни принимал только 
с благословения батюшки Иоанна [1].

26 февраля 1893 г. он был рукоположен во диакона, а уже через два дня, 28 
февраля, — в сан священника. В первый год пастырского служения умерла 
супруга Леонида Чичагова. Через три года после этого события Леонид Чича-
гов принял монашество и получил имя Серафим в честь своего небесного по-
кровителя Серафима Саровского, а также был приписан к братству Свято-
Троицкой Сергиевой Лавры.

После смерти настоятеля Суздальского Спасо-Евфимиева монастыря ар-
химандрита Досифея К. П. Победоносцев в 1899 г. назначает на этот пост ие-
ромонаха Серафима (Чичагова).

В том же году он был возведен в сан архимандрита и назначен благочин-
ным монастырей Владимирской епархии.

Одним из ключевых аспектов деятельности Серафима (Чичагова) стало 
его систематическое изучение жизни и подвигов преподобного Серафима 
Саровского. Он собрал и проанализировал множество свидетельств, расска-
зов современников и архивных документов, на основе которых составил 
жизнеописание Саровского чудотворца. Его труд, «Летопись Серафимо-Ди-
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веевского монастыря», стал важнейшим источником для изучения не только 
жизни преподобного, но и истории самого монастыря, его святынь и чудес.

В церковной литературе как XIX, так и XX в. трудно найти аналог этому 
произведению, хотя исторические описания монастырей — жанр распро-
страненный, а о преподобном Серафиме Саровском, главном герое «Летопи-
си», на протяжении XIX в. было издано много книг. Однако первое, что делает 
«Летопись Серафимо-Дивеевского монастыря» уникальной, — эпическая 
форма и содержание произведения: на примере полуторавековой истории 
Саровского и Дивееевского монастырей в ней показана широкая панорама 
русской жизни, охватывающая все слои общества, от беднейшего крестьян-
ства до аристократии [4].

В «Летописи Серафимо-Дивеевского монастыря» Серафим (Чичагов) при-
меняет специфичные приемы психологизации персонажей, главный из них — 
чередование эпизодов, принадлежащих к разным речевым жанрам. Для соз-
дания объемных образов героев он использует письменные и устные 
воспоминания, анекдоты, келейные записки, деловую переписку и т. д. [3]. 
В этом отношении можно сказать, что основным жанровым предшественни-
ком этой книги является патерик: среди всех агиографических жанров он об-
ладал наибольшей свободой в выборе форм. Патерики обычно писались как 
заметки паломника или дневниковые записи, иногда в них включались от-
рывки из писем, благодаря этому в них зачастую звучит живая речь подвиж-
ников, рассказываются реальные истории из жизни, назидательные, анекдо-
тичные [4].

Серафим (Чичагов) использовал воспоминания разных людей, у каждого 
из которых есть своя история общения с подвижником: у Мантурова — одна, 
у Мотовилова — другая, у дивеевских монахинь — третья [3].

Очень важно упомянуть, что еще до начала работы над летописью, когда 
он был иереем, отец Леонид отправился в Дивеево и встретился там со свя-
той блаженной Параскевой — одной из трех монахинь, видевших старца при 
жизни, в то время уже очень старой и больной. И именно она сообщила ему о 
том, что пора начинать прославление Серафима (Саровского). 

Серафим (Чичагов) действительно смог встретиться с Николаем II, и в те-
чение этой встречи отец Серафим и передал ему свою книгу [2]. Это был один 
из важнейших моментов в процессе канонизации преподобного. В 1902  г. 
император Николай II приказал начать подготовку к прославлению препо-
добного Серафима, а Святейший Синод, в свою очередь, поручил это дело 
именно отцу Серафиму (Чичагову). В августе 1902 г. он в составе Комиссии 
проводил предварительное освидетельствование святых мощей преподоб-
ного старца. В итоге 29 января 1903 г. Серафим Саровский был торжественно 
канонизирован в чине преподобного. 

Опираясь на вышеизложенное, можно прийти к выводу о том, что свя-
щенномученик Серафим (Чичагов) внес неоценимый вклад в сохранение ду-
ховного наследия преподобного Серафима Саровского и Серафимо-Дивеев-
ского монастыря. Его труды по систематизации жития святого, а также его 
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активная деятельность по возрождению монастыря укрепили духовные тра-
диции России. Он оставил после себя богатое духовное и историческое на-
следие, которое продолжает жить в сердцах верующих и вдохновляет новые 
поколения на путь духовного подвига и веры.
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Раннехристианский богослов Тит Флавий Климент Александрийский 
(ок. 150–215) внес значительный вклад в развитие христианской мысли, воз-
главляя Александрийскую богословскую школу. Многогранная деятельность 
выдающегося мыслителя способствовала гармоничному объединению гре-
ческой философской традиции с христианским вероучением. Литературное 
наследие александрийского богослова дошло до современников преимуще-
ственно через труд Евсевия «Церковная история». Философское творчество 
Климента включает апологетический трактат «Увещевание к язычникам», 
направленный на привлечение эллинов к христианской вере. Нравственно-
этическое учение богослова раскрывается в сочинении «Педагог». Масштаб-
ный труд «Строматы» (греч. «узорчатые ковры», «смешанные записки») пред-
ставляет собой глубокое исследование различных аспектов философской 
мысли.

Патристический философ Климент Александрийский разработал концеп-
цию гармоничного синтеза античной мудрости и христианского вероучения, 
раскрывая глубинные связи между рациональным познанием и духовным 
опытом. Древнегреческая философская традиция рассматривалась мыслите-
лем как подготовительный этап к восприятию христианских истин, выпол-
нявший роль «наставника» для эллинской культуры. Философское наследие 
античности служило фундаментом для развития религиозного мышления, 
формируя интеллектуальную базу богословской мысли. Диалектическое 
единство веры и разума, провозглашенное Климентом, нашло визуальное 
воплощение в монументальной живописи афонских монастырей, где изо-
бражения древних философов соседствовали с ликами библейских пророков.

Наследие греческих мыслителей становилось для Климента Александрий-
ского неотъемлемой частью духовного пути каждого верующего, стремяще-
гося к внутреннему росту. Научное познание открывало дорогу к глубинным 
истинам, а философская методология служила проводником к постижению 
веры. Между церковными иерархами и Климентом возникали разногласия 
из-за его убеждения о доступности высших знаний лишь образованным ин-
теллектуалам, а не всей христианской общине.

Литературное наследие Климента затрагивает фундаментальные вопро-
сы взаимосвязи философской мысли с христианским учением, природу веры, 
историческое развитие, гносеологические основания, символическое мыш-
ление в религиозной и социальной сферах, пути индивидуального и коллек-
тивного развития. Его работы вносят значительный вклад в христианскую 
мысль и являются основой для формирования культуры, вдохновленной хри-
стианским гуманизмом.

Климент Александрийский известен как автор истолковательных и бого-
словско-философских трудов. К истолковательным относится богословское 
сочинение «Ипотипосы» (точная датировка его создания остается неизвест-
ной), которое содержало развернутые толкования фрагментов Священного 
Писания, послания Псевдо-Варнавы и Апокалипсиса Петра. Масштабный 
труд, изначально состоявший из восьми книг, сохранился лишь частично. 
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Упоминания о произведении встречаются в работах выдающихся богословов 
Евсевия, Икумения и патриарха Фотия. Сохранившийся латинский перевод 
«Adumbrationes Clementis Alexandrini in epistolas canonicas», выполненный 
Кассиодором около 540 г., включает комментарии к Первому Соборному по-
сланию святого апостола  Петра, Первому и Второму Соборным посланиям 
святого апостола  Иоанна  Богослова, Соборному посланию святого апосто-
ла Иуды. Патриарх Фотий, ознакомившись с полным текстом сочинения Кли-
мента, высказал критические замечания. Русский перевод уцелевших фраг-
ментов выполнил профессор А.  И.  Сагарда, опубликовав работу в журнале 
«Христианское чтение» в 1913 г.

Беседа-толкование «Кто из богатых спасется» раскрывает глубокий смысл 
десятой главы Евангелия от Марка (стихи 17–31). Евсевий упоминает данное 
произведение среди значимых богословских трудов. Н. Корсунский предста-
вил русскоязычному читателю перевод в 1888 г. Сохранившийся текст беседы 
позволяет современным исследователям изучать раннехристианское пони-
мание евангельского повествования о богатом юноше.

Центральное место в литературном наследии Климента занимают три 
фундаментальных богословско-философских труда, образующих классиче-
скую «большую трилогию». Масштабные философско-богословские сочине-
ния мыслителя раскрывают глубину его мировоззренческой системы и кон-
цептуальных построений.

Трактат «Увещевание к язычникам» появился на рубеже II–III вв. Русско
язычная аудитория познакомилась с произведением благодаря двум перево-
дам, выполненным епископом Арсением (Иващенко) и Н. Корсунским. Древ-
ний философский текст стал значимым памятником раннехристианской 
литературы, раскрывающим глубинные аспекты межрелигиозного диалога 
той эпохи.

Научный труд «Педагог» появился на рубеже III столетия, предположи-
тельно между 200–202 гг. Значимость данного произведения заключается в 
систематизации христианских этических норм, адресованных новообращен-
ным последователям, вышедшим из языческой среды. В отличие от апологе-
тического «Увещевания к язычникам», характерного для литературы II  в., 
«Педагог» содержит практические наставления о христианском образе жиз-
ни. В этом сочинении автор также проводит аналогию между врачеванием 
телесных недугов и духовным наставничеством. Педагог, согласно тексту, из-
лечивает душевные страсти и готовит ученика к восприятию Божественного 
знания через наставника-дидаскала. Переводческая работа над текстом ве-
лась российскими богословами разных периодов: епископ  Арсений  (Ива-
щенко) представил русскоязычную версию первой книги, а полный перевод 
трехтомного издания осуществил Н. Корсунский.

Масштабный труд Климента Александрийского «Строматы» включает во-
семь отдельных книг, названных автором сборником философских размышле-
ний. Мыслитель предпринял попытку объединить античную мудрость с хри-
стианским вероучением, раскрывая глубинные связи между верой и познанием 
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Божественного начала. Особое внимание богослов уделял проблемам симво-
лического толкования священных текстов, природе Божественного откро
вения, формулируя концепцию подлинного богопознания. Полемизируя с 
противниками философского осмысления веры, Климент критиковал невеже-
ственных фанатиков, отвергавших любые интеллектуальные изыскания как 
дьявольское искушение и считавших достаточным простое следование рели-
гиозным предписаниям.

Христианская научная традиция рассматривает личность Климента Алек-
сандрийского как ключевую фигуру в развитии богословской мысли. Масштаб 
влияния мыслителя раскрывается через призму уникального положения 
г. Александрии как центра религиозного и культурного синтеза, сыгравшего 
определяющую роль в становлении христианской Церкви. Именно на фоне 
культурного разнообразия этого города возник интерес ко многим темам, ко-
торые Климент излагал в своих трудах.

Философское наследие Климента Александрийского выделяется глубиной 
познаний античной культуры среди христианских писателей первых веков. 
Выдающийся мыслитель заслужил признание задолго до появления знаме-
нитого последователя Оригена. Масштаб личности Климента определяется 
не только обширными познаниями в эллинистической философии, литера-
туре и мифологии, но и революционным подходом к вопросам образования, 
просвещения и гностического познания мира. Уникальность его трудов за-
ключается в гармоничном сочетании классической учености с христианским 
богословием. Это отношение отражает культурную утонченность его ума, что 
было особенно актуально для интеллектуальной элиты Александрии, нахо-
дившейся под воздействием разнообразных духовных направлений, с кото-
рыми он взаимодействовал.

Французский историк Г. Барди в труде «Clement d’Alexandrie» (Париж, 1926) 
характеризует Климента Александрийского как выдающегося преподавателя 
богословских наук. Теологу Ч. Биггу принадлежит определение мыслителя как 
проповедника, нашедшего истинное призвание. Научное наследие Климента 
позволило Г. Раушену и Б. Альтанеру в работе «Patrologie» (Фрайбург, 1931) на-
звать богослова родоначальником христианской учености. Он выступал как 
проповедник учения Христа среди множества культурных слоев языческого 
мира, олицетворяющих богатство и многообразие его окружения.

Учение Климента о человеке представляет собой интересное переплете-
ние идей, отражающее как философские, так и религиозные взгляды, и в этом 
контексте весьма схоже с концепциями Филона. Оно не отличается четко-
стью и состоит из набора воззрений, среди которых есть как заимствованные 
из Писания, так и взятые из философских традиций. Климент утверждает, 
что человеку от природы предназначено быть в общении с Богом, и это пред-
назначение явно отражается в структуре его сущности.

Человеческая сущность, подобно древнему мифологическому целому, 
разделяется между рациональным началом души и материальным воплоще-
нием тела. Согласно учению Климента, материальная оболочка, именуемая 
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в  платонической традиции земным пристанищем, происходит из земного 
начала, тогда как разумное духовное начало нисходит Божественным дыха-
нием свыше. Представители гностического течения отвергали телесную при-
роду, приписывая ее создание злонамеренному демиургу, противопоставляя 
материальное начало духовному, берущему исток от Высшего Блага. Климент 
опровергает подобные воззрения, утверждая единство Божественного за-
мысла в сотворении внутренней духовной природы человека вместе с внеш-
ней телесной оболочкой. Многообразие составных элементов человеческого 
существа — души и тела — образует гармоничное единство без внутренних 
противоречий. Природа души не несет абсолютного добра, равно как теле-
сная оболочка не воплощает чистое зло, обе сущности пребывают в промежу-
точном состоянии бытия.

Согласованность и единство этих компонентов таковы, что, с одной сторо-
ны, дух выступает организующим началом для тела, а с другой — тело созда-
но для служения духу и направлено на одну цель: строение его сделано для 
восприятия небесного, а деятельность органов чувств заточена на получение 
знания, в то время как части тела должны быть предназначены для прекрас-
ного, а не для похоти. Таким образом, это обиталище становится способным 
воспринимать драгоценную для Бога душу и, при условии освящения души и 
тела, удостаивается Духа Святого, постигаясь совершенством Спасителя. Та-
ким образом, тело представляется как прекрасно устроенный и достойный 
инструмент для души.

Оспаривая еретическое понимание связи души и тела, которое основыва-
лось на философии Платона, Климент все же не освобождается полностью от 
его влияния. Это проявляется в том, что Климент несколько раз ссылается на 
Платона, называя тело «узами» и «темницей души», а также сравнивая его с 
гробом и подчеркивая, что для истинного богопочитания гностик должен 
презирать тело и отрешаться от него. Однако, используя эти платоновские 
эпитеты, Климент явно подразумевает не само тело, а именно греховное тело, 
и тем самым он стоит между учениями Платона и апостола Павла.

Тем не менее утверждать, что Климент полностью следует учению апосто-
ла и лишен влияния языческого философа, было бы неправильно: идеальный 
христианин живет во плоти, но его дух является бесплотным.

Несмотря на утрату сочинения Климента «Книга о душе», анализ его пси-
хологического учения возможно осуществить на основании разрозненных 
мест в сохранившихся текстах. Следует понимать, что такой подход не может 
привести к окончательным выводам, поэтому психологические воззрения 
Климента интерпретируются исследователями по-разному. Философ оказы-
вается непоследовательным в своих размышлениях о структуре души, при-
нимая то трехчастное, то двухчастное, а иногда даже десятичастное ее деле-
ние, хотя можно утверждать, что в итоге им признается двухчастное деление 
души — на части разумную и неразумную.

Климент целенаправленно выявлял в античных философских концепци-
ях элементы, перекликающиеся с основами христианской веры, подвергая 
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древнегреческие учения последующей интерпретации через призму Боже-
ственного откровения и придавая классической эллинской мысли глубинное 
христианское звучание.

Фундаментальной концепцией философских трактатов выступает пред-
ставление о Божественном Логосе как первоисточнике христианской веры и 
гностического познания. Климент раскрывает природу Логоса через призму 
теологического осмысления, определяя его статус Сына Божьего и Истинного 
Бога, наделенного атрибутами безначальности и вечности. Богословская 
мысль автора утверждает единство Божественной сущности, проявленной 
в заветах обоих периодов священной истории.

Миссионерская деятельность Климента основывалась на принципах апо-
стола Павла, стремившегося найти подход к каждому человеку ради спасения 
души. Глубокое понимание греческой философии позволило Клименту адап-
тировать евангельское послание для образованной языческой аудитории. 
Благовестие через призму эллинистической культуры способствовало рас-
пространению христианского учения среди различных социальных групп, 
изначально настроенных против новой религии.

Таким образом, труды Климента не только оставили заметный след в бо-
гословии, но и оказали влияние на различные сферы культуры — от искусства 
до литературы. Его учение об «истинном гностике» и высоком призвании че-
ловека к познанию стало основой для дальнейших рассуждений о значении 
знания и образования в христианстве. В искусстве его идеи о соединении 
различных культурных и религиозных течений нашли свое отражение в ико-
нографии и живописи, где философы и святые изображались вместе, симво-
лизируя единство знания и веры.

Труды Климента Александрийского остаются важным вкладом в развитие 
христианской культуры и богословского просвещения. Их значение прости-
рается далеко за пределы его эпохи, они продолжают вдохновлять новые по-
коления верующих и ученых, которые стремятся к более глубокому понима-
нию взаимоотношений между верой, знанием и философией. Климент 
служит примером того, как христианская мысль может интегрироваться с 
культурными традициями, создавая новое пространство для диалога между 
различными взглядами на мир и человека.
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Аннотация. Статья посвящена рассмотрению феномена зикра как практики 
осознанности для мусульман и его позитивных психологических эффектов. В фоку-
се рассмотрения — осознанный зикр, который также известен под названиями ти-
хий зикр и зикр хафи.
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Abstract. The article is devoted to the phenomenon of dhikr as a practice of mindful-
ness for Muslims and its positive psychological effects. The focus of the consideration is 
on conscious dhikr, which is also known as silent dhikr and dhikr hafi.
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Ученые в сфере психологии, а также практикующие психотерапевты и кон-
сультанты все чаще и чаще привлекают в своей деятельности знания из об-
ласти культуры и религии. За последние несколько десятилетий были прове-
дены исследования, которые выявили связь между психическим здоровьем и 
религиозными убеждениями. Более того, некоторые религиозные практики 
стали активно использоваться в качестве практического инструментария для 
укрепления психического здоровья.

Результаты научной работы демонстрируют положительную корреляцию 
между религиозными практиками и факторами психологического благопо-
лучия, такими как счастье и удовлетворенность жизнью [16; 17]. В различных 
религиозных и мистических традициях мира существуют духовные словес-
ные практики, целью которых является достижение человеком особого 
психоэмоционального состояния: в индуизме и буддизме это мантры, в вос-
точно-христианской мистической традиции это мысленная молитва, в  му-
сульманской религиозной традиции — исламский зикр [26].
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Зикр — комплексное понятие, которое охватывает целый ряд мусульман-
ских религиозных практик, связанных с упоминанием Бога и его эпитетов. 
Происхождение термина связано с арабским словом رکِذ, которое означает 
«воспоминание», «упоминание» или «память» и, следовательно, относится 
к акту упоминания или воспоминания Аллаха посредством различных форм 
поклонения, таких как, например, воспроизведение аятов из Корана, произ-
несение конкретных словесных формул, имеющих определенное религиоз-
ное значение — призыв, молитва, прославление имен и качеств Аллаха или 
сосредоточенное погружение в размышления. 

В узком значении этого концепта зикр есть поминание Аллаха с помощью 
повторения сакральных слов или предложений в виде коротких фраз-формул, 
которые произносятся на арабском языке некоторое количество раз. В этом 
виде зикр является общим и универсальным элементом поклонения для всех 
мусульман мира и входит в качестве составной части в ежедневный ритуал 
молитвы. Основными элементами зикра являются такие фразы, как тасбих 
(Субхан Аллах — «Пречист Аллах»), тахмид (Альхамду лиллях — «Хвала Алла-
ху»), такбир (Аллаху акбар — «Аллах велик»), истигфар (Астагфируллах — 
«Прошу прощения у Бога») и тахлиль (Ля илляха илляллах — «Нет Бога, кроме 
Аллаха») — главный ключ к пониманию исламской религии, играющий важ-
нейшую роль в мусульманских ритуальных практиках.

Как свидетельствует литература по истории ислама, зикр получил широ-
кое распространение среди многих мусульманских народов и с момента сво-
его появления, достигая различных народов и культур, претерпел значитель-
ные изменения. Будучи уникальной формой поклонения Аллаху, зикр 
интегрирует в себе исламские ритуальные инструменты, общие для мусуль-
ман всего мира, и в то же время — черты местных этнорегиональных тради-
ций [1; 2; 4; 15].

Во всем мусульманском мире зикры имеют множество вариантов и в са-
мом общем виде делятся на два вида: громкий зикр, или зикр джали, — памя-
тование языком; молчаливый зикр, или зикр хафи, — памятование в сердце. 
Громкий зикр, как правило, совершается коллективно и сопровождается бе-
гом по кругу и другими ритмичными движениями. Практика же молчаливого 
зикра реализуется в одиночестве, что позволяет держать фокус на намере-
нии, обеспечивает покой и предполагает повторение верующим на началь-
ных этапах заданных формул шепотом, а затем молча, в уме.

Идея поминания Аллаха неразрывно связана с психоэмоциональным 
аспектом жизни верующего. Основной целью такой практики является до-
стижение особого умиротворенного состояния ума, которое сопровождается 
ощущением близкого присутствия Создателя. Это целеполагание основано 
на предписании Аллаха: «Те, которые уверовали и сердца которых успокаи-
ваются в поминании Аллаха, — о да, ведь поминанием Аллаха успокаиваются 
сердца» (Коран, 13:28), которое указывает на сердце человека как вместили-
ще его духовной активности. Когда верующий мысленно произносит имя 
Аллаха или повторяет фрагменты священного текста Корана, мысль о Боге 
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щемит сердце и вызывает в нем чувство переполнения. Этот психофизиоло-
гический процесс определяется в суфизме как способность соединять сердце 
с языком при поминании имен Аллаха и фактически называется зикром. 
Практикуя его, сердце мусульманина становится вместилищем идеи Бога и 
наполняется почтением и любовью к Нему.

