
НАУЧНО‐ОБРАЗОВАТЕЛЬНАЯ 

ТЕОЛОГИЧЕСКАЯ АССОЦИАЦИЯ 

ОБЩЕЦЕРКОВНАЯ АСПИРАНТУРА 

И ДОКТОРАНТУРА ИМ. СВВ. РАВНОАПОСТОЛЬНЫХ  

КИРИЛЛА И МЕФОДИЯ 

НАЦИОНАЛЬНЫЙ ИССЛЕДОВАТЕЛЬСКИЙ  

ЯДЕРНЫЙ УНИВЕРСИТЕТ «МИФИ» 

 

 

 

 

 

 

 

ТЕОЛОГИЯ  И  ОБРАЗОВАНИЕ 
 

 
 

ЕЖЕГОДНИК 

НАУЧНО‐ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ 

ТЕОЛОГИЧЕСКОЙ 

АССОЦИАЦИИ 

 

 

 

 

    Издательство НИЯУ МИФИ 

          Москва • 2019 
 
   



 
 
 
2 
 
 
 

 
ПЕЧАТАЕТСЯ ПО РЕШЕНИЮ СОВЕТА 

НАУЧНО‐ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ ТЕОЛОГИЧЕСКОЙ АССОЦИАЦИИ 
 

РЕДАКЦИОННАЯ КОЛЛЕГИЯ: 

митрополит Волоколамский Иларион (председатель), 

С.И. Богданов, И.А. Краева, Н.М. Кропачев, А.В. Лубков, Р.М. Мухаметшин,  

Е.И. Пивовар, В.А. Садовничий, М.Н. Стриханов (заместитель председателя),  

В.М. Филиппов, Г.И. Теплых, Д.О. Швидковский, Д.В. Шмонин (отв. редактор).  

Редактор‐составитель С.А. Аванесов 
 
ТЕОЛОГИЯ  И  ОБРАЗОВАНИЕ  2019.  Ежегодник  Научно‐образовательной 
теологической ассоциации. – М.: НИЯУ МИФИ, 2019. – 200 с. 
 
ISBN 978‐5‐7262‐2611‐8 
 

Ежегодник включает в себя статьи, представленные участниками Второй Всерос‐

сийской  научной  конференции  «Теология  в  современном  научно‐образовательном 

пространстве», которая прошла 2 ноября 2018 г. Конференция стала общественным и 

научным событием общенационального уровня, отразившим результаты становления 

теологии как отрасли знания, а также перспективы дальнейшего развития теологиче‐

ского образования. 

В  публикуемых материалах  раскрывается  общегуманитарное  и  воспитательное 

значение теологии, ее ценностно‐мировоззренческая и воспитательная роль в высших 

учебных  заведениях,  а  также  ее  значение  для подготовки преподавателей  высшей и 

средней школы. 

Авторы статей показывают, что становление теологии как полноценной научной 

отрасли в стране призвано в среднесрочной перспективе обеспечить принципиально 

иное качество подготовки научных кадров в российских вузах, научно‐богословских и 

религиозных  образовательных  центрах,  специалистов  в  области  государственно‐

конфессиональных, общественно‐конфессиональных отношений, специалистов в цер‐

ковно‐дипломатических отношениях, педагогических кадров для вузов и школ (фор‐

мирование  у молодежи  и школьников  ценностного мировоззрения,  основанного  на 

российских  традициях),  что может  стать,  своего рода,  технологическим прорывом в 

ценностно‐мировоззренческом плане устойчивого развития России. 

Во вступительной статье отражены события последних лет, связанные с развити‐

ем теологии,  в  том числе работа, проведенная по окончании Второй Всероссийской 

научной конференции в 2018–2019 гг. 

 

© НИЯУ МИФИ», 2019 

© Коллектив авторов, текст, 2019 

   

 
 
 
 
УДК 37.01 
ББК 86.2  
Т33 



 

 

 
3 

 

СОДЕРЖАНИЕ 
 

 
 
ОТ РЕДАКЦИИ ................................................................................................................ 6 

Святейший Патриарх Московский и всея Руси КИРИЛЛ 
ТЕОЛОГИЯ И ЦЕННОСТИ: БУДУЩЕЕ РОССИИ ................................................... 9 

Митрополит Волоколамский ИЛАРИОН 
ТЕОЛОГИЯ В ОБРАЗОВАНИИ И НАУКЕ: РАЗВИТИЕ ОТРАСЛИ .................. 14 
 
Часть I 
ТЕОЛОГИЯ В СИСТЕМЕ УНИВЕРСИТЕТСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ:  
ПРОБЛЕМЫ И ПЕРСПЕКТИВЫ 
 
Стриханов М. Н.  
Теология в техническом университете ....................................................................... 20 

Аванесов С. С.  
Теология в современном российском университете:  
вызовы и ответы ............................................................................................................... 26 

Кутырева И. В.  
Философия, теология, религиоведение:  
взаимодействие в образовательном пространстве .................................................. 30 

Лагунов А. А.  
Университетская теология и православное богословие: тождество  
или синергия? (К вопросу о распределении богословских, философских  
и профильных дисциплин в новом теологическом стандарте) ........................... 35 

Македонская В. А.  
Духовно‐нравственное воспитание студентов в техническом университете ..... 41 

Михайлова Л. Б.  
Религиоведение и теология в системе светского образования:  
союз или противостояние? ........................................................................................... 51 

Петрова К. Ю.  
К вопросу о формировании теологического академического дискурса  
в пространстве современных гуманитарных наук ................................................... 57 

Худин А. Н., Меньшиков В. М., Стародубцева М. С.  
Специфика реализации образовательных программ по теологии  
и религиоведению в Курском государственном университете ............................ 63 

Седанкина Т. Е.  
Кафедра исламской теологии Российского исламского института:  
основные направления деятельности и пути развития ......................................... 72 

 



 
 
 
4 
 
Хорькова И. В.  
Преподавание латинского языка на теологическом факультете МГЛУ ............ 80 

Человенко Т. Г.  
Образовательная программа по университетской теологии: 
интеграция знаний и педагогические условия её реализации ............................ 84 
 
Часть II 
БОГОСЛОВСКОЕ ЗНАНИЕ И ДУХОВНОЕ ОБРАЗОВАНИЕ: ОПЫТ ЦЕРКВИ 
 
Козлов М., прот.  
Развитие системы духовного образования на современном этапе ..................... 92 

Мефодий (Зинковский), иером., Кирилл (Зинковский), иером.  
Богословие личности и динамическая теория материи ...................................... 100 

Головина И. В.  
Понятие «личность» в богословии архим. Киприана (Керна)  
и трудах русского религиозного мыслителя К. Н. Леонтьева ............................ 112 

Кузнецова К. В.  
Приоритетные задачи современного образования  
в зеркале богословской антропологии ..................................................................... 120 

Зальцман Т. В.  
Диаконическое образование как область пересечения теологии  
и социальных дисциплин ........................................................................................... 125 

Мазин К. А.  
Диссертационные исследования по истории Русской  
Православной Церкви (краткий количественно‐тематический анализ) ......... 132 

Левин И. В.  
Модели лютеранского религиозного образования в XVI–XVII вв.:  
смена образовательной парадигмы .......................................................................... 141 

Попов А. В. Историко‐архивный институт и традиции изучения истории  
и архивов Русской Православной Церкви: Магистерская программа  
«История Русской Православной Церкви» ............................................................. 149 
 
Часть III 
ТЕОЛОГИЯ В КОНТЕКСТЕ МЕЖРЕЛИГИОЗНОГО  
И МЕЖКУЛЬТУРНОГО ДИАЛОГА 
 
Бачинин И. В. , прот.  
Межконфессиональный диалог в пространстве теологии .................................. 158 

Безруков А. Л., Лебедев В. Ю.  
Стратегии информационной презентации современного неоязычества ....... 167 

   

 



 

 

 
5 

 
Муравьев В. В.  
Идеи теологического просвещения в учении К. Ф. Жакова ................................ 180 

Новиков Д., иерей.  
Религия искусственного интеллекта ......................................................................... 190 

Ширшов А. В.  
Теоретико‐методологические идеи синергетики теологии  
и этики в изучении структуры российского  
социо‐конфессионального самосознания ............................................................... 194 
 
   

 



 
 
 
6 
 

ОТ РЕДАКЦИИ 
 
 
Очередной «Ежегодник Научно‐образовательной теологической ассоци‐
ации» включает ряд материалов, представленных участниками II Всерос‐
сийской  научной  конференции  «Теология  в  научно‐образовательном 
пространстве» (октябрь – ноябрь 2018 г.). Настоящее предисловие пред‐
ставляет собой небольшой отчет о событиях, которые наша Ассоциация, 
входящие в нее вузы, пережила за истекший после этого год. 
Научно‐образовательная  теологическая  ассоциация,  созданная  по 

инициативе  ректоров  ведущих  российских  университетов  (МГУ  имени 
М.В.  Ломоносова,  СПбГУ,  НИЯУ  «МИФИ»,  РАНХиГС,  СКФУ,  МПГУ, 
МАРХИ,  ОЦАД,  ПСТГУ)  15 февраля  2018  г.,  поддержанной Министер‐
ством  образования  и  науки  России, Межрелигиозным  советом  России, 
призвана  способствовать развитию теологии как отрасли научного  зна‐
ния и комплекса образовательных дисциплин, включающих в себя цен‐
ностно‐мировоззренческое ядро образования и объединяет 51 образова‐
тельную организацию высшего образования Российской Федерации. 
Основными мероприятиями НОТА 2019 года стали: 
28  февраля  2019  года  в  Московском  государственном  университете 

имени М.В.Ломоносова состоялось совместное заседание Общего собра‐
ния членов и Совета Ассоциации НОТА, посвященное годовщине созда‐
ния Ассоциации ‐  ʺНОТА ‐ 1  годʺ. Президиум мероприятия составили: 
Президент  НОТА  митрополит  Волоколамский  Иларион;  ректор  Мос‐
ковского  государственного  университета  академик  РАН  В.А.  Садовни‐
чий;  ректор Национального  исследовательского  ядерного  университета 
«МИФИ» академик РАО М.Н. Стриханов; ректор Государственного уни‐
верситета «Высшая школа экономики» Я.И. Кузьминов: декан философ‐
ского  факультета  МГУ,  член‐корреспондент  РАН  В.В. Миронов.  Почет‐
ными  гостями  стали:  заместитель  начальника  Управления  Президента 
Российской Федерации по научно‐образовательной политике Ю.В. Лин‐
ская, референт Управления Президента Российской Федерации по внут‐
ренней  политике,  ответственный  секретарь  Совета  при Президенте  РФ 
по  взаимодействию  с  религиозными  объединениями  С.А.  Мельников, 
Президент Российской академии образования Ю.П. Зинченко. В заседа‐
нии приняли участие 24 ректора вузов НОТА. 

1 марта 2019 года в рамках Первой Научно‐методической сессии НО‐
ТА при поддержке Федеральной  службы по  контролю в  сфере образо‐
вания на площадке МПГУ прошел Второй Всероссийский методический 
семинар «Нормативно‐правовое регулирование в  сфере теологиче‐
ского (религиозного) образования: проблемы и перспективы разви‐
тия».  

10‐11 апреля 2019  года на базе Российского государственного педаго‐
гического университета имени А.И. Герцена в Санкт‐Петербурге прошла 
научно‐практическая  конференция  «Теология  и  педагогическая  кульра 
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учителя».  Основной  задачей  конференции  было  обсуждение  вопросов 
подготовки  учителей  начальной  и  средней  школы,  задействованных  в 
преподавании  предметных  областей  «Основы  религиозных  культур  и 
светской  этики»  и  «Основы  духовно‐нравственной  культуры  народов 
России».  Пленарное  заседание  открыл  ректор  РГПУ  им. А.И. Герцена, 
член‐корреспондент  РАО,  доктор  филологических  наук,  профессор 
С.И. Богданов. С приветствиями выступили: главный советник Аппарата 
Полномочного представителя Президента Российской Федерации в Се‐
веро‐Западном федеральном округе В.Б. Угрюмов; заместитель директо‐
ра  департамента  государственной  политики  в  сфере  общего  образова‐
ния Министерства просвещения России С.А. Пилипенко. От имени му‐
сульманского  духовенства  с  приветствием  выступил  Председатель  Ду‐
ховного  управления  мусульман  Санкт‐Петербурга  и  Северо‐Западного 
региона  России,  муфтий  Соборной  мечети  Санкт‐Петербурга  Равиль‐
хазрат Панчеев. 
С  пленарными  доклада  выступили:  проректор  РГПУ  им.  А.И. Гер‐

цена  по  науке  академик  РАО,  профессор  Л.А. Цветкова  «Психологиче‐
ское  благополучие  в  современной  школе»;  ректор  МАРХИ  академик 
РАХ, академик РААСН, профессор Д.О. Швидковский «Теология, искус‐
ство  и  педагогическая  культура  современного  учителя»;  проректор  по 
научной  работе  ОЦАД,  председатель  Научного  совета  Научно‐
образовательной  теологической  ассоциации  профессор  Д.В. Шмонин 
«Педагогические университеты в Теологической ассоциации: перспекти‐
вы подготовки учителей для современной школы». 
Большим  достижением  стало  издание  на  периодической  основе 

(один  выпуск  в  квартал)  с  мая  2019  года  совместно  с  Санкт‐
Петербургским  государственным университетом международного науч‐
ного журнала ВАК «Вопросы теологии». Журнал ориентирован на раз‐
витие  всех  направлений и  областей,  входящих  в исследовательскую от‐
расль «Теология», прежде всего в том варианте, в каком она развивается 
в светских вузах и научно‐исследовательских структурах, а также в рели‐
гиозно‐конфессиональных вузах.  

21‐22  мая  2019  года  под  руководством  В.М. Филиппова,  ректора 
РУДН,  академика РАО,  председателя  ВАК Минобрнауки России  в  Рос‐
сийском университете дружбы народов состоялся Второй Международ‐
ный  симпозиум  «Теология  в  современном  образовательном и  научном 
пространстве: субъекты, куррикула, компетенции». На симпозиуме при‐
сутствовало  более  100  участников,  в  том  числе  из  9  зарубежных  стран 
(Великобритании, Азербайджана,  Сербии,  Румынии, Армении, Нидер‐
ландов, Узбекистана, Палестины, Иордании) и различных регионов Рос‐
сии. В своих выступлениях участники симпозиума поднимали вопросы, 
связанные  с  разработкой  и  внедрением  образовательных  и  профессио‐
нальных  стандартов  по  теологии,  вариативностью  подходов  к  реализа‐
ции образовательных программ по теологии на уровне бакалавриата и 
магистратуры, инновационных форм, моделей и технологий теологиче‐
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ского образования в разных странах, необходимостью критического изу‐
чения международного опыта развития теологии.  
З  сентября  2019  года  в  медиахолдинге  «Россия  сегодня»  состоялся 

круглый стол на тему:  ʺТеология в системе образования: путь к форми‐
рованию личностиʺ. 
Участниками стали: 
президент  Научно‐образовательной  теологической  ассоциации, 

председатель  отдела  внешних церковных  связей Московского Патриар‐
хата,  ректор Общецерковной  аспирантуры и  докторантуры имени  свя‐
тых  равноапостольных  Кирилла  и  Мефодия  митрополит  Волоколам‐
ский ИЛАРИОН; ректор МГЛУ профессор И.А. Краева; ректор МАРХИ 
академик  РАХ  и  РААСН  Д.О.  Швидковский;  ректор  МПГУ  член‐
корреспондент  РАО А.В.  Лубков;  ректор  РГПУ  им.  А.И.  Герцена  член‐
корреспондент РАО С.И. Богданов. 
Участники мероприятия обсудили место теологии в системе образо‐

вания, а также ее роль в формировании профессиональной культуры и 
личности гражданина. 

26  сентября  2019  года  при  поддержке Федеральной  службы по  кон‐
тролю  в  сфере  образования  в  Национальном  исследовательском  ядер‐
ном университете «МИФИ» состоялся Третий Всероссийский методиче‐
ский семинар «Нормативно‐правовое регулирование в сфере теологиче‐
ского (религиозного) образования: проблемы и перспективы развития», 
в  котором  приняли  участие  проректоры  и  специалисты  60  образова‐
тельных организаций высшего образования,  эксперты Рособрнадзора и 
кандидаты в эксперты НОТА.  
Открыл  семинар  ректор  НИЯУ  МИФИ  академик  РАО,  профессор 

М.Н.  Стриханов,  который  предоставил  слово  для  актовой  лекции 
«Нагорная проповедь и формирование  личности  современного  челове‐
ка» митрополиту Волоколамскому Илариону.  
После  перерыва  с  докладами  выступили  начальник  Управления 

надзора  и  контроля  за  организациями,  осуществляющими  образова‐
тельную деятельность С.М. Рукавишников,  заместитель начальника это‐
го Управления надзора А.В. Красильников,  директор ФБГУ «Росакреда‐
гентсво»  Л.С. Измайлова,  юрисконсульт  Учебного  комитета  Русской 
Православной  Церкви  Н.С.  Семенова,  директор  Высшей школы  юрис‐
пруденции,  ординарный  профессор НИУ  «Высшая школа  экономики» 
Д.Л. Кузнецов. 
Очередным событием года в теологии станет III конференция «Теоло‐

гия  в  современном  научно‐образовательном  пространстве:  религия, 
культура, просвещение», которой впервые, по благословению Святейше‐
го Патриарха Московского  и  всея  Руси  Кирилла,  придан международ‐
ный статус и ряд региональных и межрегиональных мероприятий кото‐
рой  завершится  5  ноября  на  ставшей  уже  традиционной  площадке 
МИФИ. 
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ТЕОЛОГИЯ И ЦЕННОСТИ: БУДУЩЕЕ РОССИИ 

 
Выступление Святейшего Патриарха Московского и всея Руси  

КИРИЛЛА 
на главном пленарном заседании 

2 ноября 2018 года 
 
 

Уважаемый Михаил Николаевич! 
Ваше Высокопреосвященство! 
Уважаемое высокое собрание! 

 
Очень рад возможности вновь посетить МИФИ и принять участие в этой 

конференции. 
Здесь уже говорилось о роли теологии, в том числе в системе гуманитар‐

ных  знаний,  но  позвольте мне  напомнить,  что  вся  университетская  система 
выросла из  двух предметов –  теологии и философии.  С  этого  все  началось, 
поэтому возвращение теологии в университетскую систему – это просто вос‐
становление справедливости, тем более что во многих западных университе‐
тах  теология никогда из университетской программы и не уходила. Ничего 
нового, если говорить с точки зрения мировых стандартов, не произошло. Но 
для  нашего  общества  это  все  очень  ново  и  вызывает  разные  реакции,  ну,  а 
другого и быть не могло. Ведь целые поколения выросли в сознании того, что 
между  наукой  и  религией  непреодолимая  пропасть,  что  так  называемое 
научное  мировоззрение  несовместимо  с  мировоззрением  религиозным. 
Правда, я помню, как еще в 60‐е годы учителя в школе нас в этом убеждали и 
при этом сами оказывались в неловком положении, когда кто‐то из учащих‐
ся спрашивал: «А как же Михайло Ломоносов?» И дальше по списку, вклю‐
чая Ньютона и прочих великих ученых, которые совмещали научное знание с 
религиозностью.  Например,  академик  Павлов,  наш  знаменитый  физиолог, 
до конца своих дней оставался старостой Знаменского собора на привокзаль‐
ной площади в Санкт‐Петербурге, тогдашнем Ленинграде. И рука гонителей 
не  поднималась,  чтобы  уничтожить  этот  храм,  пока  великий  ученый  был 
жив. А когда он умер, тогда собор и взорвали, и вместо Знаменского храма, 
как многие знают, сейчас там располагается наземный павильон метрополи‐
тена. 
Эти вступительные слова я счел необходимым произнести ввиду того, что, 

к сожалению, у кого‐то до сих пор возникают вопросы относительно право‐
мерности включения теологии в университетскую программу. На мой взгляд, 
ничего  нового  не  происходит.  Мы  просто  входим  в  систему,  которая  была 
создана  в  самом  начале формирования мирового  университетского  образо‐
вания и которая сохраняется во многих странах. Нужно ясно понимать,  что 
даже через научное изучение религиозного феномена, происходящее в кон‐
тексте  теологии,  а  не  отвлеченного религиоведения,  у  человека  с  открытым 
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сердцем,  наблюдательного,  вдумчивого  есть  возможность  понять  из  этого 
курса такое, что отложится не только в его уме, но и в его сердце. Непросто 
было  побороть,  как  я  уже  сказал,  существовавший  долгое  время  в  обще‐
ственном сознании абсурдный стереотип, что теология ‐ это не наука. На это 
потребовались  годы,  но  сегодня мы можем сказать,  что этот  стереотип ухо‐
дит. Может быть, не так быстро, как хотелось бы, какие‐то остаточные явле‐
ния имеют место, но, тем не менее, сам факт проведения в МИФИ этой заме‐
чательной конференции свидетельствует о многом. 
Хотел бы присоединиться к  тем,  кто об этом уже сказал, и подтвердить, 

что  считаю  полезным  создание  Научно‐образовательной  теологической  ас‐
социации.  Она  была  учреждена,  как  известно,  по  инициативе  двух  наших 
ведущих университетов – Москвы и Санкт‐Петербурга.1 Сегодня  в  эту Ассо‐
циацию  входят  представители  духовно‐образовательных  организаций  и 
крупнейших вузов России. Нынешняя конференция имеет статус всероссий‐
ской не только потому, что в ней участвуют представители разных городов и 
епархий, –  хотел бы  сердечно  владык поприветствовать, –  но и потому,  что 
вчерашним и сегодняшним заседаниям в Москве предшествовали дискуссии 
и круглые столы в разных регионах нашего Отечества. 
Основная  задача  конференции,  как  я  себе  ее  вижу,  состоит  в  том,  чтобы 

обобщить практический опыт последних лет, чтобы на основании откликов с 
мест ‐ не только того, что происходит в Москве, но и того, что сегодня имеет 
место в отдаленных от Москвы регионах, ‐ определить, в каких направлениях 
будет развиваться теология, каковы наши цели и наши возможности. 
Хотел бы обратить особое внимание на последнее слово – «наши возмож‐

ности». К сожалению, у нас еще нет достаточно мощного корпуса специали‐
стов в области теологии, чтобы обеспечить более или менее равный и доста‐
точно высокий уровень ее преподавания на всем образовательном простран‐
стве Российской Федерации. Конечно, об этом тоже нужно думать, и в связи с 
этим особенно повышается роль преподавания теологии в вузах, потому что 
только  так  мы  можем  обеспечить  появление  высококвалифицированных 
теологов, способных работать в высшей школе, и не только, – об этом я скажу 
несколько позже. 
Названия мероприятий и обширный список мест, где проходили упомя‐

нутые мной выше обсуждения, говорят сами за себя. Сегодня здесь, в Нацио‐
нальном  исследовательском  ядерном  университете  «МИФИ»,  также,  как  я 
слышал, пройдут симпозиумы и круглые столы, и я бы очень хотел ознако‐
миться с их результатами. 
Говоря о важности развития теологии как научной отрасли, мы не пред‐

полагаем ‐ опять хотел бы это подчеркнуть – нарушать принцип светскости 

                                                            
1Учредителями Ассоциации, помимо Московского государственного университета имени М. 

В.  Ломоносова  и  Санкт‐Петербургского  государственного  университета,  выступили:  Общецер‐

ковная аспирантура и докторантура, Российская академия народного хозяйства и государствен‐

ной  службы,  НИЯУ  «МИФИ»,  Православный  Свято‐Тихоновский  гуманитарный  университет, 

Северо‐Кавказский  федеральный  университет,  Московский  педагогический  государственный 

университет и Московский архитектурный институт. 
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образования, которое дается в университете. Я слышал байку, что, мол, хит‐
рые  церковники  хотят  за  бюджетные  деньги  в  высших  учебных  заведениях 
батюшек  подготавливать.  Могу  всех  обрадовать  (или  разочаровать):  ничего 
подобного  не  будет.  По  одной  причине  –  подготовка  священников  требует 
куда  более  основательного  подхода,  чем  организация  теологии  в  высшей 
школе.  Подготовка  священнослужителей  –  это  сложный  процесс,  который, 
конечно, включает очень существенную интеллектуальную составляющую, но 
не только. Священника нельзя подготовить лишь как специалиста, знающего 
предмет. Его нужно подготовить как человека, способного работать с челове‐
ческими  душами,  его  нужно  воспитать.  Его  нужно  сформировать  как  лич‐
ность,  способную один на один,  при  встрече  с  современным человеком, по‐
могать  ему  на жизненном  пути.  Конечно,  никакая  теология  в  университет‐
ском объеме не способна это обеспечить. Для того существуют духовные ака‐
демии,  семинарии,  но даже они не могут в полной мере  сразу подготовить 
священника  к  той  высокой  миссии,  которую  он  осуществляет.  Поэтому 
огромную роль играет пастырская работа, обучение священника в реальных 
«полевых» условиях, то есть в условиях приходской работы, когда он остается 
один на один со своей паствой, когда он осознает огромную ответственность, 
которая на него ложится, и, конечно, растет в атмосфере этой ответственно‐
сти. Вот так происходит формирование священника, который способен в ны‐
нешних условиях нести свое трудное пастырское служение. 
А теология в  светском образовательном и научном пространстве должна 

решать  несколько  другие  задачи. Она  должна  готовить  специалистов,  кото‐
рые бы глубоко знали вероучение религиозной традиции, которое формиру‐
ет ценностное мировоззрение или, как принято говорить, культурные коды. 
Как  можно  говорить  о  нравственной  традиции  нашего  народа,  как  можно 
понять Достоевского, не зная того, что есть Православие? Как можно понять 
тот  колоссальный духовный и  эстетический посыл,  который обращает  нам, 
людям XXI века, через икону Святой Троицы преподобный Андрей Рублев? 
Для того чтобы иметь возможность открывать эти двери, обогащать себя но‐
выми знаниями, приобщаться к величайшей духовной, нравственной и куль‐
турной традиции нашего народа, нужно знать то, о чем мы сейчас говорили. 
Сейчас на повестке дня создание качественной современной системы тео‐

логического образования в России. Мы обязаны предоставить студентам зна‐
ния о доктринах основных религиозных традиций. Убежден, что это вопрос, 
в  том числе,  государственной важности. От его решения во многом зависит 
сохранение гражданского согласия и межрелигиозного мира в нашей стране. 
Религиозная составляющая очень значима в современном обществе, поэтому 
некомпетентность в вопросах веры весьма дорого обходится людям: этой не‐
грамотностью, как известно, пользуются те, кто стремится к дестабилизации 
общества, к использованию религии в политических целях. 
Мне много раз приходилось участвовать в обсуждении темы религиозного 

экстремизма. Как мы знаем, его проявления имеют место и в нашей стране, и 
оцениваются эти события по‐разному. Моя позиция заключается в том, что 
нам  нужно  усиливать  религиозное  образование,  с  тем  чтобы  никто  не  мог 
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использовать религиозный фактор в злонамеренных целях, для провокации 
действий, которые несут за собой катастрофу, человеческую трагедию, когда 
во имя неправильно понятых религиозных целей бомбы взрывают. Сегодня 
это в большей степени является проблемой наших мусульманских братьев, и 
поэтому,  когда  я  говорю  о  необходимости  теологического  образования,  я 
имею  в  виду  образование  не  только  православное,  но  и  мусульманское,  то 
есть изучение Корана и основ ислама, всего того, что при неправильной ин‐
терпретации порой толкает людей на совершение страшных поступков. 
В каких областях жизни могут быть востребованы теологи? Считаю, что на 

базе вузовского теологического образования можно и нужно развернуть под‐
готовку  специалистов  в  сфере  межрелигиозных,  межконфессиональных  и 
межэтнических  отношений  для  государственной  службы,  для  работы  в  му‐
ниципальных образованиях. Специалистов, которые будут глубоко понимать 
специфику  религиозных  традиций,  обладать  качественными  знаниями  в 
этой области. Для того чтобы понять душу православного человека,  нужно, 
конечно, самому быть православным. Но даже если ты не являешься право‐
славным,  ты  должен  максимально  глубоко  войти  в  эту  стихию,  увидеть  ее 
изнутри, понять, что является для православного притягательным,  светлым, 
радостным, а что является очень болезненным. То же самое можно сказать и 
об исламе, иудаизме, буддизме, других наших религиях. 
Работа  теолога‐педагога  в школе может  обеспечить  качественное  препо‐

давание Основ религиозной культуры.  Замечательно,  что Основы религиоз‐
ной культуры сегодня преподаются, но, простите, скажу вам откровенно: мы 
считаем, что пока они преподаются только для галочки. Потому что за один 
год, при одном часе  в неделю,  никаких  серьезных  знаний дать невозможно. 
Предмет появился, но в полной мере свою роль он не исполняет. У нас есть 
новая  предметная  область  –  «Духовная  культура  народов  России»,  –  и  мы 
очень  надеемся,  что  в  рамках  реализации  этой  предметной  области  будет 
увеличено количество часов для преподавания Основ религиозной культуры. 
Вот тогда и потребуются теологи, специалисты, которые могли бы прийти в 
школу и заняться этим очень важным делом. Не только для передачи соот‐
ветствующих религиозных знаний в мирном, спокойном, нужном для обще‐
ства ключе. Также они могли бы активно участвовать в воспитательном про‐
цессе,  в  становлении  патриотического  сознания  наших школьников.  И,  ко‐
нечно,  важно,  чтобы  появление  высококвалифицированных  педагогов  по‐
могло  бы  школьникам  реально  приобщаться  к  истокам  своей  культурной 
традиции, формировать устойчивые нравственные принципы, столь необхо‐
димые для  участия  уже  взрослого  человека  в межличностных и  обществен‐
ных отношениях, для сопротивления тому информационному потоку, о ко‐
тором говорил Михаил Николаевич Стриханов. Если у наших детей не будет 
ясных убеждений и чувства нравственности, то информационный поток мо‐
жет  смести  все.  И  хотел  бы  еще  раз  подчеркнуть,  что  для  преподавания  в 
школах нам нужно воспитывать новое поколение теологов‐преподавателей. 
Теперь я хотел бы сказать несколько слов о том, что развивать теологиче‐

ское  образование  необходимо  для постепенного формирования,  во  взаимо‐
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действии с государственными органами и научным сообществом, професси‐
ональной экспертной среды, которая обеспечит квалифицированную оценку 
защиты  диссертаций.  Потому  что  нужно  готовить  не  только  учителей  для 
школы, но и ученых. А для этого должна быть выстроена вся вертикаль изу‐
чения теологии, которая включает в себя, в том числе, защиту кандидатских 
и  докторских  диссертаций.  Конечно,  я  рассчитываю  на  то,  что  созданная 
Научно‐образовательная  теологическая  ассоциация  сыграет  здесь  свою  по‐
ложительную роль. 
Опыт недавнего прошлого показывает, что восприятие истории без учета 

религиозного опыта ущербно, как ущербно, а потому и ошибочно, планиро‐
вание будущего. Религиозный опыт народа, религиозная традиция всегда и 
во всех странах учитывалась при анализе того, что происходит с обществом, 
народом, государством. Точнее, учитывалась до недавнего времени; насколь‐
ко  учитывается  сегодня  в  западных  странах –  не  знаю,  не мне  судить. Но,  к 
сожалению, и у нас, где традиции Православия, ислама и других традицион‐
ных  религий  все‐таки  достаточно  сильны,  –  не могу  сказать,  насколько при 
анализе  происходящего  в  современном  российском  обществе  обращается 
внимание на религиозный фактор. А конечно, было бы очень важно,  чтобы 
религиозный фактор принимался серьезно во внимание не только при ана‐
лизе, но и при планировании нашего будущего. 
В завершение хотел бы сказать, что те задачи, которые сегодня были пред‐

ставлены выступающими, их мысли,  связанные  с необходимостью развития 
теологического образования, важно не оставить в воздухе, не оставить только 
на бумаге, но попытаться реализовать в системе нашего образования и в си‐
стеме научных исследований, в рамках Академии наук и прочих научных со‐
обществ. Думаю, теология должна занять свое место во всех этих системах, и 
серьезное отношение к теологии поможет нам в решении многих актуальных 
задач и проблем, которые сегодня стоят перед нашим обществом. 
Благодарю вас за внимание. 

 
 

   



 
 
 
14 
 

ТЕОЛОГИЯ В ОБРАЗОВАНИИ И НАУКЕ: РАЗВИТИЕ ОТРАСЛИ 
 

Доклад митрополита Волоколамского 
ИЛАРИОНА, 

Президента Научно‐образовательной теологической ассоциации, 
ректора Общецерковной аспирантуры и докторантуры имени святых 

равноапостольных Кирилла и Мефодия 
на главном пленарном заседании 2 ноября 2018 года 

 
 

Уважаемые участники и гости конференции! 
 
Святейший Патриарх Кирилл  в прозвучавшем  сегодня  выступлении  вы‐

соко  поднял  планку  нашей  дискуссии,  определил  векторы  развития  теоло‐
гии.  Он  отметил  возрастающее  значение  религии  и  веры  для  людей  в  тре‐
вожное время глобальных изменений.  
Иллюзии того, что мы живем в некоем «открытом обществе»,  где все ре‐

гулирует свободный рынок, где идет мирная конкуренция между странами и 
«плюралистическими идеологиями»,  где  главная  задача образования  ‐ при‐
вить молодому человеку набор компетенций, которые позволят ему самому, 
так сказать, «творчески» выбирать себе индивидуальные ценности «по вкусу» 
и строить свою жизнь, исходя из них, − такие иллюзии постепенно уходят. 
Выстрелы в керченском колледже показали,  насколько  страшным может 

быть  воздействие  на  умы молодежи искаженного мировосприятия  сектант‐
ских учений. Примеры вербовок  студентов через  социальные сети в  экстре‐
мистские  организации  или  случаи  вовлечения  подростков  в  группы  само‐
убийц − столь же серьезная угроза. С этим, я думаю, согласны все.  
Но готовы ли мы к обсуждению причин того, почему навязывание нашей 

молодежи  ложных  «истин»  и  «ценностей»  (в  кавычках)  происходит  иногда 
слишком легко?  
К сожалению, до сих пор многие и в научно‐педагогическом сообществе, 

и в среде родителей не понимают, что это происходит как раз из‐за того, что 
мы не смогли наполнить души и сердца наших детей любовью к Богу, при‐
общить их к вере. А значит, не смогли дать им соответствующего образова‐
ния, помочь сформировать ценностное мировоззрение и умение критически 
мыслить.  
В  то  же  время,  некоторые  в  нашем  обществе  ошибочно  воспринимают 

огромные  неконтролируемые  потоки  информации  (точнее  будет  сказать: 
контролируемые не  нами),  в  которых может  утонуть  неподготовленный че‐
ловек, как торжество открытости, демократии и проявление свободы. Они не 
видят опасностей, которые несет в себе этот виртуальный мир наряду со мно‐
гими полезными технологическими возможностями. 
«Ибо ,   к о г д а   б у дут   г о в орить :   «мир   и   б е з опа сно сть» ,   то г д а  

вн е з апно   п о сти гн ет   их   п а г уб а» ,   − предостерегает нас от такого подхо‐
да святой апостол Павел. (1 Фес 4:3) 
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Слова  послания,  обращенного  апостолом  Павлом  к  одной  из  греческих 

христианских общин, к жителям Фессалоник, очень созвучны нашему време‐
ни и звучат как призыв: «Увещевайте  друг   друга  и  назидайте  один  дру‐
гого ,   …   вразумляйте  бесчинных ,   утешайте  малодушных ,   поддер‐
живайте слабых ,  будьте долготерпеливы ко  всем»  (1 Фес 5:11, 14). 
Уважаемые участники конференции, уважаемые коллеги! Хотел бы поде‐

литься соображениями о путях решения задач, прозвучавших в выступлении 
Святейшего Патриарха Кирилла, а также в Приветствии Президента Россий‐
ской Федерации Владимира Владимировича Путина. 
Замечу, что за период после Первой Всероссийской конференции в июне 

2017 года мы уже многое успели сделать. Многие из присутствующих участ‐
вовали в нашей работе, а основные шаги отражены в Ежегоднике «Теология 
и образование», который сегодня представлен участникам конференции, по‐
этому я не буду их повторять.  
Предлагаю говорить не об успехах, а о вопросах, которые перед нами сто‐

ят. Эти вопросы можно разделить на две группы.  
Во‐первых, какова направленность подготовки специалистов на кафедрах 

теологии? Кто выступает и должен выступать заказчиком для выпускников? 
Каковы их перспективы? 
Во‐вторых,  как нам обеспечить качество подготовки теологов, исходя из 

этих потребностей, перспектив и особенностей?  
На часть этих вопросов в своих дискуссиях ищут ответы участники нашей 

конференции,  на  часть  должна  будет  ответить  своей  работой  Научно‐
образовательная  теологическая  ассоциация,  важность  создания  которой  от‐
метили и Патриарх, и другие выступавшие с приветствиями. 
Выскажу свои соображения. 
По поводу того, какова должна быть направленность подготовки специа‐

листов на кафедрах теологии, и кто должен выступать заказчиком подготов‐
ки выпускников‐теологов.  
Теологи смогут работать в государственных структурах, которые отвечают 

за государственно‐конфессиональные, религиозные и национальные отноше‐
ния. 
Встречи с главами регионов, правящими архиереями, ректорами ведущих 

вузов  в  ряде  субъектов  федерации  ‐  особенно  там,  где живут  люди  разных 
национальностей, народностей и вероисповеданий, показывают: есть острая 
потребность  в  таких  специалистах,  которые  понимают  религиозные  корни 
взаимоотношений между людьми и способны разобраться в сути взаимоот‐
ношений,  в  особенностях образа мысли и обычаях. И  если  вспыхивает  кон‐
фликт,  недопонимание,  такой специалист лучше любого психолога или со‐
циолога может дать  главе республики,  области или района совет  ‐  как  сни‐
зить накал, как восстановить мир между людьми. 
Но  вот  парадокс:  руководители  властных  структур  часто  даже  не  знают, 

что  такие  специалисты  могут  готовиться  на  кафедрах  теологии.  Значит, 
необходима широкая и системная информационная поддержка и  государствен‐
ный заказ на таких специалистов. 



 
 
 
16 
 
Уточню:  не  священник,  имам  или  раввин  в  государственных  структурах. 

Но высокообразованный, подготовленный в университете специалист, глубо‐
ко знающий традицию той или иной конфессии.  
На возможный вопрос о том, не станет ли он в сложных ситуациях давать 

советы, исходя из интересов только своей религии, могу ответить: 
Во‐первых, хорошо знающий свою религию лучше способен понять мыс‐

ли и чаяния других. 
А  во‐вторых,  для  этого  и  нужно  университетское  образование,  дающее 

понимание единства базовых принципов человеческой культуры и этики ре‐
лигиозных традиций. Понимание добра и зла во всех традициях восходит к 
общим основаниям. 
Я не говорю сейчас о тех трудностях, которые придется преодолевать, ре‐

ализуя  такие  решения,  необходимо  активное  участие  в  разработке,  а  если 
надо, в переработке профессиональных стандартов в области религиозных и 
национальных  отношений,  чтобы  не  просто  изменить  квалификационные 
требования  к  таким  специалистам,  но  пробудить  внимание  руководителей 
всех  уровней  к  тому,  что  теологи,  специализирующиеся  в  такой  сложной 
сфере, как религиозные отношения, национальные отношения, необходимы 
на  соответствующих  должностях  не  меньше,  а  может  быть  и  больше,  чем 
юристы, психологи или политологи.  
На  это  направление могут  быть  ориентированы  кафедры  теологии  ряда 

классических  университетов,  вузов  педагогической  и  лингвистической 
направленности. 
Далее: теологи смогут преподавать в высших учебных заведениях. 
Нужно  сказать  о  роли  теологии,  теологического  компонента  в  програм‐

мах  учебных  курсов  истории,  философии,  культурологии,  этики,  литерату‐
роведения, искусствоведения, других гуманитарных дисциплин. Эти предме‐
ты должны включать в себя блоки и темы, отражающие религиозную состав‐
ляющую нашей культуры, исторического прошлого нашего народа. И здесь 
должна быть учтена специфика различных вузов.  
Например,  технических  университетов,  на  которые  возлагаются  особые 

надежды в осуществлении технологического прорыва, его интеллектуального 
и  ресурсного  обеспечения.  Таких,  как  Национальный  исследовательский 
ядерный  университет  «МИФИ»,  в  стенах  которого  мы  находимся,  Нацио‐
нальный  исследовательский  университет  «МЭИ»  −  ведущий  вуз  в  области 
энергетики,  петербургский  университет  «ВОЕНМЕХ»  и  многие  другие.  (Я 
привожу  в  пример  те  вузы,  которые  уже  работают  в  нашей  Научно‐
образовательной  теологической  ассоциации.) Их  выпускники  будут  обеспе‐
чивать безопасное будущее нашей страны, принимать инженерные и управ‐
ленческие решения, от которых будет зависеть ее судьба. 
Я уже неоднократно пояснял,  зачем будущим инженерам изучать теоло‐

гию. Слово «университет»  в названии ко многому обязывает. Прежде  всего, 
оно  обязывает  готовить  людей,  которые,  будучи  профессионалами  в  своей 
области, одновременно эрудированы в других областях,  в том числе в  гума‐
нитарных науках и, главное, являются патриотами своей страны. 
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Теология имеет ровно такое же отношение к подготовке инженеров,  как 

философия,  история,  правоведение,  русский  язык  и  литература,  другие  со‐
циальные  и  гуманитарные  предметы.  Сейчас  важно,  чтобы  теология  орга‐
нично вошла в образовательное пространство, из которого была искусствен‐
но выброшена в советское время.  
Должна быть учтена специфика учебных заведений военных и военизиро‐

ванных структур. Нужно ли говорить, что просветительская и воспитательная 
роль  теологии  при  подготовке  людей,  которые  носят  погоны  и  по  долгу 
службы обязаны быть готовыми выступить на нашу защиту в чрезвычайных 
ситуациях, не менее важна, чем при подготовке ядерщиков или энергетиков? 
Хотел бы привести в пример кафедру теологии, открытую в Ивановской по‐
жарно‐спасательной  академии  при  поддержке  Ивановской  митрополии. 
Этот пример показывает, что преподаватели с теологическим образованием 
могут найти свое место и в этой системе. Как и сама теология. 
Особая тема – преподавание религиозных культур в школе. В подготовке 

специалистов  для  преподавания  религиозных  культур  мы  пока  опираемся 
только  на  сложившуюся  систему  подготовки  и  повышения  квалификации 
учителей. Известно, что эти уроки часто ведутся учителями начальных клас‐
сов или учителями‐предметниками, которые получили образование в совсем 
иных областях. Их знания в религиозной сфере лишь формально подкрепле‐
ны удостоверениями или свидетельствами о повышении квалификации. Од‐
нако  сейчас при преподавании религиозных культур краткосрочных курсов 
явно недостаточно. 
Базой для подготовки учителей к преподаванию основ религиозных куль‐

тур  могут  служить  кафедры  теологии  в  педагогических  университетах.  По‐
чему этот момент является наиболее деликатным и чувствительным? 
Потому  что  в  таком предложении могут  усмотреть  противоречие прин‐

ципу  светскости  нашего  школьного  образования  и  культурологическому 
подходу, который принят в школе. 
Я считаю, что противоречия не будет, если мы будем привлекать к препо‐

даванию в школе специалистов по православной теологии, исламской теоло‐
гии или иудейской теологии, которые обладают педагогическими компетен‐
циями и правом на педагогическую деятельность. Культурологический под‐
ход не синоним поверхностного преподавания. Культурология как комплекс 
наук о культуре не только содержательно, но мировоззренчески и нравствен‐
но опирается на ценности, лежащие в религиозной традиции.  
Конечно, педагоги, являющиеся специалистами в определенной религии, 

конфессии,  должны  преподавать  именно  ее.  Но  ничто  не  мешает  им  оста‐
ваться в рамках культурологического подхода и, при необходимости, квали‐
фицированно и благожелательно рассказать о других мировых религиях и об 
основных понятиях так называемой «светской этики», поскольку она в своих 
основаниях,  в понимании добра и зла,  долга и  совести,  других категорий,  в 
понимании роли семьи, воспитания все равно восходит к религиозным осно‐
вам. Напомню мысль Святейшего Патриарха: мы не против  светскости, мы 
говорим о качестве: качественное и глубокое представление о традиции мо‐



 
 
 
18 
 
жет дать тот, кто, являясь компетентным педагогом,  сам принадлежит этой 
традиции. 
Несколько  слово  том,  как  нам  обеспечить  качество  подготовки  теологов, 

исходя  из  этих  потребностей.  Об  этом  сегодня  тоже  говорил  Святейший 
Патриарх Кирилл. 
Важно научиться качественно готовить преподавателей, будущих профес‐

соров, которые будут учить учителей, которым, в свою очередь, мы сможем 
доверить воспитание и образование наших детей.  
На данном этапе важно аккуратно и бережно использовать все имеющие‐

ся у нас ресурсы, как принято говорить, «человеческий капитал». Это и свет‐
ские преподаватели, пришедшие в теологию из смежных областей знания, и 
преподаватели  духовных  школ,  имеющие  светское  образование  и  ученые 
степени. Думаю, мы должны наладить обмен опытом и помогать друг другу, 
исходя из особенностей того или иного вуза, того или иного региона − и это 
одна из задач Научно‐образовательной теологической ассоциации, конечно, 
совместно  с  Рособрнадзором,  Росаккредагентством,  Российской  академией 
образования, Федеральным УМО по теологии, Учебным комитетом Русской 
Православной  Церкви,  экспертами  по  теологии  Межрелигиозного  совета 
России и другими заинтересованными сторонниками этой работы. 
Но системно эту проблему надо решать через подготовку кадров высшей 

квалификации,  через  аспирантуру  и  докторантуру.  С  этим  связаны  наши 
предложения  ‐  предложения,  которые  высказал  Святейший  Патриарх  и 
поддержал  Межрелигиозный  совет  России:  учитывать  религиозно‐
конфессиональное строение теологии как отрасли знания.  
Задача стоит сложная: понимание теологии в системе государственной ат‐

тестации должно уйти от абстрактных религиоведческих формулировок, но, 
в  то же  время,  должно  отвечать  критериям  научности  и  современным  тен‐
денциям в гуманитарной науке. Нам нужно во взаимодействии с Министер‐
ством  науки  и  образования  создавать  профессионально‐экспертную  среду, 
которая обеспечит качество диссертаций, без искажения сути теологическо‐
го, богословского знания, основанного на вере и догматах определенной тра‐
диции. 
Вся наша работа ориентирована на обеспечение профессиональной под‐

готовки и воспитания кадров, в том числе, научных и педагогических, компе‐
тентных в вопросах религии.  
В связи с этим перед нами встает целый ряд иных задач, начиная с обес‐

печения преподавания теологии на всех уровнях образования учебниками и 
учебными пособиями, методическими материалами и заканчивая определе‐
нием самой стратегии развития данной отрасли науки. И в этом вопросе мы 
рассчитываем на Ассоциацию как поле взаимодействия вузов,  объединения 
их ресурсов, а также на поддержку Министерства просвещения, Российской 
академии  образования.  Имеющиеся  серьезные  наработки  по  подготовке 
учебников  в  Русской Православной Церкви могут  стать  опорой  в  таком  со‐
трудничестве. 
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Научно‐методическая работа не может идти в отрыве от работы научно‐

исследовательской.  Это  требует  разработки механизмов  включения  образо‐
вательных  и  научных  организаций,  коллективов  и  отдельных  ученых,  рабо‐
тающих в сфере теологии, в систему поддержки научных исследований.  
Приведу пример. Мы подали в один из научных фондов заявку на финан‐

совую  поддержку  нынешней  Теологической  конференции.  Получили  экс‐
пертное заключение с высокими оценками и… отказ в поддержке. Почему? 
Потому  что  в  перечне  направлений,  которые  поддерживает  этот  научный 
фонд, нет теологической тематики.  
Мы  уже  обозначили  эту  проблему  перед  государством:  обеспечить  рав‐

ный с другими отраслями знания доступ к грантовой, конкурсной поддержке 
со стороны российских фондов и программ. 
Это трудная работа, но мы ее будем делать. Задача нашего теологического 

сообщества состоит в том, чтобы представить предложения и по структуре, и 
по перечню приоритетных направлений развития теологии.  
Ключевой  организационный  вопрос  объединения  усилий  −  учреждение 

Научно‐образовательной теологической ассоциации. Университеты и акаде‐
мии, которые являются ее членами, уже получают возможность объединять 
свои силы в сфере теологии. Свидетельство этому ‐ наша конференция, кото‐
рой уже предшествовали конференции в Иванове, Орле, Туле, Нижнем Нов‐
городе, Саранске, Казани,  Болгаре, Ставрополе,  Твери,  Великом Новгороде, 
Санкт‐Петербурге,  а  также  на  площадках  московских  вузов.  Для  нас  было 
очень важно получить отклики и предложения, они отражены в резолюциях 
и, я надеюсь, мы услышим их в ходе нашего пленарного заседания и на дру‐
гих  симпозиумах  и  круглых  столах,  а  также  сможем  прочитать  в  статьях 
участников конференции. 
Хотел бы поблагодарить всех учредителей и членов НОТА,  всех участни‐

ков нашей Конференции во всех регионах, всех, кто собрался здесь ради об‐
щего дела – становления теологической отрасли, ради развития ее, как гума‐
нитарного и воспитательного ресурса. Уверен, что это необходимое условие 
формирования  у молодежи и школьников ценностного мировоззрения,  ос‐
нованного  на  российских  традициях,  что может  стать,  как  заметил Святей‐
ший Патриарх Кирилл,  своего рода  технологическим прорывом  в ценност‐
но‐мировоззренческом плане, нашим вкладом в будущее России. 
Завершить  свое  выступление  хочу  призывом  из  уже  упоминавшегося 

мной послания  апостола Павла: «Духа  не   угашайте…   Все   испытывай‐
те ,  хорошего  держитесь»  (1 Фес 5:11‐21).  
Я думаю, за последние 100 лет нашей истории мы достаточно «испытали 

всё». «Держаться  хорошего»   ради «неугашения  духа» –  вот  задача,  ко‐
торую ставит перед нами время. 
Благодарю вас за внимание. 
 
 

   



 
 
 
20 
 

ТЕОЛОГИЯ В ТЕХНИЧЕСКОМ УНИВЕРСИТЕТЕ 
 

Михаил Николаевич Стриханов 
доктор физико‐математических наук, профессор, 

академик РАО, ректор Национального исследовательского 
ядерного университета «МИФИ» 

 
 
  В  статье  автор  показывает  необходимость  теологии  в  современном

техническом  университете,  рассматривает  опыт  мировых  и  россий‐
ских  вузов  в  этом  направлении  в  разные  периоды  истории.  Особое 
внимание  автор  уделяет  духовно‐нравственному  воспитанию  студен‐
тов на примере Национального исследовательского ядерного универ‐
ситета  «МИФИ»  и  направлений  деятельности  кафедры  теологии
НИЯУ МИФИ. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  теология,  технический  университет,  гумани‐
тарная  среда,  духовно‐нравственное  воспитание  молодежи,  теологи‐
ческое образование.

 
 
Технологические  вызовы XXI  века  требуют  высокообразованных  специа‐

листов, инженеров, способных проектировать и создавать новейшие устрой‐
ства  и  технологии.  Современному  обществу  нужны  конкурентоспособные, 
творческие  личности,  имеющие  высокий  профессиональный  и  общекуль‐
турный уровень, мотивированные к самообразованию в течение всей жизни. 
Важнейшей составляющей этого процесса является социально‐гуманитарное 
знание.  Социально‐гуманитарная  подготовка  в  техническом  вузе  призвана 
формировать мировоззрение, качества гражданственности, социальные нор‐
мы  поведения,  а  также  постоянно  совершенствовать  общекультурный  уро‐
вень.  
Говоря  об  истории  университетского  гуманитарного  блока,  следует 

вспомнить  о  том,  что  первые  университеты  зарождались  как  раз  на  основе 
теологических кафедр. В Великобритании и США ряд известных колледжей 
и университетов был основан специально для обучения христианского духо‐
венства, например, Оксфордский университет. 
Что  касается  царской  России,  то  кафедры  богословия  в  императорских 

университетах  очень  мирно  сосуществовали  с  естественнонаучными  кафед‐
рами.  
В Российской империи православное богословие  всегда имело  самостоя‐

тельное значение, к тому же оно было сферой особой ответственности России 
после того, как многие православные страны потеряли самостоятельность и 
состояли под управлением стран,  где  господствовали иные конфессии. Оте‐
чественное  богословие  было  ценным  вкладом  России  в  развитие  мировой 
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гуманитарной  науки2.  В  начале XX  века  наша  богословская  наука  стояла  на 
уровне  западной,  а  в  некоторых  областях  ее  превосходила.  Труды  русских 
ученых, профессоров духовных академий, в области библеистики, патристи‐
ки, церковной истории, литургики и во многих других отраслях до сего дня 
не  утратили  своей  ценности3.  В  Московском  университете  с  момента  его 
учреждения  существовала  кафедра  богословия  с  межфакультетским  стату‐
сом.  С  момента  возникновения  в  России  университетской  системы  (начало 
XIX в.) в ней также было предусмотрено изучение богословия в качестве, го‐
воря  современным  языком,  общеобразовательного  предмета  для  студентов 
всех факультетов и в качестве специального предмета для некоторых специ‐
альностей.  
В  дореволюционной  России  научно‐образовательное  пространство  было 

единым  (совместное участие в научных конференциях и пр.). Ярким приме‐
ром  этого  являются  церковно‐археологические  съезды;  в  них  участвовали 
представители  соответствующих  специальностей Академии наук,  универси‐
тетов, духовных академий. 
В советское время очень четко понимали, что системой образования дол‐

жен быть подготовлен молодой человек, нравственно способный обеспечить 
будущее своей страны. Поэтому существовал блок  гуманитарных кафедр от 
истории КПСС до кафедры научного коммунизма, обеспечивавших патрио‐
тическую часть образования.  
Нужно сразу сказать, что в советской вузовской системе воспитательный, 

идейный, если хотите, – духовный момент, постоянно и даже навязчиво при‐
сутствовал с начала и до конца обучения.  
Добавление к гуманитарному блоку кафедр теологии приносит много си‐

стемообразующих  принципов  в  воспитание  студентов  и  их  ориентацию  на 
выверенные  веками  общечеловеческие  ценности.  Следует  также  добавить 
специфику  и  особенности  Российского  государства,  когда  отступления  от 
ценностей  предков  имели  тяжелейшие  последствия.  Особенно  уместно  об 
этом вспомнить в этот год – год 100‐летия Октябрьской революции и после‐
довавшей за ней братоубийственной Гражданской войны. 
Не раз русский народ в  своей истории проходил через тяжелые испыта‐

ния. Но следует отметить, что инстинкт самосохранения нации, заложенный 
как  генетический  код  Русской  Православной  Церковью,  всегда  срабатывал. 
Духовная составляющая советских граждан была высока (и это доказали хотя 
бы многочисленные примеры из истории Великой Отечественной войны). У 
нашего  народа  всегда  были  и  остаются  единая  идеология,  традиции,  гор‐
дость за свою страну, еще в недавнем прошлом построившую мощную инду‐
стрию, разгромившую фашистскую Германию и освободившую Европу, пер‐
вой вышедшую в космос. 