Об этом в своем знаменитом труде «Возрождение религиозных наук» рас-
суждал исламский ученый и философ Абу Хамид аль-Газали: когда человек 
поминает Бога исключительно языком, без привлечения работы сердца, ни-
какой пользы это верующему не принесет [9]. Для достижения цели практики 
необходимо прийти в состояние полной концентрации внимания наряду 
с переполненностью любовью к объекту сосредоточения и оставаться в нем 
на протяжении всего процесса поминания. Это довольно сложная задача, 
и для ее реализации необходимо полностью завершить процесс, который со-
стоит из четырех этапов, или стадий, зикра. Аль-Газали описывает их так: на 
первом этапе в зикр вовлечен только язык верующего, повторяющего фор-
мулы, сердце принимает участие в минимальной степени и можно сказать, 
что это чтение ради чтения. На втором этапе путем волевых усилий моля-
щийся начинает вовлекать в процесс сердце — это стадия добровольного чте-
ния с усилием. К моменту наступления третьего этапа сердце полностью ох-
вачено поминанием, зикр реализуется без усилий со стороны верующего, 
и даже, напротив, усилия потребуются, чтобы остановить практику. Четвер-
тый этап является высшей стадией зикра и его кульминацией, здесь сердце 
охвачено уже не столько формулой поминания, сколько самим Аллахом. Цель 
практики считается достигнутой: духовная связь с сакральным установлена, 
личность молящегося полностью в нем растворена [8]. 

С лингвистической и психологической точек зрения практика осознанно-
сти относится к безоценочному осознанному переживанию настоящего 
момента в субъективном опыте человека, включая его мысли, чувства и фи-
зические ощущения. Наблюдение за этими стимулами приводит к постепен-
ному осознанию своих чувств, мыслей и внутренних побуждений и помогает 
человеку стать в отношении них менее уязвимым. В результате человек, как 
правило, становится менее реактивным, более спокойным, целеустремлен-
ным и умиротворенным [12; 24].

Осознанность является неотъемлемой частью исламской духовности с од-
ной важной особенностью: ислам предписывает Божественную осознан-
ность. В исламском контексте осознанность является результатом мураккаба, 
предполагающего внимательное наблюдение и созерцание [20].

Термин мураккаба (ةبقارم) арабского происхождения и означает «смотреть, 
наблюдать, относиться внимательно», что очень коррелирует с понятием 
осознанности. Мураккаба подразумевает внимательность и сознательность 
в процессе построения отношений с Аллахом, охватывающих сердце, разум 
и тело. Основываясь на понимании того, что Аллах всегда наблюдает за нами, 
мураккаба приводит к большей собранности и внимательности в наших дей-
ствиях, мыслях, чувствах и внутренних состояниях. Мураккаба — это глагол, 
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который указывает на ответное действие: когда я пребываю в этом состоя-
нии, я нахожусь в близких отношениях с Аллахом. Я знаю, по крайней мере 
интеллектуально, что Он рядом, что Он видит меня и слышит меня. Стремле-
ние же к этому переживанию есть зикр [14]. 

Зикр — это человеческое усилие приблизиться к Аллаху посредством памя-
тования, отражения Его величия, объединения сердец и умов только с Еди-
ным Господом Миров. Повторение имени Всевышнего и размышление о Его 
качествах помогают человеку приблизиться к Аллаху и почувствовать Его 
присутствие, а через это — соединиться с духовным измерением своей жизни, 
развить более глубокое понимание своих целей в жизни и найти способ жить 
более осмысленной и целенаправленной жизнью. Суть зикра заключается 
в осознанности посредством практики концентрации на величии Создателя. 
Подобная практика влияет на духовность поклоняющегося, что, несомненно, 
отражается на всех аспектах его личности, дает более широкий взгляд на 
жизнь и на то, как исламские ценности могут наполнить ее смыслом. 

Осознанный зикр как исламская практика имеет потенциал для развития 
в особый терапевтический метод для мусульман. Целый ряд исследований [7; 
10; 11; 13; 18; 19; 22; 23; 25] был посвящен изучению эффективности терапии, 
основанной на осознанности с использованием медитативных инструмен-
тов, укорененных в исламских верованиях, в частности с упором на практику 
дыхания зикра, и ее влияния на духовные, когнитивные и эмоциональные 
аспекты благополучия верующих и их качество жизни в целом. Терапия на 
базе зикра состоит из комбинации подходов осознанности с практикой зикра 
на основе дыхания и подразумевает поддержание фокуса внимания на по-
минании Аллаха с каждым вдохом и выдохом. Соответственно, пациентов 
инструктируют удерживать внимание и выполнять ритмичное чтение зикра 
во время вдоха и выдоха. Каждый вдох сопровождается произнесением од-
ной из формул зикра, а каждый выдох — внутренней рефлексией об Аллахе. 

По результату этой работы исследователи продемонстрировали положи-
тельное влияние практики осознанного зикра на психическое здоровье чело-
века. Повторение зикра связано с деятельностью левой стороны лобной доли 
мозга, которая играет ключевую роль в создании положительных эмоций, 
а  значит, корректное выполнение техники будет увеличивать положитель-
ные эмоциональные состояния у пациентов [6]. Зикр как релаксационная 
психотерапия имеет потенциал к снижению уровня тревожности, уменьше-
нию уровня кортизола, а значит, и эмоционального напряжения, депрессии и 
стресса [21]. Спокойствие, возникающее после практики зикра, способствует 
обретению внутренней опоры и эмоциональной устойчивости, позволяет об-
рести навык управления своими эмоциями. 

Помимо этого, зикр-терапия может иметь различные дополнительные 
позитивные эффекты, один из которых — развитие эмпатии и сочувствия 
к другим. Размышления верующего человека о безграничной любви Всевыш-
него к своим творениям погружают его в личное переживание этой благода-
ти — быть любимым и одновременно любящим. Следующим шагом этой 
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рефлексии может быть понимание необходимости любить и уважать ближ-
них, что само по себе является существенным толчком на пути развития эмо-
ционального интеллекта. Стимулируя самоанализ, зикр помогает человеку 
развивать самооценку и более глубокое понимание смысла жизни. Размыш-
ления о Божьей любви и милосердии вызывают положительные чувства, та-
кие как любовь, счастье и безмятежность. 

Зикр различными способами влияет и на общий интеллектуальный фон. 
Размышление и созерцание как неотъемлемые спутники зикра способствуют 
формированию критического мышления и более внимательному отношению 
к своему внутреннему миру. Улучшение концентрации и сосредоточенности 
ума может повысить способность человека изучать более сложные концепции, 
понимать глубокие и сложные тексты, расширяя кругозор относительно раз-
личных аспектов жизни. Весомым аргументом в пользу этой практики являет-
ся также то, что зикр может применяться в форме самотерапии и стать полез-
ным решением и высокоэффективным инструментом для верующих в их 
стремлении повышать уровень своего благополучия в любое время и в любом 
месте. Суть в том, что зикр всегда доступен, не ограничен местом и временем 
и не имеет никаких негативных побочных эффектов. Практика зикра может 
стать убежищем для человека в бурях современной жизни. В этом проявляется 
важная составляющая миссии ислама — успокаивать человеческие сердца.

С точки зрения ислама человек должен стремиться наполнять свою жизнь 
качественным временем, направляя свою энергию и фокус внимания на вы-
страивание контакта со Всевышним. «Обитатели Рая не будут сожалеть ни о 
чем, кроме времени, которое у них прошло не поминая Аллаха», — писал ат-
Табарани. Грех забвения Всевышнего, безразличие к реальности Аллаха име-
ет отдельный термин в арабском языке — гафла (ةلفغ) — слово, означающее 
«небрежность», «забывчивость» или «беспечность». Верующий помнит Алла-
ха не ради Его пользы — ибо Он выше любых нужд, — а скорее из-за собствен-
ной острой потребности в Его близости, любви и благодати. Качество счастья 
мусульманина, его радости исходит от близости к Божественному источнику. 
И нет лучшего подхода к близости Аллаха, чем постоянное поминание — зикр. 
Вот почему зикр является одной из самых основополагающих исламских 
практик, сердцем и душой всех поклонений и ритуалов. По этой причине ве-
рующие должны приложить все усилия, чтобы сделать зикр своим постоян-
ным, устойчивым состоянием, помнить Аллаха с каждым ударом сердца 
и каждым вздохом [7].
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Аннотация. В данной статье автор рассматривает роль и значение архивов в 
формировании духовно-нравственных ценностей и исторической памяти у обуча-
ющихся. Автор приходит к выводу, что использование архивных материалов в об-
разовательном процессе ведет к укреплению духовно-нравственных ценностей, 
развивает интерес к истории семьи и родного края, повышает культурный уровень 
учащихся, воспитывает чувство патриотизма, способствует восстановлению исто-
рической преемственности поколений.
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Abstract. In this article the author examines the role of archival materials in the edu-
cational process. The author comes to the conclusion that through the archive leads to 
the strengthening of spiritual values, develops interest in the history of the family and 
native land, increases the cultural level of students, cultivates a sense of patriotism, pro-
motes the restoration of historical continuity of generations.

Keywords: spiritual and moral education, archive, students, archival materials.

Важность духовно-нравственного воспитания обучающихся обусловлена тем, 
что в обществе наблюдается деформация моральных отношений между 
людьми, заметны пренебрежение к правилам культурного поведения, ци-
низм, духовный упадок. Традиционная педагогика акцентирует внимание на 
целенаправленном развитии духовности у молодежи, ориентированной на 
высшие душевные качества. Эти качества соответствуют православным цен-
ностным ориентирам, которые дают смысл жизни и способствуют непрерыв-
ному духовно-нравственному совершенствованию человека. Великий рус-
ский педагог К. Д. Ушинский отмечал, что «влияние нравственное составляет 
главную задачу воспитания, гораздо более важную, чем развитие ума, напол-
нение головы познаниями» [5, с. 237]. Обучение не только знаниям и навы-
кам, но и нравственным ценностям является залогом гармоничного разви-
тия личности.

В современных социокультурных условиях особую значимость приобре-
тает воспитание у подрастающего поколения исторической памяти. Важ-
ность сохранения исторической памяти обусловлена тем, что если мы не бу-
дем помнить события прошлого, то у нас может не настать будущего. В 
настоящее время реализация данной задачи среди обучающихся затруднена 
по причине ряда факторов: отдаленное представление о положительных 
нравственных идеалах и ценностях, негативное воздействие средств массо-
вой информации, в том числе сети Интернет, клевета и откровенное искаже-
ние исторической правды со стороны недружественных стран и др. Воспита-
ние у подрастающего поколения исторической памяти осуществляется через 
познание исторического наследия своего народа, культуры и традиции. 

Важнейшая роль в этом процессе принадлежит изучению архивных мате-
риалов. Духовно-нравственное воспитание обучающихся на основе архив-
ных материалов предполагает развитие оценочной сферы личности, оно 
естественно опирается на эмоции и целенаправленное культивирование 
«высших чувств»: сопереживания, любви, уважения, сострадания. Эмоцио-
нально-чувственное наполнение отдельных духовно-нравственных понятий 
помогает школьникам постичь их не только умом, но и сердцем, пропустить 
их через свою душу. Лишь у человека, хорошо знающего и чувствующего 
историю, пробуждается любовь не только к прошлому, но и к настоящему 
и будущему своей страны. 

Обращение к архивным материалам может помочь в решении ряда задач 
духовно-нравственного развития и воспитания обучающихся. Во-первых, 
в процессе работы с архивными материалами (периодические издания, ме-
трические книги, исповедные росписи, государственные положения, расска-
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зы очевидцев) обучающиеся приобщаются к ценностям духовной культуры и 
историческому наследию своей родины. Во-вторых, предполагается, что ис-
пользование архивных материалов в духовно-нравственном воспитании 
школьников включит их в разнообразную познавательную, поисковую, твор-
ческую деятельность, способствующую развить личные качества, обеспечить 
моральный выбор. В-третьих, воспитательный ресурс архивных документов 
и процесса их изучения используется как средство сплочения ученического 
коллектива и формирования у школьников положительного отношения к 
нему; работа с архивными материалами развивает навыки критического 
мышления, анализа данных и поиска информации. Но здесь образуются про-
блемы, которые могут стать преградой для учащихся в архивном поиске: ча-
сто школьники не представляют, какие сведения могут иметься в том или 
ином хранилище (где, в каком учреждении содержится нужная информация), 
не могут четко сформулировать, какой материал они хотят найти, какие до-
кументы нужны для работы; не знают церковнославянского и дореформен-
ного русского языка, на котором велись записи до 1918 г. [2, с. 168]. 

Особый интерес у исследователей, в том числе школьников, вызывает из-
учение конкретных исторических судеб — изучение родословной своей се-
мьи, земляков, обыденной жизни соотечественников с ее живыми подроб-
ностями. Действительно, роль архивно-педагогической деятельности 
в формировании семейных ценностей беспрецедентна. Где, как не в архиве, 
у школьников будет возможность поучаствовать в практиках по составлению 
родословной и восстановлению семейной истории? Здесь же они смогут на-
учиться соотносить личную историю с историей города, края, страны. Эта 
способность является важной предпосылкой для становления исторической 
идентичности. Здесь очевидны огромные возможности краеведческой дея-
тельности, которая позволяет воспитывать патриота и гражданина не на аб-
страктных идеалах, а на конкретных примерах жизни земляков. 

Изучая свое происхождение, родственные связи и судьбы предков, под-
ростки понимают, что они часть чего-то большего и более значимого, чем 
они сами. Этот метод не только способствует формированию их духовных 
ценностей, но и помогает им лучше понять себя, свои корни и направление 
для развития. Ведь, зная свое прошлое, можно строить яркое и осмысленное 
будущее. Священник Павел Флоренский полагал, что история рода должна 
давать нравственные уроки для личности. В «Завещании моим детям» он пи-
сал: «Не забывайте рода своего, прошлого своего, изучайте своих дедов и 
прадедов, работайте над закреплением их памяти… Пусть вся история 
рода будет закреплена в вашем доме, и пусть все около вас будет напитано 
воспоминаниями, так чтобы ничего не было мертвого, вещного, неодухотво-
ренного» [7, с. 25]. Похожие мысли мы находим у советского педагога В. А. Су-
хомлинского, который утверждал, что молодым людям важно знать и пом-
нить историю своей семьи, потому что «как относится человек в годы детства 
к героическому подвигу своих отцов и дедов, зависит его нравственный об-
лик, отношение к общественным интересам, к труду на благо Родины» [4]. 
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Основные источники, в которых учащиеся смогут найти информацию 
о своих предках, — это метрические книги, исповедные ведомости, ревиз-
ские сказки. В исторической литературе подчеркивается, что «метрические 
книги — одна из наиболее стабильных документальных систем […] являют-
ся своеобразной книгой памяти о месте и времени жизни каждого конкрет-
ного человека. Особое внимание к такому источнику — признак националь-
ного достоинства и самоуважения, так как эти сведения содержат ключ к 
генофонду нации. Приходские регистры и акты гражданского состояния 
являются важнейшими документами в любом цивилизованном государ-
стве» [1, с. 17]. Второй важный документ при составлении родословного дре-
ва — исповедные росписи, или ведомости. Так называли ежегодный отчет, 
предоставляемый священником приходской церкви в духовную консисто-
рию, при этом один экземпляр оставался в церкви. Исповедные ведомости 
велись около 300 лет, вплоть до 1917 г. Традиционно исповедные ведомости 
(они же исповедные росписи) и метрические книги используются при гене-
алогических изысканиях, особенно когда интерес исследователя прикован к 
представителям непривилегированных сословий, изучение которых вне 
материала исповедных ведомостей и ревизских сказок в принципе невоз-
можно [6, с. 51]. Ревизские сказки — ценный источник генеалогической ин-
формации. Исследователь А. В. Пашин утверждает, что «материалы сказок 
дают ценные сведения по демографии, этнической и гражданской истории. 
Ревизские сказки, особенно там, где метрические книги за необходимый 
период отсутствуют, являются одним из самых информативных источников 
для генеалогических исследований по истории крестьянских (и не только) 
семей в ХVIII–ХIХ вв.» [3, с. 115]. Ревизские подсчеты населения были гораз-
до более точными, чем статистика исповедных ведомостей церковных при-
ходов. 

Стоит отметить, что изучение родословной и истории семьи носит прак-
тико-ориентированный характер. Подростки овладевают элементарными 
методами сбора эмпирической информации, у них формируются умения и 
навыки ведения беседы, проведения интервью с представителями разных 
поколений, анализа документов из семейного и государственного архива; 
формируется бережное отношение к старинным вещам, фотографиям, пись-
мам; они занимаются систематизацией архивных источников, составлением 
генеалогических таблиц, родословных древ, поколенных росписей  и  т.  д. 
В результате у обучающихся формируются духовные ценности: уважение и 
любовь к семье, роду, чувство гордости за предков.

В государственных архивах сформировалась определенная система меро-
приятий, которая направлена на приобщение к изучению истории и культу-
ры своего родного края и страны. Применяются ряд методов и форм взаимо-
действия со школьниками, и любое мероприятие базируется на исторических 
источниках конкретного архива. 

Основные направления образовательной деятельности архивов следую-
щие.
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1.	 Проведение лекций, викторин, исторических игр в читальных залах; 
тематические экскурсии по фондам.

2.	 Проведение практикумов и мастер-классов по восстановлению и изуче-
нию родословной, фиксации семейной истории, созданию и презентации 
частных семейных архивов. Образовательные мероприятия в рамках 
данного направления призваны сформировать уважительное и трепет-
ное отношение к истории семьи, семейным документам, реликвиям 
и артефактам, созданным предшествующими поколениями.

3.	 Тематические интерактивные занятия, направленные на моделирова-
ние исторического процесса, обучение техникам работы с фото-, фоно-, 
видео- и картографическими документами.

4.	 Создание виртуальных лекториев, проведение вебинаров по локальной 
истории, удаленная работа с документами на сайте архива и в социаль-
ных сетях. Дистанционное обучение поможет включить в образова-
тельный процесс детей с ограниченными возможностями.

5.	 Сетевые образовательные проекты с музеями, библиотеками, театрами, 
религиозными учреждениями, высшими учебными заведениями.

Конечно, работа в читальных залах архивов с историческими документа-
ми — прерогатива ученых и краеведов. Но не следует забывать о том, что 
интерес к прошлому зарождается, как правило, в школьные годы на уроках 
истории и для некоторых становится в дальнейшем профессией. Работа 
с подлинными источниками на уроках или в рамках научного общества уча-
щихся является самым эффективным методом развития интереса к позна-
нию истории.

Таким образом, воспитание школьников на основе исторических ценно-
стей предполагает формирование у них глубокого уважения к прошлому, по-
нимание важности сохранения и передачи культурно-исторического насле-
дия. Такой подход к воспитанию приводит к более заметному интересу к 
истории, воспитывает чувство патриотизма, способствует восстановле-
нию исторической преемственности поколений, формированию обществен-
ного сознания на основе традиционных российских духовных и нравствен-
ных ценностей, возрождению величия отечества. 
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Аннотация. Психология как научная дисциплина вызывает неоднозначную ре-
акцию в христианском мире. В статье рассматриваются аргументы сторонников и 
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Abstract. Psychology as a scientific discipline provokes a mixed reaction in the 
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integrating psychology into Church service and Christian religion, as well as the position 
of synergists proposing a centrist approach.
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В современном мире психология представляет собой светскую научно-гума-
нитарную дисциплину, занимающуюся исследованием психики и психиче-
ской деятельности человека или группы людей. Исходя из целей, которые 
ставит перед собой психология, вопрос о применении психологических 
знаний в церковной деятельности вызвал различные реакции в христиан-
ском мире, поделив Церковь на противников внедрения психологии в хри-
стианское служение [2, с.  45], на сторонников использования психологиче-
ских знаний [3, c.  21], а также на синергистов [4], которые принимают 
некоторые инструменты и данные, предоставляемые психологией, для более 
качественного служения христианам, испытывающим духовные или психо-
физиологические проблемы.
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Актуальность данной темы заключается в том, что психология очень вос-
требована и применяется повсеместно, в различных сферах жизни человека. 
Кроме того, вопрос требует особого внимания ввиду того, что психология се-
годня является не просто источником знаний и данных о человеческой при-
роде и поведении, не просто источником методик реабилитации, но также 
развитой системой верований [13, p. 88], которая пытается предоставить со-
временному человеку ответы на экзистенциальные вопросы. Если ранее ис-
точником ответов на такие вопросы была религия, в частности христианство, 
то сегодня это место активно захватывает психология во главе с именитыми 
деятелями, пытаясь разрушить и заменить библейское учение. С учетом это-
го на сегодняшний день существует серьезный риск при использовании пси-
хологии в христианской Церкви, который заключается в религиозном син-
кретизме [4]. Именно это и является причиной конфликта, который разделил 
Церковь.

Аргументы против психологии
Противники внедрения психологического знания придерживаются позиции 
полного отказа от психологии в христианском служении, ссылаясь на само-
достаточность христианского учения, Священного Писания. Также данная 
группа ссылается на некомпетентность психологии как средства, способного 
помочь человеку с разрешением его экзистенциальных вопросов, трудно-
стей или же каких-либо психофизиологических нарушений.

Противники психологии в Церкви строят свою аргументацию в основном 
на критике психологии, активно подчеркивая ее недостатки и ошибки. Их 
аргументы таковы.

1.	 Критику интеграции психологии противники начинают с апелляции 
к несостоятельности психологии как научной дисциплины, в которой 
новые открытия разных психологических систем противоречат пре-
дыдущим, вследствие чего психология не может претендовать на объ-
ективность и точность в области исследования [11, p. 14].

2.	 Группа противников интеграции также ссылается на отсутствие кри-
тики и проверки исследований и выводов, сделанных психологией 
или психиатрией.

3.	 Следующим аргументом противников психологии является высокий 
уровень коммерциализации [5]. Психотерапия часто становится сред-
ством заработка. Сеанс психотерапии является платным и часто тре-
бует серьезных вложений. Фактически некоторые психологи исполь-
зуют человеческое стремление к комфортной, качественной жизни 
для того, чтобы продать людям и Церкви более профессиональный 
вариант помощи.

Другие аргументы против психологии
Противники утверждают, что психология в корне подрывает христианское 
вероучение и создает негативную установку в адрес всего христианского со-
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общества. Апологеты христианства ссылаются на З. Фрейда, одного из стол-
пов современной психологии. Будучи номинальным иудеем по религиозной 
принадлежности, он определил религиозное учение как иллюзию, а всякую 
религию — как «всеобщий невроз навязчивого состояния» [10, p.  43]. Даль-
нейшие расследования показывают, что К. Г. Юнг и З. Фрейд прибегали к ок-
культизму, некромантии и определенного рода идолопоклонству. Отойдя от 
религии в классическом понимании, они создали собственный культ под на-
званием психоанализ. Психоанализ, как и любая психологическая система, 
включал в себя собственную систему верований и определений, которые 
привлекали многих других последователей [2, c. 111].

Психология давала альтернативное определение многим объектам мате-
риального и нематериального мира: смерть, жизнь, человек, Бог и многое 
другое. Фактически психология является новой религией [6, c. 27], способной 
дать определения тем же вещам, определением которых ранее занималось 
христианство. Угроза уничтожения христианства привела к тому, что про-
тивники интеграции заявили не просто об отказе от психологических прак-
тик, а о войне между двумя религиями: «Это обсуждение больше, чем фило-
софское различие между консультантами-наставниками и сторонниками 
интеграции. Это спор не о незначительных вариациях доктрины, дискуссия 
идет по вопросам власти и источника истины. Это не вопрос смешения эти-
чески нейтральных методов психологии с христианской доктриной. Вопрос 
в следующем: „Что общего у света со тьмою? Какое согласие между Христом 
и Велиаром или какое соучастие верного с неверным? Какая совместимость 
храма Божия с идолами?“» (2 Кор. 6:14–16) [1, c. 195]. 

Противники представляют психологию как произведение самого дьявола, 
делая очень библейский и естественный вывод, что христианство и психоло-
гия полностью несовместимы, как Христос и сатана. Психология рассматри-
вается как агрессивно настроенный враг, целью которого является не только 
предоставление человеку исцеления, но и замена религиозных практик, та-
ких как молитва, покаяние, вера, сокровенная решимость и многие другие 
элементы христианского учения, которые были переименованы в психотера-
певтические или же вовсе заменены. 

Ввиду таких заключений психология отвергается данной группой полно-
стью и считается недопустимой в христианской Церкви.

Позиция сторонников психологии
Позиция сторонников открытого использования психологии в служении 
христианам не имеет такой же апологетической структуры, как позиция про-
тивников. Аргументация сторонников отличается тем, что они не критикуют 
оппонентов и их методы, а лишь описывают причины интеграции психоло-
гии, приводя следующие аргументы.

1.	 Предпосылка заключается в том, что планета — не просто место жи-
тельства людей, но населена обеспокоенными, растерянными и по-
грязшими в проблемах людьми. Забота о таких людях является обязан-
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ностью христианского сообщества — с использованием всех доступных 
для этого инструментов и возможностей: именно так поступал Иисус, 
и задача христиан также заключается в заботе о планете.

2.	 Второй серьезной причиной для интеграции является то, что психоло-
гия стремится познать человека, и его поведение, и в целом творение 
Бога, поэтому использование психологии будет способствовать этому 
стремлению к познанию. 

3.	Третий аргумент, который используется, — это обязательство христиан 
рассматривать и внедрять Священное Писание, христианские догмы 
во все сферы, в которые мы имеем доступ и которые являются частью 
нашей жизни [12]. Проще говоря, это звучит так: «Если я врач, то я дол-
жен внедрять христианство в свою врачебную деятельность, если 
я психолог, то соответственно я должен внедрять христианство в свое 
взаимодействие с психологией».

4.	 Аргумент, который использует христианский деятель Д. Симандз, зву-
чит против противников психологии и сторонников теории о том, что 
обращение ко Христу исцеляет все проблемы. Автор пишет: «Драмати-
ческий момент обращения ко Христу, как бы важен и ценен он ни был, 
не несет в себе эмоционального исцеления. Не следует считать его ле-
карством от всех внутренних проблем» [8, c. 15]. Этим автор акцентиру-
ет внимание на том, что обращение ко Христу не является способом 
решения всех эмоциональных или психологических проблем, которы-
ми обладают многие люди. Автор не принижает возможности Святого 
Духа, но утверждает, что есть эмоциональные проблемы и пережива-
ния, которые не исцеляются мгновенно, но требуют особого исцеления 
от Святого Духа и улучшенного взгляда на эмоциональные проблемы, 
в  отличие от классического поверхностного взгляда в христианском 
мире, который предполагает, что решения всех эмоциональных проб
лем можно достичь интенсивным чтением Библии и молитвой [1, 
c. 212].

Позиция синергистов
В вопросе об интеграции психологии в Церковь образовалась третья группа, 
которая представляет собой психологов и терапевтов с весьма консерватив-
ными взглядами на психологию и богословие. Представители данной группы 
также признают угрозу для христианской Церкви со стороны психологии 
в полной мере, но при этом не ставят крест на психологии как инструменте 
дьявола. Группа синергистов также не бросается в крайность, при которой 
психология принимается без критики и впоследствии замещает христиан-
ское учение. 

Вместо этого синергисты признают, что психология обладает ценным ма-
териалом, который при грамотной фильтрации может быть использован для 
служения в Церкви. Важной предпосылкой данной группы является источ-
ник исцеления — Бог. Никакие психологические практики и методики не 



107

способны дать исцеление, кроме Бога. Исходя из такой предпосылки ставятся 
соответствующие цели. Исцеление психики с возможностью использования 
только методов, разработанных светской наукой, которые не противоречат 
Священному Писанию и основаны на христианском мировоззрении, а также 
христианской морали.

Нашей ответственностью как членов Тела Христова является постоянно 
напоминать и убеждать, увещевать друг друга в том, чтобы держать в поле 
зрения цель всего истинного консультирования: освобождать людей для того, 
чтобы лучше поклоняться и лучше служить Богу, помогая им стать более по-
хожими на Господа. Одним словом, целью является зрелость [4].

Необходимо осознать, что, несмотря на все риски и возможные угрозы со 
стороны психологии, мы не можем полностью отказаться от ее применения 
ввиду того, что существуют сферы, в которых психология и Библия едины 
в  выводах, а деятельность посвященных консультантов-христиан является 
плодотворной в служении христианскому сообществу. 

Такой центристский подход к вопросу применения психологии в Церкви 
позволит сделать служение Церкви более качественным и эффективным. 
Здесь следует подчеркнуть самый важный момент в процессе применения 
психологии: интеграция психологии в христианскую Церковь является дея-
тельностью, которая требует не просто хороших знаний в области психоло-
гии, богословия и практического служения, но также серьезного критическо-
го анализа, который позволит использовать в служении только ту область 
психологии, которая не противоречит Божественному откровению о челове-
ке и о Боге. 

Учитывая такую необходимость в критическом анализе и склонность че-
ловека неправильно интерпретировать информацию или само Священное 
Писание, бесспорным является факт, что интеграция психологии в Церковь 
требует Божественного участия, для избежания самого опасного исхода — 
полной подмены христианства, в центре которого находится Бог, на психоло-
гию, в центре которой находится человек.
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С развалом Союза Советских Социалистических Республик началось взаимо-
действие между Русской православной церковью и Вооруженными силами 
Российской Федерации. Первым его этапом стало совместное заявление па-
триарха Московского и всея Руси Алексия II и министра обороны П. С. Граче-
ва, в котором объявлялось о создании Координационного комитета между 
сторонами [1]. Под термином «военное духовенство в Русской православной 
церкви» я подразумеваю духовенство, находящееся на штатных должностях 
помощников командиров частей по работе с верующими военнослужащими. 

К 2016 г. их численность составляла всего 168 человек [12]. Несмотря на то, 
что различные структуры вносили предложения по проработке статуса во-
енного духовенства, ни одна законодательная инициатива еще не была 
принята. Тем не менее священники по возможности активно участвуют в ра-
боте с военнослужащими, в том числе в зоне специальной военной операции 
(СВО). 

Рассматривая привлечение священнослужителей к окормлению воен-
нослужащих, необходимо разделять правовую и теологическую точку зре-
ния на это явление. Правовой подход выходит в первую очередь из необхо-
димости реализации права человека на свободу вероисповедания, которая 
гарантируется ст.  28 Конституции Российской Федерации, а также ст.  19, 
гласящей: «Запрещаются любые формы ограничения прав граждан по при-
знакам социальной, расовой, национальной, языковой или религиозной 
принадлежности» [6]. Так как Российская Федерация — светское государ-
ство и ни одна религия не может быть установлена в качестве основной [6, 
ст.  14], в военных частях могут официально находиться военнослужащие, 
исповедующие разные религии и имеющие различное мировоззрение. Ст. 8 
Федерального закона «О  статусе военнослужащих» [9] посвящена вопросу 
соблюдения принципа свободы совести в среде военнослужащих. Она 
указывает, что государство не несет обязанности по удовлетворению рели-
гиозных потребностей военнослужащих. Однако военное начальство может 
содействовать организации отправления религиозных нужд своих подчи-
ненных и по закону не имеет права запрещать отправлять их в личном по-
рядке [3, с. 77]. 

С религиозной точки зрения священник нужен в среде военнослужащих 
по нескольким причинам: во-первых, военнослужащие — люди подневоль-
ные и не могут находиться в храме по церковному богослужебному кругу. 
Также они могут оказаться продолжительное время в таком месте, где не бу-
дет возможности приступить к Таинствам. Во-вторых, попадая в кризисную 
ситуацию или находясь в ней долгое время, человек начинает меняться. Важ-
но, чтобы человек не потерял человеческое достоинство. Протоиерей Дми-
трий Василенков, главный военный священник в зоне СВО, в своем интервью 
так охарактеризовал цель военного священника: «Главная цель военного свя-
щенника — привести воина ко Христу. Цель любого священника — спасение 
пасомых, т. е. участие во спасении, в домостроительстве таин Божиих, душе-
попечении. Все это устроено как раз для того, чтобы человек был спасен. Свя-
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щенник — это врач духовный. В военной обстановке все способствует „озве-
рению“ людей. Священник — это тот человек, который не должен этого 
допустить. К тому же он отвечает не только за каждого воина в отдельности, 
но и за весь коллектив, за его спасение» [15]. Отметим, что в мирное время 
при кажущемся изменении цели и задачи принципиально остаются теми же. 
Как видно из этих двух позиций, священник военнослужащим нужен не как 
идеолог власти, а как добрый пастырь, который будет беспокоиться в первую 
очередь о духовном состоянии верующих. 

На данный момент юридически никакого института военного духовен-
ства не существует; в частях есть помощники командира подразделения по 
работе с верующими военнослужащими, являющиеся гражданским персо-
налом. Их должностные обязанности регулируются приказом министра 
обороны от 30 января 2020 г. № 30 [10] и приказом Минтруда от 10 мая 2016 г. 
№ 225н «Об утверждении Единого квалификационного справочника долж-
ностей руководителей, специалистов и служащих, раздел „Квалификацион-
ные характеристики отдельных должностей работников воинских частей и 
организаций Вооруженных Сил Российской Федерации“». Согласно этим 
документам, на должность помощника командира назначаются лица, име-
ющие высшее богословское образование или высшее светское образование 
при пастырском опыте служения в религиозном объединении не менее 
пяти лет, имеющие специальную подготовку. Отмечу, что пункт, касающий-
ся образования, взят из Положения о военном духовенстве Русской право-
славной церкви [13, п.  2.1]. В указе Президента Российской Федерации о 
предоставлении отсрочки священнослужителям [7, п. 2] отмечено, что она 
предоставляется священнослужителям при условии прохождения специ-
альной подготовки на помощника командира по работе с верующими во-
еннослужащими. Таким образом, предполагается, что в случае необходимо-
сти существует кадровый ресурс для замещения должностей лицами, 
имеющими священнический сан. В системе Министерства обороны помощ-
ник командира внесен в список гражданского персонала воинских частей, 
в  результате чего фактически и  юридически становится госслужащим. 
В  должностные обязанности помощника командира части входит ежене-
дельное проведение богослужения и религиозных обрядов [10, п. 6.14]. Од-
нако ст. 4 Федерального закона «О свободе совести и о религиозных объеди-
нениях» [8] устанавливает запрет на сопровождение религиозными 
церемониями и обрядами. Как отметила руководитель правового департа-
мента игуменья Ксения (Чернега), «в должностные обязанности государ-
ственного служащего не может входить совершение богослужений и других 
религиозных обрядов, поэтому священник как таковой не может быть гос-
служащим» [цит. по: 14], но в то же время это предусмотрено приказом Ми-
нистерства труда РФ. Стоит отметить, что создание условий для реализации 
права на свободу вероисповедания возложено на помощников командиров 
по работе с верующими военнослужащими, а заместитель командира по 
ВПР обязан оказывать содействие [11, п. 40]. 
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Как пишет А. Г. Баимов, «на сегодняшний день худо-бедно деятельность 
военного духовенства регламентируют следующие нормативно-правовые 
акты:

	• ст. 14 и ст. 59 Конституции РФ;
	• ФЗ „Об альтернативной гражданской службе“;
	• ст. 8 ФЗ „О статусе военнослужащих“;
	• ст. 6 ФЗ „О свободе совести и о религиозных объединениях“;
	• некоторые пункты Устава внутренней службы ВС РФ;
	• Приказ министра обороны РФ от 12 октября 2016 г. № 655 „Об органи-

зации работы с личным составом в Вооруженных Силах РФ“;
	• Основы концепции работы с верующими военнослужащими в ВС РФ;
	• Приказ министра обороны РФ от 30 января 2020 г. № 30 „Об организа-

ции взаимодействия органов военного управления, соединений, воин-
ских частей и организаций Вооруженных Сил Российской Федерации с 
традиционными религиозными объединениями Российской Федера-
ции и работы с верующими военнослужащими Вооруженных Сил Рос-
сийской Федерации“» [2, с. 40].

Однако здесь не указаны нормативные правовые акты социального харак-
тера, регулирующие выплаты гражданскому персоналу ВС РФ и волонтерам 
в случае ранений или смерти в зоне проведения СВО. Это указы Президента 
Российской Федерации от 20  декабря 2022  г. №  972 и от 11  марта 2024  г. 
№ 181. 

В Церкви институт военных священников по документам существует. 
Однако он юридически не выходит за рамки самой Церкви. Нормативные до-
кументы, регулирующие его деятельность, в первую очередь отражают прак-
тику, которая существует в Церкви. Военным священником, согласно 
положению о военных священниках Русской православной церкви, является 
священнослужитель Русской православной церкви, который на штатной или 
внештатной основе осуществляет пастырское окормление военнослужащих 
(служащих) федеральных органов государственной власти, в которых пред-
усмотрена военная и правоохранительная служба [13, ст. 1]. Иными словами, 
для Церкви военным священником является любой священник, который так 
или иначе взаимодействует по окормлению служащих, что может дать осно-
вание для зачисления почти всех священнослужителей в военные священни-
ки. Священники могут окормлять военнослужащих на штатной и внештат-
ной основе. Штатный военный священник состоит на должности помощника 
командира подразделения по работе с верующими военнослужащими и под-
чиняется не только своему епархиальному архиерею, но и командиру под-
разделения, а также Военно-политическому управлению. Со стороны бого-
служебной и пастырской жизни священник находится в подчинении архиерея. 
В связи с этим в случае его командировки, в которую он должен отправляться 
со своей паствой, ему необходимо получать соответствующее разрешение не 
только у командира подразделения, но и у епархиального начальства. Внеш-
татные военные священники назначаются епархией в рамках соглашения 
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с частью/подразделением и отличаются от штатных, как можно понять, тем, 
что в части они не имеют никаких должностей, официальных прав и обязан-
ностей. Военные священники не имеют уставной формы, поэтому обеспечи-
вают сами себя. Правила ношения формы одежды военным духовенством 
лишь регулируют возможность совершения треб и богослужений без облаче-
ния или в минимальном комплекте без подрясника и фелони.

С началом СВО появилось достаточно большое количество священников-
добровольцев. Официально они являются внештатными военными священ-
никами, однако окормляют только подразделения, находящиеся в зоне 
боевых действий. Штатные военные священники регулярно проходят специ-
альную подготовку как от Министерства обороны, так и от Синодального от-
дела. В то же время внештатные военные священники и священники-добро-
вольцы стали проходить специальную подготовку совсем недавно — с 2023 г. 
С мая обозначенного года Синодальный отдел по взаимодействию с Воору-
женными силами возглавляет митрополит Кирилл (Покровский) [5]; до него 
должность с 2021 г. занимал иерей Олег Овчаров. Примечательно, что в 2022 г. 
должность председателя Синодального отдела была переименована в долж-
ность протопресвитера военного и морского духовенства [4]. Это вызывает 
вопросы с организационной точки зрения, так как протопресвитер — это сан 
белого духовенства, следующий после протоиерея.

В завершение хочется сказать, что, несмотря на неустроенность многих 
моментов структуры окормления военнослужащих, запрос со стороны воен-
нослужащих — как солдат, так и офицеров — растет, число военных священ-
ников растет. Возможно, что в скором времени мы сможем увидеть рабочую 
структуру института военного духовенства. 
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Стратегия национальной безопасности Российской Федерации, утвержден-
ная Указом Президента Российской Федерации от 2 июля 2021 г. № 400, среди 
национальных интересов государства называет в том числе укрепление 
законности и развитие механизмов взаимодействия государства и граж
данского общества, а также укрепление традиционных российских духовно-
нравственных ценностей, сохранение культурного и исторического наследия 
народа России. Констатируя совокупность данных постулатов, российское 
государство видит в праве действенный механизм регулирования взаимо
отношений между гражданами, равно как и между гражданами и государ-
ством. Тем самым на уровень национальных государственных интересов вы-
носится вопрос о национальной правовой культуре.

Понятие «правовая культура» столь же неоднозначно и многообразно, 
сколь неоднозначно и многообразно понятие «культура» в принципе. Боль-
шая российская энциклопедия называет культурой «исторически сложив-
шийся образ жизни людей, включающий в себя ценности и нормы, веро-
вания и обряды, знания и умения, обычаи и установления, технику 
и технологии, способы мышления, деятельности, взаимодействия и ком-
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муникации» [5, с. 308]. Если рассматривать культуру в плоскости права, здесь 
также существуют различные подходы к пониманию «правовая культура». 
Кроме того, формулировка данного понятия связана с теоретическими, прак-
тическими и методологическими трудностями, которые вызваны сложно-
стью и многогранностью данного феномена (поскольку данный термин 
включает философско-правовые, общеюридические, педагогические, психо-
логические, социальные, политические и другие аспекты). Если отталкивать-
ся от вышеприведенного определения культуры, вполне обоснованным 
представляется определение Н. Л. Граната и В. В. Лазарева, которые под пра-
вовой культурой понимают разновидность общей культуры, состоящей из 
духовных и материальных ценностей, относящихся к правовой действитель-
ности [14, с. 215]. Схожим образом правовая культура понимается в работах 
В. С. Нерсесянца как «достигнутый уровень развития в правовой (и государ-
ственно-правовой) организации жизни людей» [12, с. 118]. Известным лако-
низмом, а оттого показательной точностью отличается определение 
Н. А. Власенко, согласно которому правовая культура — это все, что создано 
человечеством в правовой сфере [8, с. 56]. Он же кратко формулирует струк-
турные элементы правовой культуры, относя к таковым право, его нормы, 
источники права, правосознание, юридическую науку, юридическую практи-
ку [8, с. 57]. 

Системными представляются воззрения С.  С.  Алексеева относительно 
элементов правовой культуры. В качестве элементов правовой культуры он 
выделял:

а)	 уровень правосознания, который выражает знание и понимание пра-
ва, сознание необходимости строгого выполнения требований закон-
ности, развитое чувство права и законности;

б)	 уровень законности, который характеризуется степенью развертыва-
ния всех его требований, реальностью их осуществления (прочностью 
правопорядка);

в)	 уровень совершенства законодательства;
г)	 уровень совершенства юридической практики [2, с. 512].

Правосознание можно определить как объективно существующий набор вза-
имосвязанных идей, эмоций, выражающих отношение общества, групп, ин-
дивидов к праву — этому целостному социальному институту, его системе 
и структуре, к отдельным законам, иным характеристикам правовой систе-
мы [7, с. 501]. Исследуя правосознание, И. А. Ильин пишет, что «человеку не-
возможно не иметь правосознание; его имеет каждый, кто сознает, что кроме 
него на свете есть другие люди. Человек имеет правосознание независимо от 
того, знает он об этом или не знает, дорожит этим достоянием или относится 
к нему с пренебрежением. Вся жизнь человека и вся судьба его слагаются при 
участии правосознания и под его руководством; мало того, жить — значит 
для человека жить правосознанием, в его функции и в его терминах: ибо оно 
остается всегда одною из великих и необходимых форм человеческой жизни» 
[10, с. 112].



116

Если исходить из вышеотмеченного определения правовой культуры и ее 
структурных элементов, безусловно, придется отметить, что вопросы право-
вой культуры неразрывно связаны с вопросами понимания закона в целом 
и законности в частности, равно как и эволюции этого понимания в рамках 
правовой культуры того или иного сообщества. Не менее тесно к этому во-
просу примыкает и проблема понимания права в целом, как в соотношении 
с понятием закона, так и в качестве самостоятельного явления. Не в послед-
нюю очередь это обусловлено тем, что в научной литературе в качестве анти-
пода правовой культуры называют правовой нигилизм как своеобразное 
правовое явление, выражающееся в полном неуважении к праву, неприятии 
его регулирующей роли вплоть до его полного отторжения, отрицания.