                                                            
2  Сухова  Н.  Ю.  «Теология  в  России  и  в  мире».  Интервью  на  сайте  Православного  Свято‐

Тихоновского университета, 2017. 
3 Иеромонах Иларион  (Алфеев). Доклад на международной научной конференции на тему 

«Русская Православная Церковь с 1943 года до наших дней» в Свято‐Преображенском монастыре 

г. Бозе (Италия), 15–17 сентября 1999 г. // НГ‐Религии. 1999. № 17 (40). 
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Патриарх Московский и всея Руси Кирилл подчеркивал: «Единство наро‐

да  неразрывно  связано  с  единым  пониманием  его  истории,  с  почитанием 
общих  героев,  сохранением  общих  памятников,  с  общим  торжеством  в  го‐
довщины побед и  с общей печалью в  годовщины трагедий… Народ,  разде‐
лившийся  в понимании  своей истории,  становится  неспособным  сохранить 
единство. Единство и традиции как сила, передающая в том числе ценности 
и культурный код нации,  являются непременным условием того,  чтобы об‐
щество  в  любой  исторический  период  сохраняло  свою  целостность  и  свое 
единство»4. 
 На заре XXI века оказалось, что в стране резко снизилось воспитательное 

воздействие российской культуры,  искусства и образования как  важнейших 
факторов  формирования  личности.  Следует  отметить,  что  вакуум  воспита‐
ния крайне опасен для любой страны. Например, в 90‐е годы многие студен‐
ты,  а  также и преподаватели МИФИ оказались  в  орбите  адептов известной 
секты Аум Синрике. Теперь‐то мы видим, какой опасности подвергалось об‐
щество,  имея  тысячи  будущих  ядерщиков  в  качестве  членов  террористиче‐
ской секты. И это только один из наиболее ярких примеров. 
 Несомненно,  у многих научных исследований есть нравственное измере‐

ние. Например, весь XX век был связан с исследованиями в ядерной области. 
Они принесли  определенные  блага  человечеству  (скажем,  в  энергетической 
корзине Российской Федерации доля ядерной энергетики –  где‐то около 20 
%, и мы планируем увеличить ее до 30%), но принесли и колоссальную опас‐
ность,  потому  что  могут  служить  одновременно  и  целям  военным,  с  ката‐
строфическими последствиями для человечества. 
С одной стороны, ведется и должен вестись постоянный научный поиск, и 

многие государства заинтересованы в том, чтобы этот поиск расширялся, но, 
с  другой  стороны,  должна  быть  некая  сдерживающая  сила.  А  откуда  она 
возьмется,  если  у  конкретного  человека,  государства,  народа  не  будет  нрав‐
ственных ориентиров? Думается,  что  спасти человечество от  самоуничтоже‐
ния, от полного извращения всех аспектов человеческой жизни может только 
сам человек, опирающийся на те самые нравственные ориентиры.  
К печальным итогам мы можем прийти скоро, если не добьемся направ‐

ленности  вузовского  обучения  к  патриотическим,  духовным,  нравственным 
ценностям; также невозможно будет осуществить главную задачу любого ву‐
за – выпуск полноценного и конкурентоспособного молодого специалиста. В 
этом солидарны и государственная власть, и общество.  
И в настоящее время студенты подвергаются особо изощренной обработ‐

ке  со  стороны  различных  современных  деструктивных  групп  и  сект.  Надо 
иметь  очень  прочную  систему  нравственных  приоритетов,  чтобы  противо‐
стоять  этим  вызовам.  Работа  в  этом  направлении  чрезвычайно  осложнена 
тем, что если раньше мы могли «точечно» и «эксклюзивно» воздействовать на 

                                                            
4 Слово Главы ВРНС, Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла на XVIII Все‐

мирном  Русском  Народном  Соборе  11  ноября  2014  г.  [Электронный  ресурс].  URL: 

http://www.patriarchia.ru/db/text/3367103.html (дата обращения: 11.11.2014). 
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умы  и  сердца молодых  людей,  то  сейчас  могучим  и  безжалостным  нашим 
конкурентом в этом деле стал Интернет,  который порождает самую страш‐
ную,  на  наш  взгляд,  опасность  для  будущего  страны  –  нежелание молодых 
людей  быть  активными  участниками  духовной  жизни  нации,  апатию,  ле‐
ность, пассивность молодежи. 
Наш  университет  создан  в  тяжелейшем  1942  году  накануне Сталинград‐

ской битвы и  с 1946  года  является базовым университетом для атомной от‐
расли  СССР  и  России,  кадровым  соисполнителем  Атомного  проекта.  Уни‐
верситет в последние годы занимает место в ТОП‐7 российских вузов и вхо‐
дит в ТОП‐100 рейтингов мировых университетов по естественным наукам5. 
Среди  выпускников МИФИ  –  три Министра  атомной  промышленности, 

два космонавта, посол в США (знаменитый С. И. Кисляк), заместитель Гене‐
рального директора МАГАТЭ (М. В. Чудаков), но также и более 50 священно‐
служителей в сане епископа, игумена, иеромонаха и т. п. 
С целью скорректировать дисбаланс гуманитарного и технического обра‐

зования в нашем университете успешно реализуется проект «Академические 
чтения». Научным руководителем Академических чтений является академик‐
секретарь Отделения историко‐филологических наук Российской Академии 
наук В. А. Тишков. 
В настоящее время подготовлено учебное пособие «Основы гуманитарно‐

го  знания»  для  технических  университетов.  Цель  пособия  –  раскрыть  гори‐
зонты и  динамику  развития  современного  научного  знания,  проанализиро‐
вать  противоречия жизни  современного  общества,  дать  всестороннее  пред‐
ставление о достижениях и проблемах современных гуманитарных наук. 
В 2012 г. в МИФИ учреждена кафедра теологии – науки о вечных духовных 

и нравственных ценностях. Возглавил кафедру выдающийся иерарх Русской 
Православной Церкви митрополит Волоколамский Иларион. Одна из целей 
кафедры – восполнение пробелов изучения российской и мировой истории 
и  культуры,  налаживание  межнациональной  и  межконфессиональной  гар‐
монии6. Кафедра является общеобразовательной, через нее ежегодно прохо‐
дит от 400 до 700 студентов. Читаются такие курсы, как «История христиан‐
ской мысли», «Философия религии», «Религия в международном и полити‐
ческом  измерении»,  «Новейшая  история  религии»  и  др.  Эта  деятельность 
кафедры вызывает живейший интерес у студентов. 
Следует  отметить,  что  первые  годы  работы  кафедры  теологии  в  НИЯУ 

МИФИ  подтвердили  обоснованность  ее  создания.  Мультидисциплинарный 
характер  научных  исследований  и  образовательных  программ  (совместно  с 
другими кафедрами  гуманитарного блока) может обеспечить необходимую 
синергию образования и воспитания. 

                                                            
5 Дж. Рассел. Национальный исследовательский ядерный университет «МИФИ». VSD. 2012. 
6  Открытие  кафедры  теологии  в  НИЯУ  МИФИ.  Сообщение  о  заседании  Ученого  совета 

НИЯУ  МИФИ  15.10.2012.  [Электронный  ресурс]  URL:  https://mephi.ru/special/press/1387/17482/ 

(дата обращения 16.10.2012). 
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Теология является неотъемлемой частью любого интеллектуального обра‐

зования. На сегодняшний день мы стали свидетелями странного парадокса: в 
геополитическом  смысле  религия  продолжает  оставаться  в  своей  ведущей 
роли сильного игрока, однако в науке и образовании её избегают или даже 
вовсе  отвергают  из  идеологических  соображений,  основываясь  зачастую  на 
упрощенных представлениях. Религия должна быть частью образовательной 
системы. В противном случае мы рискуем столкнуться  с повторением исто‐
рии, когда наше общество захлестнет новая волна невежества из‐за недостат‐
ка знаний и критической позиции. 
Теология  в  этом  академическом  смысле  слова  –  наука,  обучающая  кри‐

тичному отношению к собственным убеждениям, а ведь именно это основная 
и безусловная характеристика любой научной или догматической теории7.  
Подводя итог, необходимо подчеркнуть, что теология в техническом вузе – 

это  не  экзотическая  образовательная  дисциплина,  не  прихоть  представите‐
лей Церкви или руководства университетов, не попытка вторгнуться в чужое 
пространство,  чтобы навязывать религиозное мировоззрение и  чинить пре‐
пятствия в преподавании традиционных научных дисциплин. Теология в ву‐
зах  –  это  культурный  императив  для  академического  сообщества,  которое 
долгое время было практически отчуждено от религии как особой,  важней‐
шей сферы человеческого бытия. 
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Часть I 
ТЕОЛОГИЯ В СИСТЕМЕ ВЫСШЕГО ОБРАЗОВАНИЯ: 
ИСТОРИЧЕСКИЙ ОПЫТ, ПРОБЛЕМЫ, ПЕРСПЕКТИВЫ 

____________________________________________________________________ 
 

ТЕОЛОГИЯ В СОВРЕМЕННОМ РОССИЙСКОМ УНИВЕРСИТЕТЕ: 
ВЫЗОВЫ И ОТВЕТЫ 

 
Сергей Сергеевич Аванесов 

доктор философских наук, профессор, 
зав. кафедрой теологии Новгородского государственного университета 

имени Ярослава Мудрого 
iskiteam@yandex.ru 

 
 

  Анализируется современная социокультурная ситуация в связи с вве‐
дением  направления  «теология»  в  пространство  современного  уни‐
верситетского  образования.  Формулируются  основные  проблемы,
требующие достижения общественного консенсуса по этому вопросу.
Артикулируются  главные  вызовы  в  адрес православно‐христианской 
теологии как научно‐образовательной традиции и предлагаются кон‐
структивные ответы на эти вызовы. Утверждаются позитивные ориен‐
тиры для организации процесса обсуждения роли теологии в совре‐
менном отечественном социокультурном контексте. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  высшее  образование,  университет,  теология,
современная Россия.

 
У нас слово заменяет оружие, ограждая 
своих и вместе поражая противников, 
поражая не для того, чтобы низвергнуть, 
но чтобы восстановить и лежащих. 

св. Иоанн Златоуст 
Творения. Том 6. Кн. 2. С. 546 

 
Сегодня  отечественная  православно‐христианская  теология  призвана  ре‐

шать примерно те же общие задачи, которые пришлось решать богословам 
ранней Церкви: во‐первых, уяснение истин веры («внутренняя» задача) и, во‐
вторых,  апологетика  этих  истин  («внешняя»  задача).  При  этом  надо  пони‐
мать, что решение второй задачи важно не само по себе (как достижение по‐
беды  над  оппонентом  или  эффективная  защита  от  обвинений),  но  способ‐
ствует  решению первой,  то  есть  уяснению истин  собственной  веры.  В  свою 
очередь, постижение истин веры помогает точнее выражать свои убеждения 
перед  «внешними»  оппонентами.  Таким  образом,  общее  направление  со‐
временной  теологической  активности,  как  и  в  период  апологетов,  может 
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быть понято  как решение двуединой  задачи,  обе  стороны которой  взаимно 
необходимы и предполагают друг друга. 
Успешное  решение  этой  двуединой  задачи  в  любую  эпоху  требует  не 

только  чёткой ориентации  в  содержании церковной доктрины,  но и  владе‐
ние языками нехристианских культур, умение выражать и прояснять содер‐
жание своей веры с помощью этих языков. Если мы хотим добиться понима‐
ния со стороны «внешнего» мира, то мы должны признать, что этот резуль‐
тат  достигается  лишь  в  поле  взаимо‐понимания.  А  такое  взаимопонимание 
достигается  лишь  при  учёте  конкретных  вызовов  со  стороны  современного 
мира (синхронность) и на основе умения вести диалог с этим миром на язы‐
ке,  понятном  ему  (конвертация  дискурсов).  Выполнение  этих  двух  условий 
позволит,  не  выходя  за  границы  Предания,  вести  подлинный  диалог  с 
«внешним» миром и достигать при этом позитивных  (и для Церкви,  и  для 
мира) результатов. 
Такого рода результаты в сфере диалога о назначении, роли и функциях 

теологии  как  университетской  дисциплины  могут  представлять  собой  кон‐
структивные,  взвешенные  и  конвенционально  принятые  решения  по  следу‐
ющим пунктам: 
‐ место теологии в традиционном и современном высшем образовании; 
‐ соотношение теологического и научного знания (прежде всего – гумани‐

тарного); 
‐ актуальность теологического знания для человека, общества и культуры; 
‐  соотношение светского характера государственного университета и кон‐

фессионального характера теологии; 
‐ влияние теологии на уровень гуманитарного образования и культурную 

среду университетского города. 
Достижение  взаимопонимания  по  перечисленным  пунктам  затруднено 

тем, что в наше время и в нашем месте данные темы в основном переживают‐
ся  как  проблемные,  связанные  с  неразрешимыми  логическими  и  эмпириче‐
скими противоречиями. Проблемы – это такие вопросы, ответы на которые 
не  представляются  очевидными;  более  того,  на  эти  вопросы  можно  дать 
прямо противоположные аргументированные ответы. Что касается теологии, 
то её роль и культурный статус могут быть обоснованы как в позитивном, так 
и  в  негативном  ключе.  Для Церкви  отрицательные  решения  указанных  во‐
просов представляются не просто как ложные логические  суждения,  но как 
(по терминологии А. И. Сидорова) «реакционные факторы», реализующиеся 
в  практических  последствиях.  И  как  в  период  апологетов  наличествовали 
пять таких антихристианских факторов (языческое государство, образованное 
сообщество, плебс, иудаизм,  гностицизм),  так и  сегодня – применительно к 
теме присутствия  христианской  теологии  в  системе  высшего  образования – 
можно говорить о той же «пятёрке», но, конечно, окрашенной новыми смыс‐
лами  согласно  духу  времени.  Постараемся  сформулировать  эти  вызовы  и 
предложить посильные ответы на них. 

1)  Введение  теологии  в  систему  высшего  образования  есть  проявление 
клерикализма, а клерикализм несовместим с демократическим обществом. 
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Напротив,  возвращение  теологии  в  систему  университетского  образова‐

ния является одним из свидетельств развития в нашей стране начал демокра‐
тии, мировоззренческого плюрализма и гражданского общества, признаком 
постепенного отхода от партийно‐государственного диктата, отказа от жёст‐
кой идеологической предопределённости в сфере образования и личностно‐
го роста гражданина России. Такой процесс не имеет ничего общего с клери‐
кализацией  сферы  образования,  поскольку,  во‐первых,  клир  не  предусмат‐
ривает и не получает для себя исключительных прав в сфере преподавания 
теологических дисциплин,  а  во‐вторых, речь не идёт и не может идти о ре‐
дукции всех университетских дисциплин к одной лишь теологии, о стремле‐
нии  превратить  теологию  в  «главную»  образовательную  дисциплину  или 
придать ей исключительную идеологическую функцию. 

2) Теология противоположна науке и есть антинаука. 
Данное убеждение является следствием ненаучного представления о теоло‐

гии.  Напротив,  развитие  теологии  как  научного  направления  и  образова‐
тельной программы способно повысить степень осведомлённости в одной из 
важнейших сфер  гуманитарного  знания и тем самым поднять уровень кри‐
тического мышления  студентов.  Феноменология религиозного  опыта,  пред‐
ставленная  в  честной,  доказательной  и  ответственной  форме,  сможет  ком‐
пенсировать давно сложившиеся идеологические штампы религиоведческой 
фантастики.  Очевидно,  что  полнота  и  глубина  гуманитарного  университет‐
ского образования не может быть обеспечена без теологического знания, ко‐
торое тесно связано со многими гуманитарными дисциплинами, предостав‐
ляя для них проверенный опытом и интеллектом материал – для истории и 
литературы, искусствознания и теории культуры, философии и психологии, 
для антропологии в широком смысле как знания о человеке во всех его изме‐
рениях.  Отсутствие  достоверных  знаний  о  религиозном  опыте  человечества 
продуцирует  ущербную  картину  мира,  которую  никак  нельзя  назвать  ни 
научной, ни полной. Теология обладает тщательно разработанным и в то же 
время  постоянно  развивающимся  научным  аппаратом  и  способна  его  ис‐
пользовать в образовательной сфере. При этом теология как наука, одновре‐
менно выходящая за рамки науки (в чём состоит её родство с философией), 
может  обеспечивать  исследование  культурных,  нравственных  и  духовно‐
антропологических контекстов строгой науки и тем самым выступать как её 
рефлексивная аксиология и нормативная прагматика. 

3) Введение теологии в образовательный процесс есть способ ограничения 
свободомыслия. 
Этот тезис также основан на ложном представлении о теологическом зна‐

нии. В противовес этому тезису можно полагать, что присутствие теологии в 
составе высшего образования,  во‐первых, должно способствовать продвиже‐
нию идеи многообразия точек зрения на важнейшие проблемы человеческо‐
го бытия и культуры, развитию навыков диалога, взаимной толерантности и 
опыта  гражданской  солидарности.  Во‐вторых,  теология  создаёт  почву  для 
реального (просвещённого) свободомыслия, помогает противостоять прими‐
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тивным  предрассудкам  и  слепому  догматизму  так  называемого  «массового 
сознания» и «популярной» квазинауки. Наконец, в‐третьих, теология воспи‐
тывает  исследовательскую  смелость,  расширяет  познавательный  горизонт, 
приучает к личной ответственности за любое публичное научное высказыва‐
ние,  то  есть  переводит  тему  религиозного  опыта  из  жанра  околонаучной 
«болтовни»  в жанр  строго  аргументированного,  научно  обоснованного  суж‐
дения. 

4) Присутствие теологии  в университете противоречит светскому ха‐
рактеру государства. 
Напротив,  возвращение  теологии  в  современный  университет  точно  от‐

ражает принцип светскости государства и государственного высшего образо‐
вания, поскольку  снимает  всякие подозрения о предпочтении  государством 
одной  идеологии  в  ущерб  другим.  Светское  государство,  не  связанное  ни  с 
религиозной,  ни  с  антирелигиозной идеологией,  тем  самым  законным  обра‐
зом реагирует на запрос общества на образовательные услуги определённого 
типа и предоставляет ему эти услуги. В противном случае государство долж‐
но  было  бы  занять  дискриминационную позицию  в  отношении  значитель‐
ной  части  населения  исключительно  на  мировоззренческом  основании  (на 
основании вопроса об отношении к Сверхъестественному), то есть перестать 
быть светским, нейтральным ко всем наличным формам мировоззрения. 

5) Занятие теологией удаляет от реальной жизни. 
Прямо  наоборот,  мировоззренческое  знание  является  не  абстрактным,  а 

наиболее жизненным, определяющим человеческое существование, целепо‐
лагание  и  практическую  деятельность.  Вопросы,  поднимаемые  теологией, 
имеют отношение к наиболее ценному в человеке и принципиально важно‐
му в его жизни. От свободного решения человеком фундаментальных вопро‐
сов  его  существования  зависят  его  конкретные  жизненные  практики,  его 
профессиональная  деятельность,  его  личный  путь,  его  биография.  Мотива‐
ция жизненного выбора является осмысленной, когда человек имеет в распо‐
ряжении максимально полную информацию об условиях, обстоятельствах и 
последствиях  такого  выбора.  Без  присутствия  теологии  в  составе  универси‐
тетского  образования  такой  информационной  полноты  обеспечить,  есте‐
ственно, нельзя, а значит, и реально мотивированный, всесторонне взвешен‐
ный выбор жизненной стратегии невозможен. 
Представляется,  что  корректное,  свободное  и  открытое  обсуждение 

названных вызовов должно рано или поздно привести к достижению взаим‐
ного понимания Церкви и «мира» в области специфики, предмета, границ и 
целей  теологии  как  исследовательской  дисциплины,  образовательной  про‐
граммы и  типа  культурной  деятельности;  к  прояснению перспектив  разви‐
тия  теологического образования и  теологических исследований в  современ‐
ном университете; к определению роли теологии в контексте воспитательной 
работы  и  реализации  молодёжной  политики  в  современной  университет‐
ской среде. 
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Ирина Викторовна Кутырева 

кандидат философских наук, доцент кафедры теологии и религиоведения 
Саратовского гос. университета имени Н. Г. Чернышевского 

 
 
  Актуализация в  современном образовании проблем воспитания мо‐

лодежи на принципах толерантности,  взаимоуважения, осознания и
приобщения  к  культуре  и  духовным  традициям  своей  страны  по‐
рождает  дискуссии на  тему необходимости и обоснованности  введе‐
ния дисциплин религиозного характера в образовательных учрежде‐
ниях.  В  статье  рассматривается  развитие  теологии,  а  также  взаимо‐
действие ее с корпусом гуманитарного знания в историческом ракур‐
се, роль теологии в высших учебных заведениях, значимость введения
религиоведческих дисциплин в средней школе. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА:  теологическое образование,  религиозная  куль‐
тура, поликонфессиональность, образовательное пространство. 

 
 
Система образования на сегодняшний день является, пожалуй,  одной из 

самых  динамично  развивающихся  систем.  Обусловлено  это,  конечно,  зави‐
симостью системы образования от многих социальных, экономических и по‐
литических институтов и концепции развития, принятой государством. Об‐
разование  является  самым  важным  институтом  социализации  человека, 
формирующим личность, в связи с чем особо пристальное внимание уделя‐
ется преобразованиям, происходящим в образовательной сфере. Необходи‐
мо  отметить,  что  в  последнее  десятилетие  особое  внимание  привлечено  к 
формированию  личностной  культуры,  нравственных  ориентаций  современ‐
ной молодежи, духовного воспитания, гармоничного развития и становления 
личности.  Как  следствие,  актуальным  явилось  введение  новых  предметов  в 
школах,  связанных  с  изучением  религиозных  культур  и  основ  духовно‐
нравственной  культуры,  а  также  новых  направлений  подготовки  в  высших 
учебных  заведениях,  касающихся  религиозной  и  теологической  направлен‐
ности. 
Данная  тема  вызвала  большой  общественный  интерес,  отраженный  в 

средствах массовой информации, о роли и месте теологии в светских образо‐
вательных  учреждениях  и  о  значении  изучения  религиозных  культур  в  си‐
стеме школьного образования. На дискуссионных площадках,  в том числе в 
средствах массовой информации, рассуждали о сложностях, особенностях и 
необходимости  введения  основ  религиозных  культур  и  светской  этики  для 
формирования  толерантного  отношения  к  различным  религиям,  укрепле‐
ния  национальной  идентичности,  воспитания  нравственно  здорового  поко‐
ления. Дискуссии о возвращении теологии в  светские вузы сопровождались 
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также неоднократными обсуждениями со стороны церкви и властных струк‐
тур.  
Первое десятилетие нашего столетия было ознаменовано активными дис‐

куссиями по вопросу о месте и роли теологии как науки в структуре гумани‐
тарных дисциплин в светских учебных заведениях. Сторонники одной точки 
зрения считают,  что  теология изначально являлась той дисциплиной,  кото‐
рая  объединяла  вокруг  себя прочие  дисциплины  гуманитарной  направлен‐
ности,  и  не  стоит  ее  лишать  этого  права,  исторически  обусловленного  и 
оправданного. Но есть приверженцы и той точки зрения,  согласно которой 
теологию вообще сложно назвать наукой, так как она не отвечает критериям 
научности. Но в таком случае можно возразить, что теология, рассматривае‐
мая в русле подобных критериев, не отличается, скажем, от философии.  
Интересным является то, что начиная с эпохи античности, теология и фи‐

лософия  развивались  в  едином  русле  и  взаимодополняли  друг  друга.  Так, 
Аристотель  определял  теологию  как  «первую  философию».  Однако  доми‐
нирование рационалистических тенденций в философии постоянно вызыва‐
ло между ними напряженные отношения, приводившие к резкому размеже‐
ванию. Сама граница между философией и теологией всегда выглядела раз‐
мытой из‐за  того,  что  внутри философии  сформировались доктрины,  апел‐
лирующие к религиозному опыту, а богословы стремились разработать «фи‐
лософскую  теологию»,  соединяющую  вместе  светское  и  религиозное  созна‐
ние.  
Типологические различия между ними, тем не менее, сохраняются. В сво‐

ем  развитии  философия  руководствуется  критериями  разума  и  здравого 
смысла,  теология же подчинена  авторитету Слова Божьего,  почитаемого  за 
непререкаемую истину. Выдвинутая христианством идея о возможности ра‐
ционального  познания  Бога  получила  название  естественной  теологии. По‐
следняя  стимулировала  развитие  науки,  рождала  уверенность  в  наличии 
объективных,  поддающихся  рациональному  постижению  связей  и  законов. 
Но в то же время вся история западной цивилизации отмечена резкой кон‐
фронтацией религии и науки. 
Таким  образом,  теология  изначально  сопоставлялась  с философией,  по‐

тому  что  обе  занимались  рассуждениями и  давали  ответы  на  одни и  те же 
вопросы, но в русле других категорий. И философия, и религия стремились 
ответить на вопрос о месте человека в мире, о  том,  что есть добро,  что есть 
зло, где источник добра и зла, и прочие вопросы.  
Как и религии, философии присуще трансцендирование, то есть выход за 

границы возможного опыта. Но между философией и религией существуют 
различия. Религия основана на вере, а не на аргументации, ей не нужны фак‐
ты доказывания, в то время как философия занимается доказательством сво‐
их истин посредством рассуждений, апеллирует к разуму.  
Второе отличие заключается в том, что религия, как правило, существует в 

массовом  сознании  людей,  хотя,  безусловно,  имеет  и  личностные  ориента‐
ции.  Религия  –  это  вера,  которая  возможна  в  том  числе  при  совершении 
практических  действий  (отправление  обрядов,  ритуалов).  Философия пред‐
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ставляет  собой  чисто  теоретическое  знание и  не подразумевает массовости. 
Другими  словами,  философия  не  занимает  мысли  всего  народа,  этноса, 
нации, на что способна религия.  
В эпоху средних веков теология начинает позиционироваться как фунда‐

ментальная наука,  вокруг  которой  выстраивался  ареол  всего  гуманитарного 
знания. Сам образовательный процесс, обучение грамоте, вышел, по сути, из 
монастырских  школ.  Понятие  «образование»  пришло  на  смену  понятию 
«грамотность», которое, в свою очередь, подразумевало знание грамматики, 
навыков чтения и письма, когда книга рассматривалась как источник знаний, 
а история писалась и хранилась в монастырских стенах. Естественно, что по 
тиражируемости  и  распространенности  Библия  превосходила  иные  источ‐
ники, являясь источником объяснений законов мироздания. Именно Библия 
отвечала на  все  вопросы и объясняла принципы устройства бытия. Для не‐
грамотных была Библия в картинках, для тех, кто не мог позволить себе при‐
обрести книгу, для приобщения к вере служили росписи в храмах на сюжеты 
Священного Писания. Вопрос веры для европейца и для русского человека во 
времена  средних  веков был настолько насущным,  что  вся жизнь  человека и 
общества строилась вокруг Церкви. Отцы Церкви диктовали мораль, прово‐
дили обряды, посвящали человека в таинства, зачастую оказывая влияние не 
только на частную жизнь человека, но и на дела государственные.  
Открывающиеся в университетах средневековья факультеты теологии как 

основополагающие свидетельствуют также о признании теологии как науки. 
Соответственно,  на  протяжении  довольно  длительного  времени  теология 
рассматривалась  как  наука  наряду  с  философией,  юриспруденцией,  меди‐
циной.  Неслучайно  богословский,  медицинский,  философский,  юридиче‐
ский факультеты являлись основополагающими, вокруг которых становился 
европейский университет.  
Поскольку  теология  играла  важную  роль  в  становлении  общественного 

самосознания христианского общества, объединенного единством веры,  сто‐
явшей  выше  любых  политических  разногласий,  постольку  и  факультет,  на 
котором  эта  дисциплина  преподавалась,  активно  участвовал  в  бесконечных 
дискуссиях о  том,  какова природа человеческого общества,  какими должны 
быть отношения церкви и  государства,  как  соотносятся общественная и ин‐
дивидуальная мораль.  
В  начале  Нового  времени  происходят  изменения  в  отношениях  между 

теологией и наукой,  в  соответствии с которыми теология и наука начинают 
существовать  относительно  автономно  по  отношению  друг  к  другу.  Такая 
автономия реализуется как содержательная и методологическая с одной сто‐
роны и как институциональная ‐ с другой. 
Утверждение  и  воспроизводство  подобного  рода  образца  отношений 

между  теологией и  наукой предполагает,  что  науки  вольны  сами  выбирать 
методы, средства и обосновывать собственные фундаментальные онтологиче‐
ские представления.  
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Со стороны теологии данный образец отношений предполагает, что тео‐

логия принимает результаты науки, оставляя за собой право увязывать их со 
своими фундаментальными онтологическими представлениями. 
В  институциональном  плане  образец  самостоятельного  существования 

теологии и науки означает, что ни одна из сторон не обладает социальными 
институтами и властными ресурсами для того, чтобы навязать свои позиции 
другой стороне.  
Ярые споры о научности самой теологии проявились в тот момент, когда 

одни  науки  стали  выделять  как  эталон  научности,  как  науки,  соответствую‐
щие  критериям  научного  знания,  в  частности,  естественнонаучные  дисци‐
плины, и псевдонауки, не отвечающие данным критериям. В данном случае 
дискуссии возникают в том числе по определению критериев научности.  
Наука является не просто совокупностью знаний, но и специфической со‐

циальной  деятельностью,  вырабатывающей  собственные  ценностные  уста‐
новки. Незыблемые ценности науки: опора на опыт, верность истине,  готов‐
ность  выступать против устоявшихся предрассудков и  священных авторите‐
тов. Эти ценности находятся в противоречии с религиозной опорой на веру и 
незыблемые  авторитеты.  Прогресс  естествознания  неизбежно  оборачивался 
серией столкновений не только с отдельными положениями церковной дог‐
матики, но и самими принципами ее построения. Сегодня преобладает мне‐
ние о том, что сфера религиозного сознания должна быть ограничена экзи‐
стенциальной  проблематикой  и  что  наука  не  должна  высказывать  абсолю‐
тистские  мировоззренческие  претензии.  Правомерно  поэтому  говорить  о 
взаимной  дополнительности  религиозной  веры  и  научного  знания:  лишь 
совместно они удовлетворяют объективные потребности людей на нынешней 
стадии развития человечества. 
Представляется, что как только речь заходит о теологии, эта тема начина‐

ет  всех  очень  интересовать,  так  как  мы  начинаем  слышать  размышления  о 
излишней клерикализации общества, о  том,  что грани теологии выступают 
за пределы дозволенного и что она на что‐то претендует.  
Рассматривая выше развитие теологии в разные исторические эпохи, от‐

мечая  исторические  периоды,  когда  она  была  наукой,  имеющей  самостоя‐
тельный статус,  следует отметить, что по прошествии времени и некоторых 
исторических  событий  теология  возвращает  себе  этот  статус,  претендуя  на 
историческую  справедливость  как  минимум.  Кроме  того,  на  сегодняшний 
день многими политиками,  общественными и церковными деятелями при‐
знается, что теология имеет огромное значение для современного общества и 
системы образования.  
Представители  церкви  отмечают,  что  развитие  поликонфессионального 

теологического образования в государстве является актуальной необходимо‐
стью, особенно в поликультурных регионах. Это способствует преемственно‐
сти  в  области  образовательных  и  научных  традиций,  выработанных  тради‐
ционными  конфессиями  в  условиях их мирного  сосуществования  в  России. 
Подготовка  специалистов‐теологов  является  эффективным  средством,  пре‐
пятствующим  распространению  псевдохристианских  сект,  исламского  фун‐



 
 
 
34 
 
даментализма  и  других  антигосударственных  и  антиобщественных  объеди‐
нений. Сегодня, когда происходит процесс интеграции российской системы 
образования в европейскую и мировую, развитие отечественного теологиче‐
ского  образования и  науки приобретает  особую  важность,  так  как  является 
необходимым условием конкурентоспособности российского гуманитарного 
знания.  Причем  в мировой  практике  неоспоримо  присутствует  убеждение, 
что  теология,  история  и  классическая  филология  составляют  фундамент 
национального  гуманитарного образования. И они не могут быть  заменены 
друг другом. 
Анализ  высказываний  общественных  и  церковных  деятелей  по  поводу 

теологии  на  сегодняшний  день  сводится  не  только  к  определению  факта 
научности теологии или ее ненаучности, но и к осмыслению ее роли и зна‐
чимости для всей системы образования. 
 Большинство размышлений сводится к тому,  что теология –  это как раз 

то,  чего  нам  сегодня  очень  не  хватает  для  преодоления  провалов  советской 
культуры, которая базировалась на атеистическом мировоззрении. Понима‐
ние  светскости  образования  не  предполагает  атеистичности.  Сейчас  очень 
часто  говорят  о  формировании  национальной  идентичности,  собственного 
самосознания, развитии духовности. Следует отметить, что развитие русской 
культуры  на  протяжении  многих  столетий  было  тесным  образом  связано 
именно с религиозной составляющей. Формирование ментальности русского 
человека происходило под влиянием веры. В настоящее время пропаганди‐
руется  преемственность  традиций  и  возрождение  утраченной  в  советский 
период  духовности.  При  подобных  размышлениях  становится  абсолютно 
непонятным  факт  двойственного  отношения  к  теологии.  Как  мы  хотим 
укреплять  духовность  и  нравственность,  высказывая  одновременно  спорное 
отношение к теологии, оспаривая ее научность,  складывающуюся тысячеле‐
тиями?  
Теология имеет право на восстановление исторической преемственности, 

имеет право на то, чтобы ее изучали профессионально те, у кого есть потреб‐
ность в ее изучении, причем не только в духовных заведениях, но и в заведе‐
ниях не духовной направленности. Введение теологии как направления в си‐
стему  образования  России  на  светском  уровне  свидетельствует  о  том,  что 
споры о научности теологии все‐таки на официальном уровне пришли к сво‐
ему логическому завершению. 
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УНИВЕРСИТЕТСКАЯ ТЕОЛОГИЯ И ПРАВОСЛАВНОЕ БОГОСЛОВИЕ: 

ТОЖДЕСТВО ИЛИ СИНЕРГИЯ? 
(К ВОПРОСУ О РАСПРЕДЕЛЕНИИ БОГОСЛОВСКИХ, ФИЛОСОФСКИХ И 
ПРОФИЛЬНЫХ ДИСЦИПЛИН В НОВОМ ТЕОЛОГИЧЕСКОМ СТАНДАРТЕ) 
 

Алексей Александрович Лагунов 
доктор философских наук, профессор, руководитель магистерской  
программы «Государственно‐конфессиональные отношения»  

по направлению 48.04.01 – Теология, профессор кафедры социальной  
философии и этнологии Гуманитарного института Северо‐Кавказского  

федерального университета, г. Ставрополь 
 
 
  В статье приводится аргументация в пользу основанного на традици‐

ях  восточно‐христианской Церкви  различения  университетской  тео‐
логии и православного богословия. Утверждается о  служебной роли
философии по отношению к богословию, а также о приоритетности
философской исследовательской методологии в современной универ‐
ситетской  теологии.  Отмечаются  имеющиеся  в  разрабатываемом
ФГОС ВО 3++ по направлению «Теология» недостатки и высказывает‐
ся  мысль  о  необходимости  формирования  «Концепции  развития
теологического образования и теологической науки в Российской Фе‐
дерации». 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: православное богословие, университетская тео‐
логия,  образовательный  стандарт,  теологическая  наука,  духовная
практика, философия.

 
 
Следует  ли  понятийно  различать  активно  развивающуюся  сегодня  уни‐

верситетскую  теологию  и  православное  богословие  духовных  учебных  заве‐
дений? От того или иного ответа на этот вопрос, как представляется, зависит 
формирование стратегии развития российского теологического образования, 
а значит, и его будущее. Так сложилось в восточно‐христианской традиции, 
что  богословие  есть  преимущественно  духовно‐практическая  дисциплина, 
отражающая  полноту  церковной  жизни  и  вербализирующаяся  в  качестве 
результата этой жизни. Рационально‐теоретическое, философское осмысле‐
ние вероисповедной догматики всегда понималось как важное занятие, но не 
самодовлеющее, а вытекающее из духовного опыта, и это понимание, на наш 
взгляд,  сегодня  необходимо  оставить,  поскольку  все‐таки «богословие  стоит 
не на цитатах – будь то библейские или святоотеческие, но на опыте Церкви»8.  
Совсем не случайно при становлении российских университетов в их про‐

граммы не включалась теология как классическое образовательное направле‐
ние западных университетов, ведь тогда уже было ясно, что рационализация 

                                                            
8 Шмеман А., прот. Собрание статей, 1947 – 1983. М.: Русский путь, 2011. С. 109. 
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богословия в томизме, подменяющем «знание Бога» «знанием о Боге»9, и его 
дальнейшая  релятивизация  в  протестантской  теологии  логически  ведут  к 
вынесению  богословских  знаний  «за  скобки»  процесса  научного  развития 
эпохи  Просвещения,  подпавшего  под  влияние  всеобщей  секуляризации. 
Тенденция  сложилась  достаточно определенная,  и  ее  влияние мы  с  особен‐
ной силой ощущаем в наши дни. Историческую логику секуляризации тео‐
логии  хорошо  выразил  Л.  Н.  Толстой  в  своей  записной  книжке  1870  года: 
«Возьмитесь  разумом  за  религию,  за  христианство,  и  ничего  не  останется, 
останется разум,  а  религия  выскользнет  с  своими неразумными противуре‐
чиями. То же с любовью, с поэзией, с историей»10.  
Однако нет никаких оснований говорить и о том, что православному зна‐

нию чужд разум как познавательный инструмент, напротив, в многочислен‐
ных  творениях  Святых  Отцов  (которые  есть  не  что  иное,  как  рационально‐
теоретическое изложение их мыслей,  совсем не чуждое процессу философ‐
ствования) мы встречаем более чем уважительное отношение к любомудрию 
и  хорошее  знание  античной философии. Никто  не  станет  спорить и  с  тем, 
что  великие  догматические  достижения  Вселенских  соборов,  на  которых 
крепко стояла и стоит Православная Церковь, были осуществлены во многом 
благодаря привлечению методологии и категориально‐понятийного аппара‐
та этой философии на службу новому мировоззрению. Тогда еще было по‐
нимание целостности богословско‐философского знания, основанной на суб‐
ординации  и  координации  его  частей.  Позже  в  католической  схоластике 
утверждается  как  будто  унизительное  для  философии  определение: 
«Philosophia  est  ancilla  theologiae»  (обратим  внимание  на  то,  что  слово 
«ancilla» здесь можно ведь перевести и не уничижительно – «служанка», а по‐
своему  возвышенно  –  «служительница»).  Но  о  служебном  характере  фило‐
софского знания говорили не только в схоластические времена Петра Дамиа‐
ни, Фомы Аквинского и Цезаря Барония, похожий концепт высказывался и 
такими  раннехристианскими  мыслителями,  как  св. Иустин  Философ,  Кли‐
мент  Александрийский,  св.  Дионисий  Великий,  свт. Василий  Великий,  свт. 
Григорий Богослов, свт. Григорий Нисский, преп. Максим Исповедник и др. 
Более  того,  задолго  до  становления  христианского  мировоззрения  Аристо‐
тель  также отмечал превосходящую философские  знания ценность  науки о 
«божественных предметах», «которою скорее всего мог бы владеть бог», а по‐
тому: «…все науки более необходимы, нежели она, но лучше нет никакой»11. 
Обобщая  методологические  подходы  всех  этих  мыслителей,  следует  при‐
знать,  что они  говорили о нормальном месте философии в  системе доступ‐
ных человеку знаний. Хотим мы этого или нет, но философия всегда служит 
вере –  это факт,  от  которого никогда не уйти мыслящей личности;  вера же 
может быть разной, и множественность вероисповеданий – атрибут свободы 

                                                            
9 Там же. С. 739. 
10 Цит. по: Бибихин В. В. История современной философии (единство философской мысли). 

СПб.: Изд‐во «Владимир Даль», 2014. С. 254. 
11 Аристотель. Метафизика. М.: Эксмо, 2006. С. 11. 
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ограниченного  в познании мира человека. Следовательно,  претензии фило‐
софского  знания  на  создание  оригинального  мировоззрения,  без  которого, 
как стали утверждать в достаточно близкие к современности времена, не мо‐
жет  состояться  философская  система,  вне  конфессионального  контекста 
стремящаяся осмыслить все стороны взаимоотношений человека, общества и 
мира,  являются  ненормальным  явлением  для  самой же  философии.  И  это 
понятно, ведь вера может говорить о сверхразумном, разум – нет, он может 
только подменять сверхразумное самим собой,  возвеличивая при этом себя 
до полного  обожения  (происходящего,  конечно,  лишь  в искаженном  созна‐
нии человека).  
Перед современной российской университетской теологией стоит важная 

задача,  не  только  конфессионально‐методологическая,  но  и  универсальная: 
возвращение (на собственном примере) философии былого – нормального – 
статуса, и об этом не стоит забывать, планируя стратегию развития теологи‐
ческих образования и науки. Уже из постановки такой задачи следует необ‐
ходимость синергии, сотрудничества, сотворчества православного богословия 
и  университетской  теологии,  ее  специфического  познавательного  инстру‐
мента, поэтому неполезными для общего дела являются попытки как отож‐
дествить  субъект  и  объект  служения,  так  и  разорвать  между  ними  всякую 
связь. Больше того, не нужно забывать и об эвристической функции постав‐
ленного на богословскую  службу философского  знания,  приоритетного для 
университетской теологии. Как ни похожи для многих православных совре‐
менников на «около‐еретическое»  умозаключение нижеследующие слова А. 
В. Карташева, последовательного апологета Православной Церкви, но давай‐
те вдумаемся в них и попытаемся извлечь выводы: «Достигнутая степень рас‐
крытия  христианской  доктрины  и  ее  антично‐философская  оболочка  –  не 
вечны и не единственны. Церковь с угасанием древних культур не состарилась, 
не  омертвела и  не  утратила  присущего  ей  дара Духа  Божия,  силы и  права 
при  всех  переменах  и  обновлениях  умственной  жизни  человечества  непо‐
грешительно  устанавливать,  если  понадобится,  и  новые  формулировки 
прежних догматов, и принимать новые по языковой и философской форме 
их  истолкования»12.  Конечно,  «непогрешительно  устанавливать…  новые 
формулировки  прежних  догматов»  –  дело  соборное,  общецерковное  и, 
прежде всего, богословское, но не окажет ли существенную помощь в его ре‐
ализации и университетская теология, тем более, нужно согласиться, в стре‐
мительно меняющихся мире и представлениях человека о нем это давно уже 
понадобилось? 
Помимо  вышеуказанной  совместной научно‐исследовательской функции 

православного богословия и университетской теологии,  у них есть и другие 
специфические,  и  тоже  совместные  функции  –  апологетика,  религиозное 
просвещение,  воспитание целостного мировоззрения и пр.,  причем  в  усло‐
виях постсекулярного мира, в котором прежнее единство общества и Церкви 

                                                            
12 Карташев А. В. Свобода научно‐богословских исследований и церковный авторитет // Цер‐

ковь. История. Россия: статьи и выступления. М.: Пробел, 1996. С. 40.  
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утеряно,  именно  университетская  теология  призвана  обеспечить  христиан‐
скому мировоззрению широкий выход на общественное сознание, что долж‐
но  способствовать  совершенствованию  общественно‐конфессиональных  и 
государственно‐церковных отношений. Не отрываясь от православного бого‐
словия, постоянно сверяя с ним свои позиции, университетская теология не 
должна и отождествляться  с  ним.  Ее  задача –  воспитывать не  священнослу‐
жителей, а научные кадры, профессиональных защитников веры, грамотный 
административный  персонал,  учительский,  преподавательский,  просвети‐
тельский «корпус». 
Сегодня,  пока  не  определена  общая  стратегия  развития  теологических 

образования  и  науки,  рано  говорить  о  каких  бы  то  ни  было  существенных 
достижениях в этой области. Хотя, разумеется, успехи есть, и немалые, чему 
свидетельством увеличение числа высших учебных заведений, реализующих 
образовательное направление «Теология», создание Научно‐образовательной 
теологической  ассоциации  (НОТА),  недавнее  утверждение  теологии  в  каче‐
стве научной отрасли, –  однако  есть и поводы усомниться  в необратимости 
этих процессов. К сожалению, иногда и сами энтузиасты современной теоло‐
гии неосознанно подыгрывают оппозиционным силам, все еще влиятельным 
в нашем образовании.  
Следует сказать, что на протяжении нескольких лет в российском образо‐

вательном пространстве идет процесс диффузии, далеко не всегда полезного 
смешения духовного и светского образования. До сих пор принципы органи‐
зации  светского  образования  распространялись  в  духовных  учебных  заведе‐
ниях,  массово  переходящих  на  универсальные  ФГОСы  и  аккредитующих 
теологические направления, теперь же мы видим обратный процесс распро‐
странения  принципов  пастырского  обучения  на  светские  образовательные 
организации. Не беремся судить о влиянии светских образовательных прин‐
ципов на  семинарии и академии,  хотя и есть основания для  сомнений в их 
полной позитивности для духовного образования, всегда имевшего собствен‐
ную  специфику  (традиционную,  может  быть,  консервативную,  но  –  и  это 
нужно помнить –  когда‐то  сохранившую философию  для  университетов  во 
времена гонения на нее). Но вот о возможных негативных последствиях вве‐
дения нового ФГОС ВО 3++ в российские вузы нужно сказать несколько слов. 
На проходившем в мае 2018 г. Всероссийском научно‐практическом семи‐

наре «Теология и образование: вектор развития», организованном Общецер‐
ковной аспирантурой и докторантурой имени святых равноапостольных Ки‐
рилла  и  Мефодия,  Научно‐образовательной  теологической  ассоциацией, 
при  участии  Рособрнадзора  и  Росаккредагентства,  был  представлен  проект 
ФГОС  ВО  3++  для  бакалавриата  по  направлению  «Теология».  Хотелось  бы 
акцентировать  внимание  на  некоторых  положениях,  содержащихся  в  этой 
презентации, которые, как представляется, являются отрицательным приме‐
ром взаимодействия духовных и светских образовательных организаций.  
В  соответствии  с  требованиями нового  стандарта,  при  составлении учеб‐

ного плана следует ориентироваться на примерную основную образователь‐
ную программу (ПООП), в которой для базовых дисциплин предполагается 
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отвести следующие нормы  (в зачетных единицах): «Библеистика» – от 20 до 
30 з. е., «Вероучительные дисциплины» – от 12 до 22, «Патрология» – от 12 до 
18,  «Церковно‐исторические  дисциплины»  –  от  16  до  26,  «Церковно‐
практические/литургические» – от 16 до 21, «Нравственно‐аскетическое бого‐
словие» – от 3 до 6, «Церковно‐правовые, канонические» – от 3 до 6, «Языки 
традиции»  (церковно‐славянский,  греческий,  латынь,  иврит)  –  от  8  до  30. 
Вместе с тем, другие базовые дисциплины (условно назовем их не богослов‐
скими)  нормированы очень  скудно: «Нехристианские религии» –  от 2  до 10 
з. е.,  «Исторические»  (учитывая,  что  церковно‐исторические  дисциплины 
уже  присутствуют  в  большом  объеме)  –  от  4  до  10,  «Физкультура»,  «Ино‐
странный язык» – от 12 до 20, «Философские дисциплины» – от 6 до 10, «Апо‐
логетические» – от 2 до 6.  
Мы, разумеется, не против изучения вероучительных дисциплин – основ‐

ного,  догматического,  нравственного,  литургического  богословия,  они  необ‐
ходимы,  особенно  для  светских  вузов,  студентам  которых,  даже  будущим 
теологам, как правило, требуется первоначальная «ликвидация безграмотно‐
сти»  в  области  знания вероисповедных оснований. Но  таким дисциплинам, 
заметим,  в  данном  перечне  отводится  достаточно  небольшой  объем.  Абсо‐
лютное же преимущество имеют «Библеистика», «Патрология», «Церковно‐
исторические»  и  «Церковно‐практические»  дисциплины,  «Древние  языки». 
Согласимся, очень нужные и сложные дисциплины, они требуют особого и 
специального  внимания,  и  в  рамках  бакалавриата,  быть может,  не  должны 
быть так широко представлены – подчеркнем: за счет других дисциплин. Ка‐
ких же?  Увы, философских,  которым отводится  около 7 %,  и  это  говорит  о 
том, что если в составлении данного стандарта философы и принимали уча‐
стие, то очень неактивное. Быть может, это было справедливо – есть примеры 
формирования во многих вузах учебных планов с резким перекосом в сторо‐
ну философских дисциплин по образцам католической или протестантских 
теологий. Но ведь нам нужно помнить о том, каким уважением в православ‐
ном богословии исторически пользовалась философия, к тому же, исполне‐
ние  функций  современной  университетской  теологии  требует  именно  –  и 
преимущественно  –  философской  подготовки.  Православная  философия 
неимоверно сложна, и отводить ей такое скромнейшее место – значит полно‐
стью ее игнорировать.  
Пока речь шла о базовых дисциплинах. Казалось бы, положение должно 

измениться  в  профильных  дисциплинах,  требующих  пристального  внима‐
ния,  поскольку  конкретный  профиль  (направленность)  обучения  должен 
иметь достаточно серьезную тематику и специфическую проблематику. Од‐
нако, даже в «профиле» преимущество снова у богословских дисциплин (мы 
оставляем  «за  скобками»  вопрос  о  том,  почему  на  все  профильные  дисци‐
плины отведен  столь малый  объем –  от  35  до  60  з. е.?): «Профильные  бого‐
словские» – от 25 до 40, «Профильные вспомогательные» – от 10 до 20. 
Таким образом, философские  (базовые) и профильные  (не богословские) 

дисциплины в новом стандарте занимают 10–12 %. 
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Хочется,  чтобы нас поняли правильно: мы  совсем не желаем принципи‐

ального  разделения  дисциплин  на  богословские и философские,  понимаем 
важность  знания  студентами  вероисповедных  основ  и  практической жизни 
Церкви, но ведь не должно же только этим ограничиваться почти все обуче‐
ние? Поэтому мы выступаем за равномерное сочетание дисциплин в учебных 
планах университетской теологии,  при этом убеждены,  что философские и 
профильные дисциплины должны в них занимать хотя бы половину. 
Создавшаяся ситуация не представляется непреодолимой, для ее исправ‐

ления не нужно даже переписывать новый стандарт, достаточно внести соот‐
ветствующие изменения  во  вспомогательный документ –  в ПООП. Сама же 
ситуация,  на  наш  взгляд,  стала  возможной  вследствие  устойчивого  заблуж‐
дения, в соответствии с которым понятия теологии и богословия отождеств‐
ляются,  и  это  является  одним из побочных результатов  недостаточного по‐
нимания  того,  что  формулировки  Халкидонского  догмата,  относящиеся  к 
Богочеловечеству  Иисуса  Христа,  применимы  ко  всем  областям  христиан‐
ской жизни, в которых антиномичные стороны «неслитны, непревращенны», 
но  и  «неразделимы,  неразлучимы».  Преодолению  данного  заблуждения  и 
координации  общих  усилий  по  развитию  университетской  теологии  будет 
способствовать  формирование  «Концепции  развития  теологического  обра‐
зования и теологической науки в Российской Федерации», в которой должны 
быть  четко прописаны функции  университетской  теологии,  из  которых ло‐
гически следовала бы и содержательная компонента разрабатываемых стан‐
дартов.  Пока же,  очень  похоже,  нами  допускается  тактическая  ошибка,  яв‐
ляющаяся следствием не во всём правильно выбранной стратегии. 
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  В  статье  представлен  опыт  использования  новых  образовательных

технологий в гуманитарном образовании и воспитательном процессе
в Национальном исследовательском ядерном университете «МИФИ».
Сегодняшние  студенты  станут  профессионалами  в  области  ядерных
технологий,  что  делает  особо  актуальной  задачу формирования  все‐
сторонне развитой личности, воспитанной на основе базовых гумани‐
тарных ценностей,  в духе патриотизма,  толерантности, ощущающей
свою историческую идентичность, стремящуюся к самореализации в
социальной жизни. Новые формы и методы  в  гуманитарной подго‐
товке  физиков‐ядерщиков  используются  в  университете,  благодаря
перенесению  части  гуманитарного  образования  в  музейное  про‐
странство.  
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: формы гуманитарного образования,  коммуни‐
кативная культура, культурно‐исторический центр «Наше наследие»,
социализация личности, Русская православная церковь.

 
 
Современному обществу нужны конкурентоспособные творческие лично‐

сти, имеющие высокий профессиональный и общекультурный уровень, мо‐
тивированные к самообразованию в течение всей жизни. Важнейшей состав‐
ляющей этого процесса является социально‐гуманитарное знание. Социаль‐
но‐гуманитарная  подготовка  в  техническом  вузе  призвана  формировать 
научное  мировоззрение,  качества  патриотизма  и  гражданственности,  соци‐
альные  нормы  поведения,  а  также  постоянно  совершенствовать  общекуль‐
турный уровень. 
Следует отметить, что создание в техническом вузе гуманитарной среды – 

это  важное  условие  повышения  качества  подготовки  специалистов.  В  этих 
условиях мы должны готовить инженерные кадры для трансформирующей‐
ся  России,  помогать  студенческой  молодежи  формировать  систему  ценно‐
стей, жизненные планы.  
Именно  усвоение  гуманитарной  культуры,  моральных  ориентиров  сего‐

дняшними студентами – будущими специалистами – формирует их как со‐
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циально ответственные личности, а не как бездушных и бездумных технокра‐
тов. 
Общую  координацию  всем  гуманитарным  образованием и  воспитанием 

(это  две  неразрывно  связанные  задачи)  осуществляет  Центр  гуманитарных 
исследований и технологий. 
Отсюда – общая стратегия,  координация планов,  взаимодействие препо‐

давателей  всех  гуманитарных  кафедр.  Такое  соединение  усилий  и  интегра‐
ция очень позитивно сказывается на работе и структур, которые объединяет 
Центр, и преподавательского состава. 
В настоящее время подготовлено новое учебное пособие и учебный курс 

«Основы  гуманитарного  знания»  для  технических  университетов  под  науч‐
ным руководством академика РАН В. А. Тишкова. Цель пособия – раскрыть 
горизонты и  динамику  развития  современного  научного  знания,  проанали‐
зировать  противоречия  жизни  современного  общества,  дать  всестороннее 
представление о достижениях и проблемах современных гуманитарных наук. 
Высокие  требования  к  подготовке  специалистов  современного  уровня, 

конкурентоспособных и вместе с тем духовно и нравственно развитых лично‐
стей выдвигают новые подходы к методике преподавания всех гуманитарных 
дисциплин,  к организации самостоятельной работы студентов,  к  эффектив‐
ности  управления  учебной  и  воспитательной  работой  в  вузе.  Опыт  НИЯУ 
МИФИ представляет большой интерес и может быть полезен всем учебным 
заведениям страны. 
Следует  отметить,  что  в  советское  время  нам  внушали,  что  атеизм –  это 

некая общая идеология, а религия есть частное дело отдельных заблуждаю‐
щихся людей. Но жизнь показывает ошибочность этих суждений. Ставка на 
отмирание  религии,  которая  была  сделана  в  50‐е  и  60‐е  годы  прошедшего 
века,  закончилась  крахом.  На  заре  XXI  века  оказалось,  что  религия  имеет 
огромное значение для миллиардов людей именно потому, что апеллирует к 
вечным ценностям. Она дает  человеку не просто интеллектуальные,  а  нрав‐
ственные ориентиры, в том числе традицию самоограничения, столь важную 
в  обстановке  острого  экологического  кризиса  и  надвигающегося  дефицита 
ресурсов.  Это  концепция нравственных ценностей,  не позволяющая деваль‐
вировать и разрушить базовые ориентиры общества и личности. 
В 2010 году Святейший Патриарх Кирилл освятил в НИЯУ МИФИ Домо‐

вый  храм  в  честь Смоленской иконы Божией Матери,  положив  тем  самым 
твердую основу для  взаимодействия Церкви и университета. Храм является 
центром многообразной  деятельности:  от  лекций  о православии  до палом‐
нических поездок и благотворительных акций13.  
В 2012 г. в МИФИ учреждена кафедра теологии – науки о вечных духовных 

и нравственных ценностях. Возглавил кафедру выдающийся иерарх Русской 

                                                            
13 Македонская В. А. Культурные аспекты воспитательного процесса в техническом вузе. Об‐

разование личности: стандарты и ценности: Сборник научно‐методических материалов между‐

народных научно‐практических конференций «Теория и практика поликультурного воспитания 

в  образовательной  среде», «Актуальные  вопросы  социализации личности  в  современных  усло‐

виях». М.: АНО «ЦНПРО», 2015. С. 320. 
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Православной Церкви митрополит Волоколамский Иларион. Одна из целей 
кафедры – восполнение пробелов изучения российской и мировой истории 
и  культуры,  налаживание  межнациональной  и  межконфессиональной  гар‐
монии. Кафедра является общеобразовательной, через нее ежегодно прохо‐
дит от 400 до 700 студентов. Читаются такие курсы, как «История христиан‐
ской мысли», «Философия религии», «Религия в международном и полити‐
ческом  измерении»,  «Новейшая  история  религии»  и  др.  Эта  деятельность 
кафедры вызывает живейший интерес у студентов. 
Следует  отметить,  что  первые  годы  работы  кафедры  теологии  в  НИЯУ 

МИФИ  подтвердили  обоснованность  ее  создания.  Мультидисциплинарный 
характер  научных  исследований  и  образовательных  программ  (совместно  с 
другими кафедрами  гуманитарного блока) может обеспечить необходимую 
синергию  образования  и  воспитания.  В  России  в  соответствии  с  мировым 
опытом  теология  востребована  в  качестве  дисциплины,  которая  отвечает  за 
сохранение  культуры  нации,  обеспечивает  преемственность  национальной 
духовной традиции. 
Для  естествоиспытателей  также  важно  изучать  религию,  которая  помо‐

жет им открыть глаза на собственные «слепые пятна». Наука без самокрити‐
ки – мертвая идеология. Есть что‐то очень «религиозное»  в том, как упорно 
множество  людей  продолжает  верить  в  «нейтралитет»  науки.  Заниматься 
теологией  значит  встать на путь  самокритики,  научиться развенчивать  свои 
идеологические постулаты. 
Теология  в  этом  академическом  смысле  слова  –  наука,  обучающая  кри‐

тичному отношению к собственным убеждениям, а ведь именно это основная 
и безусловная характеристика любой научной или догматической теории.  

18  апреля 2018  года НИЯУ МИФИ совместно  с Санкт‐Петербургской Ду‐
ховной  Академией  провели  научно‐практическую  конференцию  «Культур‐
ное  пространство  в  системе  духовно‐нравственного  воспитания  и  образова‐
ния  в  высших  учебных  заведениях».  В  приветственном  слове  ректор НИЯУ 
МИФИ М. Н.  Стриханов  подчеркнул  важность мероприятия  для  духовного 
воспитания  молодого  поколения,  которому  предстоит  строить  будущее. 
Проректор  СПбДА  Елена Михайловна  Гундяева  отметила  перспективы  со‐
трудничества  с НИЯУ МИФИ по проведению  совместных  круглых  столов и 
других  мероприятий,  помогающих  обсудить  нравственные  ориентиры  для 
студенческой молодежи. 

19 апреля в Храме Христа Спасителя прошел вечер памяти новомучени‐
ков  –  выпускников  Санкт‐Петербургской  Духовной  Академии.  Организато‐
рами  мероприятия  выступили  Санкт‐Петербургская  Духовная  Академия  и 
Национальный исследовательский ядерный университет «МИФИ» при под‐
держке  Молодежного  отдела  Московской  городской  епархии  и  движения 
«Православные  добровольцы».  Автор  и  режиссер  проекта  –  проректор  по 
культуре,  декан Факультета Церковных  искусств Духовной Академии  Елена 
Михайловна Гундяева. 
Профессор кафедры истории В. А. Македонская 25 мая 2018 приняла уча‐

стие в конференции,  состоявшейся в Общецерковной аспирантуре и докто‐
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рантуре имени святых равноапостольных Кирилла и Мефодия. В ходе рабо‐
ты  конференции  была  развернута широкая  дискуссия.  В  целом,  конферен‐
ция  еще  раз  наглядно  показала  острую  заинтересованность  православной 
общественности  и  представителей  вузовского  сообщества  в  проблемах,  свя‐
занных с информатизацией современного общества. 

7 июня 2018  г.  в Российском  государственном университете нефти и  газа 
имени И. М. Губкина состоялся I Международный форум «Гуманизация ин‐
женерного образования». Основной целью форума стало установление диа‐
лога между представителями науки, образования и бизнес‐сообщества в под‐
готовке  профессиональных  кадров  для  инновационной  экономики;  опреде‐
ление роли гуманизации и гуманитаризации образования в формировании 
социально  значимых  качеств  инженера,  обмен  опытом  специалистов‐
практиков. В ходе форума гуманизация и гуманитаризация образования бы‐
ли  рассмотрены  с  позиций  философии,  педагогики,  экономики,  организа‐
ции и управления образованием, с точки зрения работодателей14. 
Студенты НИЯУ МИФИ приняли участие в научно‐практической конфе‐

ренции  «Духовно‐нравственная  безопасность  детей  и  подростков  города 
Москвы «Безопасное детство», проходившей 16 декабря 2017  года в Москов‐
ской Городской Думе. 
По итогам работы была принята резолюция научно‐практической конфе‐

ренции, в которой, в частности, говорится: «Дело воспитания подрастающего 
поколения — это дело всех нас: родителей, педагогов, священнослужителей, 
власти и общества. Задача власти и общества заключается в обеспечении за‐
конодательной,  организационной,  общественной  и  моральной  поддержки 
духовно‐нравственного  воспитания  наших  детей.  Только  от  нашей  совмест‐
ной  целенаправленной  работы  зависит  обеспечение  духовно‐нравственной 
безопасности  подрастающего  поколения,  а  значит  развитие  и  процветание 
нашей России». 
Завершающим шагом в 2017 / 2018 уч. году изучения курса «Основы гума‐

нитарного  знания»  стала  итоговая  научная  студенческая  конференция  «Со‐
временный мир и гуманитарные знания». В общей сложности на ней высту‐
пило  более  70  человек,  то  есть  каждый  второй  студент.  Была  подчеркнута 
огромная  роль  гуманитаристики  в  личной и  общественной жизни  каждого 
человека.  На  конференции  были  представлены  различные  проблемы  внут‐
ренней и международной политики на современном этапе. 

20  сентября  2018  года  в  Духовно‐научном  центре  Саровского  монастыря 
прошла XIV Всероссийская конференция «Православное лето – 2018. Моло‐
дёжь: свобода и ответственность». Организаторами конференции выступили 
СарФТИ  НИЯУ МИФИ,  Нижегородская  епархия  РПЦ,  Саровская  пустынь, 
администрация г. Сарова, РФЯЦ‐ВНИИЭФ. 

                                                            
14 Македонская В. А. Из опыта преподавания гуманитарных наук в Национальном исследова‐

тельском ядерном университете «МИФИ» // Интернет‐конференция «Преподавание в экономи‐

ческом вузе». Режим доступа: http://sdo.rea.ru/cde/conference/10/viewFiles.php. 
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С приветствием к участникам конференции выступила директор СарФТИ 

А. Г. Сироткина,  которая  отметила,  что  в  условиях  информатизации  обще‐
ства и вызовов современности важно сохранять духовно‐нравственные ориен‐
тиры молодежи. 

15 ноября 2018 года в НИЯУ МИФИ прошли VI Рождественские образова‐
тельные чтения Южного викариатства города Москвы в рамках подготовки к 
XXVII  Международным  Рождественским  образовательным  чтениям  «Моло‐
дежь:  свобода  и  ответственность».  В  работе  пленарного  заседания  приняли 
участие ученые, священнослужители, студенты, члены общественных органи‐
заций  Москвы  и  Московской  области.  Участников  приветствовали  Первый 
Викарий Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Митрополит Ист‐
ринский Арсений и ректор НИЯУ МИФИ Михаил Николаевич Стриханов. 
В  нашей  стране  сегодня  наблюдается  явный  интерес  к  истории  и  суще‐

ствует  запрос  на  историческое  знание.  Многие  круглые  столы,  юбилейные 
даты, отмечаемые в последнее время, конечно, мотивируют познание, ожив‐
ляют желание  узнать  больше  о  событиях  прошлого.  Существует  запрос  на 
современные,  соответствующие  ожиданиям формы работы  со  студенческой 
молодежью. Надо предлагать новые форматы, интересные, небанальные спо‐
собы приобщения молодых людей к гуманитарной культуре. 
С целью приобщения молодежи к гуманитарным знаниям в нашем уни‐

верситете  успешно  реализуется  проект  «Академические  чтения».  Научным 
руководителем Академических  чтений является известный ученый Валерий 
Александрович  Тишков –  академик‐секретарь  Отделения  историко‐
филологических наук Российской Академии наук. 
В НИЯУ МИФИ состоялась первая встреча из цикла «Удивительные судь‐

бы мифистов». Иеромонах Вениамин (Ковтун Владимир Николаевич) восемь 
лет командовал атомным подводным крейсером и принял участие в десяти 
океанских походах. Во время лекции отец Вениамин рассказал про спасение 
атомной  подводной  лодки  в  Карибском  море.  В  конце  встречи  иеромонах 
ответил на вопросы студентов15. 
В  нашем  университете  с  2011  года  действует  Культурно‐исторический 

центр  «Наше  наследие»,  деятельность  которого  включает  следующие 
направления:  организация  и  проведение  экскурсий  и  музейных  занятий  в 
музеях  и  исторических  памятных  местах;  руководство  проектно‐исследова‐
тельской деятельностью студентов по гуманитарной тематике; участие в ме‐
роприятиях духовной и благотворительной направленности.  
По приглашению руководства НИЯУ МИФИ лучшие  студенты из  струк‐

турных подразделений университетов из разных городов России прибыли в 
Москву для участия в лекции главы госкорпорации «Росатом» А. Е. Лихачёва. 
Для  участников мероприятия Культурно‐историческим  центром  была под‐
готовлена и проведена культурная программа. 

                                                            
15 Теология и образование 2018. Ежегодник Научно‐образовательной теологической ассоци‐

ации. М.: Издательский дом «Познание», 2018. С. 565. 
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Наши гости посетили музей‐заповедник «Коломенское»  с  экскурсией по 

древней территории — Государеву двору. Студенты также познакомились с 
экспозицией Дворца  царя Алексея Михайловича.  В  ходе  двухдневного  зна‐
комства  с Москвой  участники  группы  побывали  в  природно‐ландшафтном 
парке «Зарядье», Храме Христа Спасителя. Участники экскурсии услышали 
подробный эмоциональный рассказ об истории возведения храма,  о  судьбе 
людей, с именами которых связана судьба православной святыни16. 
Новый проект Культурно‐исторического центра «Наше наследие» — зна‐

комство студентов НИЯУ МИФИ с Историческим парком «Россия – моя ис‐
тория». 
Исторический парк создан на основе мультимедийных экспозиций: «Рю‐

риковичи», «Романовы», «ХХ век. 1914–1945  гг. От великих потрясений к Ве‐
ликой Победе»,  «ХХ  век.  1945–2000  гг.»,  «Россия,  устремленная  в  будущее». 
Первые  три из  этих  экспозиций ранее  с  большим успехом демонстрирова‐
лись  в  Манеже.  В  экспозициях  используются  современные  технологии  му‐
зейного показа, в том числе голограммы, интерактивные сенсорные экраны, 
проекционный  купол,  видеопанели  с  трехмерными  историческими  рекон‐
струкциями и другие возможности современных информационных техноло‐
гий.  
Студенты нашего университета  смогли приобщиться к многовековой ис‐

тории  и  культуре  своей  страны  через  настоящее  погружение  в  атмосферу 
исторических эпох, узнать много интересного и важного о нашем прошлом. 
Более 800 студентов уже посетили Исторический парк, и в наших планах 

продолжить это знакомство. В том числе и иностранные студенты, приехав‐
шие из Сенегала, Монголии, Вьетнама, испытывающие еще некоторые про‐
блемы с русским языком и только‐только начавшие изучать историю России, 
участвовали в этом проекте. 
Следует отметить важность возрастания роли исторического образования 

в формировании всесторонне развитой личности, в воспитании молодежи в 
духе  патриотизма,  любви  к  Родине.  Благодаря  изучению  истории  своей 
страны  выпускник  вуза  обретает  достойное  место  в  общественно‐
политической  и  социально‐экономической жизни  страны,  в  укреплении  ее 
национальной безопасности и обороноспособности. Особенно важно это для 
будущего  специалиста  атомной  отрасли,  от  которого  зависит мир и  благо‐
получие на земле.  
В НИЯУ МИФИ состоялся Всероссийский открытый студенческий форум 

«Остановим  СПИД  вместе!»  Спикеры  форума  акцентировали  внимание  на 
мировых и российских статистических данных о ВИЧ и СПИД, а также о по‐
следних методах диагностики, профилактики и лечения. 
Выступая перед участниками форума, Светлана Медведева отметила, что 

ВИЧ‐инфекция –проблема, с которой сегодня пришлось столкнуться челове‐

                                                            
16 Македонская В. А. Патриотическое  воспитание  студентов  в Национальном исследователь‐

ском ядерном университете «МИФИ» // Электронный журнал «Общество. Культура. Наука. Об‐

разование». 2013 год. Вып. 2. Режим доступа: http://cipv.ru/static.php?mode=page_132. 



 

 

 
47 

 
честву,  носит  не  только  социальный,  но  и  нравственный  характер.  Два  года 
назад Фонд социально‐культурных инициатив совместно с Минздравом Рос‐
сии, Минобрнауки России и другими ведомствами приняли решение о про‐
ведении Всероссийской акции «Стоп ВИЧ / СПИД».  
В Музее‐заповеднике «Коломенское» ежегодно проходит благотворитель‐

ный  фестиваль  «От  Сердца  к  Сердцу».  Студенческая  инициатива,  которая 
нашла отклик в сердцах различных студенческих добровольческих организа‐
ций вузов страны, объединяет множество талантливых людей, которые при‐
влекают внимание к социальным проблемам. Фестиваль стал площадкой для 
единомышленников, готовых поделиться своим талантом в помощь детям. 
В  этот  день  парк  «Коломенское»  погружается  в  атмосферу  творчества  и 

добра, где каждый может найти то, что ему по душе. Участником фестиваля 
может  стать любой желающий,  у  кого  есть  возможность поделиться  талан‐
том, в то время как посетители могут отблагодарить их пожертвованием для 
детей. 
Образование – это, прежде всего, выстраивание личности, ибо восстанов‐

ление духовности среди молодежи – самая главная проблема XXI столетия17.  
НИЯУ МИФИ представляет собой особое и уникальное пространство для 

встречи,  дискуссии  и  плодотворного  взаимодействия  Церкви  и  общества, 
богословия  и  науки,  представителей  разных  взглядов,  готовых  взаимодей‐
ствовать в развитии общественной мысли, сохранении традиций и формиро‐
вания всесторонне развитой личности.  
При отсутствии направленности  вузовского  обучения  к патриотическим, 

духовным, нравственным идеалам нашей Отчизны невозможно осуществить 
главную задачу любого вуза – выпуск полноценного и конкурентоспособного 
молодого специалиста. В этом солидарны и государственная власть, и обще‐
ство.  В  случае нашего Университета  эта  задача  становится  еще более ответ‐
ственной,  потому  что  во  многом  наши  выпускники  обеспечивают  деятель‐
ность оборонного комплекса.  
Целью  и  средоточием  наших  усилий  является  молодежь,  которой  мы 

должны оставить огромное богатство,  переданное нам предками. Мы пред‐
приняли такие шаги, которые недвусмысленно дают понять приходящему к 
нам студенту, что он оказался в русском, а значит, православном университе‐
те. Это и Поклонный крест, регулярное совершение Божественной Литургии 
в нашем храме, беседы и общее изучение священного Писания, деятельность 
кафедры теологии, которая согласована с другими гуманитарными кафедра‐
ми, отвечающими за философские, исторические,  социологические,  культу‐
рологические дисциплины. 
Предстоятель  Русской  Православной  Церкви  неоднократно  указывал  на 

то,  что  именно  воспитание  в  молодом  поколении  нравственности  имеет 

                                                            
17 Духовно‐нравственная  культура  в  высшей школе:  нравственные ценности и  будущее  сту‐

денческой молодежи: материалы V Международной научно‐практической конференции в рам‐

ках XXVI Международных  Рождественских  образовательных  чтений. Москва,  23  января  2018  г. 

Москва: РУДН, 2018. С. 123. 
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принципиальное значение не только для развития и благополучия, но и для 
самого существования нашей страны. Вера в Бога есть жизнеутверждающая 
сила  для  индивидуума  и  для  всей  человеческой  цивилизации,  потому  что 
вместе с верой в Бога мы признаем Его закон как абсолютную правду. 
Следует отметить, что воспитательное пространство каждого учебного за‐

ведения  является  уникальным,  при  его  создании  и  развитии  используются 
педагогический  опыт,  традиции  и  инновации,  соединяются  прошлое  и  бу‐
дущее учебного заведения, его история и перспективы.  
Из студенческих инициатив назову деятельность нашей общественной во‐

лонтерской благотворительной организации «Служба добрых дел»,  участие 
нашего Академического мужского  хора МИФИ  в  важных  событиях  церков‐
ной жизни и русского мира,  деятельность Культурно‐исторического центра 
«Наше  наследие»  с  целью  приобщения  студентов  к  историко‐культурному 
наследию России, формированию духовности, развитию эстетических взгля‐
дов на основе высоких художественных ценностей отечественной культуры. 
В целом же, самая страшная опасность для русского мира, русской циви‐

лизации – апатия, леность, пассивность молодежи, нежелание молодых лю‐
дей быть участниками духовной жизни нации. 
К сожалению, нынешнее поколение молодежи, не зная истории, не испы‐

тав воздействие православных традиций, часто не осознает себя частью свое‐
го  народа  и  своей  великой  страны.  Поэтому  перед  вузовским  сообществом 
стоит задача воспитать новое поколение творческой научно‐технической ин‐
теллигенции,  осознающее  цивилизационную  самобытность  России,  гордя‐
щееся  ею  и  готовое  посвятить  свою  жизнь  обеспечению  технологического 
суверенитета России. А в случае технического университета эта задача стано‐
вится еще более ответственной, потому что во многом его выпускники обес‐
печивают деятельность технологического и оборонного комплексов страны. 
Нам следует активизировать и всемерно расширять взаимодействие свет‐

ских и духовных учебных заведений. Необходимо сосредоточить свое внима‐
ние  на  совершенствовании  духовно‐нравственного  воспитания  студенческой 
молодежи как условия сохранения национальной и духовной идентичности, 
формировании  ценностного  отношения  к  историческому  и  культурному 
наследию России.  
Святейший Патриарх  Кирилл  на  III Международном  православном мо‐

лодежном форуме, который состоялся 23 августа 2018 года, в своем выступле‐
нии обратился к молодежи с темой о счастье человека. Разрешите процити‐
ровать  небольшой  отрывок  из  выступления Его Святейшества  на молодеж‐
ном форуме: «Всякий человек стремится к счастью, нет человека, который бы 
сказал:  “Для  меня  эта  тема  безразлична”.  Другое  дело,  что  у  каждого  есть 
собственное понимание счастья; но стремление к счастью – это общее стрем‐
ление каждого человека и всего человеческого рода. … Счастье – это то, что 
является  содержанием  нашей  внутренней  духовной  жизни.  На  пути  к  сча‐
стью мы проходим различные этапы своего возрастания, формирования соб‐
ственного  мировоззрения.  Каждый  возраст,  каждая  историческая  эпоха 
накладывают на формирование этого понятия свой отпечаток. Тем не менее, 
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совершенно очевидно, что счастье зависит от нашего выбора. Нам постоянно 
приходится сталкиваться с выбором – выбором профессии, выбором образо‐
вания,  выбором  друзей.  Но  если  говорить  о  самом  важном,  то  речь  идет  о 
выборе между добром и злом. Почему так? А потому что счастье и добро – 
это  синонимы. …  Все мы  должны  воспринять  умом и  сердцем  –  не может 
быть счастья без добра»18. 
Святейший  Патриарх  Кирилл,  обращаясь  к  молодежной  аудитории, 

остановился также на теме человеческой свободы и ответственности. «Что же 
нужно для того, чтобы быть свободным? Замечательные слова находим мы в 
Евангелии от Иоанна: «Познайте истину, и истина сделает вас свободными». 
«Господь оставил каждого человека свободным, но эта свобода сопряжена с 
ответственностью  человека  за  свои  деяния.  И  вот  здесь,  может  быть,  самое 
важное: видя зло, которое существует в мире, видя несправедливость в чело‐
веческом обществе, мы должны не возлагать ответственность за все это на Бо‐
га и не снимать ответственность с себя».  

«Человек – венец творения, и Господь нам вручил этот мир. И от того, как 
мы себя ведем, как мы строим свои отношения друг с другом, с окружающим 
нас миром,  с природой,  от  того,  какова наша  гражданская позиция,  какова 
наша позиция перед проблемами в нашей жизни и в жизни человечества, – 
от этого будет зависеть не только лицо человеческой цивилизации, но и со‐
стояние нашей бессмертной души. И потому от того, как мы мыслим, как мы 
чувствуем, как мы строим отношения с окружающим миром, зависит счастье 
здесь, благополучие этого мира и, конечно, то, что ждет нас в вечности. Мы 
должны помнить, что христианская вера,  христианская религия – это рели‐
гия оптимизма. Почему? Да потому, что Господь дал нам, людям земли, ве‐
ликий дар свободы, и чтобы мы его не использовали во зло». 
В современных условиях в связи с проблемами воспитательного процесса 

среди  студенческой  молодежи  возрастает  потребность  сохранения  преем‐
ственности национальной духовной традиции. Сегодня мы часто  говорим о 
духовно‐нравственном  возрождении  нашего  общества.  Одним  из  важных 
факторов  возрождения  России  является  сотрудничество  государства  и  Рус‐
ской Православной церкви. 
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  Статья посвящена проблеме включения знаний о религии в систему
светского  государственного  образования  в  контексте  анализа  специ‐
фики  религиоведческого  и  теологического  подходов  к  изучению ре‐
лигии.  В  работе  обоснована  приоритетность  принципов  мировоз‐
зренческого  и  гносеологического  нейтралитета  в  процессе  изучения
религиозной  проблематики  в  поликонфессиональной  и  полимиро‐
воззренческой  студенческой  аудитории.  В  качестве  перспективного
способа  взаимодействия  религиоведения и  теологии  в  системе  свет‐
ского образования рассмотрена возможность трансдисциплинарного
синтеза, базирующегося на принципе «когнитивной эмпатии».  
Ключевые  слова:  религиоведение  и  теология,  светское  образование,
изучение  религии,  теология  в  светском  вузе,  гносеологический
нейтралитет, трансдисциплинарный синтез, когнитивная эмпатия. 

 
 
Сегодня уже никто не станет спорить с  тем,  что религия является неотъ‐

емлемой частью жизни  современного российского общества. А  значит,  зна‐
ния о религии должны найти свое место в системе светского государственно‐
го образования. Процесс активного включения таких знаний в контекст раз‐
личных гуманитарных дисциплин, присутствующих в среднем и высшем об‐
разовании, обусловлен целым рядом причин. 
Во‐первых, знания о религии нужны каждому человеку, прежде всего по‐

тому, что религия – неотъемлемая часть практически любого типа культуры. 
Именно  религия  зачастую  формирует  мировоззренческие  доминанты  той 
или иной  эпохи,  влияет  на  политику  и  экономику,  формирует  социально‐
этические  идеалы и  нормы жизни  общества,  находит  отражение  в  художе‐
ственном творчестве. 
Во‐вторых, очевидно, что чем меньше у современных студентов и школь‐

ников  знаний  и  адекватных  представлений  о  традиционных  религиях,  тем 
более они управляемы и восприимчивы к пропаганде религиозного экстре‐
мизма,  проповедники  которого  умело  используют  мировоззренческую  не‐
удовлетворенность и религиозно‐культурную некомпетентность молодежной 
аудитории.  Примеры  агрессивно‐воинствующих  молодежных  религиозных 
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сообществ  легко  находятся  не  только  в  контексте  исламского  мира,  но  и  в 
христианской, в том числе в православной, среде.  
В‐третьих, эклектичность и фрагментарность представлений о духовном 

богатстве и ценностных ориентациях мировых и национальных религий уве‐
личивает процент вовлеченности молодежи в различные сектантские движе‐
ния,  агитаторы  которых  сообщают  неофитам  под  видом  «нового  открове‐
ния» прописные истины различных религиозных традиций, объединенные в 
причудливые конструкции и облеченные в загадочные словесные формулы. 
Если необходимость включения знаний о религии в систему светского об‐

разования очевидна, то поиск адекватных запросам времени учебных дисци‐
плин, их методологической базы и фактологической наполненности остается 
предметом острых споров и непрекращающихся дискуссий.  
В рамках среднего образования такая просветительская задача возложена 

на предмет ОРКСЭ  (Основы религиозных культур и светской этики), а в си‐
стеме высших учебных заведений с ней пытаются справиться религиоведение 
и теология – учебные дисциплины, являющиеся упрощёнными проекциями 
соответствующих  научных  областей  знания,  ориентированных  на  изучение 
религии. 
До  недавнего  времени  религиоведение  и  теология  в  сфере  образования 

существовали  в  параллельных  мирах:  религиоведение  преимущественно 
изучалось  в  светских  государственных  вузах,  а  теологические  (богословские) 
дисциплины – в конфессионально ориентированных духовных учебных заве‐
дениях.  За  последние  десять‐пятнадцать  лет  мы  наблюдаем  активный  про‐
цесс конвергенции: религиоведческие и теологические дисциплины не про‐
сто пересекаются в едином образовательном пространстве, о чём свидетель‐
ствует  появление  теологии  в  светских  вузах,  а  религиоведения  в  православ‐
ных университетах и институтах, но и в определенном смысле претендуют на 
единое проблемное поле, вплотную приближаясь к осознанию необходимо‐
сти трансдисциплинарного взаимодействия. 
В  современном педагогическом  сообществе  такое  пересечение и  взаимо‐

проникновение  предметных  областей  религиоведения и  теологии получает 
различные,  порой  диаметрально  противоположные  оценки:  от  категориче‐
ского  неприятия  [1]  до  признания  наиболее  перспективным  вариантом  со‐
трудничества [2]. 
В  отечественном  научном  дискурсе  общепризнано  разграничение  рели‐

гиоведения  и  теологии  по  характеру  отношения  исследователя  к  предмету 
изучения.  Религиоведение  воспринимается  как  наука  мировоззренчески 
нейтральная,  дистанцированная от объекта исследования, изучающая рели‐
гии  «извне».  А  теология  позиционируется  как  наука  конфессионально  обу‐
словленная,  апологетическая,  изучающая  религию  «изнутри»,  с  опорой  на 
личный  опыт  причастности  к  религиозной  практике.  Да,  это  определенно 
различные методы изучения религии, но для создания полноты и объемно‐
сти научного знания они нуждаются не в противопоставлении, а во взаимо‐
дополнительности,  в  междисциплинарном  диалоге,  объединяющем  фило‐
софию, религиоведение и теологию. 
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Кроме того, не будем забывать о том,  что такое противопоставление мо‐

жет быть оправдано в сфере так называемой «чистой науки», но малопродук‐
тивно в области образовательной деятельности. Необходимые современному 
студенту  знания  о  религии  включают  в  себя  и  «взгляд  изнутри»  и  «взгляд 
извне».  Как,  к  примеру,  понять  суть  христианства,  не  вчитываясь  в  библей‐
ские  тексты  и  при  этом  не  разбираясь  в  различных  конфессиональных  ин‐
терпретациях  Библии? Можно  ли  увидеть  социокультурное и  генетическое 
родство авраамических религий, не обращаясь к сопоставлению основ веро‐
учений в соответствующих религиозным традициям формах? Но если теоло‐
гическая  точность  в  изложении  сути  вероучения  не  будет  сопровождаться 
религиоведческой  нейтральностью  и  дистанцированностью  –  результат  мо‐
жет оказаться плачевным. Образец такого конфессионально ангажированно‐
го,  а  потому  далеко не  беспристрастного  сопоставления  христианства и ис‐
лама представлен  на  сайте  ведущего православного портала «Азбука  веры» 
[3].  Обратившийся  к  этому  интернет‐ресурсу  читатель  узнает  о  том,  что  в 
христианстве хитрость и лукавство – это свойства дьявола, а в исламе – Алла‐
ха;  что  на  вопрос  «порождает  ли  Бог  зло?»  христианство  отвечает:  «нет»,  а 
ислам: «да»; что в христианстве человек обладает свободной волей в выборе 
добра и зла, а мусульмане лишены такого выбора; что в раю христиан ожи‐
дает  духовное  блаженство,  а  мусульман  –  плотские  удовольствия.  Если  во‐
прос  о  приемлемости  такого  сравнения  в  рамках  моноконфессионального 
образовательного сообщества, наверное, может быть дискуссионным,  то для 
современной  поликонфессиональной  и  полимировоззренческой  студенче‐
ской среды светских вузов – это однозначно недопустимый вариант анализа. 
Светский  характер  образования,  обусловленный реалиями  современного 

российского общества и  закрепленный  законами Российской Федерации  [4, 
5], определенно предполагает то, что учебный материал и его подача в обра‐
зовательном процессе государственных и муниципальных учебных заведений 
должны быть одинаково приемлемы для любого студента и школьника, вне 
зависимости от его личного отношения к религии. Светское образование не 
требует религиозной самоидентификации ни от учащихся, ни от преподава‐
телей.  Конфессиональная  принадлежность  учащегося  и  учителя  не  должна 
быть условием их участия в образовательной деятельности [6].  
В этой связи неизбежно возникает вопрос о специфике форм присутствия 

теологии  в  светских  вузах.  Выявление  характерных  особенностей  научного 
знания в области теологии во многом ориентировано на личную конфессио‐
нальную  принадлежность  теолога,  находящегося  внутри  религиозной  тра‐
диции  и  обладающего  личным  опытом  богообщения.  Естественно,  что  в 
конфессионально ориентированных вузах изначально предполагается общая 
религиозная принадлежность студентов и преподавателей. Как правило, она 
ясно  обозначена  уже  в  названии  учебного  заведения,  а  значит,  целенаправ‐
ленно формируется  целостная моноконфессиональная  среда,  на  которую и 
ориентирован образовательный процесс. А как быть с теологами‐педагогами 
в государственных учебных заведениях?  
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Мы знаем, что личное отношение к религии учителя‐религиоведа вне за‐

висимости от того, религиозен он или нет, всегда остается «за скобками», вне 
контекста  его основной педагогической деятельности. Допустимо ли это по 
отношению к теологическому знанию? Может ли преподаватель теологии в 
светском  вузе  быть  человеком  нерелигиозным?  Является  ли  религиозная 
принадлежность атрибутивным свойством профессиональной компетентно‐
сти  педагога‐теолога?  Или  теология  в  светском  вузе  –  это  иная  теология? 
Может ли государственный светский вуз в качестве одного из критериев при 
приёме  на  работу  выдвигать  требование  определенной  конфессиональной 
принадлежности соискателя,  не нарушая при этом законы РФ? К примеру, 
обратим внимание на пункт 3 статьи 3 федерального закона «О свободе сове‐
сти и о религиозных объединениях»: «Установление преимуществ, ограниче‐
ний или иных форм дискриминации в зависимости от отношения к религии 
не  допускается»;  или пункт  5  статьи  3: «Никто  не  обязан  сообщать  о  своем 
отношении к религии, и не может подвергаться принуждению при опреде‐
лении  своего отношения к религии»  [5]. Религиозную принадлежность  тео‐
лога часто сравнивают с наличием музыкального слуха у музыканта. Но пе‐
ремещаясь в сферу образования и помня, что всякое сравнение хромает, за‐
дадимся встречным вопросом: разве не может быть прекрасным преподава‐
телем истории и теории музыки педагог, не обладающий музыкальным слу‐
хом?  
Без сомнения, очевидно одно – разработка и уточнение смысловых полей 

понятий «светское образование», «теология в светском вузе», «преподаватель 
теологии» сегодня является одной из самых насущных потребностей россий‐
ского  педагогического  сообщества,  устремленного  к  поиску  наиболее  адек‐
ватных  форм  включения  знаний  о  религии  в  современное  образовательное 
пространство.  
Возможно,  в  современном  научном  сообществе  назрела  необходимость 

дифференциации  понятий  «теология»  и  «богословие»?  Мы  видим,  как  по‐
степенно  эти  слова  теряют  устоявшиеся  коннотационные  связи  (если  бого‐
словие, то православное; если теология, то католическая или протестантская) 
и приобретают новую смысловую контекстуальность. Выявление принципи‐
альных различий между теологическими (богословскими) образовательными 
программами конфессиональных учебных заведений и теологическими дис‐
циплинами в светских вузах позволит прояснить возможности, цели и зада‐
чи не только конфессиональной и внеконфессиональной теологии, но и тео‐
логии светской, в некоторых аспектах определенно пересекающейся с фило‐
софским религиоведением. 
Вместе с тем, как бы ни называлась дисциплина, нацеленная на формиро‐

вание  адекватных  представлений  о  религии  и  религиях  в  системе  государ‐
ственного  образования,  она,  конечно,  должна  соответствовать  принципам 
светского  обучения.  А  это  значит,  что  в  светском  образовании принципи‐
ально неприемлемо: 
‐  требование  определенной  религиозно‐конфессиональной  идентифика‐

ции учителей и учащихся; 
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‐ провозглашение идей религиозного превосходства (в том числе превос‐

ходства духовной жизни верующего над духовной жизнью неверующего че‐
ловека); 
‐ выявление и обоснование «истинной» религии или конфессии; 
‐  критика  других  религий  или  конфессий  с  позиций  религиозного  экс‐

клюзивизма; 
‐ включение в процесс обучения элементов культовой практики. 
В противоположность этому светской образовательной системой востре‐

бованы следующие знания, навыки и умения: 
‐ знания о многообразии религиозных традиций, способ знакомства с ко‐

торыми исключает любые формы мировоззренческого прессинга; 
‐  свободное  критическое  мышление,  позволяющее  формировать  соб‐

ственную позицию в отношении полученных знаний; 
‐ способность применять знания о религии для осмысления мировоззрен‐

ческих проблем личностного и социального характера; 
‐ освобождение от сложившихся стереотипов массового сознания в отно‐

шении  различных  религиозно‐конфессиональных  направлений  и  их  пред‐
ставителей; 
‐ понимание культурообразующей роли религии; 
‐ формирование религиозной и мировоззренческой толерантности, необ‐

ходимой для работы в поликонфессиональном коллективе; 
‐  владение  навыками  осознанного  нравственного поведения,  основанного 

на знании и уважении социокультурных и религиозных традиций; 
‐ способность последовательно и аргументировано отстаивать свою точку 

зрения в дискуссиях по основным проблемам,  связанным с историей и тео‐
рией религии; 
‐  стремление  к  личностной и профессиональной  реализации  в  условиях 

современного постсекулярного общества. 
Осуществление  этих  задач  невозможно  в  рамках  какой‐либо  одной  дис‐

циплины. Необходим трансдисциплинарный синтез философии, религиове‐
дения  и  теологии  в  общем  образовательном  предмете  для  светских  вузов. 
Наиболее  перспективным  принципом,  определяющим  взаимоотношения 
этих  наук  в  образовательном  пространстве,  на  наш  взгляд,  является  метод 
«когнитивной эмпатии». Речь идет о стремлении к пониманию, интеллекту‐
альному  «вчувствованию»  с  сохранением  дистанции,  без  взаимной  иденти‐
фикации и  ложного  отождествления.  Именно  когнитивная  эмпатия может 
рассматриваться и как исходный стартовый принцип, и как итоговый резуль‐
тат  усвоения  необходимых  знаний  о  религии  в  системе  светского  образова‐
ния. 
Таким образом, можно предположить, что присутствие знаний о религии 

в системе светского образования, помимо общего социокультурного контек‐
ста  гуманитарных  дисциплин,  целесообразно  реализовывать  в  виде  двух‐
уровневого комплекса учебных предметов. 
Первый уровень:  обязательная базовая дисциплина  (в рамках основных 

образовательных  программ),  сочетающая  в  себе  философское  религиоведе‐
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ние с элементами теологических знаний, но с опорой на принципы мировоз‐
зренческого  и  гносеологического  нейтралитета,  системности  и  репрезента‐
тивности. В ходе изучения дисциплины студенты получают общие знания о 
религии и религиях, необходимые каждому человеку, живущему в поликон‐
фессиональном  российском  обществе,  и  позволяющие  решать  проблемы 
поиска социокультурной идентичности. 
Второй  уровень:  факультативные  дисциплины,  ориентированные  на 

углубленное изучение отдельной конфессионально определённой религиоз‐
ной  традиции.  В  ходе  освоения  дисциплины  студенты  получают  знания  о 
конкретном  религиозном  направлении,  ориентированные  на  поиск  соб‐
ственной религиозно‐мировоззренческой идентичности.  
Поиск  наиболее  адекватных  запросам  времени  способов  включения  зна‐

ний о религии в систему светского образования будет результативным, если 
представители философского,  религиоведческого  и  теологического  сообще‐
ства исследователей и педагогов объединятся для решения актуальных задач, 
связанных с формированием общего терминологического поля, преодолени‐
ем  концептуальной  расплывчатости  и  неопределенности,  поиском 
нейтрального языка учебных пособий, разработкой речевых и поведенческих 
этикетных  норм,  регулирующих  общение  с  представителями  религий  и 
конфессий в стенах светских учебных заведений. 
 

 

ЛИТЕРАТУРА 

 

1. Красников А.  Н,  Элбакян  Е.  С.  Особенности  современного  религиоведения  // 
Обновление России: трудный поиск решений. М.: РНИСиНП, 2000. Вып. 8. 416 с. 

2. Козырев Ф. Н. Религия как предмет изучения:  опыт построения феноменоло‐
гической  модели.  [Электронный  ресурс].  Режим  досту‐

па:https://cyberleninka.ru/article/n/religiya‐kak‐predmet‐izucheniya‐opyt‐postroeniya‐

fenomenologicheskoy‐modeli (дата обращения: 20.01.2019). 

3. Азбука  веры.  Православный  интернет‐портал.  [Электронный  ресурс].  Режим 
доступа:  http://azbyka.ru/islam‐i‐xristianstvo‐sravnitelnaya‐tablica‐verouchenij  (дата  об‐

ращения: 20.01.2019). 

4. Федеральный закон «Об образовании в Российской Федерации» от 29.12.2012 N 
273‐ФЗ  [Электронный  ресурс].  Режим  доступа: 

http://www.consultant.ru/document/cons_doc_LAW_140174/15956ae575273a483e753fc119f

b41fc4c37f846/ (дата обращения: 20.01.2019). 

5. Федеральный  закон  «О  свободе  совести  и  о  религиозных  объединениях»  от 
26.09.1997  №125‐ФЗ  [Электронный  ресурс].  Режим  доступа: 

http://www.consultant.ru/document/cons_doc_LAW_173614/  (дата  обращения: 

20.01.2019). 

6. Козырев Ф. Н. Религия как дар. Педагогические статьи и доклады. М., 2014. 
 
 

   



 

 

 
57 
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  Настоящая  работа  посвящена  проблемам  формирования  единого
академического дискурса в контексте теологической науки. Выявлены
и  проанализированы  основные  проблемы  современного  теологиче‐
ского  дискурса  в  России,  среди  которых  автору  наиболее  серьёзной
видится ощутимая дистанция между светскими и конфессиональны‐
ми исследователями в области теологии. Описаны особенности под‐
готовки  исследователей‐теологов  в  светских  и  конфессиональных 
учебных  заведениях.  Предложены  пути  решения  некоторых  обозна‐
ченных  проблем  и  совершенствования  академического  дискурса  в
области теологии в целом. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: теология, наука, академический дискурс, мето‐
дология, светскость, конфессия, теологическое образование.

 
 
Наличие  развитого  академического  дискурса  в  пространстве  любой  кон‐

кретной  науки  всегда  служит  определённого  рода показателем  успешности 
данной  отрасли  знания.  Довольно  проблематично  представить  себе  суще‐
ствование  физики  или  истории  без  оформленных  групп  исследователей, 
научных  школ,  противоположных  научных  позиций.  Как  свидетельствуют 
изыскания  в  области  философии  науки,  многообразие  мнений  в  научном 
сообществе  необходимо  по  той  причине,  что  это  способствует  здоровой 
научной конкуренции и препятствует субъективизации науки в целом [1]. 
Между тем, формирование академического дискурса в любой науке пред‐

ставляет  собой  сложный многоступенчатый процесс и  обычно  длится  деся‐
тилетиями, если не столетиями. В настоящем исследовании постараемся от‐
ветить на вопрос, каким образом обстоит дело с формированием академиче‐
ского дискурса в современной теологической науке, по крайней мере, на ма‐
териале  отечественных  научных  теологических  разработок.  Актуальность 
этого  вопроса  обусловлена,  прежде  всего,  тем  фактом,  что,  несмотря  на 
нарастание  количества  и  качества  отечественных  исследований  в  области 
теологии,  некоторая  часть  научного  сообщества  (в  большей мере  естествен‐
нонаучного)  до  сих  пор  не  желает  признавать  теологию  в  качестве  науки 
[см. 4, 5]. В этом смысле гармоничное складывание академического дискурса 
послужило бы существенным аргументом в защиту научности теологии. 
Итак, можно ли на сегодняшний момент говорить о том, что академиче‐

ский  дискурс  в  теологии  сформирован?  Ключевым  аспектом  этого  вопроса 
является потребность  говорить о наличии академического дискурса именно 
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сегодня, так как теология, будучи достаточно древней сферой знания, имела 
колоссальный объем времени для того, чтобы предметно оформиться. Отече‐
ственная  теология  в  этом  плане  не  является  исключением,  и  следует  отме‐
тить,  что до 1917  года мы можем наблюдать достаточно развитую собствен‐
ную теологическую исследовательскую традицию, представленную как пред‐
ставителями духовенства, так и исследователями‐мирянами. Однако десяти‐
летия  советской  власти,  сопряженные  с  суровыми  гонениями  на  Церковь, 
закономерно привели к прерыванию этой традиции, и на сегодняшний день 
научный дискурс в области теологии, по сути, необходимо выстраивать зано‐
во. И несмотря на то, что в последние годы в этом отношении сделаны значи‐
тельные шаги, существует ряд нерешенных академических проблем, которые 
ниже мы постараемся обозначить, а также предложить пути их решения. 
Первая  проблема,  к  которой  хотелось  бы  обратиться,  –  проблема  пред‐

метной и методологической целостности  теологии.  Большая  часть  научных 
публикаций  в  рецензируемых  научных журналах,  которые позиционируют 
себя в качестве теологических, на сегодняшний день посвящены не непосред‐
ственно  теологической  проблематике,  а  периферийным,  околоцерковным 
вопросам. Это,  прежде  всего, изыскания,  касающиеся религиозной филосо‐
фии, церковной педагогики, церковного искусства, проблем взаимодействия 
церкви и государства, в некоторой мере – истории Церкви и т.п. Если обра‐
титься  к  истории  становления  других  гуманитарных  наук,  например,  рели‐
гиоведения  (взят  именно  этот  пример  по  причине  предметной  близости  к 
теологии), мы также можем отметить, что до определенного этапа религио‐
ведение  складывалось  как  синтетическая  дисциплина,  когда  психологи,  со‐
циологи,  историки и представители других  конкретных  гуманитарных  дис‐
циплин обращались к проблеме религии. Однако религиоведение изначаль‐
но позиционировало себя как наука с синтетической методологией, в то вре‐
мя  как  теология  претендует  на  методологическое  единство  и  более  того  – 
единство мировоззренческих установок исследователей. 
Исходя из этого, если встать на позицию беспристрастного исследователя 

науки, следует признать, что религиозная философия остаётся философией, 
церковная педагогика  остаётся педагогикой,  социологические исследования 
церкви остаются социологическими, и все эти исследования, если и затраги‐
вают  теологическую  проблематику,  то  в  большей  мере  косвенно.  Неодно‐
значна  ситуация  с  церковной  историей  –  существует  и  конфессиональная 
традиция  изучения  истории  Церкви,  и  значительное  количество  светских 
историков,  погрузившихся  в проблемы истории Церкви. Основной пробле‐
мой, проистекающей из такого положения дел, является риск,  что предста‐
вители  каждой  конкретной  дисциплины  будут  использовать  собственную 
методологию.  Это  усложняет  формирование  собственно  теологической  ме‐
тодологии и определенно не способствует формированию единого академи‐
ческого пространства. Периферийные исследования, затрагивающие церков‐
ные вопросы, безусловно, необходимы, однако, думается, что в центре теоло‐
гии как науки должны стоять исследования в области собственно теологии. 
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Однако, из поставленной проблемы проистекает закономерный вопрос: а 

что  является  «собственно  теологической»  проблематикой?  На  наш  взгляд, 
сюда следовало бы отнести такие разделы, как библеистика, патрология, ас‐
кетика, литургика и, конечно же, систематическое богословие. Исследований, 
посвящённых  этим  разделам  теологии,  в  отечественных  рецензируемых 
журналах не так много. По данным сайта elibrary.ru, за минувший 2018 год из 
170 публикаций, тематически классифицированных по рубрикатору в разде‐
ле  «21.31.51  Теология»,  патрологии  посвящено  всего  7  публикаций,  аскети‐
ке – 6, литургике – 4,  систематическому богословию – 3. Исключением в хо‐
рошем  смысле  является  только  библеистика,  которой  было  посвящено  18 
публикаций.  Зато  при  этом  истории  Русской  Православной  Церкви  было 
посвящено 23 публикации, церковной педагогике и проблемам религиозно‐
го образования – 16, религиозной философии – 5, проблемам Церкви и об‐
щества – 8, Церкви и политики – 5, церковному искусству и культуре – 6 [2]. 
Значительная часть публикаций по сути являются не теологическими, а ре‐
лигиоведческими  или  философскими.  Такая  диспропорция  не  может  не 
привлекать к себе внимания. 
Интересно обратить внимание и на тот факт, что исследования, касающи‐

еся проблем библеистики, патрологии, литургики и систематического бого‐
словия, проводятся, главным образом, непосредственно клириками, предста‐
вителями религиозных организаций, и если публикуются, то в изданиях этих 
религиозных  организаций,  которые  далеко  не  всегда  являются  рецензируе‐
мыми в принципе и тем более редко обладают высокими показателями по 
цитируемости и другим формальным научным показателям. Так, например, 
перечень  журналов  ВАК,  в  которых  должны  быть  опубликованы  основные 
научные результаты диссертаций на соискание ученой степени по специаль‐
ности  26.00.01  Теология,  содержит  всего  8  журналов,  посвященных  пробле‐
мам  православной  теологии,  всего  один  журнал,  посвященный  проблемам 
исламской теологии, и ни одного журнала, посвященного проблемам иудей‐
ской теологии [3]. Ни одна другая гуманитарная наука не работает в условиях 
такой жесткой нехватки научных изданий. 
Указанная  ситуация  подталкивает  нас  к  освещению  другой  проблемы  – 

наличия существенной дистанции между светскими теологами и исследова‐
телями от конфессии. Эта проблема продиктована особенностью историче‐
ского формирования теологии. Если до революции богословские изыскания 
позиционировались как однозначно научные,  то после революции одновре‐
менно произошли два разнонаправленных процесса – с одной стороны, для 
представителей  научной  общественности  стало  невозможно  производить 
любые исследования, так или иначе связанные с богословием, а представите‐
ли  религиозной  традиции  (прежде  всего,  Русской  Православной  Церкви) 
продолжили  сохранять  и  накапливать  богословские  знания,  но  перестали 
позиционировать и воспринимать это как научную деятельность.  
На сегодняшний момент такое положение дел привело к парадоксальной 

ситуации, когда в области теологии у нас работают представители двух слабо 
соприкасающихся между собой сред: светской и религиозной. Представите‐
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ли  светской  науки,  занимающиеся  исследованиями  в  области  теологии, 
имеют соответствующие ученые степени и звания и представляют, как долж‐
на функционировать на формальном уровне современная наука, однако, из‐
за наличия ощутимого разрыва с богословской традицией, сформированной 
в контексте религиозных школ, вынуждены заниматься периферийными ис‐
следованиями.  Представители  конфессиональной  традиции  в  богословии 
могут  и  занимаются  непосредственно  теологическими  проблемами,  однако 
из‐за многолетнего разрыва с академической наукой нередко не могут пред‐
ставить  свои  научные  изыскания  широкой  светской  общественности.  Это 
обусловлено,  с  одной  стороны,  формальными  причинами:  многим  конфес‐
сиональным исследователям теологии не хватает научных степеней и званий, 
так как вопрос о признании богословских степеней в качестве степеней ВАК 
до  сих пор не решен. Действительно  хорошие церковно‐богословские изда‐
ния не гонятся за высоким уровнем цитирования, а потому не могут приоб‐
рести соответствующий формальный статус,  высокий импакт‐фактор и т. п. 
Церковно‐богословской  традиции  неинтересно,  признает  ли  её  светская 
наука или нет, она слишком самобытна, а поэтому коммуникация светских и 
религиозных исследователей в области теологии затруднена. 
Между тем, диалог между светскими и конфессиональными исследовате‐

лями в отечественной теологии необходим для ее нормального функциони‐
рования. Представители конфессиональной теологии представлены, главным 
образом,  людьми  в  священническом  сане  (причём  преимущественно  пред‐
ставителями белого духовенства), и само по себе это не представляет какой‐
то проблемы. Однако,  если посмотреть на этот вопрос  с  точки зрения про‐
дуктивности научной деятельности, следует отметить, что в силу загруженно‐
сти  духовенства  как  такового,  это  далеко  не  способствует  эффективному 
функционированию теологии. Резкий рост количества приходов на террито‐
рии  России  в  последние  десятилетия  привел  к  ощутимому  дефициту  свя‐
щенников, в результате чего на сегодняшний день представители духовенства 
крайне  перегружены.  Складывается  сложная  ситуация,  когда  священник 
должен одновременно служить в храме,  заниматься хозяйственными вопро‐
сами,  связанными с приходом,  выполнять дополнительные функции по ре‐
лигиозному просвещению и/или социальному служению, преподавать в се‐
минарии и  уделять  время  собственной  семье  (причём,  как  правило,  много‐
детной). Каким образом при всей этой многозадачности священник должен 
ещё находить время на занятия наукой, остаётся только догадываться. Наука 
же как сфера деятельности требует полной самоотдачи, и в этом смысле, хо‐
тя тот факт, что представители белого духовенства занимаются богословской 
наукой сам по себе позитивен, гораздо эффективнее было бы возложить за‐
дачи  по  развитию  теологической  науки  на  представителей  монашества  и 
светских исследователей, уже хотя бы исходя из того, что они могут уделить 
научной деятельности гораздо больше внимания. 
Ещё одной проблемой формирования единого академического простран‐

ства является существенная разница в деятельности высших образовательных 
учреждений. Между светским вузом, реализующим программы теологии, и 



 

 

 
61 

 
духовной  семинарией  есть  ряд  важных различий. Даже  если не принимать 
во внимание тот факт, что на сегодняшний день многие духовные семинарии 
в России не имеют государственной аккредитации, и сравнивать аккредито‐
ванную семинарию со светским вузом, реализующим программы теологии, 
мы можем наблюдать разные подходы по работе со студентами. Во‐первых, 
это  совершенно  иной  уровень  вовлеченности  в  конфессиональную  деятель‐
ность. Семинария изначально отбирает в число студентов только тех, кто уже 
вовлечен  в  конфессию,  в  то  время  как  государственный  вуз  не  может  себе 
позволить отбора по религиозному признаку и обязан принимать всех,  кто 
успешно прошел вступительные испытания. При этом абитуриент светского 
вуза может быть абсолютно не воцерковлен, не знаком с церковной традици‐
ей, что определённо не способствует качеству образования. Иначе поставлена 
и воспитательная работа – хотя, на данный момент светские вузы также пы‐
таются вернуть воспитательные элементы в работу со студентами, в семина‐
риях  этому  вопросу  уделяется  несравненно  больше  внимания.  Во  многом, 
это различие обусловлено тем фактом, что светский вуз просто не имеет воз‐
можности  контролировать  поведение  студента  вне  занятий,  в  то  время  как 
семинарист всегда находится под присмотром преподавателей. Наконец, не 
последнюю  роль  играют  и  профессиональные  ожидания.  В  то  время  как 
представители  семинарии  нацелены  на  служение  в  качестве  священника, 
представители  светских  вузов  в  большей  мере  нацелены  на  социально‐
церковную работу и научную деятельность в области теологии. Если преды‐
дущие  два  пункта  определённо  оставляли  приоритетность  в  научно‐
теологической деятельности за семинариями, то последний пункт в научном 
смысле  следует интерпретировать  в пользу  светских вузов. Несмотря на до‐
вольно обширное количество богословских предметов в учебном плане, сту‐
дент семинарии вынужден в большей мере концентрировать свое внимание 
на литургике как той дисциплине, которая будет непосредственно связана с 
его  трудовой  деятельностью,  уделяя,  например,  аскетике  или  патрологии 
второстепенное место, а потому и мотивация к изучению этих отраслей бо‐
гословского знания частично падает. 
Таким образом,  следует признать,  что  научная  ориентация представите‐

лей религиозных образовательных учреждений и  светских вузов достаточно 
различна.  Эта  разница  заметна  даже  на  этапе  государственной  аттестации, 
при  написании  выпускной  квалификационной  работы.  В  контексте  настоя‐
щего  исследования  был  осуществлен  сравнительный  анализ  авторефератов 
ВКР  бакалавра  светского  и  религиозного  вузов  (на  материале  студентов‐
теологов  Саратовского  национального  исследовательского  государственного 
университета  имени  Н.Г.  Чернышевского  и  Саратовской  православной  ду‐
ховной  семинарии),  в  результате  которого  можно  констатировать,  что  сту‐
денты семинарии склонны концентрироваться на одних моментах, в то время 
как  студенты  светских  вузов  более  тщательно  прорабатывают  другие.  Так, 
например,  воспитанники  семинарии  гораздо  сильнее прописывают  степень 
разработанности  проблемы,  лучше  ориентируются  в  источниковедческий 
базе, всегда хорошо понимают практическое значение работы и при выборе 
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темы исследования склонны обращаться к более практико‐ориентированным 
проблемам.  В  то  же  время  студенты  светских  вузов  с  большей  легкостью 
формулируют  актуальность  работы,  более  грамотно  прописывают  положе‐
ния, выносимые на защиту, легче выделяют аспекты научной новизны, про‐
ще определяют теоретическую значимость работы. И у тех, и у других оди‐
наковые  проблемы  вызывает  потребность  описывать методологию исследо‐
вания. 
Таким образом, подводя итог данному обзору, мы можем констатировать, 

что  в процессе формирования академического дискурса  в  современной тео‐
логической науке есть ряд существенных проблем. Существующая тенденция 
разделения светских и конфессиональных исследователей в области теологии 
должна быть преодолена с двух сторон – путем более глубокого погружения 
светских  исследователей  в  традицию  конфессии  с  одной  стороны  и  путем 
выхода конфессиональных исследователей на достойный формальный науч‐
ный  уровень  с  другой.  Кроме  того,  необходимо  создание  общих  площадок 
для  взаимодействия  светских  и  конфессиональных  исследователей.  Замеча‐
тельным фактором стала бы совместная работа молодых ученых на подобных 
площадках еще на этапе студенчества. Преодоление всех указанных проблем 
закономерно приведёт к качественному улучшению научных исследований в 
области теологии. 
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  В статье рассматривается опыт реализации образовательных про‐
грамм по Теологии и Религиоведению на факультете теологии и ре‐
лигиоведения  Курского  государственного  университета.  Анализиру‐
ется содержание образовательных программ; раскрывается потенци‐
ал  образовательных  программ  для  подготовки  учителей  дисциплин
духовно‐нравственного  цикла;  показана  связь  образовательных  про‐
грамм с научно‐исследовательской,  научно‐методической и экспери‐
ментальной работой кафедры теологии и религиоведения и лабора‐
тории русской школы; представлена их интеграция в воспитательное
пространство факультета теологии и религиоведения. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  высшее  образование,  университет,  образова‐
тельная программа, теология, религиоведение.

 
 
Курский  государственный  университет  является  одним  из  старейших 

учебных заведений Курской области. Его история восходит к концу XVIII ве‐
ка, когда в 1794 г. в Курске был открыт частный пансион благородных девиц, 
который в 1860 г. был преобразован в Курскую Мариинскую женскую гимна‐
зию, первое в нашем крае бессословное среднее учебное заведение.  
Сегодня Курский государственный университет – это современный,  стре‐

мительно  развивающийся  образовательный,  научный  и  культурный  центр 
региона.  В  университете  реализуется  205  образовательных  программ  и  105 
программ  дополнительного  образования,  по  которым  ведется  подготовка 
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высококвалифицированных кадров, в том числе и для региона. Университет 
ведет большую научную деятельность в таких областях, как нанотехнологии, 
биохимия,  генетика,  экология,  паразитология,  восстановление  ландшафтов, 
композиционные  материалы  и  технологии  для  медицины,  ветеринария  и 
сельское хозяйство и др. 

 
Важным  направлением  деятельности  университета  является  социальная 

деятельность,  ориентированная  на  социальное  развитие  региона.  В  этом 
направлении университет  осуществляет  свои инициативы  в  таких областях, 
как  развитие  социального  предпринимательства,  формирование  цифровых 
компетенций у населения, образование и сопровождение людей с ОВЗ и ин‐
валидностью,  туризм  и  краеведение,  молодежное  лидерство,  волонтерство, 
сохранение культурно‐исторической памяти. 
Начавшееся в конце 90‐х гг. XX в. духовное возрождение общества, связан‐

ное с возвращением к его историческим и культурным истокам, к правосла‐
вию и православной вере, сформировало в нашем обществе запрос на духов‐
но‐нравственное воспитание детей и молодежи. В этой связи Курский  госу‐
дарственный университет стал в Курской области первым высшим учебным 
заведением,  приступившим  к  выполнению  этой  социально‐значимой  для 
региона задачи. 
Необходимо  подчеркнуть,  что  уже  на  начальном  этапе  решение  задачи 

духовно‐нравственного  воспитания  детей  и  молодежи  проходило  при  под‐
держке  Администрации  Курской  области,  Комитета  образования  и  науки 
Курской области, муниципальных органов управления образованием, обще‐
ственных организаций. Важную роль в решении этой задачи сыграла и Кур‐
ская  епархия  Русской  православной  церкви.  Православные  священники  ак‐
тивно  включились  в  работу  вначале под  руководством правящего  архиерея 
архиепископа Курского и Рыльского Иувеналия (Тарасова) (с 2000 г. – митро‐
полит  Курский  и  Рыльский),  а  с  2004  г.  –  под  руководством  митрополита 
Курского и Рыльского Германа  (Моралина). Священнослужители участвова‐
ли  в  разработке  экспериментальной  программы  курса  «Основы  православ‐
ной  культуры»,  организовывали проведение  курсов повышения  квалифика‐
ции  учителей  в  районах  Курской  области,  встречались  с  обучающимися 
средних  общеобразовательных  учреждений  и  студенческой  молодежью  ву‐
зов. 
В конце 90‐х гг. XX в. преподавателями Курского государственного универ‐

ситета была разработана программа курса «Основы православной культуры», 
который с этого времени стал преподаваться в качестве эксперимента в сред‐
них общеобразовательных организациях  г. Курска и области. Однако посте‐
пенное расширение опыта преподавания основ православной культуры, его 
распространение на другие уровни и формы образования породило необхо‐
димость  систематической  подготовки  специалистов,  обладающих  компе‐
тентным  знанием  в  области  православной  культуры,  христианского  право‐
славного  вероучения,  христианской  антропологии,  этики,  аксиологии  и 
профессиональными  компетенциями,  позволяющими  им  осуществлять 
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профессиональную  деятельность  в  области  образования,  духовно‐
нравственного воспитания и просвещения.  
В этой связи в 1997 г. в университете при факультете дополнительных пе‐

дагогических профессий было открыто отделение «Религиоведение» (право‐
славная  культура),  а  также  организованы  курсы  повышения  квалификации 
учителей.  С  целью  научно‐методического  обеспечения  преподавания  основ 
православной культуры была создана лаборатория русской школы. 
В мае 2000  г.  в университете открылось отделение религиоведения,  кото‐

рое в 2003 г. было преобразовано в отделение теологии и религиоведения, а с 
1 сентября 2004 г. в университете был открыт факультет теологии и религио‐
ведения. Необходимо подчеркнуть, что большой вклад в эту работу внес Вла‐
дыка Зиновий  (Корзинкин), Митрополит Саранский и Мордовский –  декан 
факультета теологии и религиоведения с 2004 г. по 2015 г. 
Сегодня можно с уверенностью сказать о том, что на факультете теологии 

и религиоведения создана система подготовки специалистов, которая вклю‐
чает образовательные программы разных направлений и уровней подготов‐
ки;  курсы повышения квалификации,  программы переподготовки и допол‐
нительного  образования.  В  1999  г.  началась  реализация  образовательной 
программы «Религиоведение», в 2003 г. – образовательной программы «Тео‐
логия»,  с  2009  г.  –  образовательных  программ  «Религиоведение»  и  «Теоло‐
гия» (уровень магистратуры). С 2015 г. на факультете проводится профессио‐
нальная переподготовка по программе «Теология». 
С 2014 г. началась подготовка педагогических кадров по образовательной 

программе  «Педагогическое  образование»  (направленность  «Преподавание 
основ  религиозных  культур  и  светской  этики»  (уровень  бакалавриата)  и 
«Теория  и  методика  преподавания  основ  религиозных  культур  и  светской 
этики»  (уровень  магистратуры)).  Дополнительно  с  2016  г.  реализуется  про‐
грамма профессиональной переподготовки «Образование и педагогические 
науки»,  а  также  проводится  повышение  квалификации  учителей  по  про‐
грамме «Преподавание основ религиозных культур и светской этики. Препо‐
давание основ духовно‐нравственной культуры народов России».  
Необходимо  подчеркнуть,  что  образовательные  программы  по  Религио‐

ведению и Теологии всех уровней подготовки органично включены в образо‐
вательный  контент  факультета.  Каждая  из  них  имеет  свою  специфику. 
Например,  образовательная  программа  «Религиоведение»  (направленность 
История  религии)  нацелена  на  изучение  «закономерностей  возникновения, 
развития и функционирования религии, ее феноменов, как они представали 
в истории  общества,  взаимосвязь и  взаимовлияние  религии и  других  обла‐
стей культуры»19. В этой связи программа включает такие дисциплины,  как 
философия религии,  социология  религии,  психология  религии,  феномено‐
логия религии, антропология религии, религия и мифология, история и ме‐
тодология религиоведения,  эстетические проблемы в религиоведении и др. 