В рамках данной статьи не ставится задача установить, является ли пра-
вовой нигилизм антонимом правовой культуры или выступает показателем 
ее состояния на том или ином этапе развития конкретного государства и об-
щества. Однако нельзя не заметить, что среди некоторых исследователей 
модно упрекать российскую правовую культуру в правовом нигилизме, ука-
зывая на якобы укоренившееся негативное отношение к праву и правосудию, 
присущее многим группам и слоям российского общества.

Этимологический словарь русского языка М.  Фасмера возводит славян-
ское «закон» к понятию «кон», т. е. начало, порядок, граница. Таким образом, 
закон — это то, что было установлено изначально и обозначено некими пре-
делами [22, с. 385]. «Повесть временных лет», цитируя «Хроники» Г. Амартола, 
указывает, что «каждый народ имеет либо письменный закон, либо обычай, 
который люди, не знающие закона, соблюдают как предание отцов». При 
этом древнерусская книжная традиция уже на заре становления испытывает 
византийское влияние в восприятии закона и законности. 

Отметим, что Ветхий Завет различает Закон Божественный, установлен-
ный Творцом для человечества, и закон как творение человеческого разума, 
будь то государственные установления или народные обычаи. Для первого 
в древнееврейском тексте используется слово Тора, а для второго — собствен-
но закон (קוֹח), что схожим образом отражается и в греческом тексте: νόμος — 
как правило, Закон Божественный, а νόμοι — нормативные узаконения наро-
дов. 

Византийская правовая мысль не делает большой разницы между Боже-
ственным законом и законами государственными, полагая, что последние 
должны соответствовать первым. Дигесты св. Юстиниана, переосмысливая 
античную мысль Демосфена, пишут об этом так: «Закон есть то, чему все 
люди должны повиноваться в силу разных оснований, но главным образом 
потому, что всякий закон есть мысль (изобретение) и дар Бога». Христиан-
ство во многом определяло содержание светского права, упорядочивало 
те отношения, которые не подпадали под действие мирской власти, укре-
пляло нравственные устои общества, прокладывая путь к новой жизни, ос-
нованной на христианских ценностях свободы, равенства, милосердия и 
любви.
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С принятием христианства слово «закон» в славянских языках приобрело 
сакральное значение. Так стал обозначаться только Закон Божий. Эта линия в 
«Повести временных лет» прослежена очень последовательно. По убеждению 
летописца Нестора, так как Бог один, то и закон может быть только один: «Мы 
же, христиане всех стран, где веруют во святую Троицу, в единое крещение и 
исповедуют единую веру, имеем единый закон, поскольку мы крестились во 
Христа и во Христа облеклись». Примечательно, что нормативные акты с 
наименованием «закон» в российской юридической практике появляются 
лишь к XIX в.

Основным отличием Божественного закона является его справедливость. 
Святитель Иоанн Златоуст пишет, что «законы человеческие не все содержат 
в себе правду, закон же Божий блистает истиною». И он же отмечает: «Све-
тильником и светом для праведных является закон Божий; он же является 
и веселием для правых сердцем, т. е. для идущих правым путем; он указывает 
им путь, которого они желают, и укрепляет на добродетели, к которым они 
стремятся сами». Святитель Василий Великий указывает, что «есть правда, 
находящаяся в нас самих, требующая отдать каждому должное, и, хотя мы не 
достигаем этого в точности, однако, поступая с правдивым расположением, 
не уклоняемся далеко от цели; и есть правда, постигающая нас с Небес от 
праведного Судии, — правда то исправляющая, то вознаграждающая, в кото-
рой многое для нас непостижимо по высоте заключающихся в ней определе-
ний» [21, с. 187]. Эти утверждения основываются на тексте Священного Писа-
ния: «праведен Ты, Господи, и справедливы суды Твои» (Пс. 118:137).

На справедливость как на основное внутреннее содержание закона обра-
щает внимание святитель Иларион в «Слове о законе и благодати»: «…поло-
жил Закон в предуготовление Истины и Благодати — да обвыкнет в нем чело-
веческое естество; Ибо Закон — предтеча и слуга Благодати и Истины, Истина 
же и Благодать — служители Будущего Века, Жизни Нетленной». В соотноше-
нии Закона и Благодати проявляется укоренившееся в русском мировоззре-
нии противопоставление закона и справедливости, правды. Закон обеспечи-
вает принудительное подчинение религиозно-нравственным императивам, 
а Благодать воспринимается свободной совестью человека добровольно. Од-
нако закон ценен для нравственно слабых людей, которые удерживаются от 
зла [6, с. 254]. 

Строго говоря, подобный подход к пониманию справедливости не явля-
ется уникальным для русской правовой культуры. В литературе отмечается, 
что германское право длительное время было прочно сплавлено с политиче-
ской и религиозной жизнью, с обычаями и моралью [4, с.  312]. Дигесты 
св.  Юстиниана указывают, что «„право“ означает то, что всегда является 
справедливым и добрым; „право“ — это то, что полезно всем или многим 
в каждом государстве». Лев III Исавр в Эклоге отмечает, что почитает «более 
всего земного справедливость — представительницу небесного, являющую-
ся у служащего ей более острой по своей силе, чем всякий меч». Отметим, 
что схожим образом отношения между законом и справедливостью рассма-
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триваются в трудах Фомы Аквинского. Понятие права (ius) выстраивается 
Аквинатом на основе аристотелевской концепции δικαιοσύνη (правосудности, 
или справедливости). Его латинский эквивалент, используемый Аквинатом, 

— iustitia. Согласно Аквинату, правосудность — одна из четырех основных и, 
более того, самая превосходная из всех нравственных добродетелей [3, с. 116]. 
Закон при этом — не само право, но, собственно говоря, основание права, 
его образ [23, с. 402]. Все это обусловлено единым фундаментом российской 
и европейской правовой культуры: христианским вероучением и римским 
правом.

При этом специфика русского правопонимания обусловлена православ-
ным пониманием соотношения закона и истины, Ветхого и Нового Заветов, 
юриспруденции и этики. «Русское мировоззрение и русская вера уже с дав-
них времен противопоставляют западному идеалу другой: высшая цель куль-
туры состоит, по русскому воззрению, не в строительстве внешних форм 
жизни, но в их духовной, внутренней сущности» [16, с. 52]. «Не конституции, 
а религии образуют высший продукт духовного творчества и высшую цель 
жизни. Не государство, а Церковь воплощает с величайшей глубиной и пол-
нотой истинную цель истории и культуры», — отмечал русский правовед 
П. И. Новгородцев [13, с. 218]. Надо отметить, что к схожему выводу приходят 
и советские юристы. Так, С. С. Алексеев отмечает, что «правовая форма обще-
ственного регулирования […] воплощает в себе господствующие моральные 
принципы, начала справедливости; отсюда и близость по смысловому значе-
нию слов — „правовое“, „правое“, „справедливое“» [2, с. 618].

Сосредоточенность на нравственно-правовых принципах в русской фило-
софии права проявлялась не только на религиозной, но и на рациональной 
почве, что отражало социальный универсализм отечественной духовной 
культуры [9, с. 79]. Вопросами соотношения морали и права занимались та-
кие мыслители, как Г. Ф. Шершеневич, Л. И. Петражицкий, Б. Н. Чичерин и др. 
Из идеи о формализме закона и превалировании концепции справедливости 
исходят многие философско-правовые сочинения в России, противопостав-
ляющие благодатное право несправедливому праву, неправедному закону. 
Можно полагать, что в этой оппозиции права (правды) закону создавалась и 
специфика правовой культуры России, тесно соединенной с моралью и рели-
гией [15, с. 31].

В западноевропейской юридической мысли понятие справедливости рас-
крывалось в виде внешних моментов. Не случайно значение справедливости 
усматривалось главным образом в распределительных отношениях и в су-
дебном производстве [20, с. 12]. «Кант был мыслителем, который решитель-
нее любого моралиста XVIII в. отстаивал примат справедливости над состра-
данием, и потому его лекции 1780–1782  гг. — это в сущности настоящий 
манифест против сострадательной частной благотворительности» [19, с. 52].

Иным является понимание справедливости в отечественной, в том числе 
правовой мысли. «Справедливость в нравственном смысле есть некоторое 
самопожертвование, — отмечал В. С. Соловьев, — ограничение своих притя-
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заний в пользу чужих прав. Справедливость не есть простое равенство, а ра-
венство в исполнении должного» [18, с. 98]. Справедливость же общественная, 
«общественная правда», по мнению В.  С.  Соловьева, «не выдумывается от-
дельными умами, а коренится во всенародном чувстве […] эта правда имеет 
значение религиозное и необходимо связана с верой Христовой, с идеалом 
Христа» [18, с. 55]. Попытка же государственного строительства без осозна-
ния Божественной справедливости ведет к губительным последствиям. Этот 
тезис наглядно раскрывался К.  П.  Победоносцевым: «Древнее слово: „Рече 
безумен в сердце своем: несть Бог“, выступает ныне во всей своей силе. Прав-
да его ясна как солнце, хотя ныне всеми „передовыми умами“ овладело 
какое-то страстное желание обойтись без Бога, спрятать Его, упразднить Его. 
Люди, по мысли добродетельные и честные, те задают себе вопрос, как бы 
сделать конструкцию добродетели, чести, и совести без Бога. Жалкие уси-
лия!» Православное понимание справедливости следует из евангельского  
«…важнейшее в законе: суд, милость и вер[а]; сие надлежало делать, и того не 
оставлять» (Мф. 23:23). Преподобный Исаак Сирин пишет: «Не называй Бога 
только правдивым к тебе, потому что в твоих делах не дает себя познавать 
правосудие Его. Хотя Давид именует Его правдивым и правым, но Сын Его 
открыл нам, что паче Он благ и исполнен благостыни. Ибо говорит: благ есть 
к лукавым и нечестивым (Лк. 6:35)» [17, с. 180].

Итак, особенностью российской правовой культуры является осознание 
того, что нравственный закон, основанный на любви, является несравненно 
более важным началом права, чем предписание, опирающееся на справедли-
вость. Справедливость же является одной из важнейших моральных ценно-
стей, которая занимает свое место в общей иерархии абсолютных ценностей 
и которую опасно абсолютизировать [20, с.  12]. Справедливость зависит от 
более глубоких критериев — любви, милосердия, правды. Патриарх Алек-
сий II говорил об этом: «Я часто молюсь, чтобы Господь дал нам быстрее по-
нять, что выше Закона может быть только Любовь, выше Права — лишь Ми-
лость, а выше Справедливости — лишь Прощение» [11, с.  19]. Не будет 
преувеличением сказать, что это есть квинтэссенция российской правовой 
культуры. Означает ли это, что подобный подход к праву можно назвать ни-
гилистическим? Нет, это лишь свидетельство того, что правопонимание, 
свойственное российской исторической традиции, признает наличие ценно-
стей более значимых, чем право, совершенно не отрицая регулятивную роль 
последнего. 
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Аннотация. В настоящей статье автор приводит краткий обзор особенностей 
этноконфессионального портрета Российской Федерации, указывая на взаимосвязь 
между этническим и религиозным фактором. Особый акцент ставится на формиро-
вании общегражданской идентичности, построенной на идейно-смысловых осно-
ваниях, общих для традиционных религий, что является одним из ключевых аспек-
тов сохранения территориальной целостности и общественно-политического 
порядка в государстве. Приводятся предложения, реализация которых должна спо-
собствовать повышению эффективности взаимодействия между органами государ-
ственной власти и религиозными организациями в контексте консолидации рос-
сийского общества и предотвращения межэтнических конфликтов.

Ключевые слова: межэтнические конфликты, государственно-конфессиональ-
ные отношения, социальная консолидация, общегражданская идентичность.

Abstract. In this article, the author provides a brief overview of the features of the 
ethno-confessional portrait of the Russian Federation, pointing to the relationship be-
tween ethnic and religious factors. Special emphasis is placed on the formation of a com-
mon civil identity based on ideological and semantic foundations common to traditional 
religions, which is one of the key aspects of preserving territorial integrity and socio-po-
litical order in the state. The proposals are presented, the implementation of which 
should contribute to improving the effectiveness of interaction between government au-
thorities and religious organizations in the context of consolidating Russian society and 
preventing interethnic conflicts. 

Keywords: interethnic conflicts, state-confessional relations, social consolidation, 
civil identity.

Одной из уникальных особенностей России является проживание на ее тер-
ритории около двухсот этносов. При этом необходимо отметить редкость 
столкновений между российскими этносами и их сплоченность. Кроме лока-
лизации мест проживания различных этносов, безусловно, фактором сохра-
нения мира является деятельность органов государственной власти в сфере 
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вопросов, связанных с религиозными организациями. Корректная работа со 
связью между политикой в сфере национальных и религиозных вопросов по-
зволяет создавать максимально благоприятный климат для мультикультур-
ного развития России.

Полиэтничность является одним из факторов потенциального возникно-
вения межрелигиозных конфликтов, так как этническое многообразие неред-
ко сопровождается многообразием религиозным. Также необходимо отме-
тить, что конфликты исключительно по причине этнической принадлежности 
возможны лишь в отдельных, крайне редких ситуациях. В противостояниях, 
обоснованных национальными расхождениями, главенствуют экономиче-
ские, политические и социальные факторы, в частности неравенство и раз-
личные взгляды на распределение исторического наследия. Помимо этого, 
причинами межнациональных конфликтов могут быть: последствия ошибок 
в национальной политике, не подлежавших исправлению долгое время; 
ухудшение материального положения в стране, из-за чего люди начинают ис-
пытывать негатив по отношению к другим народам; коррумпированность 
власти, отдающей привилегии определенным этносам на территории много-
национального государства [5]. Однако в случае принадлежности отдельных 
групп лиц к радикальным течениям шовинизма, нацизма и национализма 
вероятно обоснование притеснений субъективным главенствованием одной 
национальности над другой. Нередко подобные течения затрагивают и рели-
гиозный аспект. Ввиду наличия расхождений в целях, смыслах и обрядах каж-
дой религии найти компромисс в образе жизни подчас бывает сложно. Это 
приводит не только к единичным столкновениям представителей разных ре-
лигий, но и к массовым притеснениям, а иногда и к религиозным войнам. Не-
которые национальные и религиозные противоречия долгое время находятся 
в скрытой фазе, а после масштабных изменений в общественной структуре 
переходят в открытую. Таким образом, конфликты могут носить этнополити-
ческий характер и вуалироваться религиозными расхождениями, а могут, на-
против, быть обусловлены радикальной приверженностью к религии, но ис-
пользовать этническое единство как движущую силу.

В сфере межнациональных отношений религиозный фактор проявляется 
в виде исторически сложившихся взаимоотношений между конфессиями, 
связанными с определенными этносами и претендующими на национальное 
представительство. Исторически сложившаяся устойчивая взаимосвязь меж-
ду определенными этносами и конфессиями оказала значимое влияние на 
духовную парадигму и национальную культуру этносов. Такую роль играет 
православие в этнической истории и культуре русских, ислам — у аравийцев 
и египтян. В общественном и индивидуальном сознании это нередко приво-
дит к сближению или даже отождествлению национальной и конфессиональ-
ной принадлежности.

Для стабилизации религиозной ситуации в регионах важно учитывать 
обозначенные связи между этносами и религиями, обеспечивать соблюдение 
традиций, многосторонне поддерживать межэтническое согласие, сохранять 
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духовно-нравственное этническое наследие, внедрять меры профилактики и 
борьбы с экстремистскими течениями, направленными на национальное 
и религиозное притеснение. «Межконфессиональный диалог — важный фак-
тор общественно-политической стабильности, и религия играет в нем стаби-
лизирующую роль. Во-первых, в учениях мировых религий — христианства, 
ислама и буддизма — содержится свод общечеловеческих ценностей, зову-
щих к миру, согласию и созиданию и способствующих сближению различных 
групп населения. Во-вторых, религиозными организациями накоплен мно-
говековой опыт сглаживания различного рода социальных, национальных и 
политических противоречий, а также обеспечения целостности общества. 
В-третьих, религиозные организации пользуются гораздо большим автори-
тетом у населения, чем любые общественные институты современной Рос-
сии» [4]. Важно упомянуть, что установка на конструктивный межконфессио-
нальный диалог должна исходить от носителей институционального 
мышления соответствующих религиозных систем. 

Одним из главных консолидирующих оснований граждан Российской 
Федерации является формирование гражданской идентичности, имеющей 
надрелигиозный и наднациональный характер. Так, в 2022 г. был принят 
Указ Президента Российской Федерации «Об утверждении Основ государ-
ственной политики по сохранению и укреплению традиционных россий-
ских духовно-нравственных ценностей», в котором были закреплены 
ценностные константы, способные объединить общество вне зависимости 
от региональной дифференциации. К ним относятся жизнь, достоинство, 
права и свободы человека, патриотизм, гражданственность, служение оте
честву и ответственность за его судьбу, высокие нравственные идеалы, 
крепкая семья, созидательный труд, приоритет духовного над материаль-
ным, гуманизм, милосердие, справедливость, коллективизм, взаимопо-
мощь и взаимоуважение, историческая память и преемственность поколе-
ний, единство народов России [1].

Таким образом, поиск консолидирующих оснований в нашей стране был 
изначально вынесен в идейно-смысловое поле. Более того, отдельное место 
в вопросе формирования и укрепления традиционных ценностей отводится 
религиям, с указанием особой для России роли православия. 

Как уже отмечалось выше, религия является одним из факторов и меха-
низмов социального объединения. Если принимать во внимание отече-
ственные реалии (многоконфессиональность, тесную связь становления 
России как государства с православием и т. д.), государственно-конфессио
нальные отношения занимают одну из ключевых позиций во внутренней 
и внешней политике Российской Федерации и воспринимаются как одна 
из фундаментальных основ общественно-политического порядка.

Мировоззренческая функция заключается в формировании у граждан си-
стемы ценностей, определяющих личностное развитие и, как следствие, раз-
витие этноса в целом. Идеологическая роль заключается в использовании 
конфессиональной принадлежности для достижения политических целей 
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государства. Легитимирующая функция обозначает признание законными 
или неправомерными конкретных общественных институтов и отношений. 
Интегрирующая функция обеспечивает сплочение народа на основе веры 
в кризисные для страны моменты [3].

Для современной политики по-прежнему актуальной остается задача со-
хранения территориальной целостности и общегражданской идентичности 
народа Российской Федерации. Она достигается посредством сопоставления 
интересов центра с интересами регионов в политических, экономических, 
военных и идеологических аспектах. В дореволюционный период политика 
веротерпимости, сочетаемая с политикой защиты интересов православной 
Церкви, позволила России установить контроль над новыми территориями 
и обеспечить правопорядок и межрелигиозный мир между представителями 
разных конфессий и религиозных общин [2]. Исходя из этого, можно сделать 
вывод, что именно отсутствие директивности в закреплении общей религии 
стало одним из главенствующих факторов сплочения народов России. При-
нятие особенностей культуры и традиций, а не стремление к унификации 
для создания однородного общества является основой обеспечения межэт-
нического согласия. Тем не менее Русская православная церковь оказывает 
консолидирующее воздействие на народ при возникновении угроз извне. 
Это обусловлено тем, что одной из фундаментальных основ социальной 
сплоченности является идейность, а вера, как было упомянуто ранее, играет 
ключевую мировоззренческую функцию.

Можно сформулировать следующие предложения по повышению эф-
фективности взаимодействия между органами государственной власти 
и религиозными организациями в контексте предотвращения межэтниче-
ских конфликтов.

1. В условиях социальной трансформации общественного сознания и всей 
социальной системы в целом, вызванной глобализацией, внешнеполитиче-
ской ситуацией и иными факторами, прежде всего необходимо проведение 
масштабной теоретико-методологической работы.

Данное предложение относится не только к переосмыслению подходов 
к  консолидирующему ресурсу института религии и взаимодействию с ним 
в целом, но и к общей социальной консолидации как таковой. 

Прежде всего следует обратить внимание на морально-нравственную па-
радигму и ценностные константы, определяющие образ мышления и моти-
вирующие население на те или иные социальные действия. Как уже отмеча-
лось выше, на современном этапе в российском обществе сохраняются идеи 
и тенденции традиционного для нашего отечества коллективизма, вопреки 
навязываемым Западом индивидуалистским воззрениям. Немаловажную 
роль в этом контексте играет и институт религии, прежде всего Русская пра-
вославная церковь, что проявляется в ценностном ракурсе. 

Отсюда возникает необходимость поиска новых моделей взаимодействия 
между государством, Церковью и обществом, которые позволяли бы инсти-
тутам религии в большей степени реализовывать свой интегрирующий по-
тенциал. 
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Упомянутая необходимость также обусловлена уникальностью историче-
ского цивилизационного пути России, на протяжении которого был получен 
разнообразный опыт рассматриваемых взаимоотношений, что устраняет не-
обходимость копирования зарубежных практик, которые в отечественных 
реалиях подчас малоэффективны или вообще не применимы. 

Учитывая исторические роль и потенциал Церкви в общественно-полити-
ческих отношениях, а также особенности Российской Федерации (такие как, 
например, полиэтничность и многоконфессиональность), научно-иссле
довательская работа по изучению процесса социальной консолидации и вли-
яния на него религиозного фактора представляется актуальной и востребо-
ванной, так как данная проблематика является одной из фундаментальных 
основ территориальной целостности, общественно-политического порядка 
и успешного развития нашей страны.

2. Одним из ключевых аспектов, на наш взгляд, является работа с обще-
ством в ценностном ракурсе. Обращаясь к исторической ретроспективе, мы 
видим, что для России как для государства-цивилизации, государства с мно-
говековой историей всегда было характерно наличие национальной идеи, 
идеологии, сплачивающей общество не только перед общей угрозой, но и 
в повседневной жизни. 