                                                            
19 История религии. В 2 т. Т. 1. Учебник / В. В. Винокуров, А. П. Забияко, З. Г. Лапина и др. / 

Под общей ред. И. Н. Яблокова. М.: Высшая школа, 2002. С. 4. 
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Так как исследования религии ведутся в русле истории христианской рели‐
гиозной традиции, программа включает такие дисциплины, как библеистика 
и библейская история, текстология Ветхого Завета, текстология Нового Заве‐
та; дисциплины по истории христианства и христианской церкви, где важное 
место занимает изучение истории Русской православной церкви; дисципли‐
ны по истории  христианской культуры и письменности и др.  Также  в про‐
грамме представлены дисциплины, которые знакомят обучающихся с духов‐
ным и культурно‐историческим наследием Курского края.  
Образовательная  программа  «Теология»  (направленность  Культура  пра‐

вославия)  включает  блоки  дисциплин:  теория  теологии,  систематическая 
теология,  богословские тексты, история теологии,  языки теологических тек‐
стов, блок государственно‐конфессиональных отношений и др. 
Несмотря  на  содержательные  особенности  каждой  из  образовательных 

программ,  они  имеют  общие  дисциплины  по  истории  и  теории  теологии, 
истории  христианства и  христианской церкви,  истории  христианской куль‐
туры и др. В этих дисциплинах содержательно раскрывается знание христи‐
анской  религиозной  традиции,  которое  обуславливает  ценностно‐
мировоззренческий и нравственный компонент образовательных программ. 
Так  как  программы  по  Теологии  и  Религиоведению  ориентированы  на 

учебно‐воспитательный и просветительский вид деятельности, они включают 
в  свой  контент  такие  учебные  дисциплины,  как  религиозная  антропология, 
религиозная этика и аксиология, история православного воспитания, фило‐
софия православного воспитания, основы православной антропологии, пра‐
вославная педагогика, духовно‐нравственная культура в образовательных ор‐
ганизациях, методика преподавания теологических дисциплин и др. В про‐
граммах предусматривается прохождение практики по получению профес‐
сиональных  умений  и  опыта  профессиональной  деятельности  (педагогиче‐
ская практика). 
Не менее значимое место в подготовке специалистов занимают образова‐

тельные программы по Религиоведению и Теологии (уровень магистратуры). 
В  настоящее  время  на  факультете  теологии  и  религиоведения  реализуется 
образовательная программа «Теология» (направленность Российская культу‐
ра православия). Эта программа нацелена на изучение духовных ценностей и 
религиозно‐культурного опыта православия в их систематическом единстве, 
исторической реализации и современной практике. В этой связи содержание 
программы включает в себя дисциплины, посвященные изучению истории и 
методологии  теологии,  современных  проблем  теологии  в  их  взаимосвязи  с 
наукой и философией.  Важное место  занимают дисциплины,  посвященные 
изучению  церковного  предания,  истории  богословской  мысли,  святоотече‐
ского наследия Русской православной церкви и др. Так как программа ори‐
ентирована на учебно‐воспитательный и просветительский вид деятельности, 
она  включает  в  свой  контент  такие  учебные  дисциплины,  как  «Философия 
православного  воспитания»,  «Современная  религиозная  педагогика»,  «Ду‐
ховно‐нравственное  воспитание  в  образовательном  процессе»,  «Преподава‐
ние  духовно‐нравственной  культуры  в  общеобразовательной  и  профессио‐
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нальной школе»,  а  также  практику  по  получению  профессиональных  уме‐
ний и опыта профессиональной деятельности (педагогическая практика).  
В целом, изучение этих и других дисциплин, включенных в образователь‐

ную программу «Теология» (направленность Российская культура правосла‐
вия),  позволяет  подготовить  выпускника  к  научно‐исследовательской  дея‐
тельности  в  области  теологии,  а  также  преподавательской  деятельности  в 
средних  общеобразовательных  организациях,  готового  самостоятельно  раз‐
рабатывать эти курсы, новые методы преподавания, методические материа‐
лы, а также вести просветительскую деятельность в учреждениях культуры и 
искусства.  
Большой  вклад  в  формирование  профессиональных  компетенций  вы‐

пускников  вносит  их  включение  в  научно‐исследовательскую,  научно‐
методическую и экспериментальную работу кафедры теологии и религиове‐
дения. Кафедра проводит систематические научные исследования в области 
религиозных, мировоззренческих и ценностных проблем, влияющих на раз‐
витие  современной  цивилизации.  Значительное  место  занимает  изучение 
антропологических  проблем  современности  в  аспекте  христианской  теоло‐
гии и  святоотеческого  наследия  православной церкви.  Более  десяти  лет  ка‐
федра  реализует  научно‐исследовательский  проект  «Философско‐
религиозная  антропология  святоотеческого  наследия»,  в  рамках  которого 
защищены докторские и  кандидатские диссертации,  изданы монографии и 
учебные пособия, опубликованы научные статьи. Кроме этого,  студенты ре‐
гулярно участвуют в кафедральном проекте «Учебно‐методическое обеспече‐
ние областной олимпиады школьников по основам православной культуры», 
который более 10 лет реализуется в рамках учебно‐методического сопровож‐
дения проведения олимпиады по основам православной культуры в Курской 
области. 
Также  студенты  участвуют  в  реализации  проекта  лаборатории  русской 

школы «Научно‐методическое сопровождение духовно‐нравственного воспи‐
тания  в  Курской  области».  Они  приняли  участие  в  разработке  учебно‐
методического пособия по духовно‐нравственной культуре «Мир – прекрас‐
ное творение» для дошкольных образовательных учреждений, которое сего‐
дня проходит успешную апробацию в МДОУ г. Курска и Курской области. 
Образовательные  программы  в  части  формирования  профессиональных 

компетенций  интегрированы  и  в  воспитательное  пространство  факультета. 
Оно  представлено  в  инновационных моделях  духовно‐нравственного  воспи‐
тания, которые сегодня активно реализуются на факультете. Это такие моде‐
ли, как модель социокультурного взаимодействия факультета и его социаль‐
ных  партнеров;  модель  воспитательного  потенциала  регионально‐
культурной  среды;  модель  развития  практик  социального  проектирования, 
волонтерской и добровольческой деятельности и др.20 

                                                            
20 Худин А. Н., Подчалимова Г. Н. Модели духовно‐нравственного воспитания детей и моло‐

дежи в Курской области: традиции и инновации // Родина, 2014. № 3. 
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В реализации модели социокультурного взаимодействия факультета и его 

социальных партнеров важную роль играет сотрудничество факультета тео‐
логии и религиоведения с отделом религиозного образования и катехизации 
Курской  епархии.  Студенты  участвуют  в  культурно‐просветительских  про‐
граммах и проектах, реализуемых Курской митрополией в образовательных 
организациях региона; обеспечивают организационное сопровождение кон‐
курсов  в области педагогики и воспитания «За нравственный подвиг учите‐
ля»,  «Лествица»,  «Мир  –  прекрасное  творение»  и  др.;  на  базе  воскресных 
школ г. Курска проводятся педагогические практикумы; более 10 лет студен‐
ты факультета овладевают педагогическим мастерством, работая вожатыми в 
православном лагере «Исток» и др. 
Другим  социальным  партнером факультета  является  Курская  областная 

библиотека им. Н. Н. Асеева. На базе Центра духовной литературы факуль‐
тет  реализует  свой  просветительский  проект  для  школьников  «Сокровище 
духовное, от мира собираемое», а также участвует в проекте Центра «Небес‐
ные  защитники Отечества».  Совместно  с  библиотекой  студенты факультета 
проводят конкурс поэтического мастерства «Вначале было Слово», выставки 
духовно‐нравственной литературы, просветительские акции. 
Большое  значение  в  реализации  модели  социокультурного  взаимодей‐

ствия  факультета  и  его  социальных  партнеров  имеет  взаимодействие  со 
средними образовательными учреждениями  г. Курска: МБОУ «Средняя  об‐
щеобразовательная  школа  №  59»,  МБОУ  «Средняя  общеобразовательная 
школа № 18 им. А.С. Сергеева», МБОУ «Средняя общеобразовательная шко‐
ла  №  32  им.  преподобного  Серафима  Саровского»,  ЧОУ  «Курская  право‐
славная  гимназия  во  имя  преподобного  Феодосия  Печерского».  Студенты 
проводят тематические выставки‐презентации «Святые письмена Земли Рус‐
ской»,  «Из  истории  монастырей  и  храмов  Курского  края»,  «От  сотворения 
мира до Рождества Христова» и др., культурно‐просветительские экскурсии 
«Курск – город православной культуры», «Путешествие по старому Курску», 
«Памяти  павших  будем  достойны»,  «Хранитель  памяти:  Свято‐Троицкий 
женский монастырь г. Курска». Также студенты принимают участие в обра‐
зовательном лектории факультета  теологии и религиоведения «Наука –  де‐
тям». 
В  реализации  модели  развития  практик  социального  проектирования, 

волонтерской  и  добровольческой  деятельности  студенты  сотрудничают  с 
общественной  организацией  «Ассоциация жертв  политических  репрессий» 
г. Курска,  совместно  с  которой  факультет  реализует  социально  значимый 
проект «Сохранение памяти о репрессированных курянах». Студенты помо‐
гают репрессированным курянам и их семьям в домашнем хозяйстве,  соби‐
рают  архивный  материал  о  репрессированных,  с  участием  обучающихся 
средних  общеобразовательных  организаций  самостоятельно проводят  круг‐
лый стол «Трудная дорога к правде». 
Особым направлением волонтерской деятельности студентов является пе‐

дагогическое  волонтерство,  которое  осуществляется  в  воскресной  школе 
Нижне‐Троицкого  храма  г.  Курска.  Для  воспитанников  младшей  группы 
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студенты проводят занятия по Закону Божию, рисованию, организуют рож‐
дественские и пасхальные праздники. 
Однако приоритет в духовно‐нравственном воспитании студентов факуль‐

тета  отдается  использованию  воспитательного  потенциала  регионально‐
культурной среды. Ее ценностно‐мировоззренческую основу составляет хри‐
стианская православная культура. И это не случайно. Ведь исторически Кур‐
ский  край  –  это  край  православной  культуры,  которая  веками  созидалась 
здесь благодаря трудам великих подвижников веры: преподобного Феодосия 
Печерского,  преосвященного  Иоасафа  Белгородского,  преподобного  Сера‐
фима Саровского, подвижников Глинской Рождества Пресвятой Богородицы 
Пустыни,  священномученика  Дамиана  (Воскресенского),  схимитрополита 
Иувеналия  (Тарасова)  и  др. Курский  край –  это известные  в России и  за  ее 
пределами православные монастыри: Курская Рождества Пресвятой Богоро‐
дицы  Коренная  пустынь,  Рыльский  Свято‐Николаевский  мужской  мона‐
стырь, Курский Свято‐Троицкий женский монастырь и др.; это святыни, по‐
читаемые  веками:  икона  Пресвятой  Богородицы  «Знамение»  Курская‐
Коренная, Пряжевская чудотворная икона Божией Матери и др.; это тысячи 
православных  храмов,  среди  которых  Курский  Сергиево‐Казанский  кафед‐
ральный  собор  –  выдающийся  архитектурный  памятник  церковного  зодче‐
ства  второй половины XVIII  века,  Воскресенско‐Ильинский  храм,  построен‐
ный  в  начале XVII  века  (по  преданию,  среди  прихожан  этого  храма  был  и 
юный Прохор Мошнин – будущий преподобный Серафим Саровский), и др.; 
это крестный ход с иконой Божией Матери «Знамение» Курской‐Коренной; 
наконец,  это  Курская  Коренская  ярмарка,  прославившая  древний  Курск  в 
качестве «Южных торговых ворот России». 
В  2008  г.  во  дворе Курского  государственного  университета  был  освящен 

храм  во  имя  святых  равноапостольных Кирилла  и Мефодия.  Сегодня  храм 
является  центром  духовно‐нравственного  воспитания  не  только  студентов, 
обучающихся на факультете теологии и религиоведения, но и всего студенче‐
ского  сообщества университета. Из  года  в  год  здесь  совершаются празднич‐
ные  Рождественские  и  Пасхальные  богослужения,  в  которых  традиционно 
участвуют  преподаватели  и  студенты  университета.  24  мая,  в  День  славян‐
ской письменности и культуры, храм становится центром праздничных тор‐
жеств, посвященных памяти святых равноапостольных Кирилла и Мефодия. 
С  2014  г.  при  храме  работает  информационно‐просветительский  центр,  на 
базе которого сегодня реализуются 17  социально значимых проектов,  среди 
которых издание православной газеты для детей и родителей «Буквица», во‐
лонтерский  студенческий  клуб  «Подарим  детям  радость»,  видеопроект 
«Здравствуй, мама!», патриотический проект «Мы – дети России!», проект в 
поддержку  детей  с  ограниченными  возможностями  «Поющие  клоуны», 
межрегиональный проект поддержки многодетных семей «Счастье  в детях» 
(проект осуществляется в рамках всероссийской программы «Святость мате‐
ринства», реализуемой Фондом Андрея Первозванного). 
С целью духовно‐нравственного воспитания на факультете теологии и ре‐

лигиоведения организуются экскурсии по святым местам Курского края; фа‐
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культет реализует проект «Святыни христианского мира», участие в котором 
знакомит студентов с выдающимися памятниками христианской культуры. С 
целью сохранения исторической памяти о земляках на факультете проводит‐
ся круглый стол «Трудная дорога к правде», посвященный памяти репресси‐
рованных курян. 
Большую роль в духовно‐нравственном воспитании студентов –  будущих 

учителей играет Курский Свято‐Троицкий монастырь. Монастырь регулярно 
организует для студентов экскурсии, среди которых самой интересной явля‐
ется экскурсия в Историко‐церковный кабинет; в день памяти жертв полити‐
ческих  репрессий  студенты  факультета  совместно  с  монахиней  Иустиной 
(Трофимовой) принимают участие в  траурных мероприятиях,  которые тра‐
диционно организует монастырь в урочище Солянка. Значимым для духов‐
но‐нравственного  воспитания  студентов  является  круглый  стол  «Личность 
учителя: прошлое и настоящее»,  в работе которого традиционно участвуют 
специалисты фонда «Памяти новомучеников и исповедников Российских» (г. 
Москва). В воспитательном пространстве факультета круглый стол стал пло‐
щадкой,  на  которой  обсуждаются  такие  актуальные  вопросы,  как  феномен 
учительства в истории христианской культуры; личность учителя в педагоги‐
ческом  наследии  святых  новомучеников  и исповедников  Российских;  значе‐
ние духовно‐нравственной культуры в формировании личностных и профес‐
сиональных качеств современного учителя. 
В  целом,  реализация  образовательных  программ  разных  уровней  и 

направлений подготовки  способствовала  тому,  что  на факультете  в  течение 
20  лет  было  подготовлено  более  300  специалистов,  в  том  числе  для  сферы 
образования.  Часть  выпускников  занимается  научной  деятельностью,  6  из 
них  защитили  кандидатские  диссертации.  В  числе  выпускников факультета 
есть и священнослужители. Так, в 2017–2018 учебном году из 122 обучающих‐
ся 13  выпускников  (11 %) –  это православные священники  (для сравнения:  в 
2004‐2005  учебном  году на факультете обучалось 12  священников,  что  соста‐
вило 9 % от общего количества обучающихся). Начиная с 1997  г. более 5000 
учителей  закончили программы повышения квалификации;  около 70  чело‐
век прошли переподготовку по программе «Образование и педагогические 
науки». 
Оценивая  опыт  реализации  образовательных  программ  на  факультете 

теологии и религиоведения, нужно подчеркнуть, что эта большая и важная 
работа  состоялась  благодаря  многолетнему  сотрудничеству  Курского  госу‐
дарственного университета с Курской епархией Русской православной церк‐
ви. С 2015  г.  вопросы развития  теологического образования успешно реша‐
ются  в  работе Епархиального  совета по развитию  теологического  образова‐
ния  в  Курской  области  (председатель  –  митрополит  Курский  и  Рыльский 
Герман  (Моралин)). По традиции правящий Архиерей рекомендует препо‐
давателей  на  направления  подготовки  «Теология».  Также  университет 
успешно сотрудничает с Отделом религиозного образования и катехизации 
Курской  епархии;  с  Консультативно‐методическим  центром  непрерывного 
православного образования и воспитания Курской Епархии. Плодом много‐
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летнего  сотрудничества  стало  проведение  мероприятий,  таких  как  Рожде‐
ственские  образовательные  чтения  Курской  епархии  «Региональный  этап 
Международных Рождественских образовательных чтений»  (с 2014  г.); Меж‐
дународные  научно‐образовательные  Знаменские  чтения  (с  2005  г.);  Форум 
православной молодежи  (с 2010  г.); региональный этап Всероссийского кон‐
курса в области педагогики, воспитания и работы с детьми и молодежью до 
20 лет «За нравственный подвиг учителя»; конференции, круглые столы для 
обучающихся  и  методические  семинары  для  преподавателей  (совместно  с 
Курской православной духовной семинарией), просветительские мероприя‐
тия (совместно с Курским Свято‐Троицким женским монастырем). 
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  В  статье  рассматривается  история  образования  кафедры Исламской

теологии Российского исламского института  г. Казани,  реализуемые
направления  образовательной  деятельности,  приводится  анализ  не‐
которых  проблем  и  выработанных  рекомендаций  для  дальнейшего
совершенствования учебного процесса. Далее описываются дополни‐
тельные  виды  деятельности  кафедры,  реализация  которых  началась
еще в рамках совместной работы кафедр Гуманитарных и Религиоз‐
ных дисциплин, а именно: проведение мероприятий межконфессио‐
нального  характера;  организация  круглых  столов  по  современным
вопросам  теологии,  участие  в  разработке  новых  Стандартов  3++  по
направлению «Теология». 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  теологическое  образование,  исламская  теоло‐
гия,  образовательная  деятельность,  дистанционные  образовательные
технологии, межконфессиональный диалог, исламский теолог. 

 
 
Кафедра  исламской  теологии  Российского  исламского  института  (г.  Ка‐

зань) образована 30 июня 2018 года в результате слияния двух кафедр на ос‐
новании приказа «О реорганизации кафедры религиозных дисциплин и ка‐
федры гуманитарных дисциплин» № 32 от 18 июня 2018 года. На настоящий 
момент на кафедре исламской теологии (ИТ) насчитывается 29 преподавате‐
лей, из них 3  доктора наук, 16  кандидатов наук, работают над докторскими 
диссертациями 5 человек, над кандидатскими – 2 человека.  

I. Образовательная  деятельность  кафедры  ИТ  ведется  по  направлениям: 
бакалавриат (очная, заочная и дистанционная формы обучения) и магистра‐
тура (очная и заочная формы обучения). На очной форме проходит обучение 
немногочисленный состав обучающихся, причем наблюдается значительный 
отток студентов после 1 курса, основной причиной чего является недостаточ‐
ная осознанность поступивших того, что такое теология и кто такой теолог. 
Группы заочной формы обучения, напротив, переполнены в связи с высокой 
степенью осознанности, мотивированности и желания получить именно тео‐
логическое  образование.  Причем,  большая  часть  студентов‐заочников  уже 
имеют высшее образование, некоторые же из них имеют и кандидатские сте‐
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пени.  Эта же  тенденция  прослеживается  и  по  направлению магистратуры, 
куда после воссоединения Крыма с Россией поступила первая группа маги‐
странтов, успешно защитивших свои выпускные квалификационные работы. 
Одновременно с этим началось активное сотрудничество Российского ислам‐
ского института с Духовным управлением Крыма, откуда направлялись сту‐
денты‐крымчане как в магистратуру, так и на бакалавриат, а также на заочую 
форму  обучения  с  применением  дистанционных  образовательных  техноло‐
гий  (ДОТ).  Одновременно  с  этим  Российским  исламским  институтом  был 
заключен договор с религиозными образовательными организациями Казах‐
стана, откуда поступило большое количество студентов‐казахов.  
Следует отметить, что обучение студентов направления «Теология» по за‐

очной форме  с  применением  дистанционных  образовательных  технологий, 
начавшееся с 2012  года в Российском исламском институте (г. Казань), явля‐
ется  единственным  в  России. Дистанционное  обучение  (ДО)  дает  студентам 
возможность  обучаться  без  отрыва  от  производства,  по  индивидуальному 
графику и предполагает приезд в вуз лишь при поступлении и сдаче гос. эк‐
заменов. Студенты ДО получают доступ в личный кабинет, где, согласно рас‐
писанию,  выкладываются  учебные  материалы:  учебный  план,  программы 
учебных  дисциплин,  видеолекции,  конспекты  лекций,  задания  к  семинар‐
ским занятиям, тестовые задания и рекомендованная литература.  
В 2017 году состоялся первый выпуск, по результатам которого выявлены 

некоторые проблемы, сделаны выводы и выработаны рекомендации. Раскро‐
ем некоторые выявленные проблемы:  

 Мировоззренческая  нестабильность.  Выявлено  несколько  исследова‐
тельских  работ  (курсовых,  дипломных),  в  которых  прослеживается  неясная 
мировоззренческая установка студентов,  что вызывает затруднение с ее оце‐
ниванием.  

 Языковой барьер. В ходе проведения  государственного междисципли‐
нарного  экзамена  выявлены  трудности  объективного  оценивания  ответов, 
даваемых на смешанном языке (русский, казахский, татарский, турецкий). В 
ходе  уточнения  неясностей  приходится  прибегать  к  помощи  переводчика, 
что не позволяет в полной мере объективно оценить выступающего, а также 
значительно увеличивает время ответа. 
Тем не менее, в обучении студентов из разных регионов имеются и поло‐

жительные моменты:  
 Значительное  расширение  тематики  исследовательских  работ  студен‐

тов. Студенты из Казахстана и Крыма предпочитают писать курсовые и вы‐
пускные  квалификационные  работы,  касающиеся  богословского  наследия 
родного края. Данная тематика существенно расширяет географию, привно‐
ся новые нотки в исследовательскую базу вуза. Студенты имеют доступ к ли‐
тературе  на  своем  родном  языке,  а  также  к  материалам,  отсутствующим  в 
Российском интернет‐пространстве. Однако здесь существует опасность про‐
пустить литературу, не проверенную на наличие в ней экстремистских идей, 
что  накладывает  еще  большую  ответственность  на  научных  руководителей 
при проверке работ подобного рода.  
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Далее приведем рекомендации, выработанные нами в ходе работы: 
Во‐первых,  более  тщательно  отбирать  абитуриентов,  проверяя их  как  на 

знание русского языка, так и на идеологическую направленность. С этой це‐
лью в течение учебы один раз необходимо приглашать студентов на сессию 
(что было реализовано в 2018  году). Сессия  в «реальном режиме»  показала, 
что студенты не в полной мере осознавали серьезность обучения в вузе, что 
проявилось в их высказываниях. Например: «Мы даже не предполагали, что 
у вас все так серьезно»; «Мы думали, что дистанционное обучение – это фор‐
мальность».  
Во‐вторых, преподавателям, обеспечивающим образовательный процесс с 

использованием дистанционных технологий, необходимо пройти курсы по‐
вышения квалификации, так как важно разворачивать их сознание в направ‐
лении необходимости использования широкого  спектра  современных обра‐
зовательных технологий,  в ходе внедрения которых в РИИ был выявлен ряд 
проблем:  

 наличие психологического барьера у преподавателей в ходе формиро‐
вания  лекционных  курсов  по  дистанционной  форме  обучения,  который,  к 
сожалению,  не  всеми  был  окончательно  преодолен.  Оказалось  достаточно 
трудным вести занятия, не видя обратной связи со стороны студентов; 

 недостаточный уровень владения компьютерными технологиями неко‐
торыми  преподавателями,  не  позволяющий  осуществлять  полноценную 
разработку учебно‐методической базы. 
В  связи  с  выявленными  трудностями  руководством  ВУЗа  было  принято 

решение  отправить  преподавателей  Российского  исламского  института  в 
2017  году  на  повышение  квалификации  по  программе  «Методологические 
основы реализации программ по истории и культуре ислама с использова‐
нием  современных  образовательных  технологий»,  прошедшей  в  Санкт‐
Петербургском государственном университете. 
Подводя итог  вышесказанному,  следует  признать,  что  как  любые  другие 

инновационные технологии, начиная с внедрения в средние школы шарико‐
вых  ручек  и  калькуляторов,  ДОТ  проходят  в  настоящее  время  свой  терни‐
стый, но необратимый путь, встречая как союзников, так и противников, осо‐
бенно если дело касается системы исламского образования. В ходе осуществ‐
ления образовательной деятельности с использованием дистанционных тех‐
нологий необходимо не только применение рекомендаций, указанных выше, 
но  также  быть  открытым  к  осмыслению  новых  подходов,  новых  предложе‐
ний и быть готовым к обнаружению новых ошибок. Считаем, что благодаря 
совместным  усилиям  опытных  педагогов  система  исламского  образования 
будет  продолжать  развиваться,  идя  в  ногу  с  передовыми  инновационными 
технологиями,  сохраняя при этом классическую модель,  ставящую во  главу 
угла духовно‐воспитательную составляющую. 

II. Дополнительными мероприятиями кафедры являются: 
 организация и проведение межконфессионального диалога;  
 организация круглых столов по современным вопросам теологии; 
 участие в разработке новых стандартов 3++ по Теологии. 
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1. Ярким  примером  добрососедских  отношений  являются  взаимоотно‐

шения  представителей  Российского  исламского  института  (РИИ)  и  Казан‐
ской духовной семинарии (КазДС) в рамках четырехстороннего соглашения о 
взаимном  сотрудничестве,  куда  вошли  также  Казанский федеральный  уни‐
верситет  (КФУ)  и  Институт  Востоковедения,  предполагающего  развитие  и 
углубление взаимодействия в  сфере проведения совместных научных иссле‐
дований,  научно‐просветительской,  общекультурной,  информационной  и 
издательской деятельности, подписанного в ноябре 2014  года. С тех пор ка‐
федрами  гуманитарных  и  религиозных  дисциплин,  на  настоящий  момент 
объединенных  в  кафедру исламской  теологии,  совместно был проведен ряд 
мероприятий. 

14 апреля 2015  года на базе Российского исламского института кафедрой 
гуманитарных дисциплин был организован и проведен круглый стол на тему 
«Проблемы нормы и девиации в религиозной сфере»21 с участием студентов 
РИИ и Казанской духовной  семинарии  (КазДС).  Результатом  встречи  стало 
как  углубление  знаний  своей  религии,  так  и  пополнение  знаний  о  другой 
религии, что оказалось весьма важным и полезным. Были найдены точки со‐
прикосновения, разъяснены некоторые сложные понятия. Каждый из участ‐
ников круглого стола приобрел некоторый опыт ведения доброжелательно‐
го, толерантного, доказательного и обоснованного диалога, подтверждаемого 
цитатами  из  Священных Книг,  что  является  одним  из  важнейших  условий 
межконфессионального взаимодействия. Участники еще раз осознали необ‐
ходимость постоянного пополнения  своих религиозных  знаний,  а  также то, 
сколько еще важных интересных вопросов друг к другу хотелось бы обсудить, 
а  потому  было  выражено  двустороннее  желание  дальнейшего  сотрудниче‐
ства.  
В продолжение работы в данном направлении 25 февраля 2016 года состо‐

ялся очередной круглый стол на тему «Диалог о природе пророчества: про‐
блемы предопределения и судного дня»22. Следует отметить,  что по сравне‐
нию с предыдущими мероприятиями вышеупомянутый диалог впервые но‐
сил вероучительный характер. Участники круглого стола выразили надежду, 
что  данное  мероприятие  послужит  началом  интересной  богословской  дис‐
куссии между исламом и православием. Конечно, участники круглого стола 
отдавали себе отчет в наличии значительных отличий между исламом и пра‐
вославием, о чем не раз упоминалось как в докладах мусульманской стороны, 
так  и  в  выступлениях  представителей  православной  стороны.  Однако,  не‐
смотря  на  существующие  различия  между  вероучительными  аспектами, 
имеются и общие ценности, изучаемые студентами РИИ и КазДС, о которых 
также целесообразно доносить сведения до современного общества, форми‐
руя тем самым новое интеграционное сознание. 

                                                            
21  Проблемы  нормы  и  девиации  в  религиозной  сфере  обсудят  в  РИУ  //  http://www.islam‐

portal.ru/novosti/104/5485/ (дата обращения 10.01.2019). 
22  Диалог  о  природе  пророчества:  проблемы  предопределения  и  судного  дня  // 

http://kazanriu.ru/Programma%2025.02.2016.pdf (дата обращения 10.01.2019). 
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31  марта  2017  года  состоялся  круглый  стол  на  тему  «Внешние  признаки 
религиозности: ислам и православие», на который был приглашен предста‐
витель  православного  сообщества.  Было  проведено  сопоставление  данных 
социологических исследований православных и мусульман,  в  ходе которого 
был  наглядно  продемонстрирован  резкий  разрыв между  теми  россиянами, 
которые относят себя к верующим, и теми, кто действительно выполняет об‐
ряды, предусмотренные избранной ими религией. Также были рассмотрены 
внешние  показатели  религиозности  и  их  специфика  в  православной  и  му‐
сульманской традиции.  
Вышеперечисленные мероприятия являются примером дружбы и добро‐

соседства представителей разных  конфессий.  Считаем,  что именно  совмест‐
ные  мероприятия,  проводимые  в  рамках  четырехстороннего  соглашения, 
послужат одним из путей толерантного сосуществования намеченной цели.  
Помимо  совместных мероприятий  в  Российском исламском институте  в 

ходе  учебной  деятельности  также  происходит  отработка  навыков  ведения 
межконфессионального  диалога. Приведем пример проведения  семинара  в 
формате  круглого  стола:  межконфессиональный  диалог  по  дисциплине 
«Этика  и  аксиология  религии».  Семинар  проводился  методом  дидактиче‐
ской игры, для чего были заранее распределены роли для каждого участника 
диалога. По сценарию семинара на круглый стол съехались крупные ученые 
исламоведы,  буддологи,  православные  исследователи,  которые,  применяя 
научную  методологию,  выдерживая  нейтральную  позицию,  рассказывали 
основные положения  каждой религии. Помещение  было  заранее подготов‐
лено:  столы  расставлены  по  кругу,  в  центре  помещен  цветок.  Для  каждого 
участника  сделаны  визитки.  Задачей  студентов  было  помимо  отработки  на 
практике знаний, полученных на лекционных занятиях, отрабатывать умения 
толерантного  восприятия  конфессиональных  и  культурных  различий  собе‐
седника, готовность действовать в нестандартных ситуациях, готовность к ис‐
пользованию творческого потенциала. Семинар прошел на позитивной ноте, 
студенты  приложили  все  свои  старания,  получив  большое  удовольствие  от 
раскрытия в  себе новых потенциальных возможностей. Однако при презен‐
тации  выступления  «исламоведов»  студентам  с  трудом  удавалось  быть 
нейтральными и выступление приобретало форму проповеди, что достаточ‐
но часто проявляется при написании курсовых, выпускных квалификацион‐
ных работа,  а  также  в  ходе ответов на итоговом междисциплинарном экза‐
мене.  Поэтому  студентам  рекомендовано  более  тщательно  контролировать 
свои выступления‐ответы, чаще применяя фразы типа: «Согласно исламско‐
му  мировоззрению»,  «С  исламской  точки  зрения»  и  т.  д.  Заключительным 
этапом  работы  по  дисциплине  «Этика  и  аксиология  религии»  был  зачет, 
также проводимый в формате  дидактической игры на  тему «Встреча  за  ча‐
шечкой  чая»,  где  помимо  вышеперечисленных  умений  студентами  отраба‐
тывались  навыки  владения  аудиторией,  способность  заинтересовать  слуша‐
телей  (студентов,  пьющих чай  со  сладостями)  своей речью, презентацией и 
ответами  на  вопросы  по  заранее  выбранной  теме,  имеющей  отношение  к 
буддизму, христианству и исламу. На зачете студенты показали более высо‐
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кий  уровень  толерантного  восприятия  конфессиональной  информации, 
проявили  широту  мышления,  большую  смекалку,  находчивость,  в  полной 
мере раскрывая свой творческий потенциал. 

2. Кафедрой ежегодно организуются круглые столы по современным во‐
просам исламской теологии. Так, 25 мая 2016 года состоялся первый круглый 
стол на тему «Развитие высшего теологического образования»23, на котором 
рассматривались  актуальные  задачи и  направления  деятельности  в  области 
теологического образования» и присутствовали представители РИИ и Казан‐
ского федерального университета. 

25 октября 2017 года был проведен второй круглый стол «Развитие высше‐
го  теологического  образования  в  России»24,  где  проходило  осмысление  со‐
временного понятия «Теология»  через призму Всероссийской научной  кон‐
ференции  «Теология  в  гуманитарном  образовательном  пространстве».  Сво‐
им опытом поделились представители РИИ, МИУ, КФУ и БашГУ, которыми 
было  принято  решение  проводить  подобного  рода мероприятия  с  пригла‐
шением  рабочей  группы  из  вышеназванных  городов,  расширяя  географию 
приглашённых,  не  реже  одного  раза  в  год  с  целью  выявления  результатов 
апробации  единых  индикаторов  по  четырём  направлениям  (Систематиче‐
ская  теология  ислама  (разработчик  РИИ  –  Казань);  практическая  теология 
ислама  (Москва);  духовно‐нравственная  теология  (разработчик  РИУ ЦДУМ, 
Уфа);  Государственно‐конфессиональные  отношения  (разработчик КФУ, Ка‐
зань).  Также было решено продолжить изучение и анализ опыта религиоз‐
ных и светских вузов, реализующих направление «Теология», с целью извле‐
чения  наиболее  ценных  положений  и  введение  их  в  образовательный  про‐
цесс заинтересованных в этом вузов. 

19  декабря 2017  года прошел круглый  стол на  тему «Арабский язык для 
теологов:  взаимодействие  языковых и религиозных  дисциплин»,  где  обсуж‐
дались вопросы специфики преподавания арабского языка для теологов. Бы‐
ло отмечено, что на настоящий момент существует немало методик обучения 
арабскому языку,  однако большинство из них предназначены для обучения 
студентов по светским направлениям. На наш взгляд, теология является свя‐
зующим звеном между светским и религиозным образованием, в связи с чем 
теолог  должен  владеть  как  разговорным  бытовым  арабским  языком,  так  и 
языком религиозных текстов, которые имеют значительные отличия. Поэто‐
му  считаем необходимым разработать и  внедрить  особую методику препо‐
давания, в которой бы учитывались как светский, так и религиозный компо‐
ненты,  а  также  провести  повышение  квалификации  преподавателей  араб‐
ского языка по преподаванию языка религиозных текстов.  

                                                            
23 В РИИ обсудили проблемы теологического образования // http://kazanriu.ru/news/1219/ (да‐

та обращения 11.01.2019). 
24 В РИУ (г. Казань) прошел круглый стол «Развитие теологического образования в России» // 

http://islamobr.ru/v‐riu‐g‐kazan‐proshel‐kruglyj‐stol‐razvitie‐teologicheskogo‐obrazovaniya‐v‐rossii/ 

(дата обращения 11.01.2019). 
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25  октября 2018  года  состоялся  круглый  стол на  тему «Место  теологии в 
системе  исламского  образования»25,  в  котором приняли  участие  представи‐
тели Российского исламского института, Научно‐образовательного центра по 
теологии  БашГУ,  отдела  образования  Департамента  образования,  науки  и 
культуры  ДУМ  РФ,  Российского  исламского  университета  ЦДУМ  (г.  Уфа), 
Московского исламского института. Было принято решение изучать и анали‐
зировать  опыт  религиозных  и  светских  вузов,  реализующих  направление 
«Теология», с целью извлечения наиболее ценных положений и введения их 
в  образовательный  процесс  заинтересованных  в  этом  вузов,  а  также  завер‐
шить работу по формированию компетенций и индикаторов к ним до ново‐
го учебного года. 

17 января 2019 года прошел круглый стол на тему «Мифологические стра‐
хи:  теолого‐психологическое осмысление»26,  организованный кафедрой Ис‐
ламской  теологии  при  содействии  Ассоциации  психологической  помощи 
мусульманам, где были проанализированы современные российские научные 
исследования,  посвященные  вопросам  мифологических  страхов  в  теолого‐
психологическом ключе; приведен опыт зарубежной исламской психологии, 
касающийся  работы  с  дифференциальной  диагностикой мистических  стра‐
хов/переживаний  мусульман,  а  также  рассмотрены  этнопсихопатологиче‐
ские синдромы и варианты бреда одержимости в зависимости от типа этно‐
культурного окружения. Представленный материал, на наш взгляд, открыва‐
ет новое поле для научного поиска  специалистов  в области исламской пси‐
хологии, зарождающейся в настоящее время в России.  

3. В настоящее время ведется активная работа по разработке новых стан‐
дартов (3++) по направлению «Теология», определение индикаторов, форму‐
лировка  компетенций.  В  ходе  мониторинга  содержания  учебно‐
методических  комплексов  направления  «Теология»,  профиль:  Исламская 
теология  были  внесены  коррективы,  позволяющие повысить  качество  учеб‐
но‐образовательного  процесса,  обеспечив  наиболее  оптимальное формиро‐
вание  универсальных,  общепрофессиональных  и  профессиональных  компе‐
тенций,  что  будет  способствовать  подготовке  высококвалифицированного 
выпускника  по  направлению  подготовки  «Теология»,  профиль:  Исламская 
теология. В результате внесения значительных корректировок как по содер‐
жанию, так и по объему часов наблюдается логика развития компетенций в 
различных сферах профессиональной деятельности теолога. 
На сегодняшний день в Министерство образования заявлены четыре про‐

филя  по  исламской  теологии:  систематическая  теология  ислама;  практиче‐
ская  теология  ислама;  духовно‐нравственная  теология  ислама  и  государ‐
ственно‐конфессиональные  отношения.  Для  всех  профилей  подготовки 
должны быть выработаны единые индикаторы к универсальным и общепро‐

                                                            
25  В  РИИ  обсудили  место  теологии  в  системе  исламского  образования  // 

http://kazanriu.ru/news/1573/ (дата обращения 11.01.2019). 

26 В РИИ прошел круглый стол «Мифологические страхи: теолого‐психологическое осмыс‐

ление» // http://www.kazanriu.ru/news/1598/ (дата обращения 18.01.2019). 
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фессиональным компетенциям. «Для исламской теологии должен быть еди‐
ный  учебный  план  в  части  базовой  подготовки,  хотя  удобнее  было  бы  для 
каждого профиля разработать свой отдельный учебный план. Базовая подго‐
товка должна быть  единой,  а  специализация для каждого  своя», –  отмечает 
проректор по учебной работе РИИ М. Гильманов. Также необходимы изуче‐
ние и анализ опыта религиозных и  светских вузов,  реализующих направле‐
ние «Теология», с целью извлечения наиболее ценных положений и введение 
их в образовательный процесс заинтересованных в этом вузов.  
Таким образом,  несмотря на непродолжительное  существование кафедры 

Исламской  теологии,  еще  до  ее  официального  оформления,  был  осуществ‐
лен целый пласт работы, направленной как на развитие исламского теологи‐
ческого образования в целом, так и на развитие теологического мировоззре‐
ния  как  студентов,  так и преподавателей  вуза. Считаем,  что благодаря пла‐
номерной согласованной работе высококвалифицированного профессорско‐
преподавательского  состава,  существует  реальная  возможность  подготовки 
компетентных  специалистов‐теологов  со  сформированным  теологическим 
мышлением,  отличающимся широтой и  гибкостью,  а  также открытостью к 
мнению представителей других конфессий. Добиться же этого возможно по‐
средством  получения  студентами‐теологами  систематических  знаний  как 
светского характера, так и знания религии ислам, а также знания других ре‐
лигий; получения нравственного воспитания, развития таких качеств лично‐
сти  как  доброжелательность,  отзывчивость,  умение  внимательно  выслушать 
и поддержать человека. 
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ПРЕПОДАВАНИЕ ЛАТИНСКОГО ЯЗЫКА 
НА ТЕОЛОГИЧЕСКОМ ФАКУЛЬТЕТЕ МГЛУ 

 
Ирина Валентиновна Хорькова 

кандидат исторических наук, доцент кафедры классической филологии 
Московского гос. лингвистического университета 

 
 
  В статье суммируется опыт преподавания латинского языка, а также

курсов на базе латинского языка, которые разрабатываются и препо‐
даются кафедрой классической филологии на теологическом факуль‐
тете  Московского  государственного  лингвистического  университета.
Анализируются  применяемые  методики  и  особенности  преподава‐
ния древних языков для специальности «Теология», делается вывод о
важности изучения латыни для обучающихся по этому направлению
подготовки. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: латинский язык, древние языки, теология, клас‐
сическая филология.

 
 
Нет нужды говорить о том, что латинский язык как учебная дисциплина 

является неотъемлемой частью теологического образования наряду с древне‐
греческим  языком.  Еще  в  самом начале  существования  христианства  в  пер‐
вых  веках  первого  тысячелетия  от  Рождества  Христова  большинство  грече‐
ских текстов Нового завета были переведены на латынь, которая была на тот 
момент государственным языком Римской империи, а также языком между‐
народного общения. Многие отцы церкви еще до разделения ее на западную 
и  восточную писали  свои  труды и  комментарии  на  Священное  писание  на 
латыни.  Многие  краеугольные  вопросы  вероучения  изложены  впервые 
именно на латинском языке. Поэтому так важно серьезное изучение и хоро‐
шее  знание латыни для учащихся теологических факультетов.  Такое  знание 
является залогом компетентности, которую дает изучение документов и тру‐
дов эпохи на языке оригинала. 
На  теологическом  факультете  Московского  государственного  лингвисти‐

ческого университета накоплен значительный опыт преподавания латинско‐
го  языка,  которым  мы  и  хотим  поделиться.  Преподавание  латыни  ведется 
преподавателями  кафедры  классической  филологии  как  для  теологов‐
бакалавров, так и для теологов‐магистров.  
Для теологов‐бакалавров на базе латинского языка ведутся два курса. Пер‐

вый из них – непосредственно Латинский язык. Это обязательная дисципли‐
на,  находящаяся в базовой части блока первого  года обучения. Разработана 
учебная программа для этого направления подготовки. Методика препода‐
вания латинского языка отличается от методики преподавания современных 
европейских языков, хотя в процессе обучения постоянно приходится обра‐
щаться к параллелям из современных языков, уже изучавшихся студентами. 
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В отличие от изучения новых языков, когда конечная цель – активное прак‐
тическое  владение языком  в  устной и письменной форме,  при работе  с ла‐
тинским  языком  обучающиеся  должны  стремиться  к  приобретению  опыта 
перевода  оригинальных  текстов,  грамматическая  структура,  лексическое 
наполнение и синтаксис которых весьма отличны от соответствующих харак‐
теристик  современных  языков.  Поэтому  достижение  положительного  ре‐
зультата  возможно  лишь  в  опоре  на  скрупулезный  анализ  грамматической 
структуры  переводимых  предложений,  тщательную  работу  со  словарем, 
правильную  интерпретацию  в  данном  контексте  лексем  и  служебных  слов. 
Знания и умения, полученные в результате освоения курса латинского языка, 
являются  необходимыми  для  изучения  таких  дисциплин,  как  «История 
древнехристианской Церкви», «История западного христианства», «История 
христианской письменности и патристики». 
На втором году обучения бакалаврам преподается дисциплина «Перевод 

латинских античных и христианских авторов». Приступая к изучению данной 
дисциплины, студент должен иметь базовые знания по латинскому, русскому 
и иностранным языкам. В курс входит чтение, грамматический анализ и пе‐
ревод  таких классических авторов,  как Цицерон, Цезарь, Катулл,  Вергилий, 
Гораций,  Овидий,  а  также  перевод  Библии  на  латинский  язык  Иеронима 
Стридонского, ранних апологетов – Тертуллиана, Киприана Карфагенского – 
и более поздних – Аврелия Августина и Амвросия Медиоланского. 
Знания и умения, полученные в результате освоения этого курса, являют‐

ся  необходимыми  для  изучения  дисциплин  «История  христианской  пись‐
менности и патристики», «Библеистика», «Сравнительное богословие». 
Общий  двухгодичный  курс  изучения  этих  дисциплин  позволяет  доста‐

точно подробно изучить латинскую лексику и грамматику, ввести специаль‐
ную  профессионально  ориентированную  лексику  и  приступить  к  чтению 
оригинальных неадаптированных авторских текстов. 
На  первом  курсе  магистратуры  студентам‐теологам  читается  курс  «Тео‐

рия  и  практика  перевода  христианских  авторов».  Приступая  к  изучению 
данной  дисциплины,  обучающийся  должен  иметь  базовые  знания  по  мор‐
фологии и синтаксису латинского языка, обладать начальным опытом пере‐
вода  оригинальных  текстов  античных  авторов.  Дисциплина  направлена  на 
усвоение  обучающимися  теоретических  основ  и  обретение  практических 
навыков  работы  с  первоисточниками  –  христианскими  текстами  на  латин‐
ском языке. 
Знания  и  умения,  полученные  в  результате  освоения  курса  «Теория  и 

практика перевода христианских источников», являются необходимыми для 
изучения таких дисциплин, как «Актуальные проблемы христианского веро‐
учения», «История и методология теологии», «Методологические проблемы 
отношений Церкви, государства и общества в прошлом и настоящем», «Про‐
блемы текстологии религиозных текстов». 
Курс  читается  в  течение  одного  года.  Целью  курса  является  ознакомить 

студентов с максимально возможным в соответствующих временных рамках 
количеством авторов, писавших свои труды на латыни. Ведение курса пред‐
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полагает как изложение лекционного теоретического материала,  так и про‐
ведение  практических  занятий  с  чтением  и  переводом  латинских  текстов. 
Преподавателями  кафедры  разработана  учебная  программа  курса,  включа‐
ющая теоретические и практические составляющие обучения.  
Заведующей  кафедрой  классической  филологии  профессором  М.А.  Та‐

ривердиевой для этого курса подготовлено и издано учебное пособие «Сред‐
невековая  христианская  латынь.  Литературные  источники».  Пособие  очень 
полезное,  его можно  рекомендовать  для  студентов‐теологов  других  высших 
учебных заведений. На самом деле, пособие включает тексты не только сред‐
невековой латыни. Оно состоит из четырех частей:  

 Ранняя церковь; 
 Христианизация Западной Римской империи; 
 Христианские писатели западноевропейского Средневековья; 
 Теологический дискурс западноевропейского высокого Средневековья.  
В первой части представлены переводы Нового завета на латинский язык – 

Itala  и Vulgata,  а  также  отрывки из  сочинений  отцов  церкви  периода  гоне‐
ний –  Минуция  Феликса,  Тертуллиана,  Киприана,  Арнобия  и  Лактанция. 
Текст каждого автора предваряется краткой биографической справкой. Вто‐
рая  часть  включает  отрывки из  более поздней патристики – Амвросия Ме‐
диоланского,  Иеронима  Стридонского,  блаженного  Августина,  Кассиана, 
житийную  литературу.  Третья  часть  (самая  объемная)  знакомит  с  творче‐
ством  историков,  философов,  поэтов  западноевропейского  Средневековья: 
Павла  Орозия,  Григоря  Турского,  Беды  Достопочтенного,  Павла  Диакона, 
Боэция, Пруденция и других. Четвертый раздел содержит тексты теологов и 
представителей  монашеских  орденов:  Ансельма  Кентерберийского,  Петра 
Абеляра, Фомы Аквинского, Бернарда Клервоского. Пособие снабжено крат‐
ким словарем богословских и богослужебных терминов. 
Практические занятия с магистрами‐теологами проходят по этому посо‐

бию. На занятиях читаются, переводятся и грамматически разбираются тек‐
сты  перечисленных  авторов,  выявляются  характерные  для  их  стиля  черты, 
дается характеристика их литературному наследию. Курс дает возможность 
прикоснуться  к  оригинальным  текстам  латинской  патристики,  увидеть  ха‐
рактерные особенности христианской латыни Запада. 
Как одна из форм работы в семестре предполагается написание реферата 

на выбранную из списка тему, вот некоторые из них: 
1. Апологетика. 
2. Экзегетическая литература: экзегеза Ветхого завета. 
3. Экзегетическая литература: экзегеза Нового завета. 
4. Библия: переводы на латинский язык. 
5. Христианские писатели в период гонений на церковь. 
6. Жанры и стили догматических сочинений. 
7. Начало западноевропейской богословской мысли. 
8. Житийная литература. 
9. Христианская поэзия: развитие античных жанров. 
10. Христианская поэзия: церковная поэзия. 
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11. Возникновение христианской эстетики. 
12. Христианские писатели западноевропейского Средневековья. Истори‐

ческие сочинения.  
13.  Христианские  писатели  западноевропейского  Средневековья.  Фило‐

софские сочинения.  
14.  Христианская  педагогическая  мысль  западноевропейского  Средневе‐

ковья. 
15. Философия и теология в XI–XIII вв. в Западной Европе. 
16. Литература монашеских орденов. 
Реферат  представляется  и  обсуждается  на  занятии.  Эта  форма  работы 

расширяет  кругозор  и  осведомленность  обучающихся,  связывает  практиче‐
ские знания по латинской грамматике и лексике с текстологией, герменевти‐
кой, патристикой и литературоведением. 
В конце первого семестра обучающиеся сдают зачет с оценкой, обязатель‐

ным элементом которого  является перевод и  грамматический разбор пере‐
веденного и прокомментированного на занятиях текста и ответ на теоретиче‐
ский вопрос по основным аспектам грамматики.  
В конце всего курса обучающиеся сдают экзамен, обязательными элемен‐

тами которого являются: перевод и комментарий изученных на занятиях тек‐
стов  на  латинском  языке  и  теоретический  вопрос,  касающийся  жизни  и 
творчества авторов изучаемых христианских источников. 
В результате освоения курса обучающиеся должны: 
 знать  имена  христианских  авторов  восточной  и  западной  Церкви;  их 

жизнь  и  деятельность,  сочинения,  часто  доступные  только  в  оригинале;  их 
интеллектуальный и духовный вклад в жизнь Церкви;  

 уметь  читать  со  словарем  тексты  христианских  авторов  в  оригинале; 
анализировать  содержание  этих  текстов  и  оценивать  их  информационную 
значимость;  

 владеть  навыками  грамматического  и  лексического  анализа  и  интер‐
претации текстов христианских авторов; определения мест, наиболее значи‐
мых для понимания позиции автора, его системы духовных ценностей. 
Таков в общих чертах наш опыт преподавания латинского языка на теоло‐

гическом факультете МГЛУ. К  сожалению,  в настоящее время факультет не 
функционирует в полном объеме из‐за проблем с Минобром. Кафедра клас‐
сической  филологии  надеется  на  продолжение  существования  и  функцио‐
нирования такого важного для нас и интересного с точки зрения преподава‐
ния факультета. 
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Образовательная программа по теологии в силу специфики своего пред‐

мета  должна  ориентироваться  не  только  на  получение  студентами  опреде‐
лённых компетенций, но и в неменьшей степени влиять на формирование их 
мировоззрения,  способствующего  их  профессиональной  деятельности  в  ка‐
честве теологов. Учебный процесс по теологии должен быть так организован, 
в том числе и содержательно, чтобы донести до учащейся молодёжи особен‐
ности  «бытийного  познания»,  присущие  восточно‐христианскому  учению. 
Другими словами, в образовательной программе мы должны решить некую 
«сверхзадачу»,  которая  всегда  беспокоила  отцов  Церкви,  стремящихся  ди‐
станцироваться  от  «схоластической  мертвенности»:  мы  должны  «найти  та‐
кую формулу, которая бы соответствовала и онтологическому плану вечного 
Бытия и в то же время отвечала конкретным людям на их запросы и в пер‐
спективе их мышления»27,  когда бы «знания о религии» «оживлялись», рас‐
крываясь перед  студентами  своей  включённостью  в их жизненный мир,  где 
есть место смыслам и ценностям, обусловленным и раскрытым православной 
традицией. 
Данная задача трудно разрешима возможностями традиционной теории 

познания с её представлениями о субъекте познания как носителе наблюда‐
ющего  «сознания  вообще»28  и,  соответственно,  о  субъекте  образования  как 
сознании, «очищаемом» от всех искажающих представлений, от всех свойств 
и предпосылок реального эмпирического субъекта29, имеющего и свой рели‐
гиозный опыт, и своё отношение к этому «опыту предельного». Образование 
в идеалах Просвещения – это и есть процесс такого «очищения», для которо‐
го  идеалом  является  абстрактно‐рациональная  идея  гуманности30,  не  заме‐

                                                            
27 Софроний (Сахаров), архимандрит. Переписка с протоиереем Георгием Флоровским. Свя‐

то‐Иоанно‐Предтеченский монастырь. 2008. С. 74. 
28 См.: Гуссерль Э. Логические исследования. Т. II (1) // Собр. соч. Т. 3. (1) / Пер. с нем. В. И. 

Молчанова.  Москва:  Гнозис,  Дом  интеллектуальной  книги,  2001; Шпет  Г.  Г.  Явление  и  смысл. 

Феноменология  как  основная  наука и  её  проблемы  // Шпет  Г.  Г. Философско‐психологические 

труды. Москва: Наука. 2005, С. 323–335. 
29 Микешина Л. А. Философия познания. Москва: Прогресс‐Традиция. 2002. С. 237–243. 
30 Микешина Л. А. Философия познания. Москва: Прогресс‐Традиция. 2002. С. 239. 
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чающая,  что  наряду  с  образованием  ума  существует  «образование  сердца, 
образование воли, образование характера»31. 
Это фундаментальная проблема для всего современного образования, ре‐

шение которой зависит от включения в него процессов понимания, осмысле‐
ния,  переживания,  происходящих  на  индивидуальном  уровне  и  тесно  свя‐
занных с познанием не только истины, но и Истины в теологическом Её по‐
нимании.  
Осмысление данной проблемы носит многоуровневый характер, начиная 

от  вопросов,  связанных  с  философией  познания,  философией  и  теологией 
образования32,  и  кончая  дидактическими  и  методическими  вопросами,  по‐
следние  из  которых  только  ещё  предстоит  отрефлексировать  и  внедрить  в 
практику теологического образования. 
Исходя  из  этого,  в  основе  образовательной  программы,  на  наш  взгляд, 

должно  лежать  несколько  принципиальных  моментов.  Во‐первых,  образова‐
тельная  программа  независимо  от  того,  какой  профиль  она  реализует,  должна 
передать  экзистенциальный  характер  восточно‐христианского  богословия,  так 
называемую включённость богословия в «жизненный мир», его отношение к 
жизни как к глубочайшей тайне Божией. На наш взгляд, мы должны следо‐
вать  кирилло‐мефодиевской мыслительной традиции,  присущей русской,  в 
том числе богословской, культуре: она всегда успешно раскрывала перед че‐
ловеком не  только божественную,  но и  тварную область мироздания,  сбли‐
жая  философско‐богословские  идеи  с  делами  нравственного  отношения  к 
жизни.  Во‐вторых,  образовательная  программа  должна  научить  студентов  по‐
ниманию  христианской  жизни,  следуя  парадигме,  которую  ярко  озвучил 
митр. Антоний Сурожский33: за заповедью, за словом, за образом мы должны 
искать  глубинный  смысл  и  врастать  в  этот  смысл,  врастать  конкретным  от‐
ношением  и  конкретными  трудами,  воплощая  Евангельское:  «Нет  больше 
той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» [Ин. 15, 13]. В‐
третьих,  образовательная  программа  должна  строиться  не  только  на  научных 
основах,  активно  используя  результаты  исследований  современного  понимания 
методологии науки и философии познания, но и учитывать особенности библей‐
ского понимания познания как экзистенциального отношения к жизни, когда по‐
знать  нечто  значит  изведать  нечто  конкретным  опытом,  примеры  чего  мы 
находим в Библии: страдания (Ис. 53, 3), грех (Прем. 3, 13), война (Суд. 3, 1), 
мир (Ис. 59, 8), добро и зло (Быт. 2, 9, 17) и т. д. Это реальное и ответственное 
включение себя в жизнь, вызывающее глубокие личностные и поведенческие 
последствия.  В‐четвёртых,  это  понимание  образования  как  целенаправленного 
процесса формирования образа человека. Такое понимание цели образования мы 
находим не только в христианской святоотеческой традиции, но и в класси‐
ческой  педагогике,  для  которой  смысловым  ядром  образования  выступает 

                                                            
31 Шелер М. Формы знания и образования // Избранные произведения. Москва. 1994. С. 34. 
32 Шмонин Д. В. Технология блага: очерки теологии образования. Москва: Познание. 2018. 
33 Глубокую рефлексию христианской жизни мы находим у митрополита Антония (Сурож‐

ского); см.: Антоний, митр. Сурожский. Человек перед Богом. Москва, 1995. 
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опыт  созидания  человеком  себя и  своей жизнедеятельности,  движимой  ду‐
ховными ценностями и культурными эталонами. 
Соответственно,  образовательная  программа  должна  решать,  на  наш 

взгляд, следующие задачи: 
‐  формировать  представления  о  ценностях  и  культурных  универсалиях, 

имеющих  цивилизационное  значение  и  отвечающих  историческому  типу 
русской/российской культуры и государственности; 
‐ изучать познавательные направления, методологию и методы научного 

исследования, реализующие традиционную для православия парадигму «ду‐
ховной  учёности»,  соотнося  её  с  требованиями  современной  гуманитарной 
науки и образования; 
‐  теологически  раскрывать  предельные  смыслы  науки,  права,  истории, 

морали,  политики,  воспитания,  образования  и  др.  предметных  областей, 
способствуя тем самым развитию гуманитарного знания в освоении «опыта 
предельного»; 
‐  развивать  личностно‐значимые  духовно‐интеллектуальные,  духовно‐

нравственные и  культурные потребности  будущих  специалистов, формиро‐
вать у них индивидуальную ценностно‐смысловую концептуальную систему. 
В  решении  этих  задач  теологическое  образование  не  может  ориентиро‐

ваться  на  информационно‐когнитивный  подход.  Обладая  синергийностью, 
оно имеет огромный, ещё не исследованный потенциал своих интегративных 
возможностей.  Не  только  сущностный/богословский  смысл  теологического 
образования заключается в его сопряжении с религиозно‐экзистенциальным 
уровнем бытия человека, но и современная педагогика видит, насколько тех‐
ноцентризм усиливает формализм  в  обучении и  воспитании.  Современные 
исследователи  справедливо  отмечают,  что  «увлечение  образовательными 
технологиями уже  сыграло  с нами  злую шутку –  они  вроде бы и раскрепо‐
стили мышление педагога, сняли его зависимость от «традиционного урока», 
на деле же еще более привязали к некоему исходному образцу, вызвали тех‐
нологическую зависимость»34. 
Действительно,  педагогика  как  жизнеутверждающая  наука  обладает 

большим миссионерским потенциалом. Она может активно влиять на фор‐
мирование в человеке высокодуховных начал, поддерживать межпоколенные 
связи, противостоять культурно‐цивилизационным вызовам, особенно экзи‐
стенциального характера. Такие поиски наиболее эффективны в новом педа‐
гогическом направлении, представленном смысловой педагогикой и смысло‐
вой дидактикой, являющемся платформой для интеграции педагогического 
знания35.  
Один из дидактических путей реализации этого процесса –  внутрипред‐

метная интеграция накопленного знания. Исследователи сегодня различают 

                                                            
34 Безрукова В. С. В поисках новой педагогики // Теория и практика сервиса: экономика, со‐

циальная сфера, технологии. 2012. № 2 (12). С. 9. 
35 Рудакова И. А., Удовик Е. Э. Междисциплинарные исследования и проблема формирова‐

ния интегративной педагогики // Культурная жизнь юга России. 2014. № 3 (54). С. 57. 
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два направления такой интеграции – вертикальное и горизонтальное (Безру‐
кова  В.С.).  Благом  для  становящегося  теологического  образования  является 
связывание  вертикальной  внутрипредметной  интеграции  с  установлением 
мировоззренческой определённости, с возрождением понятий просвещение, 
мировоззрение, духовность как ведущих, а не второстепенных понятий.  
Важное значение следует придавать и горизонтальной внутрипредметной 

интеграции педагогического  знания,  которую  сегодня применяют  в  синтезе 
теории  воспитания  и  теории  обучения  под  общим  названием  «дидактика 
воспитания» (Безрукова В. С. и др.), в смысловой педагогике и смысловой ди‐
дактике (Рудакова И. А. и др.), в педагогике бытия и т. д. Эти поиски имеют 
большое значение для теологического образования: на этом пути возможно 
достичь понимания связи познаваемого с жизнью, что сделает религиозную 
культуру  и  религиозные  ценности  не  абстрактно‐схоластическими,  а  жиз‐
ненно‐необходимыми. Здесь центральным понятием является понятие обра‐
за жизни. Известно, что в христианской культуре именно через монастыри и 
церкви,  с  укладом  которых  надо  знакомить  студентов,  всегда шла передача 
образа  жизни,  что  позволяло  наиболее  эффективно  передавать  ценности, 
личностные  и  жизненные  смыслы,  имеющие  межпоколенное  значение.  И 
только с появлением так называемой «разрешительной культуры» обучение 
стало интенсивно  отделяться  от  воспитания.  К  горизонтальной интеграции 
относится также соединение теории воспитания в вузе и воспитания в семье. 
Осуществление  подобной  интеграции  позволит  теологическое  образование 
сделать более фундаментальным и динамичным, поскольку позволит объяс‐
нить взлёты и падения, удачи и промахи в становлении человека на приме‐
рах конкретных жизненных ситуаций, образа жизни наиболее ярких лично‐
стей. 
Важным  основанием  теологического  образования  является  обращение  к 

ценностному знанию. Мы исходили из того, что никакое теоретическое зна‐
ние не может претендовать на нравственную истину и быть основополагаю‐
щим в самоопределении личности в отношении своего места и назначения в 
мире.  Выводы  современной философии познания о равнозначности для че‐
ловека и теоретического, и ценностного знания,  а  также современной соци‐
альной психологии о сущностных началах человека, куда наряду с целетворени‐
ем, свободой выбора входит и вера36, сделали возможным и необходимым поиск 
теоретико‐методологических  оснований  теологического  образования  в  ду‐
ховно‐смысловых контекстах религиозных традиций. 
Всё  это  послужило  основанием  для  использования  в  образовательной 

программе субъектно‐смысловой модели педагогической интеграции знаний37. По 
сути, от успешной реализации этой модели зависит успешность реализации 
всей образовательной программы.  

                                                            
36 См. подробнее: Братусь Б. С. Аномалии личности. М., 1988. 
37  См.  подробнее:  Человенко  Т.  Г.  Интеграция  знаний  в  процессе  эколого‐

мировоззренческого  развития  старшеклассников  //  Диссертация  на  соискание  учёной  степени 

кандидата педагогических наук. Москва, 1996. 
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Мы  выделяем  несколько  педагогических  условий,  выполнение  которых 

влияет  на  результаты  образовательной  деятельности.  Во‐первых,  это  един‐
ство  внешненаучных  и  внутрипедагогических  компонентов.  К  внешненауч‐
ным компонентам относятся возможности складывающейся сегодня неклас‐
сической  эпистемологии  с  её  отказом  от  скептицизма и фундаментализма, 
присущих традиционной теории познания. К её особенностям можно отне‐
сти  социально‐гуманитарную  рациональность/открытую  рациональность; 
синтез  когнитивных  практик,  присущих  рассудочно‐рациональной  и  экзи‐
стенциально‐антропологической познавательным традициям; использование 
принципа дополнительности; конструктивных функций релятивных знаний; 
контекстуального  характера  исследований  и  др.  Именно  внешненаучные 
компоненты  субъектно‐смысловой  модели  педагогической  интеграции  зна‐
ний приводят её содержание в соответствие с теоретико‐методологическими 
концепциями «большой» науки.  
Действительное межпредметное взаимодействие, а тем более построение 

и реализация интегративных программ, будут возможны, если понятия кон‐
фессионального богословия и вероучения не будут переинтерпретированы в 
так называемых светских парадигмах гуманитарных и общественных наук,  а 
будут  использоваться  так,  как  они  даны  в  той или иной  конфессии.  Ярким 
примером  некорректного  отношения  к  религиозному  контексту  является 
проблема понимания  того,  что  есть личность и религиозный опыт. Напри‐
мер,  официальный философский  дискурс  «натурализировал»  религиозный 
опыт и личность, сведя их к социальному функционированию человека, к его 
социобиологическому, социопсихологическому началу. При этом проблемы 
личностной основы веры и свободы ее выбора были либо проигнорированы, 
либо истолковывались достаточно примитивно. Подобная универсализация, 
на  наш  взгляд,  недопустима  при  построении  теологического  образования. 
Это, кстати, одна из причин нашего обращения к неклассической эпистемо‐
логии,  поскольку  дистанцирование  от  универсализации  является  одним  из 
позитивных моментов постмодернизма. 
В тоже время принципы общенаучного характера должны соотноситься с 

внутрипедагогическими  особенностями  интеграции  знаний,  к  основным  из 
которых  мы  относим  определение  целей  интегрирования,  выбор  объектов 
(источников)  интегрирования,  определение  системообразующего  фактора, 
переработка  содержания  учебного  материала  под  новую  логику  курса,  со‐
здание новой структуры учебного курса (либо принципиально нового курса), 
проверка на эффективность предлагаемой модели. В нашем случае системо‐
образующим фактором (интегратором) является идея субъектно‐смыслового 
обучения. 
Вторым  условием  эффективности  являются  смыслопоисковые  активно‐

диалогические формы  взаимодействия преподавателя и  студента,  универсальным 
критерием  которых  является  не  формально‐логический,  а  «духовно‐
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ориентированный»  диалог38,  где  важна  не  точность  и  правильность  ответа,  но 
глубина проникновения в собеседника, так называемая «доминанта на другое 
лицо»  (А.  А.  Ухтомский).  Экзистенциально‐онтологическим основанием  та‐
кого диалога и одновременно высшей точкой его реализации будет являться 
переживание любви как высшего из доступных человеку способа реализации 
отношения к другому39.  
Педагогически подобная задача достигается не только за счёт дидактиче‐

ского построения  учебного материала,  личностных  характеристик педагога, 
благодаря  которым  он  будет  способен  донести  до  обучаемых  ценностно‐
смысловой  контекст  изучаемого материала,  но  и,  что  немаловажно,  за  счёт 
продолжения рефлексивной и смыслопоисковой деятельности студентов в их 
внеучебной  деятельности.  Традиционные,  всем  известные  формы  работы, 
применяемые в вузе, должны быть дополнены внеучебными видами деятель‐
ности, где можно использовать иные возможности раскрытия образа право‐
славия на более  глубоком экзистенциально‐онтологическом уровне. Напри‐
мер,  такие  курсы,  как  «Нравственное  богословие»,  «Социальные  учения  ре‐
лигий  России»,  «Православная  культура»,  совершенно  по‐другому  воспри‐
нимаются  после  участия  студентов  в  мероприятии  «Милосердный  ангел», 
проводимом во внеучебное время и посвящённом жизни и служению первых 
сестёр милосердия  в  дореволюционной  России.  Образ Юлии  Вревской,  ба‐
ронессы, фрейлины при дворе императрицы Марии Александровны, извест‐
ной своей подвижнической деятельностью во время русско‐турецкой войны 
1877–1878  гг., позволяет студентам не схоластически, а экзистенциально вос‐
принять  тему «сердца милующего». А  внеучебное мероприятие  «За  веру и 
Отечество»40  на  эмоционально‐образном  уровне  раскрывает  тему  религиоз‐
но‐мировоззренческого  противостояния  в  Великой  Отечественной  войне, 
углубляя знания, полученные студентами в ходе изучения таких предметов, 
как  «Нравственное  богословие»,  «Проблема  религиозности  в  современном 
мире», «Новые религиозные движения» и др.  
Таким  образом,  смыслопоисковый  диалог,  обеспечивающий  дидактико‐

коммуникативную  среду  субъектно‐смыслового  обучения,  мы  не  замыкаем 
рамками организованных форм учебной и внеучебной деятельности, но вы‐
водим  его  в  свободное  время  обучаемых,  где  он  может  быть  продолжен  в 
различных  социально‐практических  формах  смыслореализующей  деятель‐
ности. 
Поэтому третьим условием является волонтёрская социально ориентиро‐

ванная деятельность студентов в самых разных системах отношений: «человек 
‐ человек», «человек ‐ природа», «человек ‐ культура», «человек ‐ его внутрен‐

                                                            
38 См.: Флоренская Т. А. Диалог в практической психологии. Наука о душе. Москва: Владос, 

2001. 
39 Братусь Б. С. Любовь как психологическая презентация человеческой сущности // Вопросы 

философии. 2009. № 12. С. 30–42. 
40 Человенко Т. Г. За веру и Отечество: методические материалы торжественного мероприя‐

тия, посвящённого Великой Победе 1945 г. // Государство, религия, церковь в России и за рубе‐

жом. 2011. № 2. С. 161–169. 
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ний мир». Одним из лучших способов снятия противоречия между бытием 
и долженствованием, между вещным и смысловым является органичное со‐
четание  субъектно‐смыслового обучения и  социально  значимой  смыслореа‐
лизующей деятельности студентов.  
Социальная активность православного человека может произрасти только 

на основе органичного соединения духовного и социального, т.е. в контексте 
соединения духовной богословско‐философской мысли и социальной актив‐
ности, последняя из которых при таком подходе приобретает уже коннота‐
ции служения. 
Студентам создаются условия проявить себя в определённых делах и по‐

ступках,  соотносимых с формируемыми ценностями и идеалами,  т.е.  в дей‐
ствиях,  требующих морального выбора,  характеризующих человека как ста‐
новящуюся личность. Наиболее эффективные социально значимые дела: де‐
ятельное общение с престарелыми и инвалидами в домах ветеранов, с деть‐
ми в домах ребёнка, помощь на дому одиноким престарелым людям, работы 
по  восстановлению храмов,  церквей,  памятников  культурного наследия,  во‐
лонтёрская помощь бездомным животным, природе и т. д. 
Опыт показывает, что при таком подходе к построению образовательной 

программы  у  студентов  успешнее  происходит  формирование  личностной 
ценностно‐смысловой концептуальной системы,  где есть место и социальному 
служению, которое, как известно, является характерной чертой православной 
религиозности. 
Таким образом, правильно выстроенная интеграция знаний, включённая в 

общий контекст  теологического образования, позволяет  соизмерять несоиз‐
меримые на первый взгляд и исключающие друг друга реалии бытия и мыс‐
ли: трансцендентального («Бог», «вечное» и «бесконечное», «идеалы», «духов‐
но‐нравственные ценности») и повседневного; личностного и общественного; 
индивидуального,  локального  и  культуроёмкого,  обобщённого;  реальности 
мысли и поступка человека.  
Сопряжение этих планов бытия в фокусе духовного и абсолютного, их эк‐

зистенциальное «объективирование» в событии и поступке открывают доро‐
гу  для  реализации  ценностно‐мировоззренческого/воспитательного  потен‐
циала теологии, стимулируя внутреннюю мотивацию для самоорганизации 
и самовоспитания личности. 
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РАЗВИТИЕ СИСТЕМЫ ДУХОВНОГО ОБРАЗОВАНИЯ 
НА СОВРЕМЕННОМ ЭТАПЕ 

 
Протоиерей Максим Евгеньевич Козлов 

кандидат богословия, профессор Московской духовной академии, 
председатель Учебного комитета Русской Православной Церкви 

 
 

  В статье после краткой исторической справки по состоянию духовно‐
го  образования  в  России  в  конце XVIII  столетия  и  описания  этапов 
деятельности Учебного комитета с  середины XIX  века подробно рас‐
сматривается современное состояние системы духовного образования
Русской  Православной  Церкви,  когда  с  2009  года  Учебный  комитет
становится полноценным синодальным учреждением. Анализируется
структура системы подготовки священнослужителей, регентов и ико‐
нописцев. Описывается работа по восстановлению единого образова‐
тельного  и  научного  поля  Церкви,  современному  реформированию
духовного образования и его интеграции в систему высшего светского
образования,  внедрению  дистанционных  образовательных  техноло‐
гий  и  развитию  науки.  Приводится  актуальная  статистическая  ин‐
формация,  анализируются  существующие проблемы и  достижения.
Особое  внимание  уделено  ключевым  постановлениям  Священнона‐
чалия в области духовного образования. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  духовное  образование,  семинария,  академия,
образовательное  поле,  теология,  образовательный  стандарт,  дистан‐
ционные технологии.

 
 
В  прошлом  году  Учебному  комитету  Русской  Православной  Церкви  ис‐

полнилось 150 лет. Создание Учебного комитета связано с Александровскими 
реформами, коснувшимися и Церкви. Именно в ту эпоху впервые сложилось 
единое образовательное поле Русской Православной Церкви, а уровень обра‐
зования в духовных академиях достиг университетского. Выпускник фактиче‐
ски любой семинарии с полным правом мог претендовать на обучение в ака‐
демиях. Если же он не имел склонности к принятию священного сана, с лёг‐
костью  становился  преподавателем  семинарии,  учительствовал  в  системе 
народного образования или поступал на другую работу в светские учрежде‐
ния. К концу XVIII века Церковь располагала четырьмя духовными академи‐
ями, 46 семинариями и многочисленными начальными школами. В Москов‐
ской,  Санкт‐Петербургской,  Казанской  и  Киевской  академиях,  в  свою  оче‐
редь, трудились многие видные учёные того времени (особенно это касается 
библеистики, патрологии, церковной истории). Именно в это время полно‐
стью  сформирован  корпус  переводов  святоотеческого  наследия  на  русский 
язык,  в чём главная заслуга принадлежит именно академической профессу‐
ре. 
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Возрождённый в  середине 1940‐х  годов Учебный комитет  выполнял  важ‐

ную  задачу,  разрабатывая  образовательные  программы  для  воссозданных 
учебных  заведений  и  формируя  ориентиры,  по  которым  тем  предстояло 
строить свою деятельность. 
Третий  временной  период  деятельности  комитета  отсчитывается  с  1988 

года, когда ограничительные функции государства сначала ослабевают, а за‐
тем исчезают. К 1988 году Русская Православная Церковь располагала двумя 
духовными академиями (Московской и Ленинградской) и тремя семинария‐
ми  (Московской,  Ленинградской  и Одесской),  в  которых  обучалось  до  двух 
тысяч студентов. 
Четвёртый,  современный этап,  начинается  в 2009  году,  когда при патри‐

аршестве нынешнего Предстоятеля Учебный комитет  становится полноцен‐
ным синодальным учреждением. Активно организуется работа по восстанов‐
лению  единого  образовательного  и  научного  поля  Церкви,  созданию  сети 
духовных  учебных  заведений,  формированию  кадрового  потенциала,  при‐
влечению молодёжи к обучению. Современная система духовного образо‐
вания представлена 39 духовными учебными заведениями, расположенными 
на  территории  России:  37  семинарий  и  2  академии  (Московская  и  Санкт‐
Петербургская).  В  духовных  учебных  заведениях  обучаются  около  10  тысяч 
студентов, и данная цифра на протяжении последних лет остаётся достаточ‐
но стабильной. 
В  духовном образовании  выстроена  трёхступенчатая  система:  бакалаври‐

ат –  магистратура  –  аспирантура,  которая  соответствует  нынешней  системе 
светского  образования  и  даёт  возможность  духовным  учебным  заведениям 
находиться в контексте развития высшей школы. 
Базовым уровнем, направленным на подготовку священнослужителей, яв‐

ляется бакалавриат. На данном уровне усиленно преподаются дисциплины 
пастырской направленности. Для повышения качества образования решени‐
ем Высшего Церковного Совета в 2015 году введён единый учебный план под‐
готовки  бакалавров.  Это  нужно  для  того,  чтобы  выпускник  любой  семина‐
рии,  независимо  от  региона  её  расположения,  обладал  набором  знаний, 
навыков и компетенций, соответствующих стандарту. Единый учебный план 
активно вводится в духовные учебные заведения: в 2015/16 учебном году чис‐
ло обучавшихся по единому учебному плану составляло 1650  чел.,  в 2016/17 
учебном году – 3439 чел.; в 2018/19 учебном году – более 5000 обучающихся, 
что составляет более 90% обучающихся пастырских бакалаврских программ; 
в  следующем учебном  году переход на  единый учебный план бакалавриата 
будет завершен. 
На подготовку кадров для научно‐исследовательской,  преподавательской 

и  церковно‐административной  деятельности  направлены  программы маги‐
стратуры.  Являясь  вторым  уровнем  высшего  образования,  магистратура 
призвана удовлетворять кадровую потребность Церкви в высококвалифици‐
рованных специалистах. 
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Магистратуры  открыты в Московской и Санкт‐Петербургской духовных 

академиях,  а  также  в  одиннадцати  наиболее  подготовленных  семинариях: 
Белгородской,  Екатеринбургской,  Казанской,  Николо‐Угрешской,  Нижего‐
родской, Оренбургской, Омской, Пензенской, Самарской, Сретенской и То‐
больской.  
Наибольшее  количество магистрантов  сегодня обучаются по  традицион‐

ным  направлениям:  церковно‐практическому,  богословскому,  историческо‐
му и библейскому.  
Реагируя на требования времени,  учебные  заведения открывают и новые 

магистерские программы: 
 в Московской духовной академии реализуются магистерские програм‐

мы  «Греческая  христианская  литература»,  «История  и  теория  церковного 
искусства», «Русская духовная словесность»; 

 в  Сретенской  семинарии  –  программы  «Пастырское  богословие», 
«Христианское  учение  о  государстве  и  обществе»,  «Церковнославянский 
язык: история и современность»; 

 в Пензенской семинарии – программа «Педагогика русской религиоз‐
ной мысли»; 

 в  Белгородской  и  Тобольской  семинариях  –  программы  миссионер‐
ской направленности; 

 в Нижегородской  семинарии –  программа по изучению религиозной 
философии; 

 в  Омской  семинарии  –  программа  «Церковно‐государственные  отно‐
шения»; 

 в Оренбургской  семинарии –  программа «Теория и практика межре‐
лигиозного диалога».  
Как отметил Святейший Патриарх Кирилл в своём докладе на Архиерей‐

ском Соборе Русской Православной Церкви 2 февраля 2016 года: «Духовным 
учебным  заведениям,  получившим  право  развивать  магистерские  програм‐
мы, следует продолжить работу по расширению их спектра, сообразуясь при 
этом с реальными научными и практическими нуждами Церкви»41. 

25 июля 2018 года Высшим Церковным Советом были утверждены новые 
положения о магистерских программах в духовных образовательных органи‐
зациях  Русской  Православной  Церкви  на  территории  Российской  Федера‐
ции.  Данные  положения  устанавливают  единые  требования  к  кадровым 
условиям,  организации практик,  проведению научно‐исследовательской ра‐
боты и организации итоговой аттестации.  
В соответствии с постановлением Священного Синода от 15 октября 2018 

года (журнал №89) новые магистерские программы в духовных учебных заве‐
дениях впредь будут открываться только по решению Священного Синода на 
основании  представления  Учебного  комитета  и  прошения  епархиального 

                                                            
41 Доклад Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла на Архиерейском Собо‐

ре 2016 года. URL: http://www.patriarchia.ru/db/text/4365955.html. 
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архиерея,  в  ведении  которого  находится  духовное  учебное  заведение,  при 
полном соответствии требованиям данных положений.  
Духовным  учебным  заведениям,  в  которых  уже  открыты  магистратуры, 

необходимо  привести  свои  локальные  акты,  касающиеся  реализации маги‐
стерских  программ,  в  соответствие  с  утвержденными  Высшим  Церковным 
Советом (25 июля 2018 года) документами в течение двух лет. 
Лучшие  выпускники  магистратуры  продолжают  своё  образование  по 

программам подготовки  научно‐педагогических  кадров  высшей  квалифика‐
ции, реализуемым в аспирантурах Московской и Санкт‐Петербургской ду‐
ховных академий. 
В настоящий момент в духовных учебных заведениях подготовка пастырей 

осуществляется как по программам подготовки служителей и религиозного 
персонала православного  вероисповедания,  так и по  образовательным про‐
граммам, разработанным в рамках Федерального государственного образова‐
тельного стандарта (далее – ФГОС) Теология.  
Подтверждением соответствия качества образования и уровня подготовки 

выпускников требованиям Федерального государственного образовательного 
стандарта  является  прохождение  государственной  аккредитации  бакалавр‐
ских  программ  семью  духовными  учебными  заведениями:  Санкт‐
Петербургской и Московской духовными академиями, Саратовской, Смолен‐
ской,  Сретенской,  Оренбургской,  Пензенской  семинариями.  Кроме  бака‐
лаврских  программ,  процедуры  аккредитации  прошли  магистерские  про‐
граммы Сретенской, Пензенской духовных семинарий; в 2018 году свидетель‐
ство  о  государственной  аккредитации  магистерских  программ  получили 
Санкт‐Петербургская и Московская духовные академии. 
Наличие государственной аккредитации позволяет системе духовного об‐

разования интегрироваться в светское образование. Свидетельство о государ‐
ственной аккредитации позволяет выдавать выпускникам дипломы государ‐
ственного образца, даёт студентам отсрочку от службы в армии, узаконивает 
пребывание студентов‐иностранцев в России на период их обучения.  
Наличие государственной аккредитации позволяет духовным учебным за‐

ведениям принимать участие в конкурсе на выделение бюджетных мест, до‐
полнительно привлекая федеральное финансирование к организации обра‐
зовательного процесса. 
В  2018/2019  учебном  году  Московская  и  Санкт‐Петербургская  духовные 

академии набрали по 50  студентов  на  бюджетные места;  на  2019/2020  учеб‐
ный  год,  кроме  духовных  академий,  бюджетные  места  получили  вышена‐
званные  семинарии,  имеющие  государственную  аккредитацию,  всего  150 
бюджетных мест.  
Одновременно  с  реформированием  пастырского  образования  идёт  про‐

цесс стандартизации подготовки регентов и иконописцев. Священным Сино‐
дом  29  июля  2017  года  утверждён  единый  церковный  образовательный 
стандарт подготовки регентов церковных хоров. Церковный регентский 
стандарт  разработан  на  основе  опыта  работы  лучшего  регентского  отделе‐
ния – регентского отделения Санкт‐Петербургской духовной академии. Рабо‐
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чую  группу  возглавила  проректор  по  культуре  СПбДА  Елена Михайловна 
Гундяева.  Стандарт  подготовки  регентов  соотносится  с  уровнем  среднего 
профессионального образования, продолжительность обучения составляет 3 
года 10 месяцев. Примерный учебный план объединил музыкальные,  дири‐
жёрские,  регентские,  богословские  и  педагогические  дисциплины;  преду‐
смотрен объём времени на вариативную часть, позволяющую учитывать спе‐
цифику и  традиции духовных учебных  заведений.  Выпускникам регентских 
программ будет присваиваться квалификация «Регент церковного хора, пре‐
подаватель». В 2017/18 учебном году регентский стандарт прошел апробацию 
на базе пяти «Общецерковных апробационных площадок» в Донской, Екате‐
ринбургской, Кузбасской, Самарской и Пензенской  семинариях.  Регентские 
отделения  Екатеринбургской  и Пензенской  духовных  семинарий  получили 
церковную аккредитацию. С 2018/2019 учебного года открылось еще 4 новых 
апробационных  площадки  на  базе  Воронежской,  Казанской,  Саранской  и 
Ярославской духовных семинарий. 
 Всего регентские программы реализуются в 23 духовных учебных заведе‐

ниях, на них обучаются около 500 студентов. К 2020 году планируется завер‐
шить  переход  регентских школ  на  единый церковный  стандарт  подготовки 
регентов. Кроме того, по линии регентского образования планируется разра‐
ботка  программ  подготовки  церковных  специалистов,  позволяющих  при‐
сваивать квалификации: «Певчий», «Псаломщик», «Уставщик». 
В 2018/2019  учебном  году началась  разработка Церковного  образователь‐

ного  стандарта подготовки иконописцев.  Всего программы подготовки ико‐
нописцев реализуются в 11 духовных учебных заведениях, по ним обучаются 
около трёхсот студентов. 
На повышение качества образования направлено активное внедрение ди‐

станционных образовательных технологий и электронного обучения в 
систему духовного образования. С 2012 года пошагово проводятся мероприя‐
тия,  направленные  на  информатизацию  духовных  учебных  заведений:  на 
благотворительной основе  компания ОАО «Ростелеком»  подключила  к Ин‐
тернету семинарии; создан сайт Учебного комитета для дистанционного обу‐
чения  – www.uchkomportal.ru.  Организованы  трансляции  и  записи  курсов 
лекций преподавателей Московской духовной академии; за 2013/14 и 2014/15 
учебные  годы  состоялось  более  400  трансляций  для  всех  семинарий  по  20 
дисциплинам бакалавриата и магистратуры. На данный момент процесс ви‐
деотрансляций завершен, в то же время архив трансляций продолжает оста‐
ваться востребованным пользователями. 
С 2013 года стал проводиться дистанционный контроль выпускных итого‐

вых аттестаций всех духовных семинарий и академий,  что позволило повы‐
сить уровень подготовки выпускных квалификационных работ и ответов вы‐
пускников на комплексном междисциплинарном экзамене.  
В  соответствии  с  решением,  принятым  Высшим  Церковным  Советом  в 

2017/18 учебном году, духовные учебные заведения подключились к системе 
«Антиплагиат» для проведения проверки на объём заимствований в выпуск‐
ных  квалификационных работах. Созданное  в  системе «Антиплагиат» «еди‐
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ное кольцо» духовных учебных заведений способствует повышению самосто‐
ятельности выпускников при проведении ими научных исследований. 
Сегодня практически все духовные учебные заведения оснащены компью‐

терными классами, имеют в достаточном количестве качественное презента‐
ционное оборудование, подключены к одной или нескольким электронным 
библиотечным системам. Осуществляется работа по автоматизации образо‐
вательного  процесса:  приобретаются  программы  ММиИС  Лаборатория 
(г. Шахты),  программы  1С;  проводится  подключение  к  Федеральным  базам 
ФИС  ГИА  и  ФИС  ФРДО;  разрабатывается  электронная  информационно‐
образовательная среда духовных учебных заведений. 
В настоящий момент по благословению Святейшего Патриарха Кирилла 

Учебным комитетом разрабатывается система дистанционного обучения для 
студентов  заочной  формы.  Силами  преподавателей  Московской  духовной 
академии  ведётся  работа  по  созданию  авторских  электронных  курсов  и  их 
внедрению в единую информационную платформу компании «Гиперметод». 
К началу 2017/18 учебного года был разработан пропедевтический курс бака‐
лавриата. Пилотная группа – 30  студентов заочного сектора Московской ду‐
ховной академии. В перспективе при помощи дистанционных технологий к 
данной  системе  сможет подключиться  любая  семинария,  что позволит  сту‐
дентам  заочного  сектора  более  эффективно  осваивать  курс  бакалавриата. 
Общий срок работ по  созданию полноценной  системы дистанционного об‐
разования по курсу бакалавриата составит не менее 5 лет. С учётом того, что 
значительная доля  (более 60 %)  студентов бакалавриата обучаются по  заоч‐
ной  форме,  проект  дистанционного  обучения  заочников  является  крайне 
востребованным и актуальным. 
Святейший Патриарх Кирилл в своём докладе на открытии XXIII Между‐

народных Рождественских  чтений отмечает,  что  одной из  важных  задач ду‐
ховного образования является не  только  возможность предоставления базо‐
вого богословского образования, но и последующего повышения его уровня. 
Священным Синодом  утверждён  ряд  документов,  определяющих порядок 
повышения  квалификации  священнослужителей.  Согласно  принятым 
документам,  все  клирики Русской Православной Церкви не реже 1  раза  в 7 
лет должны проходить курсы повышения квалификации в объёме не менее 
72  академических  часов. Основными  задачами  курсов повышения  квалифи‐
кации  являются  расширение  и  углубление  пастырских и  богословских  зна‐
ний,  знакомство  с  актуальной  современной  проблематикой жизни  Русской 
Православной Церкви, оценка новых социальных явлений в жизни общества, 
овладение  новыми методиками и  технологиями работы.  В  рамках повыше‐
ния квалификации священнослужители знакомятся с современными норма‐
тивными  документами Русской Православной Церкви,  актуальными  вопро‐
сами  богословия,  большое  внимание  уделяется  организации  деятельности 
приходов: приходской миссиологии, катехизации, социальной деятельности, 
работе с молодежью.  
По  решению  епархиальных  архиереев  курсы  повышения  квалификации 

могут проводиться на базе  епархий,  на базе духовных учебных  заведений,  в 
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очной или очно‐заочной формах, а также с использованием дистанционных 
образовательных технологий. На начало 2018/2019 учебного года представле‐
ние Учебного комитета, дающее право на организацию и проведение курсов, 
получило более 75 организаций. 
Научная  деятельность. Конференции.  За  последние  три  года  на  базе 

высших  духовных  учебных  заведений  Русской  Православной  Церкви  было 
проведено более 180‐ти научных конференций. Из них более 60‐ти Междуна‐
родных и более 120‐ти Национальных (Всероссийских и Региональных). Так‐
же представители духовных учебных заведений входили в Оргкомитеты око‐
ло 30‐ти внешних научных конференций. При этом ВДУЗами с магистрату‐
рами (15 из 40) было организовано и проведено 59 % Международных и 28 % 
Всероссийских научных конференций.  
Более 400 преподавателей высших духовных учебных заведений регулярно 

принимают  участие  (доклады,  публикации)  в  конференциях  за  пределами 
своих учебных заведений. В общей сложности за последние 2  года препода‐
ватели  высших  духовных  учебных  заведений  более  1000  раз  выступили  на 
Международных и Всероссийских форумах, организованных другими духов‐
ными учебными заведениями или светскими вузами. При этом из ВДУЗов с 
магистратурами  (15  из  40)  процент  ППС,  принимающих  участие  в  конфе‐
ренциях,  составил  43 %,  а  удельный  вес  от  общего  количества  докладов  – 
38 %.  
Количество докторов наук, профессоров, доцентов, кандидатов наук 

и  научных  работников.  Духовными  образовательными  организациями 
накоплен  достаточный  для  дальнейшего  развития  научный  потенциал.  На 
сегодняшний  день  в  духовных  академиях  и  семинариях  трудятся  более  130 
профессоров и  докторов наук  (из них  более 20  докторов  богословия и цер‐
ковной истории), более 360 доцентов и более 550 кандидатов наук (из них бо‐
лее  270  кандидатов  богословия  и  церковной  истории).  А  также  около  40 
научных работников. При этом во ВДУЗах с магистратурами (15 из 40) рабо‐
тает 58% докторов наук и 95 % докторов богословия и церковной истории, 60 
% кандидатов наук и 67 % кандидатов богословия, 59 % профессоров и 62 % 
доцентов.  
Количество изданий списков ВАК и РИНЦ. Духовные образовательные 

организации  сегодня издают  более  40  научных периодических изданий. Из 
них 15 входят в список РИНЦ, 5 – в список ВАК. На ВДУЗы с магистратурами 
(15 из 40) приходится 50 %  всех научных изданий. При этом ВДУЗы с маги‐
стратурами издают 100 % изданий, входящих в список ВАК, и 63 % изданий, 
входящих в список РИНЦ.  
Подводя  итоги,  можно  сказать,  что  в  настоящий  период  деятельности 

Учебного  комитета  проведена  значительная  работа  по  развитию  духовного 
образования:  сформирована  сеть  учреждений,  имеется  стабильный  контин‐
гент обучающихся,  выстроена  система образовательных программ,  сформи‐
рован «костяк» педагогических кадров, создана материально‐техническая ба‐
за, имеются условия для развития церковной науки, идёт процесс информа‐
тизации.  Еще  большее  количество  вопросов  и  проблем  требуют  решения. 
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Духовные учебные заведения, являясь частью образовательного пространства 
страны,  испытали  на  себе  «болезни  перехода  на  Болонскую  систему»,  кос‐
нувшиеся все высшие учебные заведения. Но, несмотря на имеющиеся слож‐
ности, система духовного образования должна продолжить своё уникальное 
развитие,  опираясь  на  лучшие  дореволюционные  традиции  богословского 
образования и вбирая то полезное, что есть в современной науке и в высшей 
школе. 
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БОГОСЛОВИЕ ЛИЧНОСТИ 
И ДИНАМИЧЕСКАЯ ТЕОРИЯ МАТЕРИИ 

 
иеромонах Мефодий (Зинковский) 
иеромонах Кирилл (Зинковский) 

 
 
  Статья  посвящена  рассмотрению  динамической  теории  материи  в

свете  святоотеческого  учения.  Отправными  положениями  являются
утверждения  о  единстве  ипостасно‐природной  онтологии  в  Боге  и 
человеке, о единстве материи и о фокусном положении личности че‐
ловека в динамике мира. Материя является одновременно «материа‐
лом» и «учителем»  для человеческой личности, отражая в  своей ди‐
намике характер личностных процессов и отношений человека с Бо‐
гом и себе подобными. Святоотеческая мысль связывает позитивный
или  негативный  характер  динамики  материи  с  движением  к  Богу,
предначертанном  в  Божественных  логосах,  или  от  Него.  Причиной
искажения динамики стало грехопадение прародителей,  в корне ко‐
торого лежало растление произволения, направление его к идолопо‐
клонническому наслаждению вследствие недоверия Богу и гордости.
Воскресшая Плоть Христа является исходной точкой движения мате‐
рии  к  обожению.  В  Воскресении  Христовом  человеческое  естество
получило новые логосы воскресения и нетления, реализация которых
связана  с  тропосом,  зависящим  от  направленности  произволения.
Путь к обожению, открытый для нас Христом, совершается в Церкви
через участие в Таинствах и аскетическое делание и предполагает вос‐
становление  задуманной  Богом  иерархичности  человеческого  есте‐
ства,  где  ум  занимает  главенствующее  положение.  Человек  призван
через исцеление произволения и укоренение в добродетелях,  содей‐
ствием  нетварных  Божественных  энергий,  привести  материю миро‐
здания  к  обожению,  которое  окончательно  совершится  в  конце  вре‐
мен.  
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: материя, личность, грехопадение, Христос, Вос‐
кресение,  произволение,  логосы,  тропос,  Божественные  энергии,  та‐
инства, аскеза, иерархичность, обожение. 
 

 
 
Понятие о динамической теории материи у мыслителей XX века 
Понятие  динамической  теории  материи  получило  распространение  в 

русской философии с начала XX века. Упоминая эту теорию, русский фило‐
соф Николай  Онуфриевич  Лосский  говорит,  c  одной  стороны,  о  динамике 
движения материи и определяет ее как «подвижное реальное», а с другой –– 
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рассматривает  материю  как  некое  органическое  целое42.  Современник  Лос‐
ского Борис Петрович Вышеславцев, рассуждая о материи, употребляет тер‐
мин «энергетизм» и утверждает, что «сила, движение, динамизм составляют 
сущность материи»43. 
Представление  о  динамической  теории  материи,  вытекающее  из  свято‐

отеческого богословия, принадлежит крупнейшему богослову и мыслителю 
XX века Владимиру Николаевичу Лосскому. Как и его отец, Владимир Нико‐
лаевич  связывает  эту  теорию  с  учением  о  единстве  мира,  пребывающем  в 
движении  и  изменении.  По  его  замечанию,  «динамическая  теория  мате‐
рии…  объясняет  как  изменение,  происшедшее  в  первоначальной  природе 
после грехопадения, так и воскресение тел. Элементы материи переходят из 
одного тела в другое таким образом, что вселенная представляет собою еди‐
ное тело»44.  
Владимир  Николаевич  опирается  здесь  на  учение  о  материи  святителя 

Григория Нисского, согласно которому «все существует одно в другом, и все 
вещи взаимно друг друга поддерживают, ибо претворяющая сила в некоем 
вращении заставляет беспрестанно переходить одни земные элементы в дру‐
гие, чтобы привести их снова к их исходной точке»45.  
В этой статье мы попробуем развить эти представления о материи и свя‐

зать их с важнейшими положениями богословия личности. 
Динамическая теория материи понимается здесь как видение материи как 

1)  единой  и  «отчасти»  воипостасной46  и  2)  вполне  подчиненной  Творцу  и 
призванной  к  подвластности  личности  человека.  Воипостасная материя  со‐
ставляет  единую  онтологию  с  совокупностью  личностей  человеческих. 
Остальная масса материи, являясь неким продолжением воипостасной своей 
части, тоже призвана к участию в гармонии сотворенного бытия, ответствен‐
ность за которую поручена от начала творения Адаму и его потомкам.  
Исходя из  сообразности Адама Богу,  православное  богословие  видит  ос‐

нову равновесия между единством и множественностью именно в личности 
человеческой.  Неделимым  «атомом»  бытия  является  в  святоотеческом  дис‐
курсе ипостась Адама. Материя же во  всех ее формах и видах, понимаемая 
как все многообразие сотворенного «из ничего» вещества, несет в себе прежде 
всего  начало  единства.  Это  видно  и  из  библейского  повествования  о 
неоформленном состоянии первозданного вещества, ставшего исходным ма‐
териалом для последующих творческих импульсов Творца. И здесь мы согла‐
симся  с  мыслью  Н.  О.  Лосского  о  превосходстве  принципа  органического 

                                                            
42 Лосский Н. О. Материя в системе органического мировоззрения. М.: Издательство Г. А. Ле‐

мана и С. И. Сахарова, 1918. С. 8. 
43 Вышеславцев Б. П. Философская нищета марксизма  // Он же. Сочинения. М.: Издательство 

Раритет, 1995. С. 15–451, здесь: с. 46. 
44 Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной Церкви // Богословские труды. № 

8. М., 1972. С. 9–128, здесь: с. 56. 
45 Там же. С. 56–57. 
46 Частично воипостазированная, входящая в состав природы человека, частично призванная 

быть «продолжением» тела человека, продолжением воипостазированной своей части. 
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единства  над  множественностью  в  бытии  безличной  материи.  Для  нас  это 
превосходство  принципа  единства  над  множественностью  в  чисто  матери‐
альном  аспекте  представляется  важным  прежде  всего  с  антропологической 
точки зрения. Через ипостась человека –– неделимый «атом» бытия, согласно 
замыслу  Творца,  призвана  обожиться  и  освятиться  пребывающая  в  таин‐
ственном единстве и многообразных формах материя мироздания. 
Одной из важных идей православного богословия является положение о 

единстве  ипостасно‐природной  онтологии,  неразрывной  связи  личного  и 
природного начал в Боге и в человеке. Связь и единство ипостасного и при‐
родного начал позволяет через привлечение важнейших понятий богословия 
личности,  таких  как  логос  (λόγος),  тропос  (τρόπος),  произволение 
(προαίρεσις), а также энергия (ἐνέργεια) и сила (δύναμις), выявить основные 
положения динамической теории материи в ее святоотеческом понимании.  
Понятие произволение (προαίρεσις) будет рассматриваться как связанное 

с понятием личности, энергия (ἐνέργεια) –– как проявление сущности в про‐
тивовес популярным последнее  столетие  антиэссенциальным  тенденциям  в 
философии науки и богословии, как познанная, точнее воспринятая, «часть» 
сущности.  Сила  (δύναμις)  ––  как  потенциальная  способность  проявления 
энергии сущности. 
 
Характер  направленности  движения  материи  и  роль  ипостасного 

начала в нем 
Святоотеческое богословие позволяет  говорить о  возможности как пози‐

тивной,  так и негативной динамики изменения материи,  связывая характер 
этой динамики с движением к Богу или от Него. В рамках единой ипостасно‐
природной онтологии ипостасное начало видится отцами Церкви как субъ‐
ект действий и в отрицательной динамике воипостасной материи, и в ее по‐
ложительной динамике –– на пути освящения и преображения в обожение. 
В христианском  видении  материя  предстает  динамичной,  оживотворен‐

ной «светоносной  семенной»  силой 47,  которую Бог  ввел  как потенциальную 
силу‐способность  (δύναμις)  для  участия  в  развитии,  задаваемом  личностью 
Бога и человека. В отличие от естественного для настоящих природных про‐
цессов закона кругового превращения стихий материя, под действием Боже‐
ственной  благодати,  посредником  которой  является  Адам,  призвана  к  вос‐
становлению  первоначальной  гармонии  и  красоты,  к  приобретению  новых 
свойств, характерных обоженному состоянию.  
Святоотеческая  мысль  касается  таких  вопросов,  как  характер  изменения 

материи в грехопадении праотцев, в человеческом естестве воскресшего Хри‐
ста,  в нашем естестве в результате приобщения к Таинствам Церкви и аске‐
тическому подвигу, иерархичность человеческого естества и значение произ‐
воления в движении материи к обожению. 

                                                            
47  См.,  например:  S.  Gregorius  Nyssenus.  In  Hexaemeron.  PG  44:  77–78;  Григорий  Нисский, 

свт. О шестодневе  // Он же.  Творения.  В 8‐ми  ч. М.:  Типография  Готье, 1861–1872. Ч. 1.  С. 1–75, 

здесь: с. 16–17. 



 

 

 
103 

 
Изменение свойств материи в грехопадении праотцев 
Все  сотворенное  Богом  было  «добро  зело»  (Быт  1.  31),  изначально  имея 

уникальные логосы (λόγος), ведущие в вечную жизнь и нетление и заключен‐
ные  в Логосе Божественном. Логосы или  замыслы Творца о  творении явля‐
ются  теми  скрепами,  посредством  которых,  согласно  Божьему  Промыслу, 
существует мир. В соответствии с логосами, обожение есть истинное предна‐
значение всего созданного Богом, а личность человека играет в этом процессе 
ключевую  роль.  Преподобный Максим Исповедник,  в  частности,  говорит  о 
существовании логоса  вечного благобытия каждого человека,  причем замы‐
сел нашего благобытия связан напрямую с конечной целью Промысла –– до‐
стижением богоподобия. 
Причиной  искажения  динамики  материи,  заложенной  в  Божественных 

логосах,  причиной  изменения  ее  направленности  к  разрушению  и  тлению 
стало  грехопадение прародителей человеческого рода. «Бог создал человека 
для  нетления  и  соделал  его  образом  вечного  бытия  Своего;  но  завистью 
диавола вошла в мир смерть, и испытывают ее принадлежащие к уделу его» 
(Прем Сол 2. 24).  
Искажение  динамики  целостного  ипостасно‐природного  бытия  первых 

людей произошло в результате нарушения их личностной связи с Богом че‐
рез  непослушание  Ему.  Они  устремились  к  материальному  без  и  помимо 
Бога.  По  слову  преподобного Максима,  Адам  «паче  Бога  принял  чувство… 
предлагающее  [ему]  плод  запрещенного  древа…  и  соделав  предложенное 
начатком пищи, он плодом этим изменил жизнь, создав себе самому живую 
смерть на весь срок настоящего времени»48.  
 Грехопадение Адама и Евы было прежде всего личным или ипостасным 

действием, но оно сказалось на всем духовно‐телесном составе человеческого 
естества и на всем окружающем мире. Материя, предназначенная Богом для 
нетления и для служения благобытию человека, сама по себе не имела «ни‐
какого  основания  [логоса]  как  для  сверхъестественного,  так  и  для  противо‐
естественного»49, то есть как для обожения, так и для тления, но всецело зави‐
села от произволения человеческой ипостаси. 
Когда Адам, предназначенный быть связующим звеном тварного и Боже‐

ственного миров,  в  своем  грехопадении  отвернулся  от  Бога  и  устремился  к 
чувственному,  материя  открылась  для  него  вне  Бога  как  неизбежно  прино‐
сящая тление. Такое состояние материи, возникшее как результат умаления 
благодати Святого Духа и дара жизненных сил, можно определить как тлен‐
ное и противоестественное по отношению к изначальному замыслу Бога. 
В  корне  грехопадения человека лежало растление  его  свободного произ‐

воления,  изменение  его  направленности  не  к  Богу  и  к  доброделанию,  а  к 

                                                            
48 Максим Исповедник, преп. Трудности к Иоанну 38 // Он же. О различных недоумениях у свя‐

тых Григория и  (Амбигвы). М.: Институт философии,  теологии и истории  св.  апостола Фомы, 

2006. С. 135–136, здесь: с. 135; PG 91. 1156 C. 
49 Максим Исповедник, преп. Богословско‐полемические сочинения. Пер. Д. А. Черноглазова и 

А. М. Шуфрина. Св. гора Афон; СПб.: Издательство РХГА, 2014. С. 445; PG 91. 236 C. 
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идолопоклонническому чувственному наслаждению, являющееся следствием 
недоверия Богу и пагубной гордости.  
 
Воскресение Христа как начало движения материи в вечную жизнь  
Святоотеческая мысль говорит о плоти Богочеловека Христа как исходной 

точке изменения динамики естества человека и всего мироздания, а значит, и 
материи. Сын Божий в воплощении воспринял в Свою предвечную Ипостась 
«тело,  созданное  и  человеческое,  чтобы  Ему,  как  Зиждителю,  обновив  это 
тело,  обожить его  в Себе  (ἀνακαινίσας  ἐν  ἑαυτῷ θεοποιήσῃ) и,  таким обра‐
зом, всех нас, по подобию Своего тела, ввести в небесное царство»50.  
В  Воплощении  телесность  Христа  была  обоженной  уже  вследствие  ипо‐

стасного  соединения  Божественной  и  человеческой  природ,  но  ее  свойства 
качественно изменились после  совершения домостроительства  спасения че‐
ловека и Воскресения Христа. Несмотря на предрешенность Воскресения на 
Предвечном Совете Святой Троицы, это изменение телесности не имело ме‐
ханического  характера.  Воскресение  было  осуществлено  в  земной  жизни 
Христа через Его свободное личное произволение, находящееся в гармонич‐
ном согласии с Божественной волей всей Святой Троицы. 
В преображенной телесности Христа все человеческое естество обрело по‐

тенцию безусловных бессмертия и нетления в отличие от телесности перво‐
зданного Адама, в которой тление и смерть существовали как возможность. 
Воскресшее тело Христово имело свойства обычного человеческого тела  (Лк 
24. 39), зримого и осязаемого, со следами ран, принимающего пищу (Лк 24. 
39–43; Ин 20. 20), и в то же время свойства совершенно новые. Христос прохо‐
дил затворенными дверями, в одно мгновение перемещался на большие рас‐
стояния,  становился  невидимым и  в  завершении пребывания  на  земле  воз‐
несся телом на Небо, то есть в мир духовный, ино‐природный видимой все‐
ленной. 
В  Воскресении Христовом  человеческое  естество получило  новые  логосы 

воскресения  и  нетления,  в  соответствии  с  которыми материи  человеческой 
плоти  вновь  открылся  путь  к  нетлению.  Это  движение,  заложенное  Боже‐
ственным промыслом  в новых логосах  воскресения и  нетления,  происходит 
действием  в  человеке  нетварных  Божественных  энергий  и  призвано  к  осу‐
ществлению через обновленного человека во всем окружающем его мире. 
Реализация новых логосов, как и возможность превосхождения естества и 

движения к обожению, для человеческих ипостасей связана с понятием тро‐
поса  (τρόπος)  как  образа  действия,  зависящего  от  произволения  человече‐
ских ипостасей. Ипостасно направляемый тропос существования в греховном 
состоянии колеблется и находится в разобщенном состоянии с логосами, за‐
ложенными Богом для каждой человеческой личности и в материи, но в со‐
стоянии направленности к Богу способствует реализации логосов обожения 

                                                            
50 Афанасий Великий, свт. На ариан слово второе // Он же. Творения. В 4‐х т. М: Издательство 

Спасо‐Преображенского монастыря, 1994. Т. 2. C. 260–369, здесь: с. 353. 
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и  нетления  как  сверхъестественного  и  уникального  ипостасного  единства 
тварной и нетварной природ. 
В  воскресении  тело  человека получит  обновление и «новый  образ  суще‐

ствования», в нем упразднятся неуправляемые и потенциально опасные «те‐
кучесть и изменчивость»51, будучи заменены устойчиво‐здоровой динамикой 
позитивного  развития.  Ипостасное  начало  в  воскресении  будет  духовным 
центром, собирающим воедино и заново формирующим человеческое тело, 
ибо,  по  слову  В.  Н.  Лосского,  «каждый  элемент  тела  “охраняется  как  стра‐
жем”52  разумной  способностью  души,  отмечающей  его  своей  печатью,  ибо 
душа  знает  свое  тело  даже  тогда,  когда  его  элементы  рассыпаны  по  всему 
миру. Таким образом, в условиях смертности, после грехопадения, духовная 
природа души сохраняет некоторую связь  с разобщенными элементами те‐
ла, которые она сумеет найти по воскресении, для того, чтобы они преврати‐
лись в “тело духовное” — в наше истинное тело, отличное от грубой телесно‐
сти — от “кожаных риз”, данных Богом Адаму и Еве по грехопадении»53. 
Восстановление природы человеческого тела по примеру воскресшего те‐

ла Христа в более «легкое и воздушное»54, по мысли святых отцов, является 
переходом телесной материи в некоторый иной, безболезненный и прекрас‐
ный образ бытия,  а  также основой восстановления и умножения первобыт‐
ной красоты и гармонии всего материального мира55. 
 
Изменение  качеств  человеческой  телесности  в  приобщении  Таин‐

ствам Церкви и аскетическом подвиге 
Путь  человеческого  естества  к  обожению,  открытый  для  нас  Христом, 

начинает  совершаться  прежде  всего  в  Церкви,  через  участие  в  Таинствах  и 
аскетическое делание.  
В  Таинствах  человек  верой  и  любовью  «отдает  Богу  и  вводит  в  область 

небесного, высвобождает материю, возвращает ее к первичной или к конеч‐
ной славе и свободе. И материя, освященная этим освобождением, этой про‐
низанностью Божественной благодатью… возвращаясь к нам, прикосновени‐
ем, приобщением обновляет нас в той мере, в которой мы способны это вос‐
принять»56.  
Начало  движения  к  обожению  человеческое  естество  получает  силою 

Святого  Духа  в  таинстве  крещения,  духовно  обновляясь  в  освященной  воде 
купели. Но главным и важнейшим средством распространения обожения на 

                                                            
51 Флоровский Г., прот. Воскресение мертвых. URL: 

 http://www.odinblago.ru/osnovnoe_bogoslovie/voskresenie_mertvikh/  (дата  обращения 

29.10.2018). 
52 S. Gregorius Nyssenus. Dialogus de anima et resurrection. PG 46. 76–77. 
53 Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной Церкви. С. 57. 
54 «τὸ λεπτότερόν τε καὶ ἀερῶδες», S. Gregorius Nyssenus. Dialogus de anima et resurrection. PG 

46. 108 А.  
55 S. Gregorius Nyssenus. Oratio Funebris de Placilla. PG 46. 877 А. 
56 Антоний Сурожский, митр. Человек перед Богом. 2‐е доп. изд. М.: Издательство Паломник, 

2000. С. 253. 
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весь человеческий род становится Евхаристическое Тело Христа. Единением с 
бессмертным воскресшим Телом Христа  в  таинстве Евхаристии христианин 
получает благодатные силы и залог своего будущего телесного воскресения.  
Способность к усвоению естеством человека даров безусловного нетления 

и обожения происходит благодаря аскетическим трудам и жизни по запове‐
дям, когда через усилие над своим естеством, повторяя тропосы земного су‐
ществования Христа, христианин усвояет дары обожения своей природы. 
Освящение  и  преображение  человеческой  природы  не  может  происхо‐

дить  обособленно  от  ипостасного  начала  в  силу  единства  ипостасно‐
природной  онтологии.  Любое  аскетическое  делание,  призванное  преобра‐
зить полноту природы человека, от ума до телесного естества, через приоб‐
щение Божественным энергиям, управляется ипостасным центром человека 
и направлено к личному Богу, совершается «ради Христа» (Мф 5. 11; Ин 15. 
21)57, «ради Имени» или «во Имя» Его (Мф 19. 29; Мф 24. 9; Мк 9. 37–41; Мк 13. 
13; Ин 14. 14), «из любви и преданности»58 к Нему. 
 