В качестве примера можно привести теорию официальной народности (го-
сударственная идеология Российской империи, принятая в период царствова-
ния императора Николая I). Данная триада (православие — самодержавие — 
народность) была предложена министром просвещения   С. С. Уваровым 
в 1833 г. как фундаментальная основа, без которой Россия не может жить, раз-
виваться и благоденствовать. Строго говоря, упомянутая формула просуще-
ствовала в том или ином виде до 1917 г. как знамя консервативно-охранитель-
ной политической доктрины. 

После Великой Октябрьской революции с приходом к власти большевиков 
был устроен новый государственный порядок, исключающий все «бывшее» как 
пережиток прошлого и тьму царизма. Однако изначально принятые идеи сво-
боды и вседозволенности быстро показали свою несостоятельность, поэтому 
было принято решение о введении новой идеологии, в основу которой легли 
учения К. Маркса, Ф. Энгельса и В. И. Ленина. Посредством пропагандистских и 
репрессивных мер была насаждена национальная идея строительства комму-
низма. Православие (как и иные вероисповедания) было под запретом, но на 
деле новые морально-нравственные устои в основе своей имели привычные 
для социума принципы, проповедуемые мировыми религиями.

После развала Советского союза Россия более чем на 30 лет осталась без 
какой-либо оформленной и проработанной национальной идеи, что обо-
сновывалось конституционным принципом отсутствия государственной 
идеологии. За этот период выросло несколько поколений граждан, воспи-
тание которых полностью легло на семьи, так как что учебные заведения 
до недавнего времени были лишены права осуществлять воспитательную 
функцию. Не вдаваясь в подробности кризиса института семьи и негатив-
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ного влияния процесса глобализации, отметим, что за время существо
вания современной России в морально-нравственном плане произошли 
колоссальные потери, все многоаспектные последствия чего мы можем 
наблюдать в повседневности. 

Вопрос необходимости наличия в стране общей национальной идеи в раз-
ное время поднимался на площадках различного уровня. Властные структу-
ры предпринимали неоднократные попытки создания чего-то подобного, 
однако ввиду недостаточности проработки и подготовки эффект разнился с 
желаемым. 

Имея в той или иной степени отражение в различных нормативных пра-
вовых актах (Стратегии национальной безопасности Российской Федерации, 
Доктрине информационной безопасности Российской Федерации, Страте-
гии противодействия экстремизму в Российской Федерации до 2025 г., Стра-
тегии государственной национальной политики Российской Федерации на 
период до 2025 г., Основах государственной культурной политики, Стратегии 
развития информационного общества в Российской Федерации на 2017–
2030 гг., указах Президента Российской Федерации  от 7 мая 2018 г. № 204 
«О национальных целях и стратегических задачах развития Российской Фе-
дерации на период до 2024 г.» и от 21 июля 2020 г. № 474 «О национальных 
целях развития Российской Федерации на период до 2030 г.»), в 2022 г. был 
принят профильный Указ Президента Российской Федерации «Об утвержде-
нии Основ государственной политики по сохранению и укреплению тради-
ционных российских духовно-нравственных ценностей», конкретизирую-
щий упомянутые положения.

Таким образом, вопрос сохранения традиционных ценностей является 
основой российского общества, позволяющей защищать и укреплять сувере-
нитет России, обеспечивать единство нашей многонациональной и много-
конфессиональной страны, осуществлять сбережение народа России и раз-
витие человеческого потенциала, а также своевременно и эффективно 
реагировать на новые вызовы и угрозы, сохраняя общероссийскую граждан-
скую идентичность. Принятая политика затрагивает все сферы обществен-
ной жизни, и в ее реализации задействованы все органы публичной власти 
в  пределах своих полномочий. Посредством долгой и кропотливой работы 
в данном направлении возможно достичь высоких результатов, которые обе-
спечат укрепление всего российского социума.

3. В сочетании с теоретико-методологической работой по изучению про-
цесса социальной консолидации и с государственной политикой в области 
сохранения традиционных российских духовно-нравственных ценностей от-
метим необходимость проведения постоянного мониторинга данной про-
блематики. 

Как уже отмечалось выше, современное российское общество в течение 
более чем 30 лет жило в условиях отсутствия проработанной и официально 
закрепленной национальной идеи. Влияние западных партнеров, глобализа-
ция, плюрализм мнений и иные факторы привели к большому количеству 
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различных пониманий и толкований ценностных констант. Несколько абсо-
лютизируя, можно сказать, что в каждой семье имеют место различные 
взгляды и убеждения, которые формировались в течение жизни нескольких 
поколений. Более того, из-за ранней социализации современной молодежи 
в  куда более раннем возрасте происходит формирование морально-нрав-
ственной парадигмы. Таким образом, возникает сложность изменения обра-
за мыслей и ценностей в среде уже сформированных личностей. 

Напомним, что к традиционным российским духовно-нравственным 
ценностям были отнесены жизнь, достоинство, права и свободы человека, 
патриотизм, гражданственность, служение отечеству и ответственность за 
его судьбу, высокие нравственные идеалы, крепкая семья, созидательный 
труд, приоритет духовного над материальным, гуманизм, милосердие, спра-
ведливость, коллективизм, взаимопомощь и взаимоуважение, историческая 
память и преемственность поколений, единство народов России. Большая 
часть данных понятий не имеет какого-то видимого материального вопло-
щения или количественного измерения. Так, например, невозможно изме-
рить, насколько крепки на деле семьи. Ввиду глубины и многоаспектности 
обозначенных ценностей возникает сложность с их популяризацией из-за 
отсутствия возможности многие из них измерить и материализовать.

Как уже отмечалось выше, основная, на наш взгляд, сложность популяри-
зации и укрепления традиционных духовно-нравственных ценностей за-
ключается в уже сформированном образе мышления граждан Российской 
Федерации — практически невозможно заставить человека изменить уже 
ставшие естественными для него понятия, устои и принципы.

Сказанное свидетельствует о комплексности и сложности проведения мо-
ниторинга в сфере ценностных констант. Аналогична ситуация и с процес-
сом социальной консолидации. Поэтому вновь подчеркнем необходимость 
глубокой теоретико-методологической проработки рассматриваемой про-
блематики, что позволит обеспечить проведение полномасштабного мони-
торинга, способного отразить максимально возможное количество аспектов 
интеграционных процессов.

В качестве вывода хотелось бы отметить, что эффективность проводимой 
в настоящий момент национальной политики во многом определяется за-
действованием в ней органов власти, в ведении которых находятся государ-
ственно-конфессиональные отношения. Они, в свою очередь, прежде всего 
должны отталкиваться от общей национальной идеи, учитывая интересы и 
этническую специфику общностей, поскольку во многом от этого зависит со-
хранение мира и стабильности в стране.
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Тема гендера вовсе не чужда теологии и не должна выноситься за рамки 
богословия. Суть проблемы исследования состоит в том, что профеминист-
ские идеи современного общества вступают в конфликт с традиционной 
христианской этикой, что создает полемику в религиозных кругах. Также 
некоторые христианские деноминации на фоне развивающегося гендерно-
го теологического дискурса приняли решение позволить рукоположение 
женщин в священнический сан, что вызвало разногласия с приверженцами 
традиционных взглядов на различные обряды и веру в целом.

Основной теорией для осмысления гендерной проблематики в католи-
честве является теория комплиментарности, которая базируется на том, 
что различия между мужчиной и женщиной являются исключительно онто-
логическими и антропологическими, а не социальными. В рамках папского 
магистериума папы Иоанна Павла II неоднократно затрагивалась тема ген-
дерного равенства. Его Апостольское послание говорит о том, что уже само 
Писание дает нам достаточно оснований для того, чтобы говорить о равен-
стве мужчин и женщин. Проблема также заключается в том, как мы интер-
претируем понятие пола — биологически или социально, потому что в кон-
цепции Симоны де Бовуар, например, пол уже не является биологической 
характеристикой, а представляет собой социальную роль. Римско-католи-
ческая церковь частично признает тезисы относительно гендерного равен-
ства, однако отношения с другими христианскими конфессиями, например, 
с Англиканской церковью после того, как там было разрешено «женское 
священство», сокращаются. 

Еще одним важным источником являются работы американской феми-
нистки, квир-теоретика Джудит Батлер, а в частности ее книги «Гендерная 
тревога: феминизм и подрыв идентичности» и «Разрушая гендер». В своих 
работах она критикует традиционно-патриархальный взгляд, который 
априори приписывает понятию пола только бинарную интерпретацию. 
Данная проблема возникает из-за нашего отношения к этому нормативу. 
То, что мы принимаем за нормальное поведение мужчин и женщин, по-
является из-за повторяющейся в социуме практики, особенно речевой. 
Также она формулирует теорию перформативной идентичности, беря за 
основу концепцию М.  Фуко. Перформативное действие значит театрали-
зованное воспроизведение социальных норм. Таким образом, и сами по-
нятия пола и гендера перформативны. Эта теория является контраргу-
ментом к теории комплементарности Римско-католической церкви — пол 
здесь перформативен и не имеет онтологического статуса. Согласно тео-
рии комплементарности, пол имеет онтологическое основание и воспри-
нимается как антропологическая характеристика, социальная же роль 
сводится на нет.

Упоминания женского служения мы находим во многих источниках, как 
древних, ветхозаветных, так и более поздних. Все фрагменты с упоминанием 
служения женщин можно разделить на две большие группы — это восточные 
и западные свидетельства. Более подробное деление на подгруппы произ
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водит свящ. А. Постернак в его книге «Служение женщин в Церкви: источ
ники».

Во всех имеющихся источниках служительницы — вдовы или диаконис-
сы — упоминаются только в контексте каких-либо других событий, поэтому 
вся информация о них кратка и фрагментарна, что не дает нам полного пред-
ставления о природе женского служения в то время.

Рассматривая источники по данному вопросу, мы можем заключить, что 
эта тема коснулась всех христианских деноминаций, но в разной степени. 
Однако сам термин «женское священство» требует более подробного рассмо-
трения.

Этот вопрос возникает из-за некорректного его звучания относительно 
протестантизма, где обряд поставления пастырей на службу путем рукополо-
жения сохраняется, но сам термин ординация (лат. ordinatio — приводить 
в  порядок) значительно отличается от греческого эквивалента хиротонии 
(греч. χειροτονία — возложение рук) по своей этимологии. Оба термина проис-
ходят из еще дохристианской терминологии и имеют двойные значения. Хи-
ротония происходит от χείρ (рука) и τείνω (вытягивать, простирать), что мож-
но перевести как действие путем вытягивания руки или выбор. В Древней 
Греции это означало выбор или же поставление в священный сан путем воз-
ложения руки [4, т. 1, с. 13–14]. Ординация же взята из юридической лексики 
Древнего Рима (от ordo — ряд, порядок; сословие, звание). Ординацией на-
зывался акт вступления в должность гражданского чиновника в Древнем 
Риме.

Таким образом, понятие ординации несет исключительно юридический 
смысл поставления в священный сан, а хиротония указывает еще на бого-
словскую и обрядовую стороны [3, с. II–III]. Принципы протестантизма могли 
бы разрешить женскую ординацию, однако отцы Реформации посчитали бы 
это слишком радикальным. Например, Кальвин изначально выступал за то, 
чтобы не позволять женщинам выполнять пастырские функции [2, с. 56–57]. 
Женское священство достаточно долго порицалось и запрещалось в проте-
стантской церкви [7], хотя среди анабаптистов и пуритан встречались его 
примеры.

И сейчас, разобравшись с понятиями «гендера» и «пола» и ознакомившись 
с источниками по вопросу женского священства, мы, наконец, можем перей
ти к разбору вопроса о гендерной принадлежности Бога. Он возникает из-за 
нового направления теологии — «феминистской теологии», которое предпо-
лагает феминистское переосмысление Евангелия и Торы.

Данные попытки совершаются для того, чтобы совместить общее понима-
ние божественного и богословских текстов и традиций с современными по-
литическими и социальными программами гендерного равенства.

Есть мнение, что мужской смысл природы Бога был вложен искус- 
ственным образом благодаря лингвистическим манипуляциям, чтобы вне-
сти в  повествование патриархальные стереотипы того времени. Данное 
мнение принадлежит феминистским исследователям. Однако, например, 
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Джонсон говорит о том. что как мы называем Бога «Отцом», так можем на-
зывать его и «Матерью» [8]. Одним из первых исследователей, которые го-
ворили о Боге именно с феминистской точки зрения, была Летти Расселл. 
Она является последовательницей теории лингвистического навязывания 
мужского пола Бога.

В первую очередь поговорим о Боге-мужчине, что вытекает из граммати-
ческой гендерной теории. В иврите, как и во многих других языках, глаголы 
спрягаются согласно роду существительных, которым они подчиняются, 
а также существительные имеют мужской или женский грамматический род. 
Однако иврит не имеет в своей грамматике среднего рода, как в греческом и 
немецком языках, соответственно все существительные автоматически обя-
заны быть мужского или женского рода.

На основании этого мы можем заключить, что Яхве в Библии будет отно-
ситься к мужскому роду. Однако большинство учений говорит о неактуаль-
ности такого утверждения. Грамматические формы указывают на мужской 
пол Бога, и представления Бога в священных книгах в основном даются в 
мужском роде. Хотя иногда встречаются и сравнения Бога с женщиной во 
время рождения ребенка, вероятно, данный отрывок повествует нам о вхож-
дении в мир Христа как Сына Божьего. Тем не менее ученые в основном со-
глашаются, что Бог — существо бесполое [12, c. 87–115]. Современная лингви-
стика демонстрирует нам некорректность данной теории; грамматический 
род влияет на понимание действительного пола того или иного объекта. На-
пример, возьмем слово «стол», которое может быть как мужского, так и жен-
ского рода в зависимости от языка, — и в зависимости от языка, на котором 
вы говорите, стол становится более мужественным или женственным. Далее, 
что касается теории о Боге вне гендерных категорий. Одной из концепций 
данной теории является определение Бога как “the wholly other” (англ. пол-
ностью иное) [10, c. 25–31]. Теория о том, что «главная цель Библейского со-
общества — это изобразить Бога Израиля как нечто настолько отличающееся 
от его творений, которые он создал и которым даровал свою благодать. Он 
наблюдает за Израилем и его народом без сна […] Однако он подчиняется 
правилам языка, который верующие всегда считали недостаточным для 
представления полной божественности» [6, c. 40], произвела большой резо-
нанс и впечатление на исследователей.

В Библии достаточно часто встречаются упоминания применения чело-
веческих категорий к Богу [11]. Это происходит из-за попыток человека 
хоть немного, но приблизиться к Богу, и такое «очеловечивание» встречает-
ся достаточно часто. Времена, описанные в Библии, не предполагали пони-
мания Бога как «полностью иного», но как человека, лучше, чем все осталь-
ные люди, однако все же именно человека [9, с. 87–115]. Соответственно, 
именно поэтому в Библии мы находим такое количество антропоморфиз-
мов и антропопатизмов. Многие видели Бога именно как мужчину 
с определенными привычками и чертами характера. Мы переводим и рас-
сматриваем библейские тексты с поправкой на исторический контекст 
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и используем для этого грамматические формы мужского рода относитель-
но Бога.

Подводя итоги, стоит сказать, что на сегодняшний день не существует ве-
сомых теологических аргументов, чтобы запретить или разрешить женское 
священство. Существование споров по вопросам роли гендера в религиозном 
контексте является результатом изменений в общественном сознании и сме-
ны социальных парадигм, что приводит нас к дискурсу, но не дает каких-то 
конкретных и однозначных результатов. 
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Аннотация. Данное исследование посвящено изучению проблемы влияния ис-
кусственного интеллекта на религиозную жизнь современного человеческого обще-
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Abstract. This study is devoted to the study of the problem of the influence of artificial 
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topic, the term “artificial intelligence” was defined, and its understanding by religion was 
explained. The sides of the influence of artificial intelligence on religious life were studied.
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В настоящее время, с широким внедрением цифровых и информационных 
технологий в различные сферы жизни, значительное влияние приобрел ис-
кусственный интеллект (ИИ). Он используется во всех отраслях: здравоохра-
нении, образовании, промышленности, военном деле, культуре и т. д. Не обо-
шла проблема использования ИИ и религиозную жизнь: до сих пор многие 
отечественные религиозные эксперты и научные исследователи пытаются 
разобраться в таких вопросах, как понимание ИИ, уровни его влияния, 
этические аспекты, автоматизация духовной практики и роль технологий в 
религии. По нашему мнению, под влиянием ИИ может случиться или посте-
пенный переход всей религиозной жизни в виртуальное пространство, об-
легчение поисков ответов на многие религиозные вопросы, или, наоборот, 
уничтожение традиционных религий и создание новой «мировой цифровой 
религии» на основе поклонения самому искусственному интеллекту.

Исследуя влияние ИИ на религиозную сферу, необходимо определиться 
в понимании термина «искусственный интеллект». В Национальной страте-
гии развития искусственного интеллекта на период до 2030 г., утвержденной 
Указом Президента Российской Федерации от 10 октября 2019 г. № 490 «О раз-
витии искусственного интеллекта в Российской Федерации» [11], было дано 
определение, которое, на наш взгляд, смогло раскрыть данный термин: «Ис-
кусственный интеллект — комплекс технологических решений, позволяю-
щий имитировать когнитивные функции человека (включая поиск решений 
без заранее заданного алгоритма) и получать при выполнении конкретных 
задач результаты, сопоставимые с результатами интеллектуальной деятель-
ности человека или превосходящие их» [7]. Согласно стратегии, к технологи-
ческим решениям, которые составляют искусственный интеллект, относятся 
программное обеспечение, информационно-телекоммуникационные систе-
мы, а также системы по обработке информации и поиску решений.
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Важно отметить, что в настоящее время универсальное определение ис-
кусственного интеллекта отсутствует как в отечественной, так и в зарубеж-
ной науке. Каждый ученый, внесший значительный вклад в развитие этой 
области (например, Л.  Стерлинг, Э.  Шапиро [10,  с.  9–12], Р.  Ковальски 
[5,  с.  7–10]), стремится предложить собственное определение ИИ. Рабочее 
определение, которое до сих пор распространено в отечественной науке, 
было представлено в советской «Энциклопедии кибернетики». Согласно это-
му определению, искусственный интеллект, или искусственный разум, — это 
искусственно созданная система, предназначенная для решения сложных за-
дач широкого класса, которые ставятся в строгой форме и на содержатель-
ном уровне, сформулировать их можно в терминах как какого-либо фор-
мального, так и естественного языка. «Разумность поведения искусственных 
систем, как правило, оценивается по аналогии с поведением человека при 
решении сопоставимых задач» [12, с. 412]. 

Философское осмысление понятия «искусственный интеллект» сегодня 
вызывает вопросы о природе разума, сознания и этики. Одним из ключевых 
философских аспектов является вопрос о том, может ли ИИ обладать созна-
нием или самосознанием. Если ИИ сможет имитировать человеческое пове-
дение, возникает ли у него субъективный опыт? Также обсуждают влияние 
ИИ на труд и общество, включая возможность замены человеческого труда и 
изменения социальной структуры. По мнению отечественного исследовате-
ля А.  Д.  Иоселиани, «интеллектуальные системы могут существенно изме-
нить нашу повседневную социальную жизнь, но важно понять, как именно 
они влияют на человека и насколько он защищен как мыслящее существо. 
Искусственный интеллект формирует свои ценности и приоритеты, среди 
которых важнейшими являются создание нового социального пространства, 
новый вид коммуникации и измененные условия социального существова-
ния. Новая социальная реальность, объединяя высокие технологии, инфор-
мацию и глобализацию, формирует нового человека и новый способ жизни» 
[4, с. 106]. 

Таким образом, можно говорить, что искусственный интеллект — это об-
ласть компьютерных технологий, занимающаяся созданием систем, которые 
могут имитировать работу человеческого интеллекта. Это включает в себя 
обучение, рассуждение, понимание языка, восприятие и взаимодействие 
с окружающим миром. Искусственный интеллект может быть узким (выпол-
няет конкретные задачи) или общим (обладает широкими возможностями, 
сравнимыми с человеческими). Он способен полностью изменить жизнь че-
ловека, сформировать новые ценности и жизненные устои, влияющие на 
воспитание и формирование идентичности личности.

Далее стоит подчеркнуть, что неясную и нейтральную позицию в опреде-
лении искусственного интеллекта сохраняют представители традиционных 
конфессий нашей страны.

Священнослужитель Русской православной церкви иерей  И. А.  Горюнов, 
который в своей работе провел богословский анализ искусственного интел-
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лекта, подчеркивал, что его следует рассматривать не как отдельную сущ-
ность, а как средство для реализации человеческих желаний, идей и стремле-
ний. Именно поэтому ИИ имеет свои ограничения, в то время как 
человеческий разум, способный адаптироваться и действовать в условиях 
изменчивого мира, обладает безграничным потенциалом. На совершенство 
человеческого разума указывает первая глава Книги Бытия: «И сотворил Бог 
человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его…» (Быт. 1:27) [1]. 
Ограничение искусственного интеллекта И. А. Горюнов объяснял тем, что он 
«проистекает от самого человека как проявление его творческого дара, полу-
ченного от Бога. А потому искусственный интеллект можно рассматривать 
исключительно с точки зрения человеческого творчества. И какие бы инно-
вационные перемены не претерпевал искусственный интеллект, он никогда 
не сможет превзойти естественный разум, ибо „изделие“ не может быть 
выше своего творца. Как человек никогда не сможет превзойти Бога во всех 
сферах бытия» [3, с. 11].

Аналогичную позицию в понимании искусственного интеллекта занима-
ют представители ислама. Так, заместитель председателя Духовного управ-
ления мусульман Российской Федерации, муфтий Московской области Ру-
шан Аббясов обращал внимание, что ИИ не противоречит нормам ислама, 
так как это всего лишь инструмент в руках людей, которые и определяют, как 
им пользоваться: или во благо, ради упрощения и улучшения человеческой 
жизни, или во зло, ради злого умысла. По мнению Рушана Аббясова, искус-
ственный интеллект «лишь помощник, а ведущая роль остается — и будет 
оставаться — за человеком. Ведь Господь наделил людей не только интел-
лектом и свободой выбора, но и чувствами… Поэтому, если говорить про 
духовную сферу, ИИ не сможет заменить имама, священника или раввина. 
Только человек, обладающий богословским образованием, может в этом 
помочь людям» [6].

Следовательно, принимая во внимание работу иерея И. А. Горюнова, от-
ражающую позицию Церкви, а также мнение других конфессий на примере 
ислама, можно утверждать, что с религиозной точки зрения искусственный 
интеллект, несмотря на положительные аспекты в решении сложных задач, 
является лишь результатом свободной творческой воли человека. Он не об-
ладает нравственностью и не может сравниться с лучшими качествами чело-
века, созданного по образу и подобию Божию. Не имея Святого Духа, он 
не  может установить личную связь с Богом. Если основой искусственного 
интеллекта станут грех и беззаконие, это может привести к окончательному 
разрыву связи между человеком и Богом.

На сегодняшний день искусственный интеллект обладает влиянием на 
следующие сферы жизни общества. В экономике он используется для авто-
матизации производственных процессов, повышения эффективности бизне-
са, создания новых рабочих мест в сфере технологий; в здравоохранении — 
для диагностики заболеваний на ранних стадиях, разработки новых методов 
лечения, управления медицинскими данными; в образовании — для доступа 
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к онлайн-ресурсам, улучшения образовательных технологий и персонализа-
ции обучения.

Постепенно нарастает влияние искусственного интеллекта в религиоз-
ной сфере. Однако отношение религиозных деятелей и ученых к такому 
влиянию, согласно нашему исследованию, остается двояким. 

С одной стороны, ИИ может облегчить доступ к религиозным текстам 
и учениям, предоставляя людям возможность изучать и понимать свою веру 
более глубоко. Искусственный интеллект может предоставить информацию 
о различных точках зрения религиозных деятелей на этические проблемы, 
что поможет формированию религиозной идентичности и развитию духов-
но-нравственных ценностей. «Технологии нейросетей могут способство-
вать созданию онлайн-сообществ, где люди могут обсуждать свои духовные 
вопросы и делиться опытом. Искусственный интеллект может предоставить 
информацию о разных религиях и способах жизни, способствуя диалогу 
и взаимопониманию, тем самым снизив возможность появления религиоз-
ных конфликтов. А также ИИ  может использоваться для анализа данных, 
что может помочь в выявлении потребностей и предпочтений различных 
религиозных групп, способствуя более персонализированному подходу к 
служению» [8, с. 172]. Например, уже в 2023 г. в Румынии выпускник факуль-
тета информатики и электроники Крайовского университета Валентин Лэ-
зуряну создал нейросеть BisericaGPT.ro, которая может генерировать мо-
литвы, акафисты, пасхальные поздравления на румынском языке [2].

Но, с другой стороны, повсеместное использование ИИ может отрица-
тельно сказаться на религиозной жизни. Цифровизация и технологизация 
могут уменьшить очное участие людей в традиционных религиозных 
практиках, таких как совершение богослужений и других религиозных об-
рядов и церемоний. Использование ИИ для анализа религиозных текстов 
может привести к искажению их смысла, если интерпретации будут осно-
ваны на алгоритмах, а не на духовных традициях. К тому же возможна 
утрата личного контакта между верующими и духовенством, что снизит 
чувство общности и поддержки. Кроме того, ИИ может генерировать кон-
тент, который противоречит основным религиозным ценностям, что мо-
жет вызвать конфликты внутри общин. Патриарх Московский и вся Руси 
Кирилл указывал: «Вера в технологию сегодня — то же, чем была вера 
в прогресс. Это тоже своеобразная квазирелигия. Это вера человека в то, 
что с помощью науки и технологий можно достичь совершенства и бес-
смертия, полной власти над своим телом, над природой, над жизнью. Но 
это невозможно. Потому что источник совершенствования находится вну-
три человека, а не снаружи. Все это ведет в сторону от магистрального 
христианского пути. В конечном счете — в сторону расчеловечивания, ги-
пертрофированной индивидуализации, а значит, и разрушения социума и 
конца истории» [9].

Следовательно, необходимо заключить, что развитие ИИ, как и в целом 
цифровизация, является ключевой вехой в развитии человеческого общества. 
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К тому же нарастает влияние ИИ на религиозную жизнь современного обще-
ства, на понимание и формирование религиозной идентичности современ-
ного человека. Однако необходимо учитывать, что, согласно исследованиям, 
такое влияние может быть не только положительным, но и отрицательным. 
Именно поэтому использование ИИ до сих пор вызывает много вопросов 
в религиозных кругах. На наш взгляд, в настоящее время ИИ не может заме-
нить собой священнослужителя или все многовековые религиозные труды 
традиционных конфессий. Он может оставаться лишь одним из помощников 
в постижении религиозных доктрин и облегчении религиозных практик. 
В современной науке необходима упорная работа, чтобы разобраться во всех 
последствиях использования ИИ в различных сферах, в том числе в его влия-
нии на религиозную идентичность личности.
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Аннотация. Работа посвящена выявлению и осмыслению религиозных идей 
и символики в современной японской мультипликации. Автор останавливается на 
анализе религиозных представлений в японской мультипликации, осмысливает фе-
номен аниме в популярной культуре, его влияние на современного человека, при-
чины распространения этого жанра. В ходе исследования автор приходит к выводу, 
что использование религиозных идей и символов в современной японской мульти-
пликации позволяет создателям аниме представить свой взгляд на сложные фило-
софские вопросы и противоречивые этические проблемы. 

Ключевые слова: религиозные идеи, японская мультипликация, аниме, совре-
менная культура. 

Abstract. The work is devoted to the identification and understanding of religious 
ideas and symbols in modern Japanese cartoons. The author focuses on the analysis of 
religious beliefs in Japanese animation, comprehends the phenomenon of anime in 
popular culture, its influence on modern man, the reasons for the spread of this genre. In 
the course of the research, the author comes to the conclusion that the use of religious 
ideas and symbols in modern Japanese animation allows the creators of anime to present 
their perspective on complex philosophical questions and controversial ethical problems.

Key words: religious ideas, Japanese animation, anime, contemporary culture.

Японская мультипликация занимает сегодня едва ли не первое место в мире 
по количеству поклонников разного возраста и социального положения, чис-
лу приверженцев культуры, порожденной аниме, а также интересующихся, 
изучающих этот феномен в современном искусстве. В последние десятиле-
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тия стали набирать популярность так называемые фэндомы (сообщества фа-
натов), фестивали поклонников японской мультипликации. Не вызывает со-
мнения, что она оказала значительное влияние на всю медиаиндустрию, 
получив продолжение в видеоиграх и комиксах. Это влияние проявляется 
в визуальных стилях, сюжетных структурах и тематических элементах. 

Причина уверенного шествия японского аниме по планете заключается 
в том, что образцы мультипликации, произведенной в Стране восходящего 
солнца, обладают мощным воздействием на детей, подростков и даже 
взрослых людей (в силу доступности, распространенности в медиапро-
странстве), высоким качеством графики, глубокими философскими, психо-
логическими и социальными идеями в сюжетах, разнообразием жанров, 
что привлекает зрителей с разными вкусами и предпочтениями. Существу-
ют разнообразные мнения относительно того, почему аниме с каждым го-
дом становится все более популярным. Так, исследователи Н.  Н.  Волнина 
и А. А.  Федосеева полагают, что «большая часть выпускаемого аниме рас-
считана на подростковую и взрослую аудиторию и во многом за счет этого 
имеет высокую популярность в мире» [2, с. 81], А. В. Милюкова считает, что 
«аниме отображает всю полноту чувств, эмоций и переживаний человека, ко-
торые только может отобразить 
мультипликация» [4,  203], а фи-
лософ из Минска иерей Р. Ю. Ар-
темов видит причину развития 
жанра аниме в следовании за-
конам «медиамаркетинга» [1]. 

И тем не менее уже сейчас 
высказываются мнения о том, 
что аниме может стать не только 
развлекательным, но и образова- 
тельным контентом. В связи с 
этим возникает вопрос: какие 
религиозные идеи отражены 
в  японской мультипликации 
и  какими смыслами наделены 
эти образы в культуре аниме? 

В нашем исследовании был 
использован значительный пласт 
разнообразных образцов япон-
ской мультипликации, выпущен- 
ных с 1995 по 2020 г.

Мы пришли к выводу, что ре-
лигиозная проблематика широ-
ко представлена в японской 
мультипликации, а разнообраз-
ные знаки, символы, образы ча-

Таблица 1
№ 
п/п

Название Год выхода

1 Евангелион нового поколения 1995–1996

2 Обитель ангелов 2000
3 Хеллсинг: Война с нечистью 2001–2002
4 Союз серокрылых 2002
5 Монстр 2004–2005
6 Жрица Луны, жрица Солнца 2004
7 Дева Мария смотрит за вами 2004
8 Блич 2004–2012
9 Кровь Триединства 2005
10 Эврика 7: Псалмы планет 2005–2006
11 Тетрадь смерти 2006–2007
12 Эрго Прокси 2006 
13 Темный дворецкий 2008–2010
14 Индекс волшебства 2008–2019
15 Пресвятые отроки 2012
16 Очень приятно, Бог 2012–2015
17 Психопаспорт 2012–2019
18 Буря потерь 2012–2013
19 Атака титанов 2013–2023 
20 В воскресенье даже Бог 

отдыхает 
2013

21 Токийский гуль 2014–2018
22 Бездомный Бог 2014–2015
23 Твое имя 2016
24 Инспекторы чудес Ватикана 2017
25 Башня Бога 2020
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сто используются для репрезентации и раскрытия глубоких философских, 
этических вопросов, моральных дилемм в жизни современного человека, не-
зависимо от того, в какой стране он проживает. Нашаих исследовательская 
задача заключалась в том, чтобы объединить в группы и систематизировать 
полученные материалы, а затем подвергнуть более детальному анализу. 

В первую группу вошли те образцы японской мультипликации, где для 
раскрытия определенных идей используется религиозная символика. 

В аниме «Евангелион нового поколения» присутствует много библейских 
мотивов, а также идеи христианской эсхатологии, такие как Апокалипсис 
и конец света. В этом фильме фигурирует тема сотворения и эволюции, за-
тронуты вопросы происхождения жизни и человечества. Интересно, что ав-
торы фильма включают в сюжет, помимо библейского Адама, апокрифиче-
ский персонаж Лилит. Именно между ними разворачивается диалог 
о Божественном творении, причем затрагивается традиционная для богосло-
вия авраамических религий тема соотношения Божественного и человече-
ского. Лилит и Адам, а также ангелы, которые являются врагами по отноше-
нию к людям и  атакуют человечество, представляют собой Божественные 
существа, в то время как пилоты евангелионов (человекоподобных роботов) 
являются людьми, которые должны сражаться с этими существами. 

Сюжет фильма примечателен еще и тем, что в нем, наряду с библейскими, 
используются каббалистические символы. Это очень важная деталь, посколь-
ку религиозные образы из канонических текстов соединяются с персонажа-
ми из альтернативных текстов, которые являются продуктом традиционных 
религий (апокрифы, каббала). Важно отметить, что такой синкретизм порож-
дает изменение этической направленности самих религиозных образов.

В «Индексе волшебства» мы также находим идеи, заимствованные из 
христианства и язычества. Так, главная героиня носит крест как свидетель-
ство приверженности христианской вере, однако здесь он имеет некие вол-
шебные свойства, наделяя девушку уникальной способностью запоминать 
огромное количество магических текстов, которые играют важную роль 
в  сюжете. Также присутствуют ангелы и демоны, различные религиозные 
организации, такие как Римско-католическая церковь и Англиканская цер-
ковь. Здесь показываются магические ритуалы и обряды прохождения, в ко-
торых используются тексты Священного Писания и христианские артефак-
ты. 

В аниме «Хеллсинг: Война с нечистью» и «Кровь Триединства» использу-
ются христианские символы, прежде всего кресты, а также образы, которые 
явно отсылают нас к библейским текстам. Авторы стремятся создать готиче-
ский антураж и мистическую атмосферу фильмов. 

Во вторую группу можно включить фильмы, где главными героями вы-
ступают основоположники мировых религий. Например, в аниме «Пресвя-
тые отроки» это основатели буддизма и христианства — Будда Шакьямуни и 
Иисус Христос. По сюжету фильма они проводят свой отпуск на Земле и сни-
мают квартиру в городских джунглях Токио. Представляясь простыми людь-



141

ми, главные герои пытаются понять современное японское общество, опре-
делить и проанализировать его жизненные ценности.

В третью группу вошли те примеры японской мультипликации, чей сюжет 
сфокусирован на философских или этических проблемах. Как правило, это 
тема добра и зла, судьбы и свободы воли, жизни и смерти. Одной из цен-
тральных тем в аниме «Тетрадь смерти» является определение сущности до-
бра и зла. Главный герой Лайт Ягами использует «тетрадь смерти», чтобы 
убивать преступников, веря, что создает лучший мир. Однако возникают во-
просы о наличии положительного морального мотива в его поступках. Лайт 
Ягами начинает считать себя богом, способным судить и карать. 

В аниме «Темный дворецкий» присутствуют такие существа, как демон-
дворецкий Себастьян Михаэлис и падший ангел-убийца Анжела Блан. Они 
представляют собой противоположные силы добра и зла, что создает идеоло-
гический конфликт между ними. Основной сюжетной линией является кон-
тракт между Сиэлем Фантомхайвом и Себастьяном. Сиэль продал свою душу 
демону в обмен на его услуги, чтобы отомстить за убийство родителей. Пер-
сонажи часто сталкиваются с моральными дилеммами, связанными с их дей-
ствиями и мотивами. Так, Сиэль часто задается вопросом, стоит ли продавать 
свою душу ради мести. 

Перечисленные фильмы актуализируют проблему справедливости, допу-
стимости возмездия, права вершить месть.

Четвертая группа фильмов раскрывает круг вопросов, связанных с кон-
фликтами и противоречиями на религиозной почве, а также деятельностью 
религиозных организаций, сект, внедрением новых социальных моделей 
жизни. В них также присутствуют глубинные религиозные смыслы. «Токий-
ский гуль» и «Психопаспорт» объединяются наличием сект (организация 
«Древо Аогири» в первом аниме и религиозная секта «Сивилла» во втором), 
которые используют свои учения для поддержания порядка и контроля над 
населением. По сути, фильмы отражают популярную в настоящее время точ-
ку зрения, согласно которой любая религия сама по себе является источни-
ком порабощения свободы человека, а значит, давления и влияния на людей.

Подводя итог вышесказанному, мы можем сделать вывод о том, что во 
многих образцах японской мультипликации в разных формах присутствуют 
религиозные идеи, образы, а также прямо используются сакральные симво-
лы. Однако все они представляют собой смешение традиционных представ-
лений, сформировавшихся в русле авраамических религий, и эзотерических 
учений или древних верований. Такое сочетание вполне приемлемо для 
японской культуры. На этих примерах мы можем видеть «тенденцию объе-
динения практически всех религиозных идей в одну мировоззренческую 
установку» [3, с. 129]. Обычный человек не видит в этом какой-либо угрозы, 
однако религиозный синкретизм размывает границы традиционных пред-
ставлений, на которых основаны все авраамические религии. 

Нельзя не отметить, что в японской мультипликации традиционные ре-
лигиозные идеи нередко подвергаются явному искажению, поэтому про-



смотр таких фильмов требует определенных комментариев, пояснений и 
внимательного изучения того материала, который оказывает несомненное 
влияние на формирование мировоззрения человека. 
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Аннотация. В статье рассматривается участие архиепископа Платона (Фивей-
ского) в обсуждении первого гимназического устава 1864 г. Автор анализирует осо-
бенность целостного подхода владыки Платона к системе гимназического образо-
вания, системообразующим началом которого должны выступать, по его мнению, 
традиционные для русского православия религиозно-нравственные ценности. 

Ключевые слова: архиепископ Платон (Фивейский), гимназия, устав, религиоз-
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Abstract. The article discusses the participation of the Archbishop Plato (Fiveysky) in 
the discussion of the first gymnasium charter of 1864. The author analyzes the peculiarity 
of Vladyka Plato’s holistic approach to the gymnasium education system, which, in his 
opinion, should be based on traditional religious and moral values for Russian Orthodoxy.

Keywords: Archbishop Plato (Fiveysky), gymnasium, charter, religious and moral 
education, The Law of God, mentoring, worldview.

Важность педагогических взглядов архиепископа Платона (Фивейского) бу-
дет легко понять, если мы проведем параллель с сегодняшним днем, когда 
актуальным становится знакомство с нравственной традицией православия. 
Сегодня страна, встав на культурно-цивилизационный путь своего развития 
после известного указа президента, подходит к созданию системы изучения 
религиозных ценностей и культуры в средней общеобразовательной школе.

В 2024 г. исполнилось 160 лет со дня принятия первого гимназического 
устава (1864) [6]. Во второй четверти и особенно середине XIX в. в Российской 



144

империи проходило обновление государственной системы. Реформы Алек-
сандра  II затронули все области жизни российского народа, в том числе 
среднее образование. Гимназический устав предлагал большое количество 
изменений — от профильного устройства отдельных гимназий до теоретико-
методологических изменений в преподавании предметов. Для нас важно от-
метить последнюю сферу, ведь именно в данный период при обсуждении 
устава была впервые системно затронута проблема единства цели, методики 
и организации религиозно-нравственного образования в гимназиях. 

Многие общественные деятели и специалисты в сфере образования того 
времени были привлечены к обсуждению проекта устава [5]. Среди них из-
вестный русский педагог А. Н. Робер, известный хирург и педагог Н. И. Пиро-
гов, русский астроном и педагог М. В. Ляпунов, российский государственный 
деятель, историк школьного дела И. П. Корнилов и др.; их предложения носи-
ли, как правило, организационно-административный и дидактический ха-
рактер [1]. 

Системным образом подошел к гимназическому образованию, т. е. к по-
строению учебного процесса в единстве со стратегическими вопросами це-
леполагания, архиепископ Костромской Платон (Фивейский) (1809–1877). 
Рефлексия специально продуманной воспитательной деятельности, охваты-
вающей учебный процесс вместе с внеучебным временем, стала основной 
заботой архиепископа Платона (Фивейского) в его ответе на проект гимнази-
ческого устава. 

К этому моменту владыка Платон имел большой опыт служения в сфере 
духовного образования, который он приобрел на постах библиотекаря и ин-
спектора Московской духовной академии, ректора Казанской, Орловской, 
Тамбовской, Владимирской духовных семинарий. В научной среде он был из-
вестен трудами в сфере нравственного богословия [3]. Примечательно, что 
его теоретическое богословствование имело практические результаты. Это 
видно из его отношения к учебным занятиям и студентам, о чем говорят от-
зывы бывших учеников Орловской семинарии, поступивших в Киевскую ду-
ховную академию: «Студенты академии из Орловцев весьма обрадовались 
приезду в Киев бывшего их доброго ректора… с благодарностью вспоминали 
о нем и как о преосвященнейшем профессоре Богословия, лекциями которо-
го восхищены были» [8, с. 2]. 

Архиепископ Платон подошел к теме поправок в устав через актуализа-
цию в нем религиозных ценностей. Очевидной его заслугой является целост-
ный подход к пониманию религиозно-нравственного образования, его тео-
ретико-методологическое видение формирования нравственности учащихся 
через всю систему гимназического образования. Для своей эпохи — эпохи 
Великих реформ Александра II — он считал критически важным воспитание 
молодежи на основе православных ценностей: «Только из детей и юношей, 
образованных в духе христианских начал, воспитается нравственно-сильное 
и прекрасное поколение, которое будет честию и подпорою отечества, уте-
шением для Государя и церкви. Успех государственных преобразований, ут-
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верждение правосудия, благоденствие общества и государства невозможны, 
если общественные деятели не получат христианского воспитания» [4, с. 3]. 
О  мировоззренческих основаниях нравственно-религиозного воспитания 
юношества во взглядах владыки Платона мы скажем ниже.

Заостряя проблему, архиепископ отмечал, что в проекте гимназического 
устава государство не давало пояснений, в чем заключается высшая цель 
нравственно-религиозного образования в гимназиях. Более того, он отмечал, 
что «доселе нигде не случалось встретить ясного и подробного со стороны 
министерства (Министерство народного просвещения. — П. Б.) объяснения, 
в чем оно поставляет нравственно-религиозное образование и воспитание. 
В проектах общеобразовательных заведений, гимназий и университетов, не 
обращено внимания на религиозно-нравственное образование» [4, с. 3]. 

Он справедливо считал, что постановка цели и разъяснение требований — 
одни из важнейших путей к совершенствованию образования. В то же время 
в предложенном для обсуждения уставе цель образования была сформулиро-
вана следующим образом: «Посредством правильного воспитания и обуче-
ния общеобразовательным наукам, развить молодых людей в умственном и 
нравственном отношении так, чтобы они могли или с успехом начать свое 
специальное образование в одном из высших учебных заведений, или прямо 
приступить к полезной деятельности на избранном ими поприще» [5, с. 173]. 

Подобное целеполагание весьма прагматично. Поэтому, подчеркивая 
единство ожиданий «церкви, отечества и общества» [4, с.  5], архиепископ 
Платон говорит о необходимости системно формировать нравственное ми-
ровоззрение учащихся, а гимназический устав должен, по его мнению, отве-
тить на вопрос, какие личностные качества выпускника гимназии будут важ-
ны для этого «триединства». 