Иерархичность  человеческого  естества  в  движении  освящения  ма‐

терии 
Святоотеческая  мысль  говорит  о  иерархичности  сотворенного  мира  и 

естества человека. Если все  творение находится «под Богом»  как Творцом и 
Причиной всего сущего, то вершину иерархии человеческого естества состав‐
ляет ум как высшая часть души, «местопребывание личности, престол чело‐
веческой  ипостаси,  содержащей  в  себе  совокупность  своего  естества —  дух, 
душу и тело»59. 
Движение снизу вверх по иерархической лестнице бытия было изначаль‐

ным замыслом Творца о человеке. «Человек был сотворен ради того,  чтобы 
он любовным томлением взошел к Причине,  а  затем уже низошел к творе‐
ниям… но человек не сделал этого, а прежде, чем подняться к Богу, склонил‐
ся к материи»60. Разложение материи имело причиной «обращение естества 
к  обратному  порядку61,  когда  пожелание  склоняется  не  к  прекрасному,  а  к 
тому,  что само имеет нужду в украшающем»62. С целью возвратить направ‐
ленность человека к Богу как источнику гармонии и красоты через отступле‐
ние благодати Божественным Промыслом в мире  стали выявляться онтоло‐
гические свойства без‐образности и неустроенности вещества.  

                                                            
57 «Только “Христа ради” делание приносит благодать Духа», Беседа преп. Серафима Саров‐

ского  о цели  христианской жизни  // Поучения и  беседы преподобного Серафима Саровского. 

М.: Издательство Правило веры, 1997. С. 195–272, здесь: с. 212. 
58 См. об этом: Coliander T. The Way of the Ascetics. London: Hodder & Stoughton, 1960. 
59 Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной Церкви. С. 105. 
60 S. Maximus Confessor. Quaestiones et dubia 64. PG 90. 786.  
61 «τῆς φύσεως πρὸς τὸ ἔμπαλιν γένηται ἡ ἐπιστροφὴ», S. Gregorius Nyssenus. De hominis opifi‐

cio. PG 44. 164 В. 
62 Григорий Нисский, свт. Об устроении человека // Он же. Творения. Ч. 1. С. 76–222. Гл. 12. С. 

119. 
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Возвращение  первозданной  гармонии  бытия  путем  ипостасной  и  при‐

родной  направленности  движения  к  Богу  предполагает  восстановление  за‐
думанной Богом иерархичности. По отношению ко  всему  составу человече‐
ской  природы  ум  занимает  главенствующее  положение  как  контролирую‐
щее и интегрирующее начало. Человеческое  естество  только  тогда бывает  в 
гармонии и несет в себе Образ Божий, когда управляется умом, и «разруша‐
ется же  снова и распадается»,  когда разлучается «с преобладающим и под‐
держивающим»63 умственным началом. Именно ум имеет власть принимать 
решения64, от которых зависит состояние всего человеческого существа. При 
правильной  направленности  ума  тело  занимает  подчиненное  положение  в 
иерархии человеческого естества: «Когда ум к Богу клонится; тогда имеет те‐
ло рабом»65. 
 
Божественные энергии как источник освящения материи 
Источником  обожения  человеческого  естества  Христа  явилась  Его  Боже‐

ственная Природа, для христианина таким источником является дар нетвар‐
ных  Божественных  энергий  (ἐνέργεια).  Божественные  энергии  святые  отцы 
называют  самой  высшей  «частью»  человеческого  естества,  не  принадлежа‐
щей ему как таковому,  но  существенно необходимой для полноценной  гар‐
монии его естества и движения человека к нетлению. Преподобный Максим 
применяет  термин  «περιχώρησις»66,  свойственный  Христологии,  для  описа‐
ния  общения  нетварной  энергии,  обоживающей  человека,  с  его  тварной 
природой67.  Это  представляется  дополнительным  аспектом  иерархического 
устроения человека, ибо в его иерархии наблюдается сверхъестественная со‐
ставляющая,  входящая в тесное общение  (περιχώρησις)  с остальными частя‐
ми его естества. 
Преподобный Максим  указывает  на  эту  составляющую  как  на  «сверхсу‐

щую силу, единственную, способную производить обожение, и по благодати 
ставшую принадлежностью обоженных»68. Это не  что иное,  как  высшие бо‐
жественные логосы Промысла и предназначения человека,  познаваемые им 
через приобщение ко Христу. 
Святой  Максим  говорит  не  только  о  логосе  природы  человека,  но  и  о 

«тропосе  существования»  этой  природы,  что  отражает  динамическое  виде‐
ние  этой  самой  природы.  Задавая  динамику  бытия  иерархически  устроен‐
ной  человеческой  природы,  сам  тропос  бытия  способен  и  призван  непре‐

                                                            
63 Григорий Нисский, свт. Об устроении человека. Гл. 12. С. 119. 
64 S. Maximus Confessor. Mystagogia 5. PG 91. 672 D. 
65 S. Maximus Confessor. Capita de charitate 3. 12. PG 90. 1020 C. 
66 «ὡς ὅλον ὅλοις τοῖς ἀξίοις ἀγαθοπρεπῶς περιχορήσαντος», S. Maximus Confessor. Ambiguorum 

liber. PG 91. 1076 С. 
67 Telepneff G., rev. The Concept of the Person in the Christian Hellenism of the Greek Church Fathers: A 

study of Origen, st. Gregory the theologian, St. Maximos the Confessor. Berkeley, California, 1991. P. 372. 
68 S. Maximus Confessor. Opuscula Theologica et Polemica. PG 91. 36 А. 
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рывно  обогащаться  и  обновляться.  Новый  модус  бытия  ясно  связывается 
преподобным Максимом «с союзом тварной и нетварной природ»69.  
Мы можем говорить о «присущей тварному плотности», но вместе с тем и 

о «прозрачности тварного», благодаря присутствию Божественных энергий в 
самом основании тварного мира70. Нетварные Божественные энергии задают 
иерархический строй человека, поддерживают его бытие на уровне низшей 
природы (душевной и телесной). В то же время логосы просвещают высшие 
уровни человека —  его  ум и ипостась, и обогащают их причастием нетвар‐
ным Божественным энергиям, которые подают этим высшим частям челове‐
ка силу господства над всем человеческим естеством и познание логосов тво‐
рения. Совершается это посредством причастия логосам,  которые происхо‐
дят от Единого Логоса — Воплощенного Бога Слова. 
 
Значение  произволения  «προαίρεσις»  в  динамике  освящения  мате‐

рии 
Движение материи во всех ее видах и на всех уровнях (включая и макро‐

мир, и микромир) к подлинному благу заложено в нее Богом через неиска‐
женные Божественные логосы71. Материя имеет потенциальную способность 
и призвание к энергийному проявлению своей зависимости от воли Творца 
и от произволения –– «προαίρεσις’а»  сообразного Творцу человека. Освяще‐
ние и обожение материи зависит от образа личного человеческого произво‐
ления и пользования материей.  
Личное произволение человека являет себя в природно‐энергийном воле‐

изъявлении.  Материя  «принимает»,  позитивно  воспринимает  это  волеизъ‐
явление  в  случае  согласованности  его  со  свойственными  ей  логосами,  кото‐
рые  отражают  замысел  Творца  и  потенциально  «готовы»  принимать,  даже 
предполагают  динамическое  движение  в  согласии  с  волевыми  «установка‐
ми»,  согласными  с  имманентной  логосам  логикой.  Верно  направленный 
«προαίρεσις»,  как  образ  действования,  всецело  созвучен  Божественным  ло‐
госам72 и приводит к освящению и обожению материи.  
Преподобный  Максим  называет  человека  «частицей  Бога»,  благодаря 

присутствию логоса нетварного в каждом из нас, но тем не менее, сохраняет 
понятие о свободе «προαίρεσις’а», отмечая возможность движения этой «ча‐
стицы» не к Источнику своего бытия, а от Него, «к небытию»73. В случае несо‐
гласованности импульса произволения  с  логосной логикой  возникает  энер‐

                                                            
69 Telepneff G., rev. The Concept of the Person in the Christian Hellenism of the Greek Church Fathers. 

P. 368. 
70 Clément O. Le Sens de la Terre (Смысл Земли) // Clément O. Le Christ Terre des Vivants. Essais 

Théologiques. Spiritualite Orientale. Bégrolles‐en‐Mauges: Abbaye de Bellfontaine, 1976. Р. 83–97 (вве‐

дение и первая глава) / Пер. А. В. Нестерука. URL: http://www.brooklyn‐church.org/pravoslavnaya‐

kosmologiya‐cerkovnyj‐gnozis‐i‐tajna‐tvarnogo‐bytiya.html (дата обращения 05.10.2018). 
71 S. Maximus Confessor. Epistolae. PG 91. 369 A. 
72  S.  Joannes Damascenus.  Sacra  parallela.  PG  95.  1285 A;  также:  1524 C;  PG  91.  965  B,  1085 C, 

1392 C D. 
73 S. Maximus Confessor. Ambiguorum liber. PG 91. 1084 D. 
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гийное искажение материального  бытия,  ибо  сами логосы  творения неуни‐
чтожимы  и  не  подлежат  повреждению,  но  возможно  искажение  тропосов 
бытия  материи.  Такая  тропосно‐искаженная  динамика  материи  призвана 
указать на ошибочность руководящего импульса, происходящую от неверно‐
го произволения. 
Человек призван через исцеление произволения и укоренение в доброде‐

телях привести все творение в состояние безусловного нетления и обожения, 
«объединив небо и землю», и соделать «единой и совершенно нераздельной 
по отношению к самой себе чувственную тварь»74. 
 
Заключение 
Отправными положениями нашего исследования о динамической теории 

материи  в  рамках  Священного  Писания  и  Предания  стали  утверждения  о 
единстве  ипостасно‐природной  онтологии,  неразрывной  связи  личного  и 
природного начал в Боге и в человеке, о единстве материи и о фокусном по‐
ложении  личности  человека  в  динамике  мира.  Материя  оказывается  одно‐
временно своеобразным «материалом» и «учителем» для человеческой лич‐
ности,  отражающим  в  своем  поведении,  в  своей  динамике  характер  наших 
личностных процессов и отношений с Богом и между людьми. 
Динамическая теория материи, рассматриваемая в  свете  святоотеческого 

мышления и богословия личности, представляет еще много интересных тем 
для анализа. 
Подобно семенам, сокровенным в земле, материя до Второго Пришествия 

Христова хранит в себе тайну воскресения (ср. Мк 4. 27). Начатками воскресе‐
ния Церковь считает нетленные мощи святых, в естестве которых благодатью 
Святого Духа таинственно изменяется структура, отсутствуют или принима‐
ют качественно иной характер процессы распада.  
Промысл Божий устроил таинство смерти и воскресения для «совершен‐

ного устранения зла из всех существ», чтобы «во всех снова воссияла боговид‐
ная  красота  (τὸ  θεοειδὲς  κάλλος),  по  образу  которой  были  мы  созданы  в 
начале»75. Во всеобщем воскресении, когда Бог будет «все во всем» (1 Кор 15. 
28),  отрицательный  вектор  движения  материи  мироздания  потеряет  силу, 
всегда креативным и бесконечным станет ее движение к обожению, вслед за 
беспредельным восхождением к единению с Богом человеческих личностей76. 
Однако, к сожалению, будет иметь место и непрерывно ослабевающая в сво‐
ей  потенции  отрицательная  динамика  материи,  воипостасной  навсегда  от‐
вергшимся Творца и Его замысла личностям. Вверенная от начала бытия все‐
ленной Адаму и его потомкам материя возводится к великой славе и гармо‐
нии «Новым Адамом»  ‐ Христом  (и  его последователями),  но  низводится  к 
бесчестию и тлению отступающими от общения с Ним.  

                                                            
74 S. Maximus Confessor. Ambiguorum liber. PG 91. 1308 А. 
75 Григорий Нисский,  свт. Слово к скорбящим о преставившихся от настоящей жизни в веч‐

ную // Он же. Творения. Ч. 7. С. 485–536, здесь: с. 530–531; PG 46. 536 B. 
76 См.: Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной Церкви. С. 23. 
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ПОНЯТИЕ «ЛИЧНОСТЬ» В БОГОСЛОВИИ 

АРХИМ. КИПРИАНА (КЕРНА) И ТРУДАХ РУССКОГО РЕЛИГИОЗНОГО 
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аспирант Русской христианской гуманитарной академии (РХГА), 
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  Богословие  личности  является  актуальным  направлением  современ‐

ной теологии,  которое носит далеко не только теоретический харак‐
тер.  Всякий раз  всерьез размышляя о  человеке и  о  его развитии,  об
образовании, мы непременно должны затронуть вопросы понимания
личности  человека и  гносеологии.  В  статье  представлен  краткий  об‐
зор и определенный сравнительный анализ представлений о понятии
личности  известного  богослова  русского  зарубежья  ХХ  века  архим.
Киприана (Керна) и русского религиозного мыслителя XIX века Кон‐
стантина Николаевича Леонтьева. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА:  личность,  богословие,  архим. Киприан  (Керн),
Константин Леонтьев, либерализм и эгалитаризм.

 
 
На фоне  глобализации,  в условиях современного технологического и ин‐

формационного развития нарастает опасность утраты человеком своей цен‐
ности и идентичности, несмотря на то, что всеобще пропагандируются идеи 
уникальности и  значимости  человеческой  личности,  ее  прав  и  свободы. Но 
нередко эти и подобные лозунги прикрывают собой совсем противополож‐
ные тенденции обезличивания человеческого общества.  
Проблема понимания человеческой личности стала активно обсуждаться 

в конце XIX – начале XX века в различных теоретических науках: психологии, 
социологии, политологии и др. В философии XX  века появилось направле‐
ние персонализм, которое в своей основе является теистическим. В современ‐
ной  теологии  разрабатывается  направление  богословие  личности,  которое 
опирается на «триадологию и христологию, а также на богословие образа и 
библейское откровение о создании Адама по образу и подобию Божию» [20, 
с. 132]. Большой вклад в развитие богословия личности внесла парижская бого‐
словская школа Свято‐Сергиевского института. Понятием личности интере‐
совались такие богословы и философы, как В. Н. Лосский, прот. Сергий Бул‐
гаков, Н. А. Бердяев, Н. О. Лосский, протопресвитеры Александр Шмеман и 
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Иоанн Мейендорф,  прот.  Думитру  Станилоэ,  архим.  Софроний  Сахаров  и 
др. [22]. Среди последних исследований в рамках богословия личности в рус‐
скоязычной  литературе  известны  «Богословие  личности»  (2013  г.)  Алексея 
Бодрова и Михаила Толстолуженко  [4], «Лицом к лицу»  (2013  г.) Чурсанова 
С. А. [27] и монографии иером. Мефодия (Зинковского) «Богословие лично‐
сти  в XIX  ‐ XX  вв.»  (2014  г.)  [21]  и  «Святоотеческие  категории и  богословие 
личности» (2014 г.) [23]. 
 
Личность в богословии архим. Киприана (Керна) 
Для архим. Киприана (Керна) (1899–1960 гг.) ‐ богослова, профессора Свя‐

то‐Сергиевского  православного  института  в Париже,  представителя  и  вдох‐
новителя  неопатристического  синтеза,  понятие  «личность»  раскрывается 
именно в христианском богословии. Он утверждает, что споры вокруг трини‐
тарного  и  христологического  догматов  «дали  богословский  фундамент  для 
человеческого лица, осознав Лицо, Ипостась в Божестве» [10, с. 22]. Эти спо‐
ры «открыли христианскому миру истинное содержание Лица Божественно‐
го, Первообраза лица человеческого» [11, с. 419]. По мнению архим. Киприа‐
на, именно отцы Каппадокийцы в своей работе по уточнению тринитарной 
терминологии  и  в  упорной  борьбе  с  арианами  «содействовали  выяснению 
различий между ʺсущностьюʺ и ʺипостасьюʺ и тем положили основание для 
богословского осознания человеческой личности»  [9,  с. 261]. Они дали бого‐
словское  определение ипостаси  как  самостоятельного  «бытия  в  себе»  [10,  с. 
22].  Архим.  Киприан  уделяет  особое  внимание  взаимоотношению  «сущно‐
сти» и «ипостаси» и не сводит понятие «личность» к «индивидууму». 
Прежде  всего,  в триадологии  о. Киприан не приравнивает понятие «ипо‐

стась» к сущности или индивидууму, он отмечает, что «ипостась является не 
только отдельно взятым индивидом со своими отличительными признаками, 
но  и  реально  существующим,  разумным  лицом»  [9,  с.  139].  Божественные 
Ипостаси  распространяются  на  всю  общую  Божественную  природу  и  не 
дробят ее, они не являются тремя частями Сущности, но «каждая содержит в 
себе целостную природу,  каждая является целым,  ибо она не имеет ничего 
для себя: даже воля общая у Трех» [19, с. 36]. Ссылаясь на св. Григория Бого‐
слова, о. Киприан говорит, что «ипостась есть реально существующий, само‐
стоятельный образ бытия «в себе самом» [9, с. 139].  
В христологии,  как и  в  триадологии,  архим. Киприан особенно  выделяет 

соотношение и взаимодействие личности и природы. Во Христе, следуя свя‐
тоотеческой  традиции,  он рассматривает  одну Личность Сына Божия и две 
воипостазированные Ею природы –  божественную и  человеческую. Челове‐
ческое естество «связано с Богом в личности Христа неслиянно, нераздельно, 
неизменно и неразлучно» [11, с. 418]. 
Темы антропологические являются одними из главных в богословии архим. 

Киприана  (Керна),  он исследует их на протяжении  всего  своего  творчества. 
Основание для понимания человеческой личности о. Киприан, как и лучшие 
богословы XX  века,  находит  в  понятии  Лица  и Ипостаси  в  тринитарном  и 
христологическом  богословии,  выстраивая  антропологию  в  контексте  хри‐
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стианской догматики «сверху вниз, исходя из троичных и христологических 
догматов» [18, с. 579]. О. Киприан утверждает, что «святоотеческой антропо‐
логией вообще слишком мало занимались, а если и пытались это делать, то 
совершали это по традиционным западным рамкам и категориям» [3, с. 160]. 
Антропология архим. Киприана является христологически обоснованной, он 
утверждает,  что Церковь,  хотя  и  не  сформулировала  догмат  о  человеке,  но 
провозгласила  в  «Халкидонском  вероопределении  свой  определяющий 
взгляд на человека» [11, с. 418].  
Одной из важных особенностей богословской антропологии является рас‐

смотрение человека как образа и подобия Божия и утверждение способности 
человека к обóжению,  о котором возможно  говорить в  связи  с различием в 
Боге Сущности, Ипостаси и Энергии. На основе сообразности человека Богу 
архим. Киприан выделяет и свойства человеческой личности [см. подробнее: 
5]. На первое место он ставит «богоподобную способность творчества»  [9,  с. 
355]  как  главнейшее  свойство  человеческой  личности,  как  вершину  богопо‐
добия  и  великий  дар  человеку  от  Бога.  Творчество  рассматривается  о.  Ки‐
прианом  как  благословение  и  как  предназначение  человека,  как  вовлечен‐
ность  в  сотворчество  с  Богом‐Творцом.  Именно  способность  творчества,  по 
мысли о. Киприана, дает возможность человеку превзойти ангелов: «предна‐
значение  человеку  быть  по  образу  Божию,  быть  творцом,  быть  содеятелем 
Божиим, быть выше ангелов» [8, с. 140]. 
Христианское богословие и тем более богословие личности носит не толь‐

ко  чисто  теоретический характер,  но и практический,  в подлинной церков‐
ной традиции оно всегда мыслилось как «аксиоматика полноценной челове‐
ческой жизни, как выстраивание ключевых ориентиров нашего бытия» [20, с. 
131]. Например,  с пониманием личности человека напрямую связан вопрос 
гносеологии,  познания  человеком  самого  себя,  окружающей  среды  и  Бога. 
Этот  вопрос  о. Киприан рассматривает  в  категориях Божественных Сущно‐
сти, Личностей и Энергий. Он говорит, что «Один и Тот же Бог, непостижи‐
мый по  сущности,  постигается  в Его  творениях,  по Его Божественной энер‐
гии» [9, с. 290], и дополняет, что Бог «постигается по Его предвечному о нас 
хотению, предвечному о нас промышлению, предвечной о нас премудрости, 
по тому, что окрест Его» [9, с. 290].  
Ум человека, по мнению архим. Киприана, является образом Святой Тро‐

ицы. Он имеет «свои  сущность и энергии,  и,  таким образом,  символически 
отображает Бога с Его непостижимою и непричастною сущностью и пости‐
жимыми, причастными энергиями» [9, с. 344] и поэтому способен богослов‐
ски постигать Святую Троицу. 
Архим. Киприан последовательно применяет понятия «личность», «ипо‐

стась», «лицо»  в триадологии, христологии и антропологии. Его богословие 
вписывается  в  русло  святоотеческого  предания,  ни  в  чем  не  отклоняясь  от 
православной традиции,  несмотря на попытки определенной критики  (см.: 
протопр. Михаил Помазанский [24], игум. Антоний (Логинов) [2]). Наследие 
о.  Киприана  является  богатым  и  полезным  для  дальнейшего  исследования 
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понятия личности и смежных с ним вопросов и направлений, богословских 
свойств личности, вопросов гносеологии и других. 
 
Константин Леонтьев и понятие «личность» 
Среди друзей и  коллег  архим. Киприана по парижскому богословскому 

институту  были  видные мыслители:  прот.  Сергий Булгаков, философ Н. А. 
Бердяев, творчество которых архим. Киприан ценил [6, с. 61], писатели Иван 
Бунин и Борис Зайцев, профессор А. В. Карташев, искусствовед В. Вейдле и 
другие.  Известно,  что  о.  Киприан  интересовался  личностью  и  творчеством 
русского  мыслителя  Константина  Леонтьева  [28,  с.  50],  в  его  комнате  висел 
портрет философа.  В рамках нашего исследования мы рассмотрим взгляды 
этого мыслителя на понятие личность и попытаемся сопоставить их с пред‐
ставлениями архим. Киприана. 
Константина  Николаевича  Леонтьева  (1831–1891  гг.)  называют  одним  из 

самых  индивидуалистичных  авторов  русской  философской  традиции  [1,  с. 
136]. Интерес к его наследию появился в России в 90‐е годы XX века, но позд‐
нее пошел на спад. У Леонтьева мы не находим специальных текстов, посвя‐
щенных  богословию,  его  работы  носят  в  основном  социальный,  политиче‐
ский и культурологический характер, однако эти тексты богаты идеями, свя‐
занными напрямую с понятием личности человека.  
В  первую  очередь,  он  известен  как  мыслитель  религиозно‐

консервативного  направления.  К. Н.  Леонтьев  имел медицинское  образова‐
ние, был дипломатом, но также известен как писатель, публицист и литера‐
турный критик,  закончивший жизнь в чине иноческом. После себя он оста‐
вил большое количество трудов разных направлений. Для нас имеют интерес 
его  поздние  работы,  написанные  после  1871  года,  когда,  перенеся  тяжелую 
болезнь, Константин Николаевич решил изменить свою жизнь и полностью 
посвятить себя Богу. 
Понятия «личность» или «лицо» Леонтьев использует в разных аспектах, 

например, как указание на конкретного индивида [1, с. 139] или как принцип 
индивидуации  в  противоположность  безликости.  Он  использует  понятие 
«личность» в противопоставление общественной жизни, как некую противо‐
положность групповому, народному, как указующее на область веры и нрав‐
ственного  закона,  в  противоположность  политической,  социальной,  эконо‐
мической  жизни  и  закону  юридическому,  как  противоположность  сердца 
разуму  [1,  с. 139]. Подробную классификацию использования понятия лич‐
ности Леонтьевым провел О. К. Авдеев [1]. 
Константин Николаевич в  своих работах  выступает против  европейского 

культа  личности,  чрезмерного  самоуважения  лица,  против идей  земного  все‐
общего  равенства  и  эгалитарного  прогресса,  против  подложной  свободы  и 
так называемого  среднего или усредненного  европейца. В свою очередь, он за‐
щищает  понятие  о  личности  как  уникальной  индивидуальности,  отражае‐
мой и в национальном своеобразии, самобытности как отдельного человека, 
так и различных народов. Леонтьев подчеркивает, что культура есть своеоб‐
разие, а «своеобразие ныне почти везде гибнет преимущественно от полити‐
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ческой» мнимой «свободы» [26, с. 331]. Стремительно развивающийся инди‐
видуализм губит подлинную уникальность, «индивидуальность людей, обла‐
стей  и  наций»  [там же].  Отражая  тринитарный  парадокс  в  тарном  бытии, 
Леонтьев формулирует гипотезу о единстве в сложности [12, с. 438], отстаивает 
единство в разнообразии как залог гармонии. По замечанию исследователей, к 
этой  мысли  философ  «мог  легко  прийти,  наблюдая  устройство  афонской 
«монашеской республики» [25, с. 142]. 
Леонтьев  использует  термин  «лицо»  синонимично  термину  «личность». 

Он утверждает, что основание для чрезмерного самоуважения лица и разви‐
тия крайнего индивидуализма положило западное общество,  в частности,  гер‐
манский феодализм. По Леонтьеву, крайний  индивидуализм  –  это  «ключевая 
черта германских народов, изначально выразившаяся в феодализме, рожде‐
нии и развитии европейского рыцарства и рыцарской культуры, продуктами 
которой  были  и  эпоха  Возрождения,  и  нововременный  европейский  гума‐
низм» [1, с. 137]. 
Язва  западного  индивидуализма  состоит  в  обманчивом,  идололатрическом 

возвышении человеческой личности вне контекста ее духовно‐творческой де‐
ятельности,  в  том,  что  «европейская  мысль  поклоняется  человеку,  потому 
только, что он человек…» [17, с. 81]. Для Леонтьева «этот новый род идолопо‐
клонства» является «несравненно более бесплодным и вредоносным, чем все 
известные нам виды идолослужений мистических» [17, с. 82].  
По  мнению  Леонтьева,  общеевропейский  индивидуализм  приводит  об‐

щество к расслаблению, а людей к однообразию и безличности [17, с. 55], чему 
способствует и капитализм,  который «разрушает кристаллическую структу‐
ру  общества,  предельно  упрощает  ее,  порождает  социальное,  культурное и 
умственное однообразие, делает общество серым и унылым, ускоряет «закат» 
Европы» [7]. 
Критикуя  эгалитарно‐либеральные  процессы,  формирующие  «среднего», 

«покойного»  (само‐успокоенного,  самодовольного)  человека,  Константин 
Леонтьев отмечает, что «приемы эгалитарного прогресса – сложны, цель гру‐
ба, проста по мысли, по идеалу, по влиянию и т. п. Цель всего – средний че‐
ловек; буржуа спокойный среди миллионов точно таких же средних людей, 
тоже покойных» [12, с. 411]. 
В  противовес  космополитизму  и  европеизму  Леонтьев  всесторонне  под‐

держивает народность и своеобразие национальной жизни, без которых, по его 
мнению,  «можно  быть  большим,  огромным  государством,  но  нельзя  быть 
великой нацией» [14, с. 122].  
Будучи сторонником русского консерватизма и русского охранения, всего со‐

зидающего  и  охраняющего  историю  народа,  имеющую  характер  отличи‐
тельный и  отличающий одну  нацию  от  другой,  в  своих  трудах Константин 
Леонтьев  критикует  либерализм  и  замечает,  что  «все  либеральное —  бес‐
цветно,  общеразрушительно,  бессодержательно  в  том  смысле,  что  оно  оди‐
наково возможно везде» [17, с. 87]. Он отмечает, что консерватизм и охранение 
в разных странах и народах различны, а либерализм везде одинаков, он «везде 
одинаково враждебен тем историческим началам, в дисциплине которых вы‐
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рос  тот  или  другой  народ…  Он  везде  один,  везде  одинаково  отрицателен; 
везде одинаково разлагает нацию медленно и легально, но верно...» [17, с. 8], 
и дополняет, что «чем честнее либерализм, чем он искреннее, чем неподкуп‐
нее, — тем вреднее». 
Употребляя словосочетания «личное православие», «личная религия», «личная 

вера», Константин Леонтьев имеет в виду личный, творчески осмысленный и 
реализуемый религиозный опыт каждого человека и противопоставляет его 
религии как общественному институту и механически принимаемым рели‐
гиозным  правилам  общества.  Леонтьев  пишет:  «различим  еще,  пожалуй, 
Православие личное,  собственно, душеспасительное, от религии националь‐
ной» [13, с. 183].  
Само творчество Константина Леонтьева пропитано личной верой и лич‐

ным религиозным опытом, творческой любовью к Богу, Церкви и Отечеству. 
Он восклицает, что никак не может «довольствоваться тем слепым, безучаст‐
ным, неумолимым, имманентным Богом, которого»  западная рациональная 
мысль  (в лице современных Леонтьеву представителей, таких как Гартман и 
др.)  «предлагает  людям  взамен  Бога  личного,  “живого”»  [15,  с.  171].  Более 
или менее осознанные представления об «обезличенном» Боге ведут «средне‐
го»  европейца к  уравниловке  глобализационного процесса  (эгалитарности). 
Для  Леонтьева  важен  аспект  личных  отношений  человека  с  Богом,  личный 
религиозный  опыт  каждого  верующего,  а  не  просто  набор  внешних,  обще‐
принятых правил поведения.  
Константин  Леонтьев  поднимает  проблему  влияния  общества  на  лич‐

ность. Он замечает, что «при общем соглашении большинства развивается не 
управление  каждого  самим  собою,  а  управление  каждого  всеми  остальны‐
ми», и добавляет, что «тирания общества опаснее всякой другой, потому что 
общество может  исполнять  и исполняет  само  свои  декреты;  оно  стремится 
налагать  всем без исключения  свои правила, мешает развитию всякой ори‐
гинальной личности и принуждает все характеры пригибаться под один об‐
щий уровень» [16, с. 9].  
Подобные мысли мы находим и у архим. Киприана, который утверждает, 

что каждая человеческая личность есть «отпечаток Божественного Лица, тво‐
рение  Божие»,  а  отнюдь  не  простое  «порождение  рода»  [10,  с.  23].  Любые 
общество и род состоят из человеческих индивидов, но личность человека «не 
есть  составная часть этих рода и общества», от них человек может зависеть, 
«насколько это  ему угодно,  но он ни  в  коем  случае не  является  собственно‐
стью этих общественных организмов» [10, с. 23]. 
Краткий обзор представлений о личности архим. Киприан (Керна) и Кон‐

стантина  Николаевича  Леонтьева  показывает,  что  оба  мыслителя  придают 
огромное  значение  понятию  личности  человека,  ее  уникальности,  считают 
творческое  начало  в  ней  одним из  ключевых  свойств. Оба  автора  отмечают 
связь и нераздельность личности с природой, выражение ее через поведенче‐
ские,  телесные  особенности,  через  национальное  (у  Леонтьева)  бытие.  Оба 
подчеркивают  призвание  личности  к  творческому  ответственному  бытию, 
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способному  противопоставить  себя  неосмысленным  большинством  обще‐
ственным или родовым процессам.  
Приведенные нами мысли Леонтьева о тонкой подтасовке ценности лич‐

ности  в  рамках  эгалитарных и либеральных процессов,  а  также о  вреде не‐
правильного возвышения и поклонения личности человека, являются весьма 
актуальными для современного общества.  
В заключение отметим, что проблема понимания личности человека, его 

значимости,  цели и  смысла  существования является  актуальной проблемой 
современной теологии и обладает целым спектром практических значений и 
приложений. В рамках развития данного исследования представляет интерес 
проанализировать идеи о понятии «личность» русских религиозных мысли‐
телей В. С. Соловьёва, прот. С. Булгакова, Н. А. Бердяева, Н. О. Лосского и др. 
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  В статье обосновывается актуальность обращения современной педа‐

гогики к опыту православной педагогики и антропологии в деле вос‐
питания молодого поколения, рассматриваются приоритетные зада‐
чи и проблемы образования и возможные пути их решения в сотвор‐
честве педагогики и богословской антропологии. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  педагогика,  образование,  богословская  антро‐
пология, воспитание, традиция, духовность.

 
 
«Педагогика в «высшем измерении» нацелена на реализацию предназна‐

чения человека» – к такому идеалу образования следует стремиться [16, c. 75]. 
Идеал  или  предназначение  человека  определяется  ценностно‐смысловой 
сферой культуры той или иной эпохи. Образование во всем мире рассматри‐
вается как некая целостная система, важнейшим аспектом которой, наряду с 
получением знаний и расширением кругозора, является воспитание. Однако 
система  воспитания  преломляется  в  каждой  стране  в  соответствии  со  сло‐
жившимися национальными традициями. Е. Г. Романов в статье «Правовые 
и  социально‐педагогические  аспекты  духовно‐нравственного  воспитания  и 
просвещения школьников»  отмечает,  что,  к  примеру,  в Англии  воспитание 
связывают прежде всего с будущим социальным положением. В Германии и 
Франции  существует приверженность к интеллектуальному воспитанию. «В 
России живы традиции высокой духовности, которой пропитана отечествен‐
ная культура» [11, c. 22]. Духовность консервативна, но это тот консерватизм, 
которым держится историческая связь поколений. «Духовно развитый чело‐
век искренне любит родителей, Отечество, почитает святыни, пока жив такой 
консерватизм  –  процветают  нация,  культура,  полноценно  развивается  лич‐
ность»  [6,  с.  139]. Подлинное  в  культуре  всегда  рождалось  на  основе  тради‐
ций, их обновления, но не перечёркивания, не отбрасывания [6, с. 140]. Тра‐
диция – это укоренённость в ценностях и принципах, присущих культурно‐
му коду (это понятие, предложенное Президентом РФ, уже вошло в научный 
и повседневный обиход) [10, с. 166]. 
Доктор  философских  наук,  профессор,  академик  Российской  академии 

образования  А.  А.  Корольков  в  статье  «Духовная  традиция  отечественного 
образования»  в  ходе исторического  анализа приходит  к  справедливому  вы‐
воду, что «вряд ли может быть оспорена устремлённость образования в Рос‐
сии к формированию целостной, духовно развитой личности» [6, с. 137].  
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Святой  праведный  Иоанн  в  одном  из  своих  выступлений  в  Кронштадт‐

ской гимназии в начале XX века отмечал: «Можно быть ученым, но, увы, не‐
годным человеком. Нам нужно образовать не только ученых людей и полез‐
ных членов общества, но и – что всего важнее и нужнее – добрых, чтобы из 
всех знаний образовывалось в душах детей то стройное согласие, та твердая 
христианская  система  познаний  правил  и  навыков,  которая  составляет  ис‐
тинное христианское образование» [14, с. 147]. 
Философ  и  религиозный  мыслитель  Иван  Александрович  Ильин,  боль‐

шую часть жизни проведший в  эмиграции и  сердечно болевший  за  судьбу 
Родины, за воспитание будущих поколений, метко заметил, что образование, 
взятое само по себе, вне нравственной перспективы, «не формирует человека, 
а разнуздывает и портит его, ибо оно дает в его распоряжение жизненно вы‐
годные возможности, технические умения, которыми он – бездуховный, бес‐
совестный, безверный и бесхарактерный – и начинает злоупотреблять. Надо 
раз и навсегда установить и признать, что безграмотный, но добросовестный 
простолюдин есть лучший человек и лучший гражданин,  чем бессовестный 
грамотей; и что формальная образованность вне веры, чести и совести созда‐
ет не национальную культуру, а разврат пошлой цивилизации» [3, с. 177‐178]. 
В своих трудах и статьях Ильин ясно сформулировал те истоки, следуя кото‐
рым, воспитание будет направлено в правильное русло, будет заложен проч‐
ный  фундамент;  обновление  образования,  по  его  мысли,  связано  с  идеей 
наполнения  его  содержания  национальными  духовными  ценностями  и  вы‐
ражением в них духовного идеала народа [4, c. 354]. «Воспитать – значит сде‐
лать  из  ребёнка  не  преуспевающего  человекоугодника,  а  духовно‐зрячего, 
сердечного и цельного человека с крепким характером. А для этого надо за‐
жечь и раскалить в нем как можно раньше духовный уголь: чуткость ко всему 
Божественному,  волю к  совершенству,  радость любви и  вкус  к доброте. Это 
откроет ему путь вверх и даст ему духовную свободу», – писал И.А. Ильин [1]. 
Воспитание, таким образом, является одной из определяющих форм органи‐
зации и управления становлением личности. Оттого, что молодые люди счи‐
тают для себя самым главным, дорогим и священным, зависит судьба России 
в ХХI веке.  
Приоритетной целью современного отечественного образования и одной 

из основных задач общества и государства является воспитание «высоконрав‐
ственного,  творческого,  компетентного  гражданина  России,  принимающего 
судьбу Отечества как  свою личную,  осознающего ответственность  за настоя‐
щее и будущее своей страны, укоренённого в духовных и культурных тради‐
циях многонационального народа Российской Федерации» – таков современ‐
ный национальный идеал воспитания, закреплённый в Концепции духовно‐
нравственного воспитания и развития личности гражданина России [2, с. 14]. 
Соответственно,  сфера  образования,  согласно  Посланию  Президента  РФ 

Федеральному Собранию 2012  года,  – «не  набор  услуг,  а  прежде  всего про‐
странство  для  формирования  нравственного  гармоничного  человека,  ответ‐
ственного гражданина России» [9]. Следовательно, «задача образования – со‐
хранение и передача из поколения в поколение основополагающих мировоз‐
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зренческих  и  духовно‐нравственных  ценностей  народа»  [1].  Современная 
школа должна стать местом личностного  гармоничного становления,  гаран‐
том национального согласия, нравственности, стабильности общества. 
Воспитание,  таким  образом,  есть  приобщение  к  ценностям  и  духовно‐

нравственному опыту. Согласно закону «Об образовании в Российской Феде‐
рации»,  «это  деятельность,  направленная  на  развитие  личности,  создание 
условий для самоопределения и социализации обучающегося на основе со‐
циокультурных,  духовно‐нравственных  ценностей  и  принятых  в  обществе 
правил и норм поведения в интересах человека,  семьи, общества и государ‐
ства» [13].  
Взгляд  на  развитие  человеческой  личности  с  точки  зрения  богословской 

антропологии, то есть в перспективе образа и подобия Божьего, указывает на 
тот неоспоримый факт, что «религия и образование на протяжении всей че‐
ловеческой  истории  составляют  фундамент  культуры:  образование  играет 
ключевую роль в становлении личности и общественном развитии, а религия 
содержит  выверенное,  отточенное  традицией ценностно‐мировоззренческое 
ядро  культуры,  аксиомы  нравственности  и  сердцевину  морального  опыта» 
[16, с. 51].  
Сокровенный  смысл  образования  в  богословско‐философском  контексте 

заключается в движении личности к Образу Божиему. «Истинное образова‐
ние, –  по  слову  схиархимандрита Софрония Сахарова, –  это не накопление 
теоретических  и  практических  знаний,  а  восстановление  в  человеке  образа 
Божия,  потемнённого  грехом.  Божественное  призвание  человека  состоит  в 
том, чтобы стать живой иконой Творца, очистить в себе образ, данный от Бо‐
га в шестой день. Поистине образованный человек – это святой, ибо в святом 
образ Христов сияет во всей чистоте» [12, с. 247–248].  
Богословская  антропология  в  сотворчестве  с  педагогикой  способны,  на 

наш  взгляд,  помочь  решить  главную  проблему  в  образовании,  которая  за‐
ключается в том, чтобы «человек открывал в себе через образование не соб‐
ственный образ, на что нас ориентирует «гуманистическая педагогика», а от‐
крывал в себе образ Божий» [15, с. 194]. «Богословие, преломленное в педаго‐
гике,  дает  практическую  установку:  как  в  процессе  обучения  охватить  лич‐
ность целостно, чтобы она была гармонично сформирована во всех отноше‐
ниях»  [1].  Было бы неразумно оставить  в  стороне имеющийся  в  этой сфере 
богатейший  опыт  христианской  педагогики,  драгоценные жемчужины  свя‐
тоотеческой мысли. 
Представляется,  что  богословская  антропология  способна  раскрыть  про‐

блему человека в его духовной и природной целостности, выявив ценностные 
установки,  без  которых  человек  не  может  раскрыться  как  личность  полно‐
ценно. Православная антропология и педагогика ясно определяют,  что «ду‐
ховное в человеке связано с присутствием в нём Божественного, связано с со‐
работничеством (синергией) человека с Богом» [8]. «Христианская педагогика 
пронизана верой не только в Бога, но и в человека, а именно в возможность 
его качественного умственного и нравственного роста, – мысль, которую рас‐
крывает в своей работе доктор богословия, иеромонах Кирилл Зинковский. – 
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Веруя в Бога, мы обретаем веру в человека и, наоборот, веруя в благородное 
происхождение  и  высокое  призвание  человека,  находим  веру  в  Бога  как  в 
высшую, обращённую к миру и человеку Личность» [5, с. 36]. 
 Ориентация на мир ценностей как на духовно‐нравственный идеал в вос‐

питании, приобщение личности к высшим ориентирам является,  таким об‐
разом,  основной  задачей  педагога.  Важно,  чтобы  учитель  в  каждом  деле  и 
начинании,  в общении с учениками и их родителями видел перед собой ту 
высшую  цель,  ради  которой  выстраивается  весь  процесс  воспитания,  и  по‐
степенными шагами  неотступно шёл  к  этой  цели,  направляя  и  вдохновляя 
других. «Бездуховная педагогика невозможна» [15, с. 194]. Вопрос только, ка‐
кую духовность мы сможем привить молодому поколению? Представляется, 
что  именно  богословско‐антропологический  подход  поможет  нравственно 
сориентировать учителя в эпоху информационного тумана и перегрузок. 

«Для нас важно сделать попытку воспользоваться точностью богословско‐
го  языка,  чтобы  переосмыслить  понятия,  которые  на  слуху  у  педагогов,  и 
обозначить  детальнее,  что  нового  позволяет  христианское  богословие  при‐
внести в педагогическую теорию и практику, какие акценты расставить в об‐
щепринятых  практиках»,  –  отмечает  в  работе  «Образование  и  богословие 
личности» доктор богословия, иеромонах Мефодий Зинковский [7, с. 189].  
 Современная  государственная  политика  в  сфере  образования  является 

прочным фундаментом и площадкой для  творчества учителя  в осуществле‐
нии  синтеза  богословско‐антропологического  и  педагогического  подходов  с 
целью полноценного  и  всестороннего  духовно‐нравственного  развития  лич‐
ности ребёнка. 
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Часть III 

ТЕОЛОГИЧЕСКОЕ ЗНАНИЕ И ДУХОВНЫЙ ОПЫТ ЦЕРКВИ 
___________________________________________________________________ 
 

ДИАКОНИЧЕСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ КАК ОБЛАСТЬ ПЕРЕСЕЧЕНИЯ ТЕО‐
ЛОГИИ И СОЦИАЛЬНЫХ ДИСЦИПЛИН 

 
Татьяна Валериевна Зальцман 

кандидат исторических наук, доцент, зав. кафедрой социальной работы 
Православного Свято‐Тихоновского гуманитарного университета 

 
 

  В  статье осмысляется место социальных дисциплин в  системе совре‐
менного  теологического  образования.  Анализируются  особенности
построения  учебных  программ,  обеспечивающих  синтез  богослов‐
ской и социальной тематики. Выявлены социальные группы, которые
нуждаются в таких интегрированных программах. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА:  социальное  образование,  диаконическое  обра‐
зование,  социальная  работа,  образование  священников,  образование 
мирян. 

 
 
Одна из задач современного образования – сформировать не только про‐

фессиональные компетенции, но и такие качества личности, которые позво‐
лят человеку успешно приспосабливаться к  современным процессам и пре‐
одолевать  трудные жизненные  ситуации,  быть  способным  к  полноценному 
социальному взаимодействию, самореализации и самозащите.  
Именно поэтому необходимо моделировать процесс обучения и воспита‐

ния личности таким образом, чтобы помогать целенаправленному развитию, 
социальному  научению,  что  невозможно  без  учета  ценностных  установок 
как самого обучающегося, так и того общества, социальной группы, членом 
которой он желает стать, включившись в социальные отношения.  
По своему смыслу и направленности социальное образование шире, чем 

общее образование, поскольку включает не  только процесс обучения и вос‐
питания личности, ее целенаправленного развития, но и способствует соци‐
альному научению, ориентации в общественной жизни. Оно помогает чело‐
веку расширить границы собственного опыта для того, чтобы быть участни‐
ком социальных отношений77. А для человека верующего – образование вне 
богословского контекста невозможно. Соединяя социальное и теологическое 
знания, можно обеспечить комплексное развитие человека. 

                                                            
77 Самсоненко Л. В. Социальное образование как социокультурный феномен в контексте ин‐

теграции  личности  в  общество  [Электронный  документ]  //  Известия  РГПУ  им.  А.И.  Герцена. 

2008.  №  85.  URL:  http://cyberleninka.ru/article/n/sotsialnoe‐obrazovanie‐kak‐sotsiokulturnyy‐

fenomen‐v‐kontekste‐integratsii‐lichnosti‐v‐obschestvo (дата обращения: 28.01.2019). 
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Один из  видов  такого  синтеза –  это диаконическое образование,  кото‐

рое является результатом интеграции реального социального опыта каждой 
отдельной личности, социальной деятельности всего общества, христианских 
норм,  ценностей,  традиций  милосердия  и  практики  православного  служе‐
ния ближнему. Это специально организованные действия, направленные на 
формирование  (или восстановление) адаптации к социальному функциони‐
рованию в рамках православной традиции как клириков, так и мирян, кото‐
рые помогают научить адекватно реагировать на ситуации в условиях дина‐
мично меняющейся социальной обстановки и роста социальных аномий. 
Диаконическое образование находится на стыке таких явлений, как соци‐

альная  работа,  социальное  служение,  социальное  образование  и  теология. 
Они очень тесно переплетены и взаимосвязаны, поэтому первая методологи‐
ческая  проблема,  которая  сейчас  видится  актуальной,  –  это формирование 
собственного предметного поля у «диаконического образования». В зарубеж‐
ной практике католиков и лютеран этот вопрос уже решен и не вызывает ни‐
каких сомнений:  диаконическое образование занимает свое, уникальное ме‐
сто во всей образовательной системе и востребовано в реальной жизни.  
Алессандро  Салоконе,  представитель  католической  Общины  св.  Эгидия, 

общины, которая поставила в центр своих забот особое внимание к бедным, 
сказал в своем докладе: «Церковь принимает к сердцу город, все общество… 
Бог  не  спасает  людей  индивидуально,  вне  связей  между  ними,  но  строит 
народ: это духовное и человеческое милосердие народа, общины, всей Церк‐
ви. <…> Не может быть христианской общины без диаконии, то есть служе‐
ния милосердия, которое, в свою очередь, не может существовать без совер‐
шения Евхаристии. Три реальности эти связаны друг с другом: община, Ев‐
харистия, диакония бедным и смиренным. Опыт показывает, что они живут 
или угасают вместе. <…> По сути, большой проблемой в XIX – ХХ веках, осо‐
бенно в Европе, стал разрыв между религиозным миром и социальной борь‐
бой, между  верой и  социальным вопросом, между  христианством и  социа‐
лизмом, между солидарностью и духовностью. Даже во многих христианских 
общинах произошел разрыв между алтарем и бедным»78.  
Сегодня приходская община, особенно в городе, состоит из очень разных 

людей. Это люди  с разным семейным и  социальным положением, жизнен‐
ным опытом, состоянием здоровья и т.д. И если раньше, до революции, раз‐
личия между людьми вписывались в границы обыденного опыта пастыря, то 
сегодня  надо  иметь  специальные  знания  об  особенностях  многих  групп 
населения,  специфике  общения  с  представителями  государственных  соци‐
альных, образовательных, медицинских учреждений. Диаконическое образо‐
вание –  это  современная форма миссионерской деятельности  внутри обще‐
ства и катехизация внутри общины.  

                                                            
78 Салаконе А. Воспитание милосердия // XXIII Ежегодная богословская конференция Право‐

славного Свято‐Тихоновского гуманитарного университета. — М.: Изд‐во ПСТГУ, 2014. — С. 235‐

237. 
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Несмотря  на  активно  развивающуюся  церковную  социальную  деятель‐

ность,  сложность  и  многоаспектность  возникающих  социальных  проблем, 
немногие осознают необходимость в развитии диаконического образования. 
В целом для всей социальной сферы, а также Церкви, необходимы специали‐
сты  высокого  уровня,  чтобы разбираться и  быть  способными к  управленче‐
ской, консультационной, законодательной деятельности.  
К  сожалению,  продолжает  бытовать  мнение,  что  социальной  работой  и 

социальным  служением могут  заниматься  все  без  исключения,  что  необхо‐
димыми компонентами успешной социальной работы являются лишь жела‐
ние помогать людям, здравый смысл, а профессиональные знания, умения и 
навыки можно приобрести в случае необходимости за короткое время в про‐
цессе непосредственной деятельности, а глубокие системные знания по бого‐
словию  грубо  противопоставлены  практике  христианской  жизни.  Такие 
установки  негативно  влияют  на  развитие  диаконического  образования  в 
нашей стране. 
Компоненты  социального  образования,  выделенные  Л.  В. Самсоненко79, 

могут быть применены и к диаконическому образованию: 
1) гносеологический компонент — это совокупность знаний о реальной 

ситуации в мире и в Церкви; духовном и социально‐психологическом состо‐
янии индивидов, их поведении, что позволяет выявить степень готовности к 
взаимодействию;  

2) когнитивный компонент – это знания о сущности диаконического об‐
разования; соотношении субъективного и объективного; его видах и формах; 

3) аксиологический  компонент  –  это  ценностно‐нормативное  содержа‐
ние  диаконического  образования:  ценности,  нормы,  установки,  идеалы,  по‐
требности,  стандарты  поведения  личности  в  социуме  и,  соответственно, 
остальных членов общества по отношению к личности, стандарты помогаю‐
щего поведения христианина; 

4) праксиологический компонент – это функции диаконического обра‐
зования, факторы и условия, способствующие его развитию на макро‐, мезо‐ 
и  микроуровнях,  поведенческие  установки,  детерминирующие  формирова‐
ние социально образованной личности, и т.д.; 

5) личностный компонент – личностная позиция, которая выражает от‐
ношение к диаконическому образованию вообще и обеспечивает самопозна‐
ние  индивида,  развитие  рефлексивной  способности  саморегуляции,  нрав‐
ственного и жизненного самоопределения.  
Субъектами диаконического образования выступают духовные школы, 

синодальные и епархиальные отделы, организующие ту или иную подготов‐
ку, отдельные специалисты, клирики как в рамках своей богослужебной дея‐
тельности, так и в качестве личного образца поведения. 

                                                            
79 Самсоненко Л. В. Социальное образование как социокультурный феномен в контексте ин‐

теграции  личности  в  общество  [Электронный  документ]  //  Известия  РГПУ  им.  А.И.  Герцена. 

2008. №85. URL: http://cyberleninka.ru/article/n/sotsialnoe‐obrazovanie‐kak‐sotsiokulturnyy‐fenomen‐

v‐kontekste‐integratsii‐lichnosti‐v‐obschestvo (дата обращения: 28.01.2019).  
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Объектом воздействия в диаконическом образовании является христиа‐

нин  в  его  био‐психо‐социо‐духовной  целостности,  с  его  интеллектуальным, 
нравственным, духовным и культурным потенциалом, находящийся на опре‐
деленном уровне развития, а также перспективы его профессиональной дея‐
тельности.  
В диаконическом образовании нуждаются многие.  
В первую очередь,  необходимо  говорить о необходимости развития диа‐

конического образования для священников.  
Одна  из  главных  задач  священнослужителя  ―  проповедовать  Христа, 

проповедовать  Евангельское  слово.  Для  священника  основное место  пропо‐
веди ‐ это, прежде всего, церковный амвон. Однако помимо церковного ам‐
вона сегодня у священнослужителя открываются и другие пространства для 
проповеди.  В  светских  учебных  заведениях,  в  средствах  массовой  информа‐
ции: газетах и журналах, телевидении, радио и, конечно, через интернет, что 
требует  определенного  навыка  и  способности  говорить  людям  так,  чтобы 
быть понятным. Опасно, если священнослужитель живет в своем церковном 
мире как в некой субкультуре: говорит на особом языке, который для мало‐
церковного  человека  совершенно  неясный.  Священник  должен  говорить  не 
только  о  чисто религиозных  вещах,  но и  о повседневной жизни,  о  том,  что 
волнует  людей,  а  для  того,  чтобы  на  эти  вопросы  отвечать  компетентно  и 
убедительно, надо быть хорошо знакомым с жизнью людей и, питаясь, с од‐
ной стороны, вдохновением от богослужения, от алтаря, от благодати Божи‐
ей, с другой стороны нужно все время вслушиваться в то, что говорят люди, 
жить их жизнью,  скорбеть вместе с ними, когда их посещают скорби, радо‐
ваться  их  радостям.  Тогда  слово  священника  будет  не  абстрактным  и  ото‐
рванным от жизни ― оно будет основываться на жизненном опыте священ‐
ника и сопрягаться с жизненным опытом людей80.  
Таким  образом,  современный  пастырь  должен  обладать  не  только  бого‐

словской эрудицией. Священнику необходимы знания о современном обще‐
стве, социальных проблемах, видах социальной поддержки, помощи и защи‐
те, которая гарантируется государством, а также практические знания и уме‐
ния,  которые  позволят  ему  организовать  общину,  создать  команду  помога‐
ющих  мирян  и  осуществлять  духовный  и  административный  контроль  за 
церковными социальными работниками и мирянами, вовлеченными в соци‐
альную деятельность. 
В диаконическом образовании нуждаются прихожане православных хра‐

мов для знакомства с нормами христианской жизни в обществе и христиан‐
скими традициями милосердия и благотворительности, в частности, так как 
духовное  становление  представляет  собой  процесс  обретения  человеком 
личностного бытия в церковной жизни81, а также церковные социальные ра‐

                                                            
80 Иларион, Митрополит Волоколамский «Служение священника — служение жертвенное» 

[25  мая  2014]  [Электронный  документ].  Адрес  доступа: 

http://www.patriarchia.ru/db/text/3659143.html (дата доступа: 20.01.2019) 
81  Шестун  Г.  Православная  традиция  духовно‐нравственного  становления  человека  [Элек‐
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ботники и  руководители  социально  ориентированных  православных  служб 
для  организации  эффективной и  душеполезной  социальной  работы  на  об‐
щецерковном, епархиальном, благочинническом и приходском уровнях.  
Разнообразные программы требуются: 
 отдельным категориям людей, нуждающимся в специальных социаль‐

ных  и  богословских  знаниях.  Например,  детям‐сиротам82,  наркозависи‐
мым/алкозависимым и их близким, семьям на грани развода и т.д.; 

 специалистам  светских  социальных  служб  и  организаций,  которые 
взаимодействуют  с  религиозными  социально  ориентированными  организа‐
циями  для  оказания  помощи  нуждающимся  людям  и  для  профилактиче‐
ской работы. 
Для организации диаконического образования необходимо учитывать: 
 потребности в социальных и богословских знаниях;  
 особенности подготовки слушателей; 
 степень воцерковленности; 
 будущую сферу деятельности; 
 организационные возможности для обучения.  
Многообразие форм и видов диаконического образования будет обуслов‐

лено  национальными,  культурными,  экономическими,  политическими  раз‐
личиями. Это также связано с представлениями о месте Церкви в обществе, 
восприятием  Церкви  в  обществе  и  перспективами  развития  тех  или  иных 
небогослужебных видов деятельности. Нельзя забывать и о мощном влиянии 
новых  технологий,  которые  способствуют появлению как новых видов  взаи‐
модействия людей, так и новых форм обучения. В первую очередь, это при‐
менение платформ для онлайн‐обучения,  что в большей степени позволяет 
реализовывать  концепцию непрерывного образования. Это расширяет  круг 
участников  социального  образования.  Однако,  обеспечить  высокое  качество 
современного  образования  могут  лишь  те,  кто  имеет  высокую  профессио‐
нальную квалификацию. 
Диаконическое образование может быть реализовано  в  следующих фор‐

мах: 
 отдельные лекции и семинары по теме социального служения в рамках 

богословских предметов, например, в рамках практического или пастырско‐
го богословия; 

 отдельные  диаконические  дисциплины  в  учебных  программах  духов‐
ных школ; 

 бакалавриат  –  обучение по  направлению  социальная  работа  в  рамках 
федерального государственного образовательного стандарта;  

                                                                                                                                                      
http://cyberleninka.ru/article/n/pravoslavnaya‐traditsiya‐duhovno‐nravstvennogo‐stanovleniya‐

cheloveka (дата обращения: 05.01.2019) 
82  Диаконическое  образование:  социальное  образование  нового  времени  [Электронный  до‐

кумент]  //  Православный  Свято‐Тихоновский  гуманитарный  университет.  Официальный  сайт. 
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 магистратура  –  обучение  в  рамках федерального  государственного  об‐
разовательного стандарта;  

 обучение церковных социальных работников по церковному образова‐
тельному стандарту; 

 курсы  повышения  квалификации  по  социальному  служению  как  для 
организаторов, так и для участников; 

 открытые  вебинары  по  социальному  служению  и  церковной  деятель‐
ности;  

 дистанционное  обучение  по  разным  направлениям  церковного  соци‐
ального служения, которое является одним из наиболее оптимальных и каче‐
ственных способов как по актуализации диаконии, так и по развитию соци‐
ального образования в социальных учреждениях по всей территории нашей 
страны. 
При  организации  диаконического  образования  необходимо  учитывать 

как  объективные  условия,  так  и  индивидуальные  потребности  каждой  от‐
дельной личности, без которой мотивация будет крайне низкой.  
Диаконическое образование в целом способствует: 
 формированию православных общин; 
 созданию команды единомышленников при осуществлении церковной 

социальной деятельности; 
 распространению в обществе христианских ценностей; 
 популяризации культуры милосердия; 
 поддержанию людей, испытывающих трудности в социализации; 
 общественно полезному взаимодействию светских  специалистов  соци‐

ально  ориентированных  организаций  с  представителями  православных  со‐
циально ориентированных церковных организаций. 
 