Исходя из собственного пастырского и учительского опыта, а также по-
нимания внутреннего мира человека, он формулирует и последующие , и до-
полнения к уставу. Опора на религиозное мировоззрение отличает его под-
ход от светского. Тем самым он вскрывает те проблемы в современном ему 
обществе, которые не замечали или не хотели замечать его современники. 

В своих дополнениях к проекту устава общеобразовательных учебных за-
ведений архиепископ раскрывает гимназическое религиозно-нравственное 
образование через постановку таких актуальных и на сегодняшний день про-
блем, как содержание образовательного процесса, роль Церкви во внеучеб-
ной деятельности гимназистов, роль и понимание личности учителя как на-
ставника.

Содержанию образования всегда придавалось первостепенное значение. 
Высказался по этому поводу и архиепископ Платон. В условиях имперской 
России Закон Божий имел в гимназиях основное значение для воспитания 
учащихся. Владыка хотел придать ему системообразующий характер, связать 
со всеми сторонами учебно-воспитательного процесса. Для этого он поднял 
важную проблему, касающуюся вероисповедной политики государства этого 
периода. Проект устава справедливо утверждал прием на обучение всех лиц 
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и всех состояний «без различия звания, вероисповедания и подданства» [5, 
с. 108]. Но даже в этих обстоятельствах архиепископ отмечал, что правосла-
вие в своей ценностной компоненте нужно ставить на первое место в вопро-
сах нравственного воспитания учеников, ведь именно «чрез православие в 
России соединены многочисленные племена в одно целое; чрез него Россия 
выходила без вреда из самых тяжких испытаний и заняла место в числе пер-
воклассных держав» [4, с. 5]. Универсальное значение православных ценностей 
отмечает архиепископ Платон на примере страха Божия (курсив наш. — П. Б.): 
«Почему не сказать прямо, что министерство желает воспитывать детей 
и юношей в страхе Божием, который один есть начало премудрости? Какое 
из христианских вероисповеданий может отказаться от сих начал воспита-
ния и образования?» [4, с. 4]. В основе религиозно-нравственного образова-
ния, по мнению владыки Платона, должно находиться воспитание почти-
тельного отношения к Божественному Промыслу. «Начало мудрости — страх 
Господень; глупцы только презирают мудрость и наставление» (Притч. 1:7), — 
это и есть та исходная универсальная основа, доступная для понимания 
представителям всех религиозных традиций, на основе чего возможно даль-
нейшее нравственно-религиозное воспитание, неотделимое от преподава-
ния Закона Божия. 

Архиепископ Платон Фивейский имел свой весьма ценный взгляд на ме-
тодику преподавания Закона Божия. Он стремился уйти от схоластических 
приемов преподавания, строя учебный процесс на святоотеческом воплоще-
нии понимания синтеза веры и разума. Надо отметить, что данная тенден-
ция была присуща и дидактическим поискам духовных школ этого периода. 
Архиепископ делает важное замечание, что программа изучения Закона Бо-
жия должна разворачиваться постепенно, отвечая на жизненные вопросы уче-
ников в зависимости от их возраста (курсив наш. — П. Б.). Она должна быть 
построена на междисциплинарных связях, отмечал он, что способствовало 
бы соединению религиозной и светской жизни [4, с. 5–9]. Поэтому и предме-
ты, изучаемые в гимназиях, должны преподаваться систематически, с четкой 
структурой и взаимосвязью с идеей божественной сути сотворенного мира. 
Это говорит о том, что владыка видел христианские ценности и смыслы как 
системообразующее начало в религиозно-нравственном образовании уча-
щихся. Каждый урок, по его мнению, должен быть живой беседой духовного 
пастыря, исполненного сознанием важности своего призвания и любовью 
к детям.

Преодоление схоластического подхода к обучению архиепископ Платон 
(Фивейский) видел также в особом отношении к внеучебной деятельности 
гимназистов. Как представитель ученого монашества, он прекрасно понимал, 
что подрастающее поколение не должно потерять живое восприятие Триеди-
ного Бога, явственно характеризующее русское религиозное сознание [2]. Для 
православного человека важным является наличие и сохранение духовного 
опыта, обеспечивающего его связь с Богом. Владыка Платон в своих дополне-
ниях уделяет особое внимание именно этому явлению: «Так как лучшая учи-
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тельница православия есть св. православная Церковь, то надобно поставить 
учеников… в ближайшее и постоянное общение с Церковью» [4, с. 9]. Владыка 
предлагает устроение при гимназиях церквей для возбуждения усердия к мо-
литве и для поддержания духа благочестия, т. е. внутреннего состояния гим-
назиста, что важно для его религиозно-нравственного образования [4, с. 10].

Вторая половина XIX в. — это время не просто масштабного государствен-
ного переустройства системы народного образования, это время становления 
института классного наставничества в русской педагогике. До этого момента 
даже в Уставе Духовных академий 1814 г. [7] наставничество было представле-
но в лице инспектора, обязанности которого носили скорее надзирательный 
характер, чем воспитательный [9]. То же самое мы можем сказать о гимназиях. 
Личностные качества инспектора, которые могли повлиять на нравственное 
поведение учащихся, фактически не были учтены в проекте устава, что спо-
собствовало выводу на первый план исполнения прописанных в нем задач и 
целей, а не действительной заботы о нравственном воспитании студентов.

Архиепископ Платон видит роль наставничества не в жесткой форме над-
зирательства. Наставник для владыки Платона — это прежде всего человек, 
который должен стать примером нравственности и религиозности для своих 
учеников и только посредством этих качеств наставлять их на путь правед-
ной жизни [4, с. 8–17]. 

Безусловно, помогать наставнику на его пути должен законоучитель, ко-
торый, кроме надлежащего образования, должен отличаться святостью жиз-
ни и пламенной ревностью о славе Божией и вечном спасении учеников. По 
мнению владыки, «уроки, советы и наставления не коснутся сердца детей, 
если не будут исходить из сердца, или он сам не проникнут ими, или если его 
чистое, православное учение не оправдывается жизнью его» [4, с. 12]. Архие-
пископ пытался донести идею о том, что воспитанник учебного заведения 
принадлежит уже не только родителям, но и учебному заведению, которое 
так же, как и родители, должно осуществлять воспитательную функцию на 
религиозно-нравственных началах, чтобы приготовить истинных сынов 
Церкви и верных слуг государства. Таким образом, наставник — это «особый 
воспитатель», который воспитывает учащихся не только своей функцией, но 
и своей личностью.

На наш взгляд, педагогическая деятельность архиепископа Платона (Фи-
вейского) заслуживает дальнейшего углубленного изучения. Он актуален для 
нас новациями в системе гимназического образования, идеями по становле-
нию системного подхода к воспитательной работе в гимназиях того времени, 
которые так же, как и мы сегодня, решали вопросы формирования ценност-
но-мировоззренческих основ личности молодого человека. 
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Аннотация. В данной статье рассматривается круг проблем, мешающих воспри-
ятию и изучению православной культуры современной молодежью. Следствие вы-
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явленных проблем — отсутствие личностного интереса к православию, что вы-
звано «рассоциализацией» современного общества.

Ключевые слова: православие, православная культура, духовно-нравственные 
ценности, традиционные ценности, молодое поколение.

Abstract. This article examines a range of problems that hinder the perception and 
study of Orthodox culture by modern youth. The consequence of the identified problems 
is the lack of personal interest in Orthodoxy, which is caused by the “dissocialization” of 
modern society.

Keywords: Orthodoxy, Orthodox culture, spiritual and moral values, traditional 
values, the younger generation.

Молодежь является лицом современного общества, и, говоря о ней в свете 
отношения к православию, мы не можем рассматривать исключительно 
школьный опыт, необходимо начать «издалека», т.  е. с истоков отношения 
к православию и вере в целом в среде подростков. По нашему мнению, моло-
дежь сейчас в основном либо придерживается нейтралитета в вопросах веры, 
либо относится к ним крайне негативно. В русле этой мысли хотим выразить 
свое мнение о восприятии тематики веры: мы убеждены, что спад направ-
ленности воспитания в семьях в парадигме православных духовно-нрав-
ственных ценностей связан с отношением к религии в СССР. Мы выявляли 
влияние православной культуры на человека и его личность от обратного: 
достаточно посмотреть, что происходит с людьми без ее воздействия, — к со-
жалению, мы участники этого эксперимента. 

Произошло «переформатирование» уклада жизни русского человека. Соз-
данный в СССР тип человека-творца, человека созидающего, вместе с разва-
лом страны сменился на западный тип человека-потребителя, и это совпало 
с политикой СССР против религии, поэтому самой острой проблемой сейчас 
является эгоцентризм, который стал присущ всем возрастным группам стра-
ны. Безусловно, быть потребителем удобнее, чем творцом, поскольку потреб
ляешь ты для себя, а творить нужно для кого-то. А ведь «что-то для кого-то» — 
это и есть самый главный православный принцип любви, человеколюбия. 
Современный человек поражен «духовной слепотой», а происходит это из-за 
зацикленности человеческого существа на чувственной стороне жизни. Ма-
териализм и прагматизм наполнили человека привязанностью к земным ве-
щам, которые заместили собой в душе место Бога. Современный человек рас-
тет и страдает, поскольку его самоопределение состоит из страстей, из того, 
что составляет материальный мир. Мы сейчас находимся в той ситуации, ког-
да ценность православной культуры затерялась меж поколений и она не мо-
жет пробиться через движение поколений новых, потому что это уже совсем 
другая среда. 

Не будет открытием, что любой человек является тем, что в него вложили 
с рождения. Важность воспитания ребенка невозможно переоценить: всё, 
что вкладывают в него, будет иметь свои плоды в личности этого ребенка 
в  будущем; как хорошие задатки, так и травмы, тянущиеся вереницей всю 
жизнь, — все идет из детства. Следующую проблему мы хотим вывести из 
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идеи о том, что нельзя знакомить ребенка с православием в слишком раннем 
возрасте. С рождения личность ребенка формируют семейное воспитание, 
художественная литература, фольклор. И чем раньше ребенок знакомится с 
православием, тем больше в его понимании по мере взросления и «самосо-
знания» оно будет наравне со сказкой, с чем-то выдуманным, ведь он не раз-
деляет получаемую информацию. Важно помнить, что ребенок — это не ма-
ленький взрослый, как было принято считать в европейской культуре (и 
только в начале ХVIII  в. ребенок и детство стали объектами пристального 
внимания). Со временем для любого ребенка вопрос смыслов встает ребром, 
и когда родители не дают нужных объяснений о значении православных тра-
диций, у него формируется мнение о православии, о вере как о чем-то навя-
занном взрослыми. Вопросы могут возникнуть у ребенка уже в дошкольном 
возрасте, важно пытаться объяснить все понятным ему языком. Если возни-
кают сложности, обратитесь к священнослужителю, к нужной литературе. 
Главное, нельзя допускать, чтобы вера стала для ребенка сказкой, в которую 
родители заставляют его верить. Следствием перенасыщенности становится 
отторжение, и вера воспринимается ребенком как что-то инородное. Этот 
исход катастрофичен. Бог приводит к себе разными путями, и смотреть ли на 
веру в данном случае другими глазами, человек уже решит по ходу жизни.

Институт семьи играет в развитии ребенка ведущую роль, поскольку до 
определенного возраста является для него единственным и важнейшим ис-
точником получения информации о внешнем мире, основы духовности 
и нравственности также обретаются в семье [4, с. 283]. Ассоциация ребенка с 
губкой в педагогической среде возникла неспроста: абсолютно всё в семье 
влияет на него, а модели поведения родителей, их мышление также становит-
ся частью поведения и мышления ребенка. Если проанализировать данные о 
разводах за январь — август 2020 г., отраженные на официальном сайте Феде-
ральной службы государственной статистики, становится понятно, что их са-
мый большой процент выпал на май — апрель, когда все население страны, в 
т.  ч. молодые семьи, находилось на длительной самоизоляции из-за панде-
мии COVID-19. Можно сказать, что современный человек не совсем понимает 
ценность и смысл брака не только с социальной точки зрения, но и с точки 
зрения православных ценностей, и тогда естественно и то, что он не способен 
объяснить все эти ценности своим детям. Как итог, дети, растущие в непол-
ных семьях, видящие семейное насилие или страдающие от него, не имеют 
положительного образа семьи, и это предопределяет их взрослую жизнь.

Через поколения постсоветской жизни тянется непонимание ценности 
института семьи как одного из главных направлений традиционных ценно-
стей — и социальных, и православных. Сейчас уже не кажется смешным то, 
что молодым людям, готовящимся к созданию семьи, необходим настоящий 
экзамен на понимание смысла, ценности семьи, а также необходим экзамен 
для семей, готовящихся к появлению первенца. Семья — это не сообщество 
по интересам ни с социологической точки зрения, ни с точки зрения право-
славных ценностей. 
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В школах за духовно-нравственное воспитание детей на ступенях началь-
ного общего и основного общего образования отвечают курс «Основы рели-
гиозных культур и светской этики» (ОРКСЭ) и предметная область «Основы 
духовно-нравственной культуры народов России» (ОДНКНР). Что касается 
ступени среднего общего образования, то вопросы духовно-нравственной 
культуры интегрированы в другие предметы школьной программы. Пробле-
ма лежит в парадигме «ученик — учитель». Мы убеждены в том, что требуется 
серьезный подход к преподаванию предметов, касающихся православия, 
веры, религии, поскольку если учитель — человек нерелигиозного мировоз-
зрения, то как можно быть уверенным, что ребенок получит правильный от-
вет на заданный вопрос? Мы действительно видим необходимость в профес-
сиональной подготовке к преподаванию таких дисциплин для школьников. 
Подрастающий человек нуждается в правильных ответах в области духовно-
нравственных вопросов, поскольку именно это формирует его личностную 
базу, с которой он последует в дальнейшую жизнь.

Говоря о молодежи, затронем вопрос молодежной культуры и субкультур, 
которые напрямую отражают ее жизненные интересы. М. В. Федорова в сво-
ей статье, посвященной трансформации религиозных ценностей в современ-
ной молодежной культуре, говорит о том, что определяющей, отличительной 
чертой субкультур является отказ от традиционных ценностей [5]. Из слов ис-
следователя мы можем вывести такое обобщение: якобы появление моло-
дежных культурных направлений и есть открытый вызов так называемой 
культуре взрослых как доминирующей, громкий отказ от нее. Статья была 
выпущена в 2015 г., но молодежные субкультуры продолжают существовать и, 
по нашему мнению, безусловно продолжат быть частью массовой культуры, 
пока существуют молодые люди. Сейчас, по истечении десяти лет, мы не со-
всем согласны с такой позицией автора статьи, поскольку в появлении куль-
тур и субкультур мы видим лишь следствие, а не причину. На формирование 
человеческого мнения относительно чего-либо в мире влияет много факто-
ров, но самое сильное влияние оказывает фактор появления определенных 
убеждений именно в детском возрасте. Мы убеждены, что «неприязнь» и «от-
торжение» по отношению к духовно-нравственным ценностям формируют-
ся у современного человека как раз в детстве, по примеру его родителей. Для 
молодежи до сих пор характерны указанные в статье суеверие и смешение 
его с оккультными, магическими и религиозными элементами. 

Например, в популярной в России китайской социальной сети TikTok, 
представляющей собой бесконечную ленту видеороликов, за несколько лет 
ее существования появилось такое движение девочек и женщин самых раз-
ных возрастов, как witchtok (англ. witch — ведьма): они изготавливают зелья, 
снадобья не только на травах, но и с использованием частей тел умерших 
животных, делятся своим опытом «зарядки» предметов от лунного света, 
учат наполнять камни положительной энергией, и это не единственное дви-
жение оккультной направленности на просторах интернета. Эта социаль-
ная сеть содержит развлекательный творческий контент, но мы не можем 
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отрицать, что она является лицом молодежи (по предоставленной самой 
соцсетью статистике за январь 2020 г., 33% ее российских пользователей на-
ходятся в возрасте от 18 до 24 лет, 21% пользователей — в возрасте от 25 до 
34 лет) и прямым отражением ее самовыражения и увлечений. Об этом так-
же пишет профессор В.  М.  Меньшиков в книге «Православная культура 
и  проблема российского воспитания и образования». Оккультные верова-
ния в настоящее время отлично замещают православие, единственно вер-
ный путь возделывания своей души для верующего православного человека, 
в т. ч. современного. Отказываясь от традиционных ценностей, в которые 
в России входят также ценности религиозные, молодежь при этом пользует-
ся темной обрядовой стороной самых разных религий. В этом мы видим не-
кую проблему подмены понятий, когда, грубо говоря, отрицается то, что 
нужно, но ценность имеет то, что не является значимым и даже причиняет 
вред, в первую очередь человеческой душе, а следуя теме нашего исследова-
ния — молодому поколению, совершенно не окрепшему духовно и не гото-
вому делать такой выбор. Одно дело, когда для ребенка, подростка, молодо-
го человека субкультура является способом получить внимание, убежать от 
проблем в семье или дерзко противопоставить себя взрослому поколению, а 
другое дело, когда такая субкультура — дело непосредственного интереса, 
увлечения и самоопределения. Безусловным минусом таких направлений 
молодежной культуры, отмеченным М.  В.  Федоровой в упомянутой выше 
статье, является дробление и смешение религиозного знания, что приводит 
к потере знания «первоначального». Это порождает уже проблему «религи-
озной самоидентификации» молодого человека, одним из следствий кото-
рой и является неприятие традиционных ценностей, включающих в себя 
религиозные.
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Аннотация. В данной работе рассмотрена передача православной традиции на 
примере формы первичного религиозного обучения детей — воскресной школы. 
Делается акцент на том, что воспитание духовно-нравственных ценностей предпо-
лагает активное практическое участие ребенка в жизни Церкви. Представленные в 
статье формы передачи православной традиции способствуют знакомству детей с 
православием, а также развивают их духовно-нравственные ориентиры.
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Abstract. In this paper, the transmission of the Orthodox tradition is considered using 
the example of a form of primary religious education for children — Sunday school. The 
emphasis is placed on the fact that the upbringing of spiritual and moral values 
presupposes the active practical participation of the child in the life of the Church. The 
forms of transmission of the Orthodox tradition presented in the article contribute to the 
acquaintance of children with Orthodoxy, as well as develop their spiritual and moral 
guidelines.

Key words: Church Sunday school, spiritual and moral education, Christianity, forms 
of educational work, tradition.

Формирование нравственно здорового поколения, сохраняющего традици-
онные для России ценности, требует внимательного подхода к воспитанию 
детей. На фоне продолжающейся уже несколько десятилетий цифровой 
трансформации общества глубинные изменения произошли в процессе со-
циализации молодежи. После потери значимости прежних устойчивых ори-
ентиров подрастающее поколение стало крайне уязвимо перед лицом де-
структивных идей, ведущих к духовному кризису. На сегодняшний день это 
выражается в переоценке и переосмыслении ценностей, кризисе семьи 
и личности.

Ярким примером кризиса социализации молодежи является субкультура 
квадробинга. Проблема заключается в том, что ребенок начинает перени-
мать повадки животного, идентифицируя себя с ним и перенося игровой 
процесс в реальную жизнь. Впоследствии квадробинг может привести 
к  деформации психики, «расчеловечиванию», акцентированию животных 
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инстинктов, а значит, освобождению себя от социальных ролей и связанных 
с ними обязанностей.

Приведем и другой пример. Согласно данным исследовательской компа-
нии Mediascope за сентябрь 2024 г., несмотря на замедление платформы 
YouTube, свыше 76% населения нашей страны являются ее активными поль-
зователями [1]. И если родители не контролируют потребляемый детьми кон-
тент, то это может привести к просмотру экстремистских каналов, на кото-
рые выводят алгоритмы популярных площадок видеохостинга. Поэтому без 
серьезного внимания к воспитанию подрастающего поколения оно рискует 
стать жертвой дезинформации и манипуляции экстремистских сил, попасть 
под влияние аморальных и разрушающих идей. 

В сложившейся ситуации кардинально повышается роль духовно-нрав-
ственного фактора в воспитании молодой личности. Доктор педагогических 
наук В. Д. Ширшов, автор учебного пособия «Духовно-нравственное воспи-
тание», под таким воспитанием понимает «организованную и целенаправ-
ленную деятельность родителей, учителей, преподавателей и священнослу-
жителей, направленную на формирование высших духовно-нравственных 
ценностей у учащихся, а также качеств гражданина — патриота и защитника 
Родины» [3, с. 109]. В основе данного феномена лежит духовность, которая 
предполагает формирование основополагающих качеств: совести, чести, 
веры, любви и доброты. Последние также являются моральными ориенти-
рами практически всех конфессиональных и светских воспитательных си-
стем. Поэтому целью работы в этом направлении можно считать воспита-
ние человека, подготовленного к свершению добрых дел и духовному 
взрослению.

Становление российской государственности неразрывно связано с право-
славием, которое заложило основы духовно-нравственных ценностей. Би-
блейские заповеди «не укради», «не пожелай чужого», «не убий», «не лжесви-
детельствуй», «почитай отца и мать» легли в основу общего менталитета, не 
противоречащего мировоззрениям и традициям народов, проживающих на 
территории России. Поэтому они сегодня признаны в статусе общенацио-
нальных ценностей и обязательны или желательны к выполнению для граж-
дан страны независимо от их религиозных воззрений. 

Православные культурно-исторические традиции вобрали в себя много-
вековой опыт духовно-нравственной жизни народа. В их основе лежит по-
нимание того, что вне церковной жизни достичь центральной цели челове-
ческого бытия не представляется возможным. Основная цель воспитания, 
обучения и образования достигается не властью Церкви над человеком, а его 
благоразумным образом жизни. 

Базовой формой первичного религиозного обучения детей и взрослых яв-
ляется воскресная школа, которая призвана к воспитанию, сохранению и 
передаче христианских ценностей. К ее основным функциям относятся: 

1)	 адаптационная функция (приспособление личности ребенка к воспри-
ятию православной традиции);
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2)	социальная функция (усвоение личностью социальных норм и правил 
общества);

3)	ритуальная функция (обогащение внутреннего опыта и эстетического 
восприятия через участие в богослужебных ритуалах);

4)	культурная функция (приобщение к традиционным ценностям, нор-
мам, обычаям, сохранение преемственности в культурном развитии и 
наследовании, накопление опыта и его передача).