ЛИТЕРАТУРА 

 

1. Диаконическое образование: социальное образование нового времени [Элек‐

тронный документ]  // Православный Свято‐Тихоновский гуманитарный университет. 

Официальный  сайт.  Адрес  доступа:  http://pstgu.ru/news/university/2014/02/15/51130 

(дата обращения: 28.01.2019) 

2. Иларион, Митрополит Волоколамский «Служение священника — служение 

жертвенное»  [25  мая  2014]  [Электронный  документ].  Адрес  доступа: 

http://www.patriarchia.ru/db/text/3659143.html (дата доступа: 20.01.2019) 

3. Салаконе А. Воспитание милосердия // XXIII Ежегодная богословская конфе‐

ренция Православного Свято‐Тихоновского гуманитарного университета. — М.: Изд‐

во ПСТГУ, 2014. — С. 235‐237. 

4. Самсоненко Л. В. Социальное образование как социокультурный феномен в 

контексте  интеграции  личности  в  общество  [Электронный  документ]  //  Известия 

РГПУ  им.  А.И.  Герцена.  2008.  №85.  URL:  http://cyberleninka.ru/article/n/sotsialnoe‐

obrazovanie‐kak‐sotsiokulturnyy‐fenomen‐v‐kontekste‐integratsii‐lichnosti‐v‐obschestvo 

(дата обращения: 28.01.2019).  



 

 

 
131 

 
5. Шестун Г. Православная традиция духовно‐нравственного становления чело‐

века  [Электронный  документ]  //  Вестник  ПСТГУ.  Серия  4:  Педагогика.  Психология. 

2007.  №4.  URL:  http://cyberleninka.ru/article/n/pravoslavnaya‐traditsiya‐duhovno‐

nravstvennogo‐stanovleniya‐cheloveka (дата обращения: 05.01.2019). 

   



 
 
 
132 
 

ДИССЕРТАЦИОННЫЕ ИССЛЕДОВАНИЯ ПО ИСТОРИИ 
РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ 

(КРАТКИЙ КОЛИЧЕСТВЕННО‐ТЕМАТИЧЕСКИЙ АНАЛИЗ) 
 

Константин Анатольевич Мазин 

доктор исторических наук, профессор Российского государственного  

гуманитарного университета 
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анализируются количественные и тематические параметры большей
части  диссертаций  церковно‐исторической  тематики  за  указанный
период.  Приводится  статистика  творческих  приоритетов  исследова‐
телей по эпохам, векам и более кратким хронологическим отрезкам,
а также по «географии» объектов изучения. Анализ иллюстрируется
названиями конкретных работ, наиболее типичных для исследований
по истории РПЦ. Кроме этого, даются цифры количества защищен‐
ных диссертаций по советам отдельных высших учебных заведений и
научных организаций,  внесшим наибольший вклад в разработку ис‐
торических сюжетов Русского Православия. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  Русская  Православная  Церковь,  история,  дис‐
сертационные исследования, статистика, тематика.

 
 
Изучение  истории  Русской  Православной  Церкви  в  советский  период  в 

силу известных обстоятельств носило эпизодический, фрагментарный харак‐
тер. Радикальное изменение отношения общества и государства к религии в 
целом и Православию в частности привело к резкому увеличению внимания 
отечественных  историков  к  церковно‐исторической  тематике  не  только  в 
плане выхода  статей, монографий и т.п. работ,  но и к  возрастанию количе‐
ства диссертаций по истории РПЦ. Таковых за последние 25‐30 лет насчиты‐
вается по нашим подсчетам (сразу оговоримся: не совсем полным) около 600. 
Естественно, автор данной статьи не мог подробно ознакомиться с содержа‐
нием каждой из них, поэтому предлагаемый анализ носит достаточно умо‐
зрительный  характер.  Однако  он  может  быть  полезен  в  качестве  некой  от‐
правной точки в историографии истории РПЦ, разработкой которой отече‐
ственная  церковно‐историческая  наука  пока  практически  не  занимается. 
Кроме того, данный материал, несомненно, поможет будущим исследовате‐
лям в выборе темы диссертации. 
Сначала  о  количественных показателях исследований  в  плане  выбора из 

двух основных эпох российской истории: до 1917 г. и советского и постсовет‐
ского  периода  существования  нашей  страны.  Дореволюционной  тематике 
отдано 70%  (более 360) защищенных диссертаций. Из них докторских – 17% 
(около 60); кандидатских – 83% (более 300).   
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Распределение приоритетов по векам следующее: 

X в. – менее 1 %; 
XI в. – 1 %; 
XII в. – 2 %; 
XIII в. – 2 %; 
XIV в. – 3 %; 
XV в. – 4 %; 
XVI в. – 6 %; 
XVII в. – 10 %; 
XVIII в. – 13 %; 
XIX в. – 30 %; 
начало XX в. – 28 %. 

 Как видно из приведенных показателей, чем «древнее» тематика диссер‐
тации,  тем меньше  ей  отдано  творческой  избирательности  исследователей. 
Это вполне логично, исходя из насыщенности событиями каждого историче‐
ского  периода и  объема  документального материала,  имеющегося  в  распо‐
ряжении исследователя. 
 Теперь о, если так можно выразиться, «географическом показателе». Т.е. 

речь идет о том, раскрывается ли тема диссертации в масштабе всей страны 
или на примере отдельно взятого региона России. Общероссийской темати‐
ке отдано предпочтение в 38 %  (139 диссертаций) исследований, региональ‐
ной  –  в  62 %  (238  диссертаций).  Наиболее  полно  в  рассмотренных  работах 
представлены:  Сибирь,  причем  как Западная,  так и Восточная,  включая За‐
байкалье  и  Бурятию;  Уральский  регион,  Поволжье,  Северо‐Восток  России. 
На наш взгляд,  недостаточное отражение истории РПЦ в  диссертационных 
исследованиях  получили  западные  и  юго‐западные  российские  регионы. 
Например,  мы  не  обнаружили  ни  одной  работы  по Орловскому  краю,  а  о 
древнем Смоленске написана лишь одна работа. Конечно, здесь следует учи‐
тывать, что эти территории больше других пострадали от всевозможных во‐
енных  катаклизмов,  постигших  нашу  страну,  вследствие  чего  произошла 
утрата  значительной  части  документальных материалов,  отражающих  цер‐
ковную историю. 
 И наконец, об основном показателе – тематике выбранных исследований. 

В этом плане лидирует тема, которую условно можно назвать «История мо‐
настырей и монашества  в  России».  Ей  отдали предпочтение 17 %  (более 60 
работ) историков, защитивших диссертации. В качестве темы изучения здесь 
фигурирует  значение  монастырей  в  духовной,  общественно‐политической, 
культурной  и  т.п.  жизни  страны,  например,  «Кривцов  Д. Ю.  Значение  об‐
щежительных монастырей для формирования нравственно‐этических устоев 
Великорусской  нации  в  период  образования  Русского  централизованного 
Государства  ХIV–ХV  вв.»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  канд. 
ист.  наук.  Нижний  Новгород,  1994).  В  ряде  работ  рассматривается  хозяй‐
ственная  деятельность  монастырей,  например,  «Болдырева  О.  А.  Толгский 
монастырь  в  XV  –  начале  XX  века:  хозяйственная  деятельность  и  братия» 
(Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. Ярославль, 2003). 
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 В  качестве  субъектного  разделения  исследования  делятся  на  рабо‐

ты,  посвященные  монастырям  какого‐либо  региона,  например,  «Ша‐
мина И. Н. Монастыри Вологодского уезда в XVI–XVII вв.: землевладение 
и организация  хозяйства»  (Диссертация на  соискание  учёной  степени 
канд. ист. наук. М., 2003). Или идёт описание отдельно взятого монасты‐
ря,  например, «Васиховская Н. С. Киево‐Печерский монастырь во  вто‐
рой половине XI – первой половине XIII века» (Диссертация на соиска‐
ние учёной степени канд. ист. наук. Тюмень, 2009). Нам известны 25 по‐
добных работ, где в качестве объекта фигурирует какая‐либо конкрет‐
ная обитель: 

1. Свято‐Троицкая Сергиева Лавра – 5 диссертаций; 
2. Введенская Оптина пустынь – 3 диссертации; 
3. Валаамский Спасо‐Преображенский монастырь – 3 диссертации; 
4. Дионисиево‐Глушицкий (Сосновецкий) монастырь; 
5. Свято‐Успенская Киево‐Печерская Лавра; 
6. Симонов Успенский монастырь; 
7. Свято‐Введенский Толгский монастырь; 
8. Спасо‐Каменный монастырь в честь Преображения Господня; 
9. Кирилло‐Новоезерский Воскресенский монастырь; 
10. Спасо‐Прилуцкий Димитриев монастырь; 
11. Свияжский Богородице‐Успенский монастырь; 
12. Савво‐Сторожевский монастырь; 
13. Новодевичий Богородице‐Смоленский монастырь; 
14. Спасо‐Преображенский Соловецкий монастырь; 
15. Николо‐Угрешский монастырь; 
16. Николо‐Корельский монастырь; 
17. Свято‐Троицкий Ипатьевский монастырь. 
 Второе место по количеству исследований – 11 % (более 40 работ) ‐ зани‐

мает тематика «РПЦ и государственная власть», где главным объектом изуче‐
ния  являются  взаимоотношения Церкви  и  государства.  Здесь  превалируют 
работы общегосударственного масштаба в какой‐либо исторический период, 
например, «Шульц Э. Э. Отношения церкви и государства в России в первой 
трети XVII века» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. 
М.,  2001).  Гораздо  меньше  диссертаций  регионального  уровня,  например, 
«Бодрин А. В. Проблемы взаимоотношений государства и церкви в Россий‐
ской  империи  в  первой  половине  XVIII  века:  на  примере  Нижегородской 
епархии»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  канд.  ист.  наук.  М., 
2008). По данной тематике защищено больше всего докторских диссертаций 
– более 10 (а по монастырской, например, всего 5). 
 Третье место в количественном измерении (около 30 работ) делят сразу 3 

темы  исследований:  «РПЦ  в  регионах»,  например,  «Анахина  Н.  В.  Русская 
православная  церковь  в  Забайкалье: XVII  –  начало XX  в.»  (Диссертация  на 
соискание учёной  степени канд. ист.  наук. Улан‐Удэ, 2000); «Миссионерская 
деятельность  РПЦ»,  представленная  за  единственным  исключением  регио‐
нальной  проблематикой,  например,  «Остапенко  Р.  А.  Миссионерская  дея‐
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тельность Русской православной церкви среди адыгов Северо‐Западного Кав‐
каза»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  канд.  ист.  наук.  Майкоп, 
2011); «Духовенство», где рассматривается деятельность священнослужителей 
(от  архиерейского  уровня  до приходского  священника),  их  быт и  даже уча‐
стие в политической жизни, например, «Ивакин Г.А. Православное духовен‐
ство  в  Государственных думах Российской империи»  (Диссертация на  соис‐
кание учёной степени канд. ист. наук. М., 2006). 
Чуть меньше  (20–25  работ)  выполнено по  темам  «Духовное  образо‐

вание» и «Роль РПЦ…», где исследуется значение деятельности Церкви 
в  различных  сферах  жизни  российского  государства  и  общества, 
например,  «Харченко  Л.  Н.  Роль  Православной  церкви  в  культурном 
развитии Сибири: вторая половина XIX в. – февраль 1917  г.»  (Диссерта‐
ция на соискание учёной степени докт. ист. наук. СПб., 2006). 
Около 15 диссертаций посвящено социальной, духовно‐просветительской 

и  культурной  деятельности  РПЦ,  например,  «Степанов  И.  И.  Социальное 
служение Русской Православной Церкви в конце XIX – начале XX  вв.»  (Дис‐
сертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. М., 2012). Столько же 
исследователей объектом изучения избрали историю епархий, архиерейских 
домов и консисторий, например, «Устьянцева О. Н. Томская епархия в конце 
XIX – начале XX века» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. 
наук. Кемерово, 2003). 
Около 10 исследователей выбрали тематику конфессиональной политики 

государства,  затрагивая  отношение  власти  ко  всей  совокупности  верующих, 
например, «Кумпан Е. Н. Конфессиональная политика Российской империи 
и  ее реализация на Северо‐Западном Кавказе  в 1861–1917  гг.»  (Диссертация 
на  соискание  учёной  степени  канд.  ист.  наук.  Краснодар,  2005).  Столько же 
изучали  деятельность  приходов,  например,  «Мухортова  Н. А.  Городская 
приходская община в Западной Сибири во второй половине XVIII в. – 60‐х гг. 
XIX  в.»  (Диссертация на  соискание  учёной  степени канд.  ист.  наук. Новоси‐
бирск, 2000). 

15 диссертаций написаны по важнейшим персоналиям в истории Русско‐
го  Православия:  о  митрополите  Ионе,  митрополите  Макарии,  Иоанне 
Кронштадтском и др. Например, «Орловский В. А. (игумен Дамаскин). Цер‐
ковное  служение  и  общественная  деятельность  епископа  Гермогена  (Долга‐
нева)  в  условиях  кризиса  церковно‐государственных  отношений  в  России 
конца XIX – начала XX вв.» (Диссертация на соискание учёной степени канд. 
ист. наук. Курск, 2010). 
Встречаются  отдельные  сюжеты  по  экономической  составляющей  РПЦ, 

например,  «Фирсов  А.  Г.  Церковные  финансы  и  бюджетная  политика  рос‐
сийского правительства эпохи ʺвеликих реформʺ, конец 50‐х – 70‐е гг. XIX ве‐
ка»  (Диссертация на  соискание  учёной  степени канд.  ист.  наук.  СПб., 2003); 
по истории канонизации,  например, «Симонов А.Н. История  канонизации 
русских святых в конце XVII – первой четверти XVIII в.» (Диссертация на со‐
искание учёной степени канд. ист. наук. СПб., 2011). А вот, например, такому 
важному,  на наш взгляд,  сюжету,  как паломничество  внутри  страны,  посвя‐
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щена всего одна диссертация – «Поплавская Х. В. Народная традиция право‐
славного паломничества в России в XIX–XX веках: По материалам Рязанского 
края» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. М., 2000). 
Диссертации,  охватывающие  советский  и  постсоветский  периоды  исто‐

рии РПЦ, как видно из приведенных выше цифр составляют 30 % (около 160) 
от общего количества. Из них докторских – 13 % (около 20 работ); кандидат‐
ских – 87 % (около 140 работ). 
Условно  можно  разделить  рассматриваемые  работы  на  четыре  периода, 

исходя не столько из общепринятой периодизации, а больше ориентируясь 
на  хронологические  рамки  самих  диссертаций.  Первый  период  охватывает 
события с 1917 г. до начала Великой Отечественной войны. Ему отдало пред‐
почтение самое большое число исследователей – 44%  (70 работ). Второй пе‐
риод – 1941–1945 гг., т. е. Великая Отечественная война. Здесь нам известны 8 
работ или 6 % от общего количества. Событиям третьего периода – 1945–1991 
гг. – посвятили свои диссертации 30% исследователей (51 работа). Четвертый 
период – с 1991 г. – выбрали 10 % диссертантов (15 работ). И наконец, 11 % (17 
работ) прослеживают историю РПЦ сразу по двум и более периодам. 
 По  «географическому  показателю»  диссертации  распределились  следу‐

ющим  образом:  примерно  40 %  исследований  общероссийского  (примени‐
тельно к  советскому периоду – общесоюзного) масштаба; 60 % – региональ‐
ного  уровня.  И  вновь  по  количеству  защищенных  диссертаций  лидируют 
Поволжье,  Сибирь,  Уральский  регион,  к  ним  присоединяется  Дальний  Во‐
сток. И снова ощущается недостаток работ по северо‐западным, западным и 
юго‐западным областям России. Очень мало исследований, несмотря на оче‐
видную  актуальность,  освещающих  историю  Православия  на  территории 
бывших союзных республик. 
 Тематика рассматриваемых периодов намного скромнее по сравнению с 

дореволюционной эпохой. Если по истории Православия до 1917 г. исследо‐
вания проводились по 15–17 направлениям, то здесь их насчитывается не бо‐
лее  5–6.  Например,  почти  отсутствует  (по  объективным  причинам)  мона‐
стырская тематика, духовное образование, история приходов, епархий т. д. и 
т. п. Львиную долю –  более 60 %  (около 90 работ)  занимает тема политики 
государственной власти по отношению к РПЦ. Вот типичные примеры тема‐
тики данных диссертаций: «Каплин П. В. Взаимоотношения Русской Право‐
славной Церкви и государственной власти в СССР в 1927–1938 гг.: На матери‐
алах Урала» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. Ека‐
теринбург,  2006);  «Ершов  А.  Л.  Взаимоотношения  Русской  православной 
церкви и светских властей в 1929–1941 гг.» (Диссертация на соискание учёной 
степени канд. ист. наук. Владимир, 2012). Особую нишу в данной проблема‐
тике  занимают  исследования  функционирования  органов  государственного 
контроля  за  деятельностью РПЦ,  например,  «Смирнова О.  С.  Деятельность 
института уполномоченных совета по делам Русской Православной Церкви в 
1944–1965  гг.»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  канд.  ист.  наук. 
Иваново, 2010).  
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 Более чем в два раза меньше (около 40) диссертаций, посвященных внут‐

рицерковной жизни РПЦ, например, «Мазырин А.В. Внутренние конфликты 
в  Русской  Православной  Церкви  второй  половины  1920‐х  –  1930‐х  годов:  В 
свете позиции высших иерархов» (Диссертация на соискание учёной степени 
канд. ист.  наук. М., 2005), или «Демидова Н. А. Кадровая политика Москов‐
ской Патриархии и состав епископата Русской Православной Церкви в 1940–
1952 гг.» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. М., 2007), 
или  «Клюшина  Л.  В.  Деятельность  религиозных  организаций  Пензенской 
области во второй половине 1940 – первой половине 1960‐х гг.» (Диссертация 
на соискание учёной степени канд. ист. наук. М., 2007). 
 Всего 8, как уже указывалось выше, диссертаций, относящихся к периоду 

Великой  Отечественной  войны,  например,  «Рашитова  О.  А.  Деятельность 
Русской Православной церкви в годы войны и блокады Ленинграда 1941–1945 
гг.: На материалах Ленинграда»  (Диссертация на  соискание учёной степени 
канд. ист. наук. СПб., 2006). Правда, некоторые исследования более широкого 
временного диапазона захватывают и военный период,  как, например,  став‐
шая определенным историографическим ориентиром докторская диссерта‐
ция О. Ю. Васильевой «Русская Православная Церковь в политике Советского 
государства в 1943–1948 гг.» (М., 1998). 
Достаточно  новой  тематикой по  сравнению  с  дореволюционным перио‐

дом стало исследование международной деятельности РПЦ, например, «Бо‐
лотов С. В. Роль Русской Православной Церкви в международной политике 
СССР в конце 1930‐х – начале 1950‐х  гг.»  (Диссертация на соискание учёной 
степени канд. ист. наук. М., 2011). Но подобных работ немного. 
Всё  вышеизложенное  касалось  в  основном  диссертаций,  защищен‐

ных  по  специальности  07.00.02  –  Отечественная  история.  Создавались 
исследования и по  другим научным  специальностям отрасли Истори‐
ческих наук. Это, в первую очередь, 07.00.09 –Историография, источни‐
коведение и методы исторического исследования. Нам известны 13 ис‐
точниковедческих  работ,  например,  «Устинова  И.  А.  Книги  патриар‐
ших приказов первой половины XVII века как исторический источник» 
(Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. наук. М., 2007). И 
10 историографических исследований, например, «Солнцев Н. И. Труды 
русских  историков  церкви  в  отечественной  историографии XVIII–XIX 
веков»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  канд.  ист.  наук. 
Нижний Новгород, 2009). Отметим,  что  все  эти работы посвящены ис‐
ключительно дореволюционному периоду. 
Изучалась  на  диссертационном  уровне  история  РПЦ  и  в  рамках  специ‐

альности  07.00.06  –  Археология,  например,  «Мусин  А.  Е.  Христианская  об‐
щина  средневекового  города  Северной  Руси  XI–ХV  вв.:  По  историко‐
археологическим материалам Новгорода и Пскова» (Диссертация на соиска‐
ние учёной степени канд. ист. наук. СПб., 2002); а также в формате специаль‐
ности  07.00.07  –  Этнография,  этнология  и  антропология,  например,  «Мок‐
шина Е. Н. Религиозная жизнь мордвы во второй половине XIX – начале XXI 
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века»  (Диссертация  на  соискание  учёной  степени  докт.  ист.  наук.  Саранск, 
2004). 
Несколько работ защищено по специальности 05.25.02 – Документалисти‐

ка, документоведение, архивоведение, например, «Горькавая Г. П. Монастыр‐
ские архивы г. Москвы: История формирования,  состав фондов и проблемы 
описания, XIII–XX вв.» (Диссертация на соискание учёной степени канд. ист. 
наук. М., 2000). Есть филологические исследования в рамках специальностей 
05.25.03  –  Библиотековедение,  библиографоведение  и  книговедение,  напри‐
мер,  «Исаченко  Т.  А.  Московская  книжность  XVI–XVII  вв.:  переводческая 
школа митрополичьего и патриаршего  скриптория»  (Диссертация на  соис‐
кание  учёной  степени  докт.  ист.  наук.  М.,  2009);  и  10.02.01  –  Русский  язык, 
например,  «Ковалых  Е.  В.  Общерусское  и  региональное  в  языке  псковских 
монастырских  хозяйственных  книг  XVII  века»  (Диссертация  на  соискание 
учёной степени канд. ист. наук. Псков, 2000). 
Достаточно  много  диссертаций,  что  вполне  естественно,  по  специально‐

стям отрасли науки «Философия», особенно по специальности 09.00.13 – Фи‐
лософия и история религии, философская  антропология, философия куль‐
туры, например, «Коровин В. Д. Свияжский Успенский монастырь в контек‐
сте социально‐экономической, политической и религиозной истории Казан‐
ского края в середине XVI – начале XX вв.» (Диссертация на соискание учёной 
степени канд. филос. наук. М., 2009). 
 Не отставили без своего внимания историю РПЦ политологи, например, 

«Крайсман  Н. В.  Миссионерская  политика  российского  правительства  в 
Среднем Поволжье в XVIII веке: историко‐политический анализ» (Диссерта‐
ция на соискание учёной степени канд. полит. наук. Казань, 2006); культуро‐
логи,  например,  «Семелёв  В.  В.  Преподобный  Феодор  Санаксарский:  по‐
движническая  деятельность  и феномен  духовного  преемства»  (Диссертация 
на соискание учёной степени канд. культуролог. Саранск, 2010); и даже музы‐
коведы, например, «Никаноров А. В. Колокола и колокольные звоны Псков‐
ско‐Печерского монастыря» (Диссертация на соискание учёной степени канд. 
искусств. СПб., 2000). 
 Защита диссертаций по истории РПЦ по годам распределилась следую‐

щим образом: динамика защит по дореволюционному периоду показана на 
рисунке № 1; на рисунке № 2 – по советской и постсоветской эпохе; рисунок 
№ 3 отображает суммарное количество защит в целом. 
 Как видно из этого графика, диссертационная историография, стар‐

товав фактически с нуля в начале 90‐х гг. ушедшего века, достигла пико‐
вых значений примерно в 50 защит в год в 2006 г. и в 2011 г. Затем наме‐
тился ощутимый спад, причины которого нужно выяснять. 
В заключение приведём статистику количества защит диссертаций в 

советах  различных  учебных  и  научных  учреждений  страны.  По  доре‐
волюционной  эпохе  список  наиболее  активных  выглядит  следующим 
образом: 
1. Московский государственный университет – 25 защит; 
2. Санкт‐Петербургский государственный университет – 20 защит; 
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3. Ярославский государственный университет – 12 защит; 
4.  Российский  государственный  гуманитарный  университет  –  8  за‐

щит; 
5. Московский педагогический  государственный университет – 7  за‐

щит; 
6. Нижегородский государственный университет – 7 защит; 
7.  Российская  академия  народного  хозяйства  и  государственной 

службы при президенте РФ – 7 защит; 
8. Российский государственный социальный университет – 7 защит; 
9. Челябинский государственный университет – 6 защит; 
10.  Российский  государственный университет  туризма и  сервиса –  6 

защит; 
11. Санкт‐Петербургский институт истории РАН ‐ 6 защит. 
Всего историей РПЦ до 1917  г.  занимались примерно в 130  вузах и науч‐

ных институтах РФ. 
 Статистика защит по советскому и постсоветскому периодам такова: 
1.  Российская  академия  народного  хозяйства  и  государственной 

службы при президенте РФ – 9 защит; 
2. Институт Отечественной истории РАН – 5 защит; 
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3. Волгоградский государственный университет ‐ 5 защит; 
4. Московский государственный университет – 4 защиты; 
5. Ивановский государственный университет – 4 защиты. 

 
По  3  защиты  произошло  в  диссертационных  советах  Московского  госу‐

дарственного  областного  университета,  Московского  педагогического  госу‐
дарственного  университета,  Оренбургского  государственного  университета, 
Курского государственного университета, Самарского государственного уни‐
верситета, Мурманского государственного университета, Института монголо‐
ведения,  буддологии и тибетологии Сибирского отделения РАН. Всего дис‐
сертации по данному периоду защищались примерно в 80  вузах и научных 
учреждениях страны. 
Суммарно первая  тройка  лидеров  по  защитам  диссертаций по  всем пе‐

риодам истории РПЦ выглядит следующим образом: 
1. Московский государственный университет – 29 защит; 
2. Санкт‐Петербургский государственный университет – 22 защиты; 
3.  Российская  академия  народного  хозяйства  и  государственной 

службы при президенте РФ – 16 защит. 
Всё вышеизложенное позволяет сделать некоторые выводы. За годы после 

радикального  изменения  в  российском  обществе  отношения  к  религии  и 
Церкви произошел настоящий бум в исследованиях церковно‐исторической 
тематики. Правда, в последние несколько лет наметился явный спад диссер‐
тационных работ подобного профиля. Думается, что религиозные организа‐
ции  всех  уровней  могли  стимулировать  данный  процесс  путем  научно‐
социального заказа, что, несомненно, найдет достойный отклик в среде ака‐
демической общественности. 
В ряде вузов количество защищенных диссертаций позволяет констатиро‐

вать факт складывания в них научных школ по истории РПЦ. Данные орга‐
низации могли бы послужить основой для создания Церковно‐исторической 
Ассоциации по образу и подобию НОТА. В качестве первого организацион‐
ного шага можно было бы создать отделение истории РПЦ при НОТА. 
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  Статья посвящена лютеранскому религиозному образованию как од‐

ному  из  закономерных  аспектов  смены  христианской  (схоластиче‐
ской)  образовательной  парадигмы  на  новоевропейскую  (современ‐
ную).  Реформация  в  Европе  16–17  веков  в  плане  педагогических  си‐
стем  генерировала  процесс  становления  новых  образовательных мо‐
делей в рамках новоевропейской (современной) парадигмы. Рассмот‐
рены  новации  в  этой  области,  привнесённые Мартином Лютером и
Филиппом  Меланхтоном  в  Виттенберге,  Иоганном  Штурмом  в
Страсбурге и Андреасом Рейером в Саксен‐Готе. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: парадигма, Реформация, лютеранское религи‐
озное  образование,  катехизис,  концепция  призвания,  обязательное
начальное образование.

 
 
Христианская  (схоластическая)  парадигма,  пришедшая  на  смену  антич‐

ной, возникла и развивалась в связи с утверждением христианства в пределах 
Римской империи. 
Затем, имея исток в античности, складывается и оформляется двухъярус‐

ная  система  светской,  средневековой образованности. Сначала,  после освое‐
ния азов латинского языка, идёт низший ярус – тривиум, затем второй ярус – 
квадривиум. И по  завершении изучения этих общеобразовательных дисци‐
плин появляется реальная возможность обучения собственно теологии. 
Так возникает схоластика – в буквальном смысле слова философия школы. 

Классическая  схоластика  основана  на  убеждении  в  принципиальной  воз‐
можности гармонии между верой и рациональным пониманием, хотя и при 
примате  веры.  В  результате  длительного  этапа  практической  педагогики 
схоластика  стала  ядром  христианской  модели  религиозного  образования, 
включив  в  себя  как  светскую образовательную  составляющую,  так и  состав‐
ляющую сугубо религиозную – теологию. 
Схоластическое  движение,  имевшее  благодаря  своей  латинской  основе 

международный  характер,  с XII–XIII  вв.  начало  созидать  в  Европе  сеть  уни‐
верситетов,  которые,  однако,  функционировали  как  клерикальные  институ‐
ции. Образование и развитие университетов знаменует собой, с одной сторо‐
ны, пик развития схоластики, где она приобретает черты профессиональной 
философии  и  аккумулирует  в  себе  все  элементы  существующего  образова‐
ния,  а  с  другой  стороны,  университеты,  имея  в  своём  «меню»  медицину  и 
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право – области знаний вне схоластики, становятся провозвестниками заката 
схоластики. 

XVI–XVII  столетия  –  время  Реформации  –  не  только  знаменовало  собой 
начало  перехода  от  христианской  (схоластической)  парадигмы  к  новоевро‐
пейской (современной), но и принесло новые изменения в систему религиоз‐
ного образования. Одним из таких качественных изменений стала лютеран‐
ская форма ведения образовательной деятельности. 
С формальной точки зрения поводом для Реформации (1517 г.) стала тор‐

говля индульгенциями, однако когда недовольство торговли индульгенциями 
переросло в широкое движение, которое непосредственно затронуло многие 
социальные институты, реформа существующего религиозного образования 
стала необыкновенно насущной и востребованной в обществе. В августе 1520 
года  была  опубликована  работа  Лютера  «К  христианскому  дворянству 
немецкой  нации  об  исправлении  христианства»,  где  он  пишет,  что  «бога‐
дельни и монастыри надо превратить в свободные школы» [2, с. 88]. 
В течение 1520‐х годов постепенно становилось понятно, что католические 

епископы в Германии не поддержат Реформацию, и что евангелическим об‐
щинам нужно  будет  самим обустраивать  свою жизнь.  В 1527  году Лютер и 
Меланхтон  посетили  церковные  приходы  в  стране  курфюрста  Саксонии  – 
Иоанна. Результаты этих посещений явились предпосылкой для скорейшего 
написания Лютером двух наставительных документов – Краткого и Большого 
Катехизисов.  
Катехизисы Лютера послужили важному делу обучения детей, неграмот‐

ных крестьян и всех прочих нуждающихся азам христианской веры как она 
понималась в рамках движения Реформации в Германии. Можно выделить 
следующие педагогические  черты  катехизисов,  делающие их  очень пригод‐
ным для такого обучения:  

«1) совершенная лингвистическая форма; 
2) отсутствие какой‐либо полемики; 
3)  отказ  от  аристотелевской  систематизации частей  катехизиса  (нет явно 

выраженной связи между его частями); 
4) ограничение содержания самыми основными темами, относящимися к 

христианской вере и жизни; 
5) метод вопросов и ответов, имеющий большое дидактическое значение» 

[3]. 
Греческое слово  ʺкатехизисʺ обозначает наставление. Катехизис или,  точ‐

нее,  катехизисы  существовали  задолго  до  Лютера,  однако  Лютер  впервые 
преобразовал значение слова в названии книги. Апостольский Символ веры 
есть  пример  раннего  катехизиса.  Но  сущность  катехизиса  средневековой 
церкви  основывалась  на  четырёх  компонентах:  Символ  веры,  Господня  мо‐
литва, 10 заповедей и «Аве Мария». 
Осознавая пользу распространения печатного слова в помощь церковной 

Реформации, Лютер стал рассуждать о создании нового учебного пособия – 
Катехизиса для использования в кругах пасторов и мирян. В результате, от‐
мечает  Р. Колб  [1],  сформировались  три  различные  формы.  Первая  –  это 
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настенная таблица, которая, по объяснениям Лютера, давала представления 
об основных элементах в христианских познаниях. Они были напечатаны так, 
что их можно было развесить на стены и изучать в семейном кругу. Вторая – 
тот же самый текст был записан в книге для домоправителей, чтобы они ис‐
пользовали его как учебное пособие для преподавания детям и слугам в их 
домах,  и  это  был  Краткий  Катехизис.  И  третья  –  это  учебное  пособие  для 
учителей и пасторов,  чтобы наставить их и призвать к исполнению обязан‐
ностей,  Большой  Катехизис.  Для  студентов  он  использовал  традиционную 
форму вопросов и ответов,  для учителей же была программа с использова‐
нием объяснительного стиля проповедей. 
Лютер  соблюдал  установления  средневековья  в  таких  вопросах,  как, 

например,  нумерация  заповедей или их  редакция,  но  он  изменял  порядок 
разделов Катехизиса. В большинстве учебников Катехизиса первые три части 
включают в себя,  во‐первых, Символ веры,  затем Господня молитва и 10  за‐
поведей.  
К  1520  году Лютер  увидел преимущество  в  изменении последовательно‐

сти  записи: 10‐ть  заповедей, Символ  веры,  а  затем Господня молитва.  В из‐
данном в  том же  году учебнике по Катехизису Лютер подвёл итоги первых 
трёх  глав  средневекового  Катехизиса,  указав  на  необходимость  соблюдения 
трёх пунктов: 

1) что мы должны делать и чего не должны делать; 
2) знать, что сами по себе мы не сможем жить хорошо, нужно где‐то чер‐

пать силы для жизни; 
3) как найти эту силу. 
Десять заповедей определяют диагноз нашей болезни.  
Символ веры указывает нам на целебное средство, которое поможет нам 

избавиться от наших недугов. 
 Господня молитва пробудит в нас веру в то, что посредством исповедания 

Символа веры мы получим исцеление [1]. 
В  конечном  итоге,  Катехизис  Лютера  стал  руководством  для  христиан, 

желающих жить по установлениям, которые Бог предопределил пребываю‐
щим на земле. В то время эта небольшая книга имела огромное значение в 
церквях и среди верующих Европы. Она, с одной стороны, наставляла людей 
в их домах и являлась основой религиозного обучения в школе, а с другой – 
Катехизис был очень полезным руководством для проповеди и для лучшего 
понимания Литургии.  
Одновременно с этим Лютер понимал,  что пастве нужен хороший пере‐

вод Священного Писания на их родном языке,  поэтому  в период  с 1521  по 
1522 гг. он перевёл Новый Завет, а затем, чуть позже, и все Священное Писа‐
ние на немецкий язык. 
Следует  отметить,  считает  Ф. Шафф  [6,  с.  221–222],  что  перевод  Библии 

Лютера  –  это,  с  одной  стороны,  титанический,  воистину  богодухновенный 
труд человека, «соделанный» абсолютно бескорыстно, и с другой – чудесный 
памятник гениальности в сочетании со смиренным благочестием. И действи‐
тельно,  немецкий  язык  того  времени имел множество  диалектов  и  был  до‐
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статочно неразвит, о чем свидетельствует отсутствие языкового литературно‐
го единства. К тому же не было ещё хороших грамматик, словарей и симфо‐
ний; знания греческого и еврейского оригиналов оставляло желать лучшего, 
а  также  присутствовали  серьёзные  проблемы  текстологического  порядка  в 
отношении рукописей и списков. 
Для перевода Ветхого Завета Лютер использовал масоретский текст Гер‐

сона Бен Моше (1494 г.), Септуагинту и Вульгату Иеронима, латинские пере‐
воды Санктеса Паниньи из Лукки (1527 г.) и Себастьяна Мюнстера (1534 г.), а 
также текст Николая Лиранского  (ум. 1340  г.). Перевод Нового Завета осно‐
вывался  на  втором  издании  Эразма  Роттердамского  (1519  г.)  и  латинской 
Вульгате, основанной на более древнем источнике.  
После  этого  следует  ли  удивляться,  что  перевод  Библии  Лютера  имел 

множество  неточностей,  ошибок  и  непоследовательностей  разного  плана  и 
подвергался  впоследствии  суровой  критике  учёных  оппонентов  католиче‐
ской церкви. Однако, с Божьей помощью, Лютер смог сотворить из этого ха‐
отичного  материала  воистину  гармоничное  произведение  на  века.  Взяв  за 
основу  саксонский  диалект  деловой переписки  двора  курфюрста  с  импера‐
тором  и  сословиями,  он  сделал  современный  ему  верхненемецкий  диалект 
общепринятым немецким языком. Лютер, нередко жертвуя точностью пере‐
вода в пользу смысла и в ущерб форме,  сделал его,  с одной стороны, более 
народным, а с другой, обогатил его выражениями немецких мистиков, лето‐
писцев и поэтов. 
 
Эразм  Альбер,  современник  Лютера,  назвал  его  немецким  Цицероном, 

который  реформировал  не  только  религию,  но  и  немецкий  язык.  Перевод 
Лютера  –  это  фразеологически  эквивалентное  переложение  Библии  в  духе 
самой Библии. В нем немецкий язык предстаёт во всем своём богатстве, силе 
и красоте. Это первое классическое произведение на немецком языке… Выс‐
ший авторитет германской филологии признал, что библейский язык Люте‐
ра лёг в основу нового верхненемецкого диалекта в силу чистоты и влияния и 
стал общеупотребительным протестантским наречием по причине  той  сво‐
боды, которая покорила даже римско‐католических авторов [6, с 223]. 
 
Необходимо упомянуть ещё две идеи Лютера, без которых освещение его 

подхода  к  христианскому  образованию  было  бы  неполным.  Во‐первых, 
огромное значение имеет его учение о призвании (vocatio). Лютер учил, что 
каждый труд почётен, и что работа домохозяйки и кухарки ничуть не менее 
«духовна», чем клерикальное служение.  
Во‐вторых, для Лютера был характерен всесторонний подход к проблеме 

христианского  образования.  Образование  и  воспитание  не  ограничивалось 
тем, что делали профессиональные педагоги в школах, но – и это очень важ‐
но для Лютера – родители призваны наставлять своих детей, господа должны 
наставлять своих слуг и так далее.  
Таким образом, заслуга Лютера в деле религиозного образования состоит 

в том, что он теоретически обосновал его необходимость в деле самореализа‐
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ции личности,  во‐первых,  перед  Богом,  во исполнение идеи предопределе‐
ния, так и, во‐вторых, перед другими людьми и в целом обществом как осу‐
ществление  мирской  профессионализации.  Соединив  оба  направления  в 
своей концепции о человеческом призвании (Beruf) он определил основные 
пути  развития  образования  и фактически  указал  на  три  ступени  образова‐
тельной  системы:  элементарное  (начальное)  образование,  среднее  (общегу‐
манитарное) и специализированное (высшее).  
По мнению Д. В. Шмонина [7, с. 47], 
 
Процессы конфессионализации школы, запущенные в ходе Реформации, 

в  сочетании  с  процессами  секуляризации,  на  появление  которых  повлияло 
Возрождение,  создают  новую  ситуацию  в  образовательной  среде...  XVII  в. 
становится  временем  первой  масштабной  модернизации  образования  и 
трансляции научного знания, в которой свою роль сыграли различные педа‐
гогические  силы,  от  католических  профессоров,  авторов  учебных  универси‐
тетских курсов, включая иезуитов, до Коменского.  
 
Идеи Лютера  в области образования были претворены в жизнь  его бли‐

жайшими соратниками и друзьями. К ним относятся профессор и реформа‐
тор Иоганн Агрикола  (1494–1566), пастор и проповедник Иоганн Бугенхаген 
(1485–1558), реформатор вюртембергских школ Иоганн Бренц  (1498–1570) и, 
несомненно, «учитель Германии» Филипп Меланхтон (1497–1560), с которым 
56  немецких  городов  консультировались  по  вопросу  реорганизации  своих 
школ.  
Что касается университетского образования в рамках Лютеранской Церк‐

ви, то идеологическим центром лютеранства на протяжении долгого време‐
ни продолжал оставаться Виттенбергский университет, в котором Меланхтон 
играл выдающуюся роль. Меланхтон разрабатывает новую систему школьно‐
го  дела  в  Европе,  где  превалирует  стремление  заинтересовать  учеников  и 
возбудить в них задор соревнований, а не полагаться лишь на репрессивную 
дисциплину,  а  также привить  эстетическое  воспитание  на  основе  памятни‐
ков античной литературы. 
Наряду с созданием начальных школ реформаторы всячески способство‐

вали сохранению уже существующих и открытию новых латинских классиче‐
ских школ.  Реальным  воплощением протестантской политики  в  этой обла‐
сти  явилось  открытие  стараниями  Меланхтона  в  секуляризованном  мона‐
стыре Нюрнберга высшей латинской школы им. Святого Эгидия в 1526 году, 
являющейся промежуточной ступенью между действующими в  городе эле‐
ментарными школами и университетским образованием [4]. 
Таким  образом,  лютеранская  религиозная  образовательная модель  была 

направлена на перестройку  существующего порядка  обучения путем  введе‐
ния среднего уровня, который предполагал обучение чтению и грамматике, 
знанию  молитвы  «Отче  наш»  и  исповедания  веры;  среди  учебных  текстов 
предпочтение отдавалось классическим авторам,  обязательным был час му‐
зыкальных занятий и религиозное обучение по средам и субботам. 
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В Страсбурге эта педагогическая модель нашла широкую поддержку как в 

лице  городских  и  церковных  властей,  так  и  среди  горожан,  убеждённых  в 
необходимости  дать  собственным  детям  правильное  религиозное  образова‐
ние.  
Честь создания подобного учебного заведения принадлежит гуманисту и 

реформатору Иоганну Штурму (1507–1589). В 1537 году Штурм был назначен 
ректором  городской  латинской  школы  Страсбурга  с  предоставлением  ему 
полной  свободы  действий.  Совместно  с  реформатором  Якобом  Штурмом 
(1489–1553)  он  преобразовал  школу  и  дал  ей  название  гимназии  – 
Gymnasium. 
Устав  школы  Иоганна  Штурма  был  построен  по  примеру  устава  Ме‐

ланхтона. Гимназия была рассчитана на десятилетний курс обучения и гото‐
вила высокообразованных людей, эрудитов. Этот тип образования уверенно 
вошёл  в  жизнь  и  явился  образцом  для школ  подобного  типа.  Декларация 
«Propositum a nobis est, sapientem atque eloquentem pietatem, finem esse studio‐
rum» («Мы исходим из того, что целью обучения является мудрое и красно‐
речивое благочестие») – являлась основной целью гимназии [4]. 
В итоге, по мнению С. Негруццо [5, с. 51], имея в фундаменте тексты клас‐

сических авторов, Штурм создал собственную оригинальную модель религи‐
озного  образования  и  соответствующую  учебную  программу,  новаторство 
которой заключалось в объединении всех уровней образования – от началь‐
ного, гимназического до высшего, университетского. 
Император Максимилиан II в 1566 году подписал акт, дарующий приви‐

легии преобразования высшего цикла обучения в «полууниверситет», с пра‐
вом защиты дипломной работы по свободным искусствам и философии. За‐
тем высшая школа Штурма получила императорские привилегии называть‐
ся  академией,  утвердившие право предоставлять  титулы  бакалавра и маги‐
стра искусств. Это дало возможность организовать образование, разделённое 
на два цикла – средней и высшей школы со сквозным обучением детей, под‐
ростков и юношей от шести до двадцати одного года. Полный цикл обучения 
в штатном варианте составлял тринадцать лет. 
Школа Штурма  оказала  серьёзное  влияние  на  всю  европейскую  систему 

образования. По существу, эта гимназия иллюстрирует собой синтез гумани‐
стических и реформационных идей в области образования. Опыт ее органи‐
зации  является,  с  одной  стороны,  логическим  завершением педагогических 
исканий  немецких  реформаторов,  начатых  Мартином  Лютером  и  его  спо‐
движниками,  а  с  другой  стороны,  система  образования  Штурма  была 
устремлена в будущее,  ведь ее цели и принципы,  а также формы и методы 
обучения надолго вошли в европейскую педагогическую практику. 
Логическим  завершением  педагогических  исканий  лютеранских  религи‐

озных педагогов в Германии явилась реформаторская деятельность тюринг‐
ского педагога Андреаса Рейера  (1601–1673  гг.). Основополагающим педаго‐
гическим трудом талантливого педагога, ректора гимназии города Гота явля‐
ется  «Schulmethodus»  (1642  г.),  представляющий  собой  доклад  герцогу  Тю‐
рингии Эрнсту Благочестивому.  
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«Schulmethodus» –  это доклад о необходимости обучения детей. В назва‐

нии содержится основная мысль и, в конечном итоге, –  главное достижение 
педагога: введение в Германии обязательного начального образования. 
Основные моменты, присутствующие в уставе Рейера: 
 все дети в возрасте от пяти до двенадцати лет должны обучаться в шко‐

ле; 
 обязательными  предметами  являются:  христианское  воспитание,  чте‐

ние и письмо на немецком языке, счёт и пение; 
 предметы должны изучаться в строгом порядке, смысл которого – обу‐

чение от более простого к более сложному предмету; 
 по  каждой  дисциплине  используются  специальные  учебники или по‐

собия (в том числе – учебник‐катехизис); 
 в ходе обучения дети подразделяются на группы, которые занимаются в 

отдельных комнатах (классно‐урочная система); 
 занятия  ведутся  с  понедельника по пятницу по шесть  уроков  каждый 

день,  в  субботу  –  работа  со  Священным Писанием,  в  воскресенье  –  коллек‐
тивное посещение церкви; 

 посещение уроков отмечается в специальном журнале; 
 сигналом к началу и окончанию уроков является школьный звонок; 
 за нарушение школьной дисциплины и нежелание учиться дети нака‐

зываются, однако телесным наказаниям подвергаются в очень редких случа‐
ях; 

 по окончании начальной школы сдаётся экзамен; в случае, если дети не 
готовы  к  нему,  они  продолжают  обучение  до  тех  пор,  пока  не  освоят  про‐
грамму; 

 соблюдение указанного порядка находится под строгим надзором свет‐
ских властей и специальных церковных органов – от пастора до суперинтен‐
дента герцогства [4]. 
Можно сказать, что в «Schulmethodus» Андреаса Рейера произошло окон‐

чательное оформление тезиса об обязательном начальном образовании,  ко‐
торый постепенно стал достоянием всего европейского просвещения и педа‐
гогики.  
Приведённый опыт весьма показателен с точки зрения логического разви‐

тия  рассматриваемого  нами  становления  лютеранского  религиозного  обра‐
зования  в XVI–XVII  веках  в  контексте  смены  христианской  (схоластической) 
образовательной парадигмы на новоевропейскую (современную). 
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ИСТОРИКО‐АРХИВНЫЙ ИНСТИТУТ И ТРАДИЦИИ ИЗУЧЕНИЯ 
ИСТОРИИ И АРХИВОВ РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ: 

МАГИСТЕРСКАЯ ПРОГРАММА «ИСТОРИЯ РУССКОЙ 
ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ» 

 
Андрей Владимирович Попов 

кандидат исторических наук, доцент кафедры 
истории и организации архивного дела Историко‐архивного института 

Российского государственного гуманитарного университета, 
руководитель магистерской программы  
«История Русской Православной Церкви» 

 
 
  Статья  посвящена магистерской  программе  по  направлению подго‐

товки  «История  Русской Православной Церкви». Магистерская  про‐
грамма  «История  Русской  Православной  Церкви»  реализуется  ка‐
федрой Истории и организации архивного дела Историко‐архивного 
института  РГГУ.  Помнить  о  прошлом,  ощущать  себя  неразрывным 
звеном  в  непрерывной  исторической  и  эволюционной  цепи  –  жиз‐
ненная потребность человека. Если человек теряет память, то он теря‐
ет  и  разум,  остается  лишь  внешняя  человеческая  оболочка.  Это
утверждение  относится  и  к  племенам,  народам  и  нациям:  потеряв
связь с прошлым, потеряв свою историю и память, они теряли себя и
уходили в безвестность. Поэтому огромную роль в истории человече‐
ства играют  сохранение и использование информации  в  самом ши‐
роком смысле, а значит и архивов. Именно это и определило необхо‐
димость открытия новой для российской системы образования маги‐
стерской  программы.  Магистерская  программа  «История  Русской
Православной Церкви» направлена на подготовку специалистов в об‐
ласти  применения  новых  технологий  документационного  обеспече‐
ния управления и обеспечения сохранности документов религиозных
организаций, хранящихся как в самих организациях, так и в государ‐
ственных  архивах,  рукописных  отделах  библиотек  и  музеев  Россий‐
ской Федерации. В программу включены лекционные курсы по исто‐
рии Церкви, философии, архивоведению, методологии исторических
исследований, а также по информационным технологиям. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА:  архив,  архивоведение, Историко‐архивный ин‐
ститут, магистратура, образование, Церковь.

 
 
Институт  архивоведения  открылся  1  апреля  1931  г.  в Москве  по  адресу: 

улица 25 Октября, дом № 15. В середине XVI в. на этом месте находился Гос‐
ударев Печатный  двор.  Вплоть  до  начала XVIII  в.  он  был центром русского 
книгопечатания. Его издания были известны соседним народам, в том числе 
украинскому, белорусскому, молдавскому, болгарскому, сербскому. В 1721 г. 
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Печатный двор был передан в ведение Духовной коллегии, переименованной 
в  Синод,  и  преобразован  в  Московскую  Синодальную  типографию.  После 
1917 г. Синодальная типография стала типографией «Гознака». Затем в этом 
здании располагались Центральное архивное управление,  редакции журна‐
лов «Архивное дело» и «Красный архив», хранилище документальных мате‐
риалов  историко‐культурной  и  экономической  секций  Единого  государ‐
ственного  архивного  фонда.  В  1931  г.  его  занял  Институт  архивоведения,  в 
1932 г. переименованный в Историко‐архивный институт (ИАИ)83.  
Традиции  книжной  культуры  изучения  истории  Русской  Православной 

Церкви никогда,  даже в  самые страшные годы, не прерывались в  здании на 
Никольской  улице.  В  разные  годы  здесь  работали  и  работают  в  настоящее 
время  выдающиеся  историки:  А.И.  Андреев,  С.Н.  Валк,  С.Б.  Веселовский, 
Ю.В.  Готье,  В.3.  Дробижев,  Н.П.  Ерошкин,  А.А.  Зимин,  В.Е.  Иллерицкий, 
В.В. Кабанов,  Е.И.  Каменцева,  С.М.  Каштанов84,  В.Б.  Кобрин,  В.П.  Козлов, 
А.И.  Комиссаренко85,  В.К.  Лукомский,  Е.А.  Луцкий,  К.А. Мазин,  И.Л. Мая‐
ковский,  О.М.  Медушевская,  К.Г.  Митяев,  В.А.  Муравьёв,  А.Т.  Николаева, 
В.Н. Самошенко86, О.Г. Санин, А.Л. Станиславский, Е.В. Старостин, А.Д. Сте‐
панский,  П.П.  Смирнов,  А.Н.  Сперанский,  Н.В.  Устюгов,  Т.И.  Хорхордина, 
Л.В. Черепнин, А.В. Чернов, С.О. Шмидт, В.К. Яцунский и многие другие. 
Историко‐архивный институт, как и Российский государственный гумани‐

тарный университет в целом, был образован 27 марта 1991 г. на базе Москов‐
ского  государственного историко‐архивного института. Первым директором 
Института  стал  профессор,  заведующий  кафедрой Истории и  организации 
архивного дела Е.В. Старостин, постаравшийся вдохнуть новую жизнь в зда‐
ние на Никольской. Именно он стоял у истоков открытия магистратуры «Ис‐
тория Русской Православной Церкви».  
Е.В. Старостин  стал  инициатором  создания  в  ноябре  1990 г.  Российского 

общества  историков‐архивистов,  был  постоянным  членом  его  исполнитель‐
ного  комитета  и  председателем  секции  «Архивы  Русской  Православной 
Церкви».  В  1990 г.  Е.В. Старостин  создал  в  Историко‐архивном  институте 
Центр  архивных  исследований,  где  под  его  руководством  разрабатывался 
научный  проект  «Архивы  Русской  Православной  Церкви».  Е. В. Старостин 
был также членом секции «Церковные архивы» Международного совета ар‐
хивов87. 

                                                            
83  Хорхордина  Т.  И.  Корни  и  крона:  Штрихи  к  портрету  Историко‐архивного  института. 

(1930–1991 гг.). М.: РГГУ, 1997. С. 7. 
84  Муравьев  В.А.  Сергей Михайлович  Каштанов  и  Историко‐архивный  институт:  (Заметки 

коллеги и друга) // Ad fontem / У источника: сборник статей в честь Сергея Михайловича Кашта‐

нова  /  Российская  академия  наук,  Институт  всеобщей  истории;  ответственный  редактор: 

С.О. Шмидт; составители: Л.В. Столярова, К.Ю. Ерусалимский. – Москва, 2005. – С. 81‐89 
85 Комисаренко А.И. Русский абсолютизм и духовенство в XVIII веке. Очерк истории секуля‐

ризационной реформы 1764 г. – М.: ВЗПИ, 1990. – 202 с. 
86 Самошенко  В.Н.  История  архивного  дела  в  дореволюционной  России:  Учебное  пособие 

для вузов по специальности «Историко‐архивоведение». – М.: Высшая школа. 1989. – 215 с.  
87  Гордон А.В.  «Места  памяти»  профессора  Е.В.  Старостина  //  Вестник  архивиста.  –  2011. – 
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В 1995 г. впервые в России кафедра Истории и организации архивного де‐

ла по инициативе профессора Е.В. Старостина и с благословения Патриарха 
Алексия  II  открыла  специализацию  «Архивы  Русской Православной Церк‐
ви». Патриарх Алексий писал: «Мы приветствуем Ваше намерение открыть в 
Историко‐архивном институте специализацию «Архивы Русской Православ‐
ной Церкви». Это полезное и нужное начинание. Радует, что в перечень дис‐
циплин, которые будут предложены студентам в рамках новой специализа‐
ции,  войдут  предметы,  считавшиеся  ранее  уделом  только  духовных  школ. 
Полагаем, что здесь будет целесообразно использовать с учётом специфики 
Вашего института уже существующий в церковных учебных заведениях опыт 
по соответствующим разделам знаний. Не подлежит сомнению, что подрас‐
тающее поколение,  равно  как и  все мы,  должно прилежно изучать родную 
историю. В этом видится важный залог нашей правильной ориентации в со‐
здании будущего. Помощь Божья да сопутствует Вам!»88. 
Для чтения лекций и проведения семинаров по специальным церковным 

дисциплинам Е.В. Старостин привлёк многих известных светских и духовных 
учёных: М.В. Бибикова, А.И. Комиссаренко, С.М. Каштанова89, В.М. Муравье‐
ва, В.С. Русака, А.И. Шмаин‐Великанову, С.О. Шмидта и др. Как вспоминал 
Е.В. Старостин: «Нельзя сказать, что специализация вызывала полное пони‐
мание  во  всех  властных  структурах  университета.  Трудности  были нередки, 
но  стремление  наших  единомышленников  помочь  позволяло  их  преодоле‐
вать.  Некоторые  преподаватели  (проф.  В.С.  Русак),  проявляя  бескорыстие, 
отказывались от предложенной оплаты их педагогического труда. Во  время 
прохождения делопроизводственной практики в монастырских канцеляриях 
студентам оказывалась посильная помощь, в том числе и материального ха‐
рактера,  которая выходила за рамки инструкций о производственной прак‐
тике»90. 
Специализация успешно развивалась и получила заслуженный авторитет 

и признание среди студентов Историко‐архивного института. Высокое каче‐
ство представленных к  защите дипломных работ и их прекрасная  защита  в 
присутствии  представителей  Московской  Патриархии  позволили  кафедре 
Истории и организации архивного дела рекомендовать пять выпускников к 
поступлению в аспирантуру. 