Проблемой при реализации последней функции становится выбор форм пе-
редачи православной традиции, которые не только будут носить полезные 
смысловые нарративы, но и окажутся интересными детям. Воскресные шко-
лы не имеют обязательного характера и посещаются родителями и ученика-
ми добровольно. Дополнительные занятия, помимо уроков в общеобразова-
тельной школе, требуют от ребенка терпения и дисциплинированности. 

Особенностью детей является их интерес к освоению мира через корот-
кие, яркие образы, что усиливается современным цифровым устройством 
мира. Однако, отходя от традиционных форм и подстраиваясь под современ-
ные тенденции, можно столкнуться с другой проблемой: центральное место, 
где должны бы быть Бог и вера, у детей займут развлечения. Поэтому педаго-
ги воскресных школ, опираясь на классические способы передачи православ-
ной традиции, внедряют в них игровой процесс.

Стандарт учебно-воспитательной деятельности, реализуемый в воскрес-
ных школах, устанавливает общие требования к организации работы с деть-
ми [2]. Учебный год воспитанников связан с православными праздниками, 
основным предметом является Закон Божий. Занятия направлены не на ме-
ханическое изучение Священного Писания, а на осмысление текста. Этому 
способствует включение в урок нарративов, заставляющих учащихся заду-
маться о смысле жизни, своем предназначении, ценности добрых поступ-
ков. Постижение библейских сюжетов таким образом позволяет детям не 
только осмыслить и запомнить полученную информацию, но и использо-
вать ее в повседневной жизни при оценке собственного поведения и по-
ступков.

К другим формам передачи православной традиции, реализуемой в об-
разовательном процессе воскресных школ, также относятся: изучение цер-
ковнославянского языка, посещение воскресных и праздничных служб, уча-
стие воспитанников в литургии в качестве чтецов, певчих и алтарников, 
проведение совместно с родителями и учителями праздников Рождества 
Христова, Пасхи, Троицы и др. Обязательным является чтение молитв в на-
чале и конце урока, а также во время трапезы.

Воскресная школа позволяет ребенку находиться в коллективе, учиться 
взаимодействовать с другими людьми, работать в команде, решать конфлик-
ты, договариваться. Данные формы передачи православной традиции не 
только способствуют знакомству с жизнью Церкви, но и развивают в детях 
навыки сотрудничества, которые существенным образом влияют на даль-
нейшую социализацию личности.
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Подводя итог, важно подчеркнуть, что, несмотря на различие форм обуче-
ния, используемых в воскресных школах, существенное значение имеет не-
изменность содержания традиции. Передача православных ценностей под-
растающему поколению позволяет не только сохранить накопленный 
Церковью опыт, но и взрастить в детях духовно-нравственные ориентиры: 
стремление быть добросовестным, ответственным, милосердным, честным 
человеком. Определяющим центром внутренней жизни ребенка становятся 
не сомнительные увлечения, а духовная жизнь, стремление к Богу через вну-
треннее развитие.
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зависимости как греха, ведущего к идолопоклонству. Рассматривается духовное и 
психологическое влияние зависимости на семью, а также предлагаются пути ее пре-
одоления на основе духовных практик.

Ключевые слова: зависимость, семья, религия, грех, идолопоклонство, духов-
ность, психология.

Abstract. The article explores the problem of addiction as one of the key factors in the 
destruction of the modern family. A theological analysis of addiction as a sin leading to 
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idolatry is presented. The spiritual and psychological impact of addiction on the family is 
examined, as well as ways to overcome it through religious practices.

Keywords: addiction, family, religion, sin, idolatry, spirituality, psychology.

На сегодняшний день Россия находится в числе стран, лидирующих по коли-
честву разводов. Согласно статистическим исследованиям, в нашей стране 
число разводов в год больше, чем заключенных брачных союзов [16].

Среди основных причин разводов — неверность одного из супругов. По 
разным источникам, от 14 до 24% опрошенных указали, что именно она при-
вела к распаду брака. Психологически причина измен в основном совпадает 
с моделью зависимости людей. Как правило, современные люди разводятся 
не потому, что чувствуют себя несчастными, а потому, что хотят быть счаст-
ливыми [15]. То есть, как и зависимый человек, неверный супруг испытывает 
синдром дефицита удовлетворенности, который является одной из основ-
ных причин зависимостей. В связи с этим сексуальные измены вполне ана-
логичны сексуальной зависимости.

Проблема также заключается в том, что развод в современном мире явля-
ется некоторым «атрибутом» брака, а не рассматривается как жизненная ка-
тастрофа. Современным людям часто легче развестись, чем пытаться внести 
изменения в свою жизнь с партнером. Сегодняшний мир представляет собой 
эпоху потребления, и общество привыкло к тому, что если в браке начинают-
ся проблемы, то это скорее означает, что партнеры не подходят друг другу и 
стоит искать того, с кем будет легче выстраивать отношения [15].

Среди других оснований для развода специалисты отмечают зависимость 
от алкоголя, наркотиков и азартных игр. Особенно эти причины значимы для 
России. Согласно исследованию, около 31% разводов связаны с такими про-
блемами, как злоупотребление спиртными напитками или наркотиками [17].

Алкоголизм — тяжелое хроническое заболевание, формирующееся на базе 
физической и психической зависимости. Человек, страдающий алкозависи-
мостью, разрушает всю свою жизнь — лишается друзей, работы, семьи. Ситуа
ция усугубляется тем, что, если один из родителей алкоголик, шансы стать 
таким же у его ребенка в 4–5 раз выше, чем у детей из обычных семей [14].

К сожалению, нормальных отношений в семье, где живет алкоголик, не 
бывает. Пьянство в семье становится не просто проблемой, а настоящим ис-
пытанием для всех. Таким образом, зависимости становятся основной угро-
зой для брака.

Медицина рассматривает зависимость как заболевание [4, с. 1–5]. Однако 
если использовать узкомедицинскую парадигму мышления — биомедицин-
ский детерминизм, то зависимость останется малоисследованной в качестве 
социального и духовного феномена. В этом исследовании будет обращено вни-
мание на духовный и религиозный аспект представленной проблемы. Духов-
ность и религия могут послужить средством помощи зависимому человеку.

Существует достаточно много научных работ, которые демонстрируют, 
что духовность может быть значительным фактором в выздоровлении чело-
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века [10, с. 53–60]. Также в ходе других исследований было обнаружено, что 
использование духовных методов в лечении может значительно повысить 
эффективность когнитивной терапии депрессии [12, с. 167–168; 13, с. 94–103].

Среди зависимых людей проводили опрос, который показал прямо про-
порциональную зависимость: «рост употребления алкоголя, табака, мариху-
аны, гашиша и амфетаминов был связан с сообщениями о том, что они „со-
всем нерелигиозны“» [9, с.  847–857]. Также, согласно другим данным 
в научной литературе, уровень религиозных практик в обществе находился 
в обратной зависимости от уровня потребления психоактивных веществ [8, 
с. 496–503]. 

Учитывая то, что было указано выше, следует отметить, что помощь за-
висимым должна осуществляться комплексным методом в связке с религи-
озным или духовным взглядом на зависимость. В то же время зависимость не 
рассматривается многими авторами, которые изучают эту область, в ее рели-
гиозном и богословском аспекте.

В чем же причина зависимостей в семье и как религия может помочь в их 
преодолении? Религия рассматривает зависимость как результат греха. Чело-
век буквально становится рабом греха. Термин «рабство греху» сегодня мож-
но определить как зависимость. Что же Библия говорит о рабстве греху и что 
мы можем узнать о «зависимости» в богословском аспекте?

Для начала обратимся к термину «грех». Для него можно привести множе-
ство определений. Каждое слово вносит свой контекст в ситуацию, в которой 
он применяется. В текстах Библии используется множество различных слов 
на древнееврейском и древнегреческом языках, которые подходят под опре-
деление греха: хаттат (אטח, khaw-taw’) — «промахнуться»; авон (ןוָֹע, avon)– 
«беззаконие», «вина»; хамартия (ἁμαρτία) — «не попасть в цель»; аномия 
(ἀνόμια) — «беззаконие»; адикия (ἀδικία) — бесчестье [2, с. 181–182]. Эти и мно-
гие другие слова, характеризующие библейское понятие греха, помогут нам 
посмотреть на его сущность.

Чтобы стать ближе к теме нашего исследования, мы рассмотрим следую-
щие слова: 

	• паша (עַׁשָּפ, pashà paw-shah’) — сознательное неподчинение власти, а 
также «восставать», «нарушать», «бунтовать», «отступать» (Ис.  1:2, 
Иер. 2:13, Ос. 7:13, 8:1). Этот бунт относится к земным царям, но чаще 
всего к Богу. Иногда этот глагол переводится как «преступить» [2, с. 181], 
что говорит о сознательном нарушении закона или измене Богу в об-
разе жизни;

	• марад (דַרָמ, marad maw-rad’) [6, с. 481] — в Книге пророка Иезекииля 
(Иез. 2:3) дважды используется «марад» и один раз — «паша», что гово-
рит о различных оттенках значения данных слов в области термина 
«грех». Таким образом, можно определить грех как мятежное восстание 
против Бога и Его воли;

	• парабасис (παράβασις) — раскрывает если не основную, то важную часть 
характера греховности, это слово ярко выражает сознательное наруше-
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ние закона и вступление в запретную область, чтобы открыто пойти 
против Бога [2, с. 182];

	• асэбэо (ἀσεβέω) — непочтительность, противоположно слову σέβω, что 
означает «почитать», «поклоняться» [6, с. 485]; в синодальном переводе 
Библии оно истолковано как «нечестие», но, исходя из корня этого сло-
ва, можно отметить второстепенное значение: «кощунство», «оскор-
бление», «осквернение» или «поругание» святыни, другими словами, 
это можно выразить как идолопоклонство.

Таким образом, грех очень часто сопровождается идолопоклонством или 
приводит к нему. Концепция блаженного Августина о том, что мотивация де-
лать добро находит свои корни во «врожденном стремлении людей к вечной 
жизни и общению с Богом» [7, с. 10], подчеркивает взгляд на грех как на бунт 
и отступничество. Это особенно видно в его знаменитой «Исповеди», в кото-
рой автор пишет: «О Господи… Ты сотворил нас для Себя, и сердце наше бес-
покойно, пока не упокоится в Тебе» [1, с. 5].

С богословской точки зрения предпосылкой ко греху служит соблазн. Это 
нам ясно иллюстрирует повествование о грехопадении. Процесс соблазна — 
дело одно, но вопрос, в какой момент жертва становится добычей, может вы-
звать затруднение. Ведь от того, что Ева смотрела на плод, Бог не «обратил 
свой взор» сразу на нее, не стал выгонять из Эдемского сада. Мы даже можем 
предположить, что плоды дерева познания добра и зла были доступны для 
первых людей и они их видели. В диалоге Евы и змея мы наблюдаем интерес-
ную картину. Этот процесс называется искушением. Является ли это уже со-
вершившимся грехом, — на первый взгляд, вопрос непростой. 

Объективно говоря, смотреть на плод не было грехом, так как Богом толь-
ко было сказано (по крайней мере, из того, что известно из Писания) «…не 
ешь его плодов…» (Быт. 2:17) и «даже не прикасайтесь» (Быт. 3:3), но субъек-
тивно Ева понимала, что смотреть на плод ей совершенно не стоит, потому 
что она опасалась общих последствий смерти. Она даже чувствовала опас-
ность, когда отдалилась от своего мужа [5, с. 15–20].

В этом процессе соблазна ключевую роль сыграла гордыня, или, как вы-
ражались в античности, hybris1. «Гордыня делает бога из себя, алчность делает 
бога из денег, сладострастие делает бога из чрева; всё, что мы ценим или лю-
бим, чего боимся или чему служим, в чем находим радость или от чего зави-
сим более, чем от Бога (что бы это ни было), мы фактически делаем из всего 
бога» [11, с. 210]. Именно гордыня ставит эгоистичные интересы выше семей-
ной ответственности, выше заповедей Божиих. Гордыня, ставящая собствен-

1	 Hybris (греч. ὕβρις) — термин из древнегреческой философии и литературы, обозначающий из-
лишнюю гордость, надменность, самонадеянность перед Божественным или человеческим 
законом. Hybris часто встречается в древнегреческих мифах и является одним из важных по-
нятий в этике и нравственности античного мира. Этот термин обычно ассоциируется с по-
ступками, порочащими человеческое достоинство и приводящими к неминуемому наказанию 
и смерти. В трагедиях античных драматургов hybris часто служит основной причиной гибели 
героев.
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ную волю человека выше Божией, приводит к идолопоклонству. Если Бог на-
полняет человека жизнью и дает ему Свой характер, то идолопоклонство 
опустошает его. 

Идолопоклонство — следствие нарушения первой заповеди декалога. 
В результате совершенного бунта, отступничества, противления воли Госпо-
да из-за потакания своему hybris’у мы вступаем в процесс идолопоклонства, 
что и является процессом зависимости.

Таким образом, зависимость является не только медицинской, но и глубо-
кой духовной проблемой. В духовном аспекте зависимость рассматривается 
как форма идолопоклонства, когда человек начинает искать удовлетворение 
и смысл жизни в вещах или людях, способных, с точки зрения зависимого, 
заменить собой Бога. В семье, где один из членов страдает зависимостью, 
этот процесс оказывает разрушительное воздействие на все отношения. За-
висимый человек не только теряет свою внутреннюю свободу, но и разруша-
ет связь с близкими, навязывая им роль созависимых, в результате чего они 
начинают служить этим «идолам». В итоге зависимость в семье становится не 
просто болезнью одного человека, а коллективной духовной проблемой, вли-
яющей на весь семейный уклад.

Кроме того, зависимость способствует разрушению семейных ценностей, 
поскольку нарушает баланс любви, уважения и взаимопонимания между су-
пругами и детьми. По мнению многих исследователей, такая проблема тре-
бует не только медицинского вмешательства, но и духовной работы, направ-
ленной на восстановление утраченных духовных ориентиров в семье. Важно 
понимать, что для полного исцеления зависимого человека и восстановле-
ния целостности семьи необходима интеграция как психологической, так и 
духовной помощи, направленной на восстановление связи с Богом и взаим-
ной поддержки в семье.
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Аннотация. В статье рассматривается аксиологический подход к воспитанию в 
многодетных семьях Кубани, подчеркивается важность семейных ценностей для 
эмоционального благополучия детей, отмечаются трудности, с которыми сталкива-
ются такие семьи, в т.  ч. финансовые проблемы и родительское выгорание, и ут-
верждается, что забота о ценностях — это инвестиция в будущее.

Ключевые слова: аксиология, многодетная семья, Кубань, ценности семьи, 
культура, казачество.

Abstract. The article examines the axiological approach to upbringing in large 
families of Kuban, emphasizes the importance of family values for the emotional well-
being of children, notes the difficulties faced by such families, including financial 
problems and parental burnout, and argues that caring for values is an investment in the 
future. 

Keywords: axiology, large family, Kuban, family values, culture, Cossacks.

В последние годы в философских, образовательных и общественных кругах 
активно обсуждается важность укрепления семьи как единого целого. Обще-
признано, что Россия сталкивается с серьезными проблемами в развитии се-
мьи, особенно в том, что касается отношений между родителями и детьми. 
Связи между родителями и детьми ослабли, а важность семейных уз и вос-
питания детей снизилась. Семья служит основой общества, и ее ценности 
имеют решающее значение для формирования характера и воспитания сле-
дующего поколения. Проблема воспитания детей в многодетных семьях, осо-
бенно в рамках православных культурных традиций, весьма актуальна. Кубань 
с ее богатой историей и культурным наследием предоставляет уникальную 
возможность изучить ценность воспитания в расширенных семьях.

Было установлено, что система образования, глубоко укоренившаяся 
в местных обычаях и практиках, не противоречит целям воспитания чувства 
национальной идентичности, а скорее формирует саму его основу. Казачья 
культура отличается глубокой приверженностью сохранению и увековечива-
нию православных традиций [6].

Православная аксиология, основанная на христианских ценностях, слу-
жит ориентиром для формирования нравственных ориентиров и мировоз-
зрения молодого поколения. Мы можем черпать вдохновение из жизни рели-
гиозных деятелей, которые воплощают основанный на ценностях подход 
к  надлежащему воспитанию детей в семьях. Авторы таких произведений 
подчеркивают тесную связь между святыми и их родителями, часто изобра-
жая ранние годы героев и их отношения с родителями в житиях святых. В 
этих рассказах обычно изображаются святые с преданными и праведными 
родителями, активно участвующими в воспитании, но эти рассказы не следу-
ет считать полностью точными, поскольку они могут отличаться от действи-
тельности.
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Так, «Житие Феодосия», известное литературное произведение, содержит 
захватывающее повествование, в котором присутствует дихотомия. Автор 
мастерски описывает, как мать Феодосия яростно выступала против реше-
ния сына посвятить себя монашеской жизни, ее действия отражали сопро-
тивление и даже отказ позволить ему отделиться от мирской жизни.

Резко контрастируя с этим, «Житие святого Сергия Радонежского», напи-
санное на рубеже XIV и XV вв., подчеркивает глубокую связь между Сергием 
и его родителями. Превозносится благочестие родителей Сергия, которые 
воспитывали его с любовью и верой, не только заботясь о его физических по-
требностях, но и способствуя его интеллектуальному, духовному и нрав-
ственному развитию. Эти замечательные родители были наделены такими 
качествами Богом, как сказано: «Добро дается тем, кто добр, и еще большее 
благо — тем, кто этого заслуживает» [1].

Православная вера играет значительную роль в духовных основах многих 
семей Кубанского региона. Воспитание детей в этом контексте включает не-
сколько важных аспектов.

1.	 Духовный рост: знакомство детей с основополагающими принципа-
ми веры через изучение священных текстов и участие в религиозных 
мероприятиях.

2.	 Этические ценности: развитие таких качеств, как сочувствие, доброта, 
честность и уважение к другим.

3.	 Семейные традиции: соблюдение религиозных праздников и поддер-
жание обычаев, укрепляющих семейные связи.

Еще одной ценностью является уважение, которое способствует здоровому 
общению в семьях. Оно предполагает принятие разнообразия, активное вы-
слушивание других и понимание точек зрения друг друга. Уважение способ-
ствует гармонии и уменьшает конфликты в семьях [3].

Другим важным аспектом, который следует учитывать, является значение 
семейных традиций. Эти практики и обычаи служат укреплению связей меж-
ду поколениями, способствуя сохранению семейных ценностей, культурного 
и исторического наследия. Благодаря общим праздникам, ритуалам и тради-
циям семьи воспитывают чувство единства и принадлежности.

Семейные ценности служат основой, на которой может быть построена 
гармоничная личность и процветающее общество. Такие принципы, как лю-
бовь, уважение, ответственность, традиции, общение и поощрение индиви-
дуальности, обеспечивают прочную основу для успешного воспитания буду-
щих поколений. Продвижение семейных ценностей — это инвестиция 
в будущее, приносящая пользу не только отдельным людям, но и обществу 
в целом.

Однако следует отметить, что семьи на Кубани, особенно многодетные, 
часто сталкиваются с некоторыми проблемами.

1.	 Процесс воспитания в семье влечет за собой существенные финансо-
вые затраты на еду, одежду, образование и здравоохранение. Семьи 
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с большим количеством детей сталкиваются с проблемой удовлетво-
рения своих основных потребностей.

2.	 Родители часто испытывают трудности в поиске работы, которая по-
зволит им совмещать рабочие обязанности с семейными обязанно-
стями, что приводит к снижению дохода.

3.	 Обеспечение качественного образования для детей из больших се-
мей — непростая задача. Родители должны балансировать на тонкой 
грани между предоставлением отличного образования и его доступ-
ностью, поскольку доступ к качественным школам в рамках бюджет-
ных ограничений сильно осложняется.

4.	 Необходимость уделять время воспитанию и обучению каждого ре-
бенка может усложнить для родителей эффективное разделение до-
машних обязанностей [5]. 

5.	 Семьи могут чувствовать себя изолированными от общества из-за от-
сутствия поддержки со стороны родственников и друзей. Это может 
привести к чувству одиночества и непринадлежности.

6.	 Постоянная забота о детях отягощает родителей и может вызвать эмо-
циональное и физическое истощение.

7.	 В связи с ростом стоимости жилья семьям становится все труднее 
найти доступное жилье, что может привести к перенаселенности или 
некомфортным условиям проживания.

8.	 Доступ к качественному медицинскому обслуживанию также может 
быть проблемой для многодетных семей, особенно если у детей есть 
особые потребности или хронические заболевания.

Православный подход к воспитанию детей в многодетных семьях на Кубани 
имеет богатую историческую подоплеку и оказывает глубокое влияние на 
формирование молодых личностей. Через передачу догматов и идеалов пра-
вославия родители способны создать атмосферу, благоприятную для духов-
ного и нравственного роста своих детей, воспитания характера.

Этот аспект становится особенно значимым в больших семьях, где стар-
шие поколения берут на себя центральную роль в формировании младших 
членов семьи. Они прививают детям такие ценности, как вера, надежда, бла-
годать, прощение и любовь. Любовь при этом выступает важнейшей нрав-
ственной ценностью, так как через нее происходит освобождение личности 
от эгоизма, обретение мира с Богом, окружающими и самим собой. Именно в 
многодетной семье воспитание любви к ближнему приобретает особое зна-
чение: целью этой воспитательной миссии является обучение человека фун-
даментальным основам христианской веры [4]. 

Таким образом, этика и аксиология христианства, представляя собой ут-
верждение идеала добра и святости, источниками которых является Бог, 
играют важную роль в воспитании детей. 
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