                                                                                                                                                      
№ 4. – 234‐239 

88 Старостин Е.В. Исследование  архивного наследия Русской Православной Церкви  в Исто‐

рико‐архивном институте // 2000‐летию Рождества Христова посвящается. Специальный выпуск 

Вестника  архивиста. – М.:  Российское общество историков‐архивистов, Синодальная Комиссия 

по канонизации святых, 2001. – С. 230 
89 Фонкич Б.Л., Каштанов С.М. Историки об архивах Афона // Отечественные архивы. – 2012. – 

№ 4. – С. 84‐92. 
90 Старостин Е.В. Исследование  архивного наследия Русской Православной Церкви  в Исто‐

рико‐архивном институте // 2000‐летию Рождества Христова посвящается. Специальный выпуск 

Вестника  архивиста. – М.:  Российское общество историков‐архивистов, Синодальная Комиссия 

по канонизации святых, 2001. – С. 231 
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В  2003  г.  Историко‐архивный  институт  организует  и  проводит  первую  в 

России  международную  конференцию,  посвящённую  архивному  наследию 
Русской Православной Церкви: «Архивы Русской Православной Церкви: пу‐
ти из прошлого в настоящее». Конференция проходила 20‐21 ноября 2003 г. в 
актовом зале Историко‐архивного института в здании на Никольской улице 
и  в  патриаршей  библиотеке Андреевского монастыря,  символизируя  един‐
ство  усилий  светских и  духовных  учёных,  направленных  на  сохранение  бес‐
ценного  наследия  Церкви.  На  конференции  было  заслушано  47  докладов, 
посвящённых архивному наследию Русской Православной Церкви91. 
Участники международной конференции «Архивы Русской Православной 

Церкви: пути из прошлого в настоящее» увидели Божий промысел в том, что 
конференция по проблемам архивов Русской Православной Церкви прово‐
дилась в древних палатах бывшего Государева Печатного двора и Синодаль‐
ной библиотеки, где в 1564 г. первопечатник Иван Фёдоров издал первую на 
Руси книгу «Апостол», и в колыбели русской учёности – Андреевском мона‐
стыре.  
 В рекомендациях конференции констатировалось:  
‐  поворот  общественного  сознания  к  вопросам  духовно‐нравственного 

просвещения как условия спасения российской государственности и челове‐
ческой  цивилизации  актуализировал  проблематику  научных  исследований 
истории Русской Православной Церкви и её документального наследия; 
‐  наметился  конструктивный  диалог  светских  и  духовных  научных  учре‐

ждений  в  исследовании  архивов  Русской Православной Церкви,  ибо  пони‐
мание смысла российской истории немыслимо без введения в систему науч‐
ного знания документального наследия Церкви;  
‐ фонды учреждений духовного ведомства, отложившиеся в государствен‐

ных  архивах  в  течение  ХХ  столетия,  практически  не  изучались  и  не  имеют 
необходимого  научно‐справочного  аппарата;  система межархивных  инфор‐
мационно‐поисковых  справочников  к  этим  фондам  не  создана,  что  крайне 
затрудняет работу исследователей по названной проблематике,  в  том числе 
по проблемам агиологии и агиографии; не разработаны вопросы классифи‐
кации и источниковедения истории Русской Православной Церкви, что при‐
водит  к  поверхностному  непрофессиональному  использованию  источнико‐
вой базы в разработке проблем истории Русской Православной Церкви; 
‐ современные учебники в области гуманитарных и естественных наук, ис‐

пользуемые  в  образовательном  процессе  современных  вузов  и школы,  не  в 
полной  мере  отвечают  задачам  объективного  исторического  анализа,  не 
формируют нравственный идеал и  систему  духовных ценностей;  в  их  пере‐
смотре требуется участие Русской Православной Церкви и введение  в науч‐
ный оборот её документального наследия. 
Конференция рекомендовала установить более тесные контакты архивных 

учреждений с представителями епархий, организовав: 

                                                            
91 Архивы Русской Православной Церкви: пути из прошлого в настоящее. – М.: РГГУ, 2005. – 

С. 14 
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‐  проведение  совместных  научно‐практических  конференций по  пробле‐

мам хранения и использования архивов Русской Православной Церкви, в том 
числе в рамках федеральных округов; 
 ‐ ведение единого реестра учёта архивных фондов, коллекций, алфавитов 

лиц духовного звания в фондах государственных хранилищ (архивов, музеев, 
библиотек)92. 
Следуя рекомендациям конференции Е.В. Старостин смог подготовить и 

издать новое современное учебное пособие, которым до сих пор пользуются 
студенты магистратуры «История Русской Православной Церкви»93. 
В последние годы своей жизни Е.В. Старостин готовил к изданию межар‐

хивный  путеводитель  по  архивам  РПЦ,  отложившимся  в  архивах  Белорус‐
сии, Украины и России94. 
Е.В. Старостина не покидала мечта открыть полноценный факультет или 

магистерскую  программу,  посвящённую  истории  Русской  Православной 
Церкви и её архивному наследию. Осуществилась эта мечта уже после смер‐
ти Е.В. Старостина. В 2014 г. была открыта программа по направлению под‐
готовки  «История  Русской  Православной  Церкви».  Открытие  и  успешная 
реализация  магистерской  программы  «История  Русской  Православной 
Церкви»  стали  научным  и  образовательным  прорывом  в  деятельности  ка‐
федры Истории и  организации архивного  дела Историко‐архивного инсти‐
тута.  
Помнить о прошлом, ощущать себя неразрывным звеном в непрерывной 

исторической и эволюционной цепи – жизненная потребность человека. Ес‐
ли человек теряет память,  то он теряет и разум, остается лишь внешняя че‐
ловеческая  оболочка.  Это  утверждение  относится и  к племенам,  народам и 
нациям: потеряв связь с прошлым, потеряв свою историю и память, они те‐
ряли себя и уходили в безвестность. Поэтому огромную роль в истории чело‐
вечества играют сохранение и использование информации в самом широком 
смысле, а значит и архивов. Именно это и определило необходимость откры‐
тия новой для российской системы образования магистерской программы. 
 Магистерская  программа  «История  Русской  Православной  Церкви» 

направлена на подготовку специалистов в области применения новых техно‐
логий документационного обеспечения управления и обеспечения сохранно‐
сти документов религиозных организаций,  хранящихся как в самих органи‐
зациях,  так  и  в  государственных  архивах,  рукописных  отделах  библиотек  и 
музеев Российской Федерации. В программу включены лекционные курсы по 
истории  Церкви,  философии,  архивоведению,  методологии  исторических 
исследований, а также по информационным технологиям.  

                                                            
92 Архивы Русской Православной Церкви: пути из прошлого в настоящее. – М.: РГГУ, 2005. – 

С. 377‐378 
93 Старостин Е.В. Архивы Русской Православной Церкви (X –XX вв.): Учебное пособие. – М.: 

РГГУ, 2011. – 255 с. 
94  Леонтьев  Я.В.,  Е.В.  Старостин  (1935‐2011).  Он  был  нашим  другом,  коллегой,  учителем  // 

Отечественные архивы. – 2011. – № 3. – С. 134‐137 
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Целью магистерской программы является подготовка магистров истории 

с  профилированием  в  области  истории  Русской  Православной  Церкви  и 
церковного архивоведения.  
Обучение в магистратуре даёт магистрантам возможность: 
‐  познакомиться  с  историей  и  современным  развитием  Русской  Право‐

славной Церкви, её архивами, новыми технологиями, применяемыми в изу‐
чении церковной истории, выявлении, описании и использовании историко‐
документального наследия Русской Православной Церкви; 
‐ выявить литературу, а также источники, в том числе архивные, для под‐

готовки выпускной магистерской работы.  
Это  позволит  магистрантам  самостоятельно  сопоставить  подходы  свет‐

ских  и  церковных  историков  к  спорным проблемам  истории  церкви,  овла‐
деть методологией научного исследования и методами архивной эвристики, 
что принципиально важно для формирования будущих историков.  
Стержнем,  вокруг  которого  строится  научно‐образовательный  процесс  в 

магистратуре,  являются  следующие  системообразующие  дисциплины:  «Ис‐
тория РПЦ», «История РПЦ за рубежом»95, «Историография истории РПЦ», 
«Архивы РПЦ», «Церковная россика в зарубежных архивах», «Источникове‐
дение истории РПЦ», «Современные проблемы философии религии» и др. 
Во  время  обучения  в магистратуре  большое  значение придаётся  чтению 

лекционных курсов о новых технологиях в исторических и архивных исследо‐
ваниях. Общая логика построения программы обусловила выделение следу‐
ющих  дисциплин  по  выбору  студентов:  «Архитектура  и  символика  право‐
славного храма», «Церковь и власть XI‐XXI вв.», «Церковь и общество XI‐XXI 
вв.» и др. Изучение информационного права,  законодательства о религии и 
религиозных организациях, а также канонического права отражает внимание 
историка Церкви  к юридическим  нормам,  в  том  числе,  относящимся  к  во‐
просам комплектования, хранения, описания и использования архивных до‐
кументов.  
Обучение в магистратуре позволит осмыслить проблематику методов ис‐

торического и архивоведческого анализа церковных документов в рамках ис‐
точниковедения и архивоведения, том числе особенности методики научного 
выявления, комплектования, описания, хранения и использования архивных 
документов  в  научно‐исследовательских  целях.  Этим  целям  служат  курсы 
«Источниковедение истории РПЦ» и «Архивоведение». 
Магистерская программа «История Русской Православной Церкви» пол‐

ностью  обеспечена  подготовленными  преподавателями  кафедры  учебно‐
методическими  материалами.  Учебно‐методические  материалы  включают 
учебники  и  учебные  пособия,  рабочие  программы,  фонды  оценочных 
средств, презентации, учебные фильмы и т.д. 

                                                            
95  Степанов  Владимир  (Русак).  Зарубежная  Церковь  ХХ  век.  Том  1.  –  Джорданвиль  (NY)  ‐ 

Карлсбад (СА) ‐ Москва‐Чикаго (IL): Издательство «Алтаспера» (Канада), 2017. – 633 с.; Степанов 

Владимир  (Русак).  Зарубежная Церковь ХХ  век.  Том 2. – Джорданвиль  (NY)  ‐ Карлсбад  (СА)  ‐ 

Москва‐Чикаго (IL): Издательство «Алтаспера» (Канада), 2017. – 661 с. 
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В связи с ростом интереса к прошлому России, её культурному наследию 

усиливается интерес к истории и источникам Русской Православной Церкви, 
на протяжении тысячелетия неразрывно связанной с историей России. Под‐
готовка в Историко‐архивном институте РГГУ магистров со специализацией 
в области истории Русской Православной Церкви сможет внести ощутимый 
вклад  в  сохранение  и  использование  историко‐документального  наследия 
РПЦ. Многолетний опыт преподавательской и научной деятельности препо‐
давателей Историко‐архивного института РГГУ позволит качественно осуще‐
ствить  подготовку  магистров  в  рамках  магистерской  программы  «История 
Русской Православной Церкви». 
Реализация  магистерской  программы  в  стенах  Историко‐архивного  ин‐

ститута не единственный успешный пример сотрудничества Русской Право‐
славной Церкви и Историко‐архивного института.  

10 марта 2011 г. между РГГУ и Общецерковной аспирантурой и докторан‐
турой  им.  святых  равноапостольных  Кирилла  и Мефодия  было  заключено 
Соглашение  о  сотрудничестве.  Соглашение  предусматривало,  в  том  числе, 
организацию  на  базе  Историко‐архивного  института  совместных  учебных 
программ  на  уровне  магистратуры,  аспирантуры  и  докторантуры,  а  также 
курсов повышения квалификации для сотрудников архивов РПЦ.  
В 2012‐2014 гг. кафедра Истории и организации архивного дела Историко‐

архивного  института  РГГУ  подготовила  и  реализовала  научно‐
образовательный проект для сотрудников епархиальных архивов и канцеля‐
рий  более  чем  двадцати  епархий  Русской  Православной  Церкви  по  про‐
грамме «Архивы Русской Православной Церкви». Среди обучающихся были 
церковные архивисты не только из России, но и из Беларуси, Латвии и США. 
Проект  был осуществлен  в  рамках  курсов повышения  квалификации,  кото‐
рые были организованы на основе Соглашения между РГГУ и Общецерков‐
ной аспирантурой и докторантурой им.  святых равноапостольных Кирилла 
и Мефодия. Преподавателями  кафедры К.А. Мазиным, А.В. Поповым, О.Г. 
Саниным, Т.И. Хорхординой была подготовлена программа курсов «Архивы 
Русской  Православной  Церкви».  Ими  были  прочитаны  лекции  по  дисци‐
плинам:  «История  архивов  России»,  «Архивы  Русской Православной Церк‐
ви», «Архивы Русской Православной Церкви за рубежом», «Архивная эври‐
стика», «Архивы России:  история и  современность», «Основы  современного 
документоведения»,  «Документационное  обеспечение  управления  и  доку‐
ментирование  в  организациях и  учреждениях  Русской Православной Церк‐
ви» и др. 
Организованные кафедрой курсы подготовки церковных архивистов стали 

первым  подобным  событием  за  более  чем  двадцатилетний  период  жизни 
Русской  Православной  Церкви  в  новых  социально‐политических  условиях. 
Председатель  Отдела  внешних  церковных  связей,  ректор  Общецерковной 
аспирантуры и докторантуры митрополит Волоколамский Иларион высоко 
оценил труд преподавателей, написав им благодарственные письма. 
 В октябре 2013  г.  кафедрой был проведен двухдневный архивоведческий 

семинар  «Актуальные  проблемы  деятельности  церковных  архивистов»  для 
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сотрудников  епархиальных  архивов,  вызвавший  большой  интерес  слушате‐
лей. На  этом  семинаре профессор К.А. Мазин,  доцент А.В. Попов провели 
мастер‐классы:  «Практика  архивоведческой  деятельности  архивов  РПЦ  за 
рубежом», «Актуальные вопросы практической деятельности в области опи‐
сания церковных архивов» и др. 
В последние годы в связи с кардинальными переменами в политическом 

строе и внутриполитической жизни страны изменилась  ситуация в россий‐
ской исторической науке и в гуманитарном знании в целом. В исторической 
науке изменились трактовки и подходы к исследуемым проблемам. Некогда 
периферийные темы исследований выдвинулись на первый план. Одной из 
таких  тем  является  история  Русской  Православной  Церкви  и,  в  частности, 
история архивов Русской Православной Церкви.  
Несмотря  на  огромный  интерес,  тема  истории  Русской  Православной 

Церкви,  православного  архивного  наследия  является  недостаточно  разрабо‐
танной историками ни  в историографическом,  ни  в историческом плане.  В 
настоящее время ситуация изменяется в лучшую сторону. Лидером в осмыс‐
лении теоретических и практических аспектов церковного  архивоведения и 
архивного  дела  является  кафедра  Истории  и  организации  архивного  дела 
Историко‐архивного института Российского государственного гуманитарного 
университета. 
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  В  статье  рассматриваются  возможности  теологического  образования
как  способа  воспитания  у  студентов‐теологов  культуры  межконфес‐
сионального диалога, способности не просто с уважением относиться
к религиозным чувствам другого человека, но и умения бесконфликт‐
но,  компетентно  представить  свое мировоззрение,  культурные  и  ре‐
лигиозные  ценности,  стараясь  при  этом  вникнуть  в  традиции  и  си‐
стему ценностей  своего  собеседника.  Задачи межконфессионального 
диалога  рассматриваются  в  сфере  приоритетов  государственной
национальной  политики  Российской  Федерации,  являясь  важным
аспектом  воспитания  российской  идентичности,  гармонизации  об‐
щественных  отношений,  профилактики  экстремизма  и  предупре‐
ждения  конфликтов  на  национальной  и  религиозной  поч‐
ве.Раскрывается специфика теологического образования в Уральском 
государственном  горном  университете,  где  на  одной  кафедре  теоло‐
гии представлены два направления ‐ христианское и исламское, раз‐
работаны программы, отражающие насущные задачи нашего време‐
ни:  обучить  студентов  понять  и  принять  другого,  исповедующего 
иные религиозные принципы,  научиться  вместе жить,  сотрудничать
и взаимодействовать. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: межконфессиональный диалог,  теология,  госу‐
дарственно‐конфессиональные  отношения,  теологическое  образова‐
ние, ценностное мировоззрение, российская идентичность.

 
 
Государственно‐конфессиональные  и  межконфессиональные  отношения 

являются  важной  составляющей  мирного  сосуществования  в  любом  совре‐
менном государстве. В наши дни, в условиях обострения международных от‐
ношений,  усиления  миграционных  процессов  порой  нарушается  баланс 
между  активностью представителей  той или иной религиозной  конфессии, 
ее отношением к  социальной жизни и пониманием путей реализации соб‐
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ственных представлений о духовности в конкретной социальной среде. При 
нарастании  межрелигиозных  противоречий  межконфессиональный  диалог 
является  первостепенным  средством  сохранения  мира,  стабильности,  воз‐
рождения традиций духовной жизни и утверждения базовых национальных 
ценностей. 
Религия сегодня представляется одним из таких типов общественных объ‐

единений  (наряду  с  национальными,  региональными,  политическими,  про‐
фессиональными и  другими  объединениями),  которое  способно  оптимизи‐
ровать или усложнить процесс развития и условия существования современ‐
ного человечества96. В этой связи мы видим все более возрастающий интерес 
научного сообщества к содержанию и традициям религиозной жизни. 
Межконфессиональный диалог – процесс взаимодействия представителей 

различных конфессий в атмосфере веротерпимости и уважения религиозных 
чувств  каждого  верующего  человека,  направленный на  сохранение мирного 
сосуществования,  стабильности  и  развития  институтов  гражданского  обще‐
ства. В качестве примера своеобразной классики жанра межконфессиональ‐
ного диалога можно рассмотреть речь апостола Павла в афинском Ареопаге 
и  выделить  основные  аспекты  его  манеры  общения  со  слушателями  в  духе 
христианской  любви  и  кротости.  В  своей  проповеди  апостол,  обращаясь  к 
людям, представшим его  взору,  начинает диалог  с похвалы их набожности. 
Проявляя  уважение  к  религиозным  чувствам  и  не  оскорбляя  слуха  своих 
слушателей,  он умело делает миролюбивый шаг навстречу их интересу по‐
знать что‐то новое. Вместе с тем, не жертвуя истиной и следуя своему рели‐
гиозному принципу «для всех я сделался всем, чтобы спасти хотя бы некото‐
рых» (1 Кор. 9:22), апостол Павел старается найти подход к каждому челове‐
ку, невзирая на его социальное положение, религиозную принадлежность и 
политические  убеждения.  В  Афинах  были жертвенники  с  надписью  «неве‐
домому богу». В своей проповеди апостол Павел говорит: «Сего‐то Бога, Ко‐
торого  вы,  не  зная,  чтите, я  проповедую  вам».  Такой  апостольский  подход 
можно  рассматривать  как  пример  межконфессионального  диалога,  когда 
человек приходит со своими религиозными убеждениями, со своей мировоз‐
зренческой картиной и пытается  войти  в понимание мира других людей,  в 
ценности, с уважением относясь к их человеческому достоинству и религиоз‐
ному чувству. Слова послания,  обращенного  апостолом Павлом к  одной из 
греческих христианских общин, жителям Фессалоник, очень созвучны наше‐
му времени и звучат как призыв: «Увещевайте друг друга и назидайте один 
другого, …  вразумляйте бесчинных, утешайте малодушных, поддерживайте 
слабых, будьте долготерпеливы ко всем» (1 Фес 5:11, 14). 
В  непростых  современных  условиях  важно  искать  пути  мирного  сопри‐

косновения  между  людьми,  принадлежащими  к  различным  культурам, 
национальностям, придерживающимися различных верований и политиче‐
ских взглядов,  уметь понять и принять другого, исповедующего иные рели‐

                                                            
96  Апресян Р. Г. Толерантность и ценности гражданского общества. М.: Гардарики, 2001. – 

288 с. 
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гиозные  принципы,  научиться  вместе жить,  сотрудничать  в  решении  соци‐
альных проблем и профессиональных задач. 
Межконфессиональный  диалог  совсем  не  означает  стремления  к  унифи‐

кации всех религий, человек не должен отказываться от правил и убеждений, 
которыми жили его предки и которым следует он сам, но не может и навя‐
зывать  свое мировоззрение  собеседнику.  Важно  принимать  и  стараться  по‐
нять всех такими, какими они являются. Это не то, что называется исламским 
термином «таблих»  или христианским «миссионерская деятельность». Пол‐
ноценный межнациональный диалог возникает там, где каждый способен не 
просто с уважением относиться к религии собеседника так же, как и к своей, 
но и уметь компетентно представить свои культурные и религиозные ценно‐
сти,  стараться  вникнуть  в мировоззрение и  систему ценностей  собеседника. 
Не доказывать преимущества своей религии, а стремиться к сохранению ми‐
ра,  к  поиску  все  новых  сфер  взаимодействия:  армия  (институт  военных  ка‐
пелланов,  где  есть  и  мусульманские  имамы,  и  православные  священники); 
педагогика —  духовно‐нравственное  воспитание,  приобщение  к  семейным 
ценностям,  сохранение  традиционного института  семьи;  культурология,  со‐
циология  —  изучение  религиозно‐культурных  ценностей  и  социально‐
культурных  норм  иных  конфессий  и  т. п.  Святейший  Патриарх  Кирилл  в 
марте 2018 года выступил с инициативой: как и в армии, важно, чтобы в каж‐
дом вузе появился священник или имам, окормляющий его. Если они не бу‐
дут находиться между собой в диалоге, они будут сеять не мирные, а деструк‐
тивные взаимоотношения. «Университетский священник, домовая церковь в 
вузе —  это  демонстрация  исторической,  существующей  до  сих  пор  связи 
христианства и науки»97. Все это — для большего понимания друг друга, для 
противодействия ксенофобии. 
Не менее важным является взаимодействие в духовном окормлении хри‐

стианами и мусульманами медицинских учреждений. Когда человек попада‐
ет на больничную койку, он иначе начинает воспринимать себя и окружаю‐
щих. Милосердие и  сострадание одинаково необходимы любому,  независи‐
мо  от  его  религиозной  принадлежности,  национальности  и  политических 
убеждений. В этих условиях помочь людям не потерять себя, проявить к ним 
сочувствие и заботу — равнозначная задача православного и исламского ду‐
ховенства. 
Межконфессиональный диалог имеет важное значение также в производ‐

ственной сфере, где во взаимодействии, взаимовыручке и поддержке решают 
профессиональные задачи люди разной культуры, с разным мировоззрением 
и религиозными традициями. 
В силу объективных причин Российская Федерация переживает такой пе‐

риод, когда в страну из ближнего и дальнего зарубежья приезжает много ми‐
грантов,  в  основном  людей,  исповедующих  ислам.  Для  преодоления  угроз 
радикализма,  экстремизма и религиозного невежества необходимо  в  совре‐

                                                            
97  Слово  Святейшего Патриарха  Кирилла  на  заседании  Высшего Церковного Совета  16 
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менных  условиях  находить  эффективные  способы  решения  новых  задач, 
встающих перед обществом, искать формы безболезненного вхождения дру‐
гих народов в наши культурно‐исторические традиции. Изменение внешних 
условий жизни требует от человека больших усилий, поэтому помощь при 
вхождении в новую для него социальную реальность — задача специалистов 
по межконфессиональному диалогу. Мы должны искать не то, что нас разде‐
ляет на этом пути, и доказывать преимущества своей религиозной традиции, 
а наоборот, воспитывать в себе уважение к религиозному чувству и достоин‐
ству другого человека. Такой подход к другому является одной из христиан‐
ских традиций; когда в жизни случалось так, что люди начинали жить рядом, 
они с уважением относились к культуре и быту другого народа, изучали его 
ценности, язык и культуру, сохраняя мирные, дружелюбные отношения.  
Деятельность по развитию и совершенствованию межконфессионального 

диалога является одной из важнейших задач государственного строительства.  
В Указе Президента РФ от 19 декабря 2012 г. N 1666 в ред. от 6.12.2018 «О 

Стратегии государственной национальной политики Российской Федерации 
на  период  до  2025  года»  подчеркивается:  «Настоящая  Стратегия  учитывает 
многовековой  историко‐культурный  опыт  становления  и  развития  россий‐
ской  государственности,  основанный  на  взаимодействии  и  сотрудничестве 
народов,  населяющих  Российскую  Федерацию»98.  Большое  значение  в  ней 
придается  гражданскому  единству  как  основе  этнокультурного и  языкового 
многообразия нашей страны, исторического и культурного наследия народов 
России,  а  также  межнациональным  отношениям  –  взаимодействию  людей 
разных национальностей в различных сферах трудовой, культурной и обще‐
ственно‐политической жизни. Фактически речь идет об укреплении и разви‐
тии межконфессионального диалога. 
Приоритетами государственной национальной политики Российской Фе‐

дерации являются: 
а)  укрепление  гражданского  единства,  гражданского  самосознания  и  со‐

хранение самобытности многонационального народа Российской Федерации 
(российской нации); 
б)  сохранение  этнокультурного  и  языкового  многообразия  Российской 

Федерации; 
в) сохранение русского языка как государственного языка Российской Фе‐

дерации и языка межнационального общения; 
г) гармонизация межнациональных (межэтнических) отношений, профи‐

лактика экстремизма и предупреждение конфликтов на национальной и ре‐
лигиозной почве99. 
Государство  придает  важное  значение формированию  российской иден‐

тичности,  то  есть  воспитанию  у  своих  граждан  чувства  осознания  себя  как 

                                                            
98  Стратегия государственной национальной политики Российской Федерации на период 

до  2025  года.  [Электронный ресурс.] URL: http://legalacts.ru/doc/ukaz‐prezidenta‐rf‐ot‐19122012‐n‐

1666/ 

99  Там же. 



 
 
 
162 
 
носителя российской культуры и гражданина России. Одной из приоритет‐
ных  задач  государства  в  настоящее  время  является  создание  необходимых 
условий, способствующих овладению «ценностями, общими для всех росси‐
ян, принадлежащих к разным конфессиям и этносам, живущих в разных ре‐
гионах  нашей  страны.  Эти  ценности,  являющиеся  основой  духовно‐
нравственного  развития,  воспитания  и социализации  личности,  могут  быть 
определены как базовые национальные ценности,  хранимые в религиозных, 
культурных,  социально‐исторических,  семейных традициях народов России, 
передаваемые  от  поколения  к поколению  и обеспечивающие  эффективное 
развитие страны в современных условиях»100.  
Достаточно широкой сферой взаимодействия, где могли бы решаться за‐

дачи укрепления и развития межконфессионального диалога, является соци‐
альная  политика.  Министерством  труда  и  социальной  защиты  Российской 
Федерации издан приказ  от 2  августа 2018  г. №514н «Об утверждении про‐
фессионального  стандарта  «Специалист  в  сфере национальных и  религиоз‐
ных отношений»101,  соответственно  которому  в  каждом муниципальном об‐
разовании, как предполагается, может быть специалист, в компетенцию ко‐
торого  входит  «организация  и  обеспечение  деятельности,  направленной  на 
укрепление общероссийской гражданской идентичности, сохранение и под‐
держку этнокультурного и религиозного многообразия народов Российской 
Федерации.  Организация  и  осуществление  деятельности,  направленной  на 
обеспечение  межнационального  (межэтнического)  и  межрелигиозного 
(межконфессионального)  согласия,  гармонизацию  межнациональных  отно‐
шений, профилактику конфликтов на национальной или религиозной поч‐
ве.  Организация  и  осуществление  деятельности  по  обеспечению  равенства 
прав и свобод человека и гражданина независимо от расы, национальности, 
языка, отношения к религии. Организация и осуществление мониторинга в 
сфере  межнациональных  и  межрелигиозных  отношений  и  раннего  преду‐
преждения  конфликтов.  Сопровождение  деятельности  по  социальной  и 
культурной адаптации и интеграции мигрантов»102. В Свердловской области 
как субъекте Российской Федерации при администрации губернатора суще‐
ствует  Управление  по  межнациональным  отношениям  департамента  внут‐
ренней  политики,  в  ряде муниципальных  образований  уже  есть  специали‐
сты, отвечающие за развитие этой сферы. В этом проявляется определенный 
социальный  запрос  институтов  власти  на  специалистов,  обладающих  необ‐
ходимыми компетенциями в области национальных и религиозных отноше‐
ний,  способных  решать  задачи,  возникающие  в  процессе  построения  меж‐
конфессионального диалога.  

                                                            
100 Ахмедханова  С.  М.  Формирование  национальной  идентичности  //  Молодой  ученый. — 
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Актуальность  воспитания  теологов,  компетентных  в области межконфес‐

сионального диалога, в наши дни, когда во всем мире происходит обострение 
межнациональных конфликтов, неоспорима. Теологическое образование со‐
здает возможности для их подготовки. Так сложилось исторически, что «си‐
стема  современного  европейского  образования,  которая  насчитывает  уже 
более тысячи лет, выросла именно из теологии. В России ситуация несколько 
отличалась, богословие изучалось не  в университетах,  а  в духовных школах, 
тогда как университеты, начиная с Петра Великого, были ориентированы на 
развитие светских наук»103. Первые университеты сложились вокруг теологи‐
ческих и философских школ104. В  современном российском обществе  теоло‐
гическое  образование  является  сферой  деятельности  государственных  уни‐
верситетов,  направлено  на  воспитание  культуры  взаимодействия  и  взаимо‐
отношений  в межконфессиональной и межэтнической  среде.  Задача  теоло‐
гии — формирование ценностного мировоззрения как системы взглядов че‐
ловека на мир и свое место в этом мире. В основе его лежат высшие духов‐
ные ценности, сходство которых в различных конфессиях неоспоримо, равно 
как и то, что в каждой есть свои особенности и отличия. Это общественные 
идеалы,  установки  и  оценки,  нормативы  и  запреты,  эталоны  и  стандарты, 
выраженные  в  форме  нормативных  представлений  о  добре  и  зле,  прекрас‐
ном и безобразном, справедливом и несправедливом, правомерном и проти‐
воправном,  о  смысле  жизни  и  предназначении  человека.  Они  объединяют 
представителей  большинства  конфессий.  В  этом  отношении  устойчивость 
формирования ценностного мировоззрения —  одна из  основных  задач  тео‐
логического  образования  по  выполнению  государственных  решений,  она 
входит в компетенцию кафедры теологии Уральского  государственного  гор‐
ного  университета,  выпускники  которой  подготовлены  к  просветительской 
деятельности в  сфере межнационального диалога. Это решает одну из важ‐
нейших проблем современности, ведь «есть острая потребность в таких спе‐
циалистах, которые понимают религиозные корни взаимоотношений между 
людьми  и  способны  разобраться  в  сути  взаимоотношений,  в  особенностях 
образа мысли и обычаях»105. 
Подготовка специалистов‐теологов опирается на систему базовых нацио‐

нальных  ценностей,  на  основе  которых формируются  убеждения,  чувства  и 

                                                            
103 Д.К.  Богатырев  Богословие  в  высшем  образовании:  прямое  и  непрямое  воздействие  и 
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идеалы, определяющие жизненную позицию человека, принципы его пове‐
дения и ценностные ориентации. Это крайне важно в современных условиях. 
«Геополитические  вызовы,  с  которыми  мы  сталкиваемся,  показывают,  что 
нужны неотложные системные меры, направленные на изменение подходов 
к  духовно‐нравственному  и  гражданско‐патриотическому  воспитанию,  ши‐
ре —  к роли и месту религии в образовании. Недостаточно ограничиваться 
задачей прививать только уважение к традиционным религиям как способам 
толерантного сосуществования в мультикультурной среде. Такой подход уже 
привел к кризису ряд государств европейского содружества. 
Перед нами стоит гораздо более сложная задача: формировать у молоде‐

жи ценностно‐ориентированное мировоззрение, основанное на наших рели‐
гиозных  традициях,  создавая  такую  интеллектуальную  и  духовную  среду  в 
обществе, которая способна уверенно противостоять этим вызовам»106.  
 Деятельность кафедры теологии при Уральском государственном горном 

университете  включает  в  себя два профиля:  Государственно‐конфессиональ‐
ные отношения и Систематическое богословие. В курсе предметов препода‐
ется  дисциплина  «Современные  проблемы  межконфессиональных  отноше‐
ний в России»,  которая учитывает особенности, проблемы и  задачи нашего 
времени.  Религиозные  взгляды населения и  конфессиональная организация 
общества занимали и продолжают занимать значимое место в практике гос‐
ударственного  управления.  Высшее  государственное  руководство  современ‐
ной России официально участвует в религиозных праздниках и церемониях 
традиционных религий. В практике современного государственного и муни‐
ципального управления все большую значимость приобретают вопросы эф‐
фективного взаимодействия органов публичной власти с институтами граж‐
данского общества, обеспечения национальной безопасности и преодоления 
угроз,  исходящих  из  деятельности  экстремистских  групп,  использующих  в 
своих  действиях  конфессиональную  риторику  и  традиции,  стремящихся 
наполнить их своим утилитарным содержанием. 
Цели  освоения  данной  дисциплины  –  анализ  и  изучение  современных 

проблем  межконфессиональных  отношений  в  России,  в  том  числе  в  поли‐
культурных регионах и  соотнесение их  с мировыми процессами. К  задачам 
ее освоения относятся не  только определение роли религии в  современном 
мире,  рассмотрение  взаимосвязи  религии  и  политики,  но  и  определение 
влияния религии на современную социокультурную динамику в России, вы‐
явление возможных конфликтогенных факторов. Важное значение имеет овла‐
дение навыками анализа международного и российского права и его трансформации 
в сфере государственно‐конфессиональных отношений.  

                                                            
106  Выступление  митрополита  Волоколамского  Илариона,  председателя  Отдела  внешних 

церковных связей Московского Патриархата,  ректора Общецерковной аспирантуры и  докторантуры 

имени  святых  равноапостольных  Кирилла  и  Мефодия,  на  всероссийском  симпозиуме  «Религия  в 

аспектах  философских,  теологических,  религиоведческих  подходов:  проблемы  определения  объекта  и 

экспертизы» (Российская академия народного хозяйства и государственной службы, 22 апреля 2016  г.). 

[Электронный ресурс]. URL: http://www.pravoslavie.ru/92784.html. 
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На кафедре успешно реализуется магистерская программа, в содержании 

деятельности  которой  есть  своя  специфика,  в  силу  которой  каждый  маги‐
странт изучает особенности своей конфессии, но при этом находятся общие 
темы, на которых можно объединиться и выстраивать межконфессиональное 
сотрудничество:  преодоление  экстремизма и  радикализма;  сохранение  тра‐
диций  семьи;  преодоление  аддиктивного  поведения.  Студенты  обеих  кон‐
фессий изучают совместно историю России, единую для всех. Предмет «Вве‐
дение в специальность» — общий курс для христиан и мусульман. Происхо‐
дит совместная защита ВКР и магистерских работ,  в процессе которой хри‐
стианские и мусульманские студенты знакомятся с исследованиями друг дру‐
га,  традициями  обеих  конфессий.  Магистранты  пишут  статьи,  участвуют  в 
совместных  научных  конференциях  и  других  мероприятиях,  организуемых 
руководством кафедры. Стал уже традиционным круглый стол в рамках Гор‐
но‐промышленной  декады  университета,  на  постоянной  основе  проходят 
сессии  созданного  при  кафедре  теологии  Научно‐просветительского  обще‐
ства «Традиция»,  где выступают с докладами специалисты в сфере как хри‐
стианского,  так и мусульманского  вероучений. Ведутся исследования  в рам‐
ках межконфессионального диалога, магистранты обоих направлений докла‐
дывают  о  результатах  своей  исследовательской  работы  на  научных  конфе‐
ренциях и семинарах.  
Межконфессиональный  диалог  –  путь  решения  не  религиозных,  а  госу‐

дарственных задач, направленных на сохранение мира в обществе, обеспечи‐
вающего  стабильное  развитие  во  взаимодействии  и  поддержке  друг  друга 
представителей  разных  конфессий,  сосуществующих  в  многовековом  един‐
стве истории России. 
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  Авторы рассматривают основные способы презентации неоязыче‐

ских и близких к ним сообществ, особенности этих информационных
презентационных стратегий в контексте бытования религии в услови‐
ях  информационной  культуры.  Показана  важность  использования
семиотических методов в современных исследованиях религии. 
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА:  неоязычество,  информационная  культура,  са‐
мопрезентация, информация, новые религиозные движения. 

 
 
В  условиях  нарастающей  информатизации  общества  стратегии  подачи 

материала,  связанного  с  деятельностью  организаций,  сообществ,  так  или 
иначе cоположенных с религией и имеющих разные признаки институцио‐
нальности, представляют особый интерес, будучи связанными с новыми пу‐
тями трансляции религиозности и даже формированием религиозности но‐
вого типа, характерной для постсекулярного социума, и с информационной 
культурой  как  двумя  мощными  факторами,  определяющими  облик  совре‐
менной религиозности. Одна из задач данной статьи – показать важность ис‐
пользования семиотических и информационных методов в  теологических и 
религиоведческих исследованиях. 
Мы используем полевой материал,  собранный нами в порядке изучения 

этнографии  современных  религиозных  сообществ  Тверской  области.  Пред‐
полагается продолжение этих исследований; собранный материал позволяет 
сделать  некоторые  замечания  и  регионоведческого  характера,  хотя  от  мас‐
штабных обобщений мы на данном этапе воздерживаемся.  
При изучении информационного поля области,  где  важную роль играет 

такой транслятор информации, как Интернет, выявлен любопытный факт: не 
представлены  открытые  и  хорошо  организованные  группы  неоязычников, 
имеющие  свои  сайты  и  активно,  подробно  и  открыто  распространяющие 
свои взгляды, как, например, в соседней Московской области, где «Круг язы‐
ческой традиции» и другие объединения ведут активную миссионерскую де‐
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ятельность107.  Это  явление  явно  полифакторное.  Так,  принятый  в  2016  году 
«пакет  Яровой»,  призванный  регулировать  деятельность  религиозных  орга‐
низаций,  регламентировал  жизнь  Новых  религиозных  движений  (далее  ‐ 
НРД), сузив их возможности для распространения своих взглядов, и ограни‐
чил формы миссионерских действий. В этих условиях не только неоязычни‐
ки, но и другие НРД предпочитают регистрироваться как общественные, а не 
религиозные  организации,  что  автоматически  меняет  формат  их  самопре‐
зентации  в  информационной  сфере.  Родноверы  в  этих  условиях  гораздо 
комфортней чувствуют себя в формате реконструкторских клубов, молодеж‐
ных или патриотических движений, причем такое удобство касается как дея‐
тельности, так и информационного воздействия. В таком случае легче обхо‐
дить ограничения закона о миссионерской деятельности и беспрепятственно 
взаимодействовать с государственными структурами, получая разрешения на 
свои мероприятия и даже финансирование. Ещё одной причиной социаль‐
ной мимикрии под общественные и исторические клубы является внимание 
соответствующих  органов  правопорядка  к  содержанию  их  деятельности, 
неоязычники не без оснований подозреваются в потенциальных проявлениях 
экстремизма.  На  этот  момент  указывают  многие  исследователи,  мнение  В. 
Шнирельмана  о  характерном  для  неоязычества  конструировании  «образа 
врага»  отнюдь  не  уникально108.  В  ряде  случаев  религиозная  заинтересован‐
ность  таких  групп  не  сводится  только  к  язычеству,  но  последнее  выступает 
заметным и значимым элементом их деятельности. Мы уже рассматривали 
феномены маргинальной религиозности в религиозно‐семиотическом аспек‐
те109,  но  данный  комплекс  проблем  не  только  обширен  теоретически,  но  и 
наращивает актуальную практическую важность. Тенденции не только фило‐
софии к рассмотрению реальности через призму языка соотносятся с реаль‐
ными  культурными практиками,  бегством  от  реальности,  заменой  ее  чисто 
семиотическими конструктами. «Расплывание» онтологии закономерно вле‐
чет  деструкцию  эпистемологии.  Тревожность  ситуации  состоит  в  том,  что 
указанное бегство осуществляется на самом деле, а не только в работах теоре‐
тиков  дискурса,  порождающего  реальность,  пусть  не  в  такой  радикальной 
степени, как в построениях этих теоретиков, того же Фуко, например. Фено‐
менологический  лозунг  «Назад  –  к  вещам»  становится  актуальным  для  со‐
временного религиоведения и смежных дисциплин. Изменения информаци‐
онных  стратегий  являются  одним  из  основных маркеров  рассматриваемого 
социокультурного поля. О. П. Флоренский когда‐то проницательно заметил, 
что конструктивные детали человеческого жилища, то есть изначально про‐

                                                            
107 Круг  Языческой  Традиции.  [Электронный  ресурс].  Режим  доступа: 

https://www.youtube.com/channel/UCJpzEpGwlpYIZwv2LzJmaIw  свободный.  Загл.  с  экрана  (дата 

обращения: 20.07.2018). 
108 Шнирельман В. А. Русское родноверие: Неоязычество и национализм в современной Рос‐

сии. ‐ М.: Издательство ББИ, 2012. 302 с. 
109 Лебедев В. Ю., Прилуцкий А. М. Современный оккультизм в городских и сельских субдис‐

курсах // «Религиозная ситуация на Северо‐Западе: ткань традиции и вектор конфессиональной 

эволюции»: коллективная монография. СПб.: «Любавич», 2017. С. 86‐103. 
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странства приватного, берут на себя функции органов человека, как бы удли‐
няют их110. Теперь же необходимо акцентировать их модифицирующие воз‐
можности. Каналы информации далеко вышли за пределы трансляционных 
задач,  как отмечали классики вроде П.А. Сорокина. Классик социологии А. 
Моль отмечает: «…существует специальная деятельность по «упаковке» про‐
дуктов культуры, по «доработке» новых идей и форм, и соответственно дол‐
жен существовать и новый вид технических работников – посредников между 
творцами и массами, между микро‐ и макросредой»111. В.М. Розин указывает 
на  «невечность»  техногенной  цивилизации,  кризис  которой  формирует 
«массу негативных тенденций и процессов»112. Произошел сдвиг эпистемоло‐
гических  парадигм,  происходит  изменение  самой  эпистемологии113,  что  на 
повседневном  уровне  практически  не  рефлексируется,  а  значит  открывает 
возможности оперирования сознанием человека, пересоздания информаци‐
онной культуры как таковой. При недостаточной теоретической изученности 
нового информационного общества оперативно следить за путями использо‐
вания  информационных  возможностей  в  быту,  а  тем  более  предотвращать 
негативные последствия, пока что малореально, хотя и явно необходимо. Ин‐
тернет дает здесь качественно иные возможности, чем привычные СМИ. Он 
претендует на то, чтобы стать не просто «линзой», меняющей видение мира, 
но  постепенно  подменить  собою  мир,  это  информационно‐семиотическое 
явление совершенно нового типа. Например, ее можно использовать и в ре‐
жиме, близком к дискурсу патологически измененных сознания и речи (раз‐
мывание  денотатов  и  т.п.114),  что  может  остаться  вполне  незамеченным  со 
стороны индивида, вовлеченного в семиосферу Интернета. А банальные воз‐
можности,  например,  диффамации  или  дезинформации  совершенно  оче‐
видны. Чему же соответствует в современном жилище компьютер с выходом 
в Интернет? Очевидно, он приближается к тому, чтобы претендовать на по‐
добие самого человеческого сознания. Он весьма активно участвует в форми‐
ровании мировосприятия, оценки, даже картины мира. При необходимости 
информационной презентации  (в  нее мы по  умолчанию  включаем и  само‐
презентацию)  нарратив  может  преимущественно  затрагивать  разные  эле‐
менты.  Понятно,  что  Интернет  дает  возможность  охвата  неопределенно 
большого  количества  людей,  не  обязывая их  к формальному  членству  в  ка‐
ких‐либо организациях. Возможность создания множественной, вариативной 
интерпретации поданного материала  делает менее жесткой  необходимость 
мировоззренческой самоидентификации, а значит и необходимость практи‐

                                                            
110 Флоренский П. А., свящ. Органопроекция // Собрание сочинений. В 4 т, Т. 3 (1). М.: Мысль, 
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112  Розин  В.  М.  Особенности  дискурса  и  образцы  исследования  в  гуманитарной  науке.  М.: 
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114  Пашковский  В.  Э.,  Пиотровская  В.  Р.,  Пиотровский  Р.  Г.  Психиатрическая  лингвистика. 
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ческих действий, включая организационное присоединение или иные формы 
активного участия. Дискурс в данном случае не только обеспечивает комму‐
никацию, но и служит самоидентификации самих членов рассматриваемых 
групп  (самоидентификация  обычно  начинается  с  уточнения  самоназвания). 
Кроме того, дискурс обеспечивает репрезентацию (куда мы относим и само‐
репрезентацию), что связано уже с влиянием на мировидение и самовоспри‐
ятие  реципиентов,  адресатов,  которых  в  случае  использования  интернет‐
формата может быть неопределенно много. Указанный дискурс подразуме‐
вает  не  менее  трех  вариантов  презентационной  стратегии;  мы  назовем  эти 
варианты  стратегии  селективным,  последовательным  и  переориентирующим. 
Именно со второй разновидностью приходится встречаться все реже, презен‐
тационные и интерпретационные стратегии явно сменились. 
Примером группы, позиционирующей себя как действующую в истори‐

ко‐культурологическом ключе (и имплицитно могущую способствовать рас‐
пространению  неоязыческого  мировоззрения),  является  Тверское  этнокуль‐
турное объединение «Твержа», которое заявляло следующие цели: «истори‐
ко‐этнографические изыскания в области материальной и духовной культу‐
ры  населявших  Тверскую  землю  народов  (балтов,  финно‐угров,  славян),  ис‐
следование тверской исконной  религиозности  (курсив наш. – Авт.), изыскания  в 
области реконструкции кривичской обрядности». В данный момент эта ин‐
формация  со  страницы  удалена,  что  подтверждает  предположение  о  тен‐
денции неоязыческих  сообществ  скрывать  свой религиозный  характер. Под 
«исконной  религиозностью»  может  пониматься  и  язычество  –  участники 
объединения, например, обустраивают языческие святилища, что отобража‐
ет визуальный контент115. 
Приведенный пример кажется нам очень репрезентативным, в том числе 

и ввиду использования селективной презентации. Способы распространения 
языческих  верований  весьма  разнообразны  и,  видимо,  децентрализованы. 
Кроме того, они лишены единой формы из‐за проблематичности не только 
ревитализации, но и понятийного конструирования того, что обычно имену‐
ется  «неоязычеством».  Один  из  современных  трендов  –  перемещение  в  ин‐
тернет‐пространство,  в  котором  наблюдается  значительное  присутствие  и 
языческого мировоззрения, и мифологем, и описаний разнообразных прак‐
тик  магического  характера.  Если  учесть  особенности  восприятия  интернет‐
реципиентов,  то  можно  заметить,  что  пассивное  восприятие  случайно  по‐
павшей в поле зрения информации станет частотным явлением, пропорци‐
онально объему соответствующего интернет‐контента. 
Родноверие как культурный феномен обладает чертами,  выходящими за 

пределы  сообществ  с  последовательно  родноверческими  установками.  Это 
относится, в частности, к квазиисторическому дискурсу и критике классиче‐
ского академического исторического знания. Часто это обретает черты попу‐
ляризаторства  альтернативных  «исторических  концепций»,  что можно  рас‐
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сматривать как создание когнитивного базиса для внедрения собственно язы‐
ческих  мировоззренческих  паттернов.  Кроме  того,  само  участие  в  построе‐
нии «альтернативной» «науки» порождает эффект завышенной валидности, 
так  как  широкие  круги  читающего  сообщества  нередко  считают  «ученым» 
всякого,  кто  высказывает  суждения,  тематически  соотносимые  с  определен‐
ной  научной  областью.  Нелепость  многих  таких  высказываний  многих  ни‐
сколько не смущает. Достаточно напомнить «лекцию» о приготовлении вин‐
ных  напитков  (ставшую  интернет‐мемом),  где  «лектор»  приписывал  бакте‐
риям  обладание  пищеварительным  трактом  и  т.д.  При  построении  квази‐
исторических  нарративов  используются  обычные,  характерные  для  этого 
приемы,  в  частности,  неразличение  фактов  и  гипотетических  предположе‐
ний, недостаточность доказательств и так далее. Примеры частотных востре‐
бованных  мифологем:  «кровавое  крещение  Руси»,  утверждение  об  этниче‐
ской общности древних руссов и монголов (в определенный момент востре‐
бованное евразийцами), целый комплекс взглядов, касающихся военной мо‐
щи и успешности войн, которые вели древние славяне. В. Шнирельман спра‐
ведливо отмечает, что обращение к откровенно пародийным текстам (вроде 
«Велесовой книги») происходит именно из‐за отсутствия возможности обос‐
нования  своей  точки  зрения  в  собственно  научных источниках116. Интернет‐
коммуникация,  протекающая  в  диалоговом  режиме  и  не  стимулирующая 
читателя  к  проверке  прочитанного  по  параллельным  источникам,  делает 
легкодостижимым успех  таких мифологем.  Верификация не  только не  тре‐
буется,  она  считается  ненужной  и  даже  выдающей  индивидов  «враждебно 
настроенных»,  подрывающих  «связную»  и  «очевидную»  систему  взглядов 
специально  придуманными  придирками.  Естественно,  что  такая  установка 
создает благоприятный режим для появления лакун во владении историче‐
ским знанием. Закономерно, что просьба представить подтверждения пред‐
лагаемых заявлений или вызывает агрессию, или игнорируется. Информант 
В.  (26  лет)  приводит  следующую  «аргументацию»,  ярко  симулирующую 
научный исторический дискурс: монгол в халате и с легкой саблей не может 
одержать верх над русским дружинником. При этом вполне доступны мате‐
риалы,  описывающие  вооружение  тяжелой монгольской  конницы,  доспехи 
которой по тяжести превосходили европейские. В результате попытки кон‐
структивного  диалога  блокируются  за  счет  дискурсивной  несовместимости. 
Неоязычество разрушает доверие к «официальной науке» даже среди людей, 
не  идентифицирующих  себя  с  родноверием,  используя  как  последователь‐
ную,  так и  селективную  стратегии.  Так,  информант И.  (40  лет,  образование 
высшее)  родновером  себя  не  считает.  Утверждает,  что  языческая  культура 
существовала  вполне  выраженно  до  деятельности  патриарха  Никона  (лич‐
ность  в  русской  истории,  очень  часто  становящаяся  объектом мифологиза‐
ции). До Никона церковь на Руси называлась правоверной,  а  не православ‐
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ной,  что означает:  под православными нужно понимать как раз язычников, 
которые «славили Правь». На предложения аргументировать  свои высказы‐
вания или предоставить ссылки на серьезные источники удовлетворительно‐
го ответа не следует. На попытку посоветовать для большей сбалансирован‐
ности  взглядов  ознакомиться  с  работами В.О.  Ключевского  сначала  следует 
вопрос о том, кто это вообще, а после пояснений характерное для неоязыче‐
ского  дискурса  пренебрежительное  высказывание  о  принадлежности  Клю‐
чевского к «официальной истории», заслуживающей только презрения. Этот 
пример  свидетельствует  о  распространении  среди  неоязычников  того,  что 
прот. Г. Флоровский именовал гносимахией117, ненависти к знанию, правда, в 
парадоксальной форме:  отвергается  не  все  вообще  знание,  а  именно  акаде‐
мическая  наука,  зато  ненадежные  источники,  в  том  числе  и  разносортные 
материалы из все той же интернет‐сети, некритически принимаются как без‐
условно  истинные.  Интернет‐формат  успешно  формирует  когнитивно‐
интерпретационные  установки,  которые  П.Бурдье  в  рамках  своей  критики 
СМИ назвал «быстродуманием»118. Кроме того, по нашим наблюдениям, ин‐
тернет‐формат не производит четкого морфологического разделения между 
академической  и  популярной  наукой,  облегчая  рецепцию и  ошибочных,  и 
откровенно  нелепых  взглядов.  В  итоге  возникает  скрытое  недоверие  к  госу‐
дарству, так как именно оно поддерживает столь нелюбимую науку академи‐
ческого  типа,  включая  и  «официальную  историю».  Практически  никакие 
дискуссии в такой ситуации чаще просто невозможны из‐за различия уровня 
подготовки  и,  соответственно,  апперцепционных  баз  носителей  разных 
взглядов.  Полноценные  споры  со  лженаукой  вообще  дело  очень  трудное  и 
малорезультативное.  
Еще  один  возможный  канал  трансляции  неоязыческих  взглядов  ‐  сово‐

купность субкультур исторических реконструкторов. Наши наблюдения поз‐
воляют говорить о существенно преобладающей селективной стратегии, хотя 
может возникать и более сложная конструкция, когда «перспективным» ин‐
дивидам  может  предлагаться  последовательный  вариант  презентации.  В 
особенностях религиозной ориентации можно было убедиться, например, на 
фестивале  реконструкторов  «Тверская  застава»  (май  2018  г).  В  разговорах  с 
продавцами «славянских сувениров» постоянно возникали темы рун и их ис‐
пользования  на  практике,  все  той  же  «подлинной  истории»  России,  столь 
характерные  для неоязыческого  дискурса. Не  обошлось и  без предложения 
подобрать  индивидуальный  «энергетический  амулет»,  который  (в  соответ‐
ствии  с  юнгианской  мифологией  философского  камня)  должен  помочь  во 
всех  делах.  Беседа  происходила  в  торговой  точке  под  названием  «Велесов 
круг». На вопрос о  том,  насколько эти  символы подлинны, подтверждается 
ли их подлинно исторический характер источниками,  в частности, археоло‐
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гическими, летописными, последовал не вполне внятный ответ, что подтвер‐
ждения есть, хотя и плохо сохранившиеся, и что в любом случае, то, что не 
сохранилось, непременно выглядело именно так.  
На  вопрос,  адресованный  продавцу,  торгующему  такой же  продукцией, 

чем подтверждается историческая подлинность коловрата, последовал опять 
же невнятный ответ, что интересующий нас знак якобы обнаружен в некоем 
захоронении, указаний хоть на какие‐то источники, более подробно повест‐
вующие  о  такой  находке,  не  последовало.  При  этом  стремление  продать 
амулет было  выражено настолько ярко,  что  даже указание на неуместность 
его использования православным христианином было названо несуществен‐
ным. Не будет преувеличением предположение, что едва ли не большинство 
участников указанного действа в той или иной степени причастны неоязыче‐
ству, по крайней мере, симпатизируют ему. Соответственно, само мероприя‐
тие  в немалой  степени используется для распространения взглядов и прак‐
сиса неоязычества  с использованием легковерия и плохой осведомленности 
многих  посетителей,  что  облегчает  формирование  определенных,  пусть  и 
отрывочных, мировоззренческих паттернов (о цельном мировоззрении речь, 
разумеется, не идет в принципе). Подобная ситуация наблюдается и в ряде 
реконструкторских клубов. Так,  в одном из них, под названием «Дружина», 
описывая  нашествие  Батыя,  уверенно  и  безапелляционно  утверждали,  что 
город Козельск дольше всех продержался не взятым потому, что его оборо‐
няли языческие воины, а не православные (повествование проводившего экс‐
курсию по экспозиции). 
Последовательный  вариант  стратегии презентации не  подразумевает  от‐

бора и  сокрытия и мировоззренческих  элементов,  и подробностей деятель‐
ности и потому может быть  не  хорошо продуманной  стратегией  коммуни‐
кации, а  стихийной и принадлежащей отдельному индивиду, относительно 
которого всегда можно сказать, что взглядов группы его высказывания не от‐
ражают. Показательна беседа с информантом К. (25 лет) на сайте «Одноклас‐
сники». Информант писал о насильственном крещении Руси. Просьба о под‐
тверждении этих заявлений в рамках научного дискурса,  с указанием на се‐
рьезные,  авторитетные  источники,  сразу  же  породила  реакцию  агрессии  с 
угрозами расправы. Склонность использовать в любых спорах классический 
argumentum bacillinum очевидно не смущает самих носителей «неакадемиче‐
ских»  знаний,  но  вполне  свидетельствует о подлинном уровне образованно‐
сти  и  компетентности  в  конкретных  вопросах.  Это  показывает  интеллекту‐
альный уровень и багаж знаний большой группы неоязычников –  в данном 
случае тверских (которые, впрочем, могут себя неоязычниками и не считать; 
причины  таких  девиаций  самоидентичности  –  предмет  для  отдельной  ста‐
тьи), как правило, они склонны к агрессии и национализму.  
В подогревании интереса к неоязычеству принимают участие и некоторые 

представители  краеведения. Один из  них,  Евгений Обухов‐Петрик  (Красно‐
холмский район Тверской области), использующий характерный аутовизио‐
тип  (внешность  пожилого  человека  с  седой  бородой,  фон  из  икон),  служа‐
щий в массах семиотическим маркером «православности», в своих материа‐
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лах  (видео,  статьи,  активно  размещаемые  в  Интернет‐пространстве)119  ис‐
пользует цитирование Библии, святых, стандартные рассуждения о сущности 
христианства. Имитируется православный дискурс, который, однако же, пе‐
ремежается  с  именованием  Бога  Родом,  с  утверждением  о  миссии  Христа, 
состоящей в исполнении «законов Рода» и, наконец,  с любопытным воскре‐
шением взглядов радикальной тюбингенской библеистики в провинциально‐
неоязыческом  переосмыслении:  утверждениями  об  искажении  подлинного 
смысла  христианства  ап. Павлом  (паулинизм  в  таком понимании противо‐
стоит  не  петринизму,  а  родноверию).  Подобная  семиотическая  мимикрия 
появляется у этого автора регулярно, очевидно, в расчете на невнимательных 
и не вполне подготовленных читателей. В любом случае, родноверческая ин‐
терпретация  христианства предстает как приемлемая,  что и формирует  се‐
лективный  вариант  информационного  воздействия;  это  позволяет  завуали‐
ровать,  что  такая  интерпретация  уже  не  является  христианством  даже  с 
нейтрально‐религиоведческой  точки  зрения. Однако  в  ряде  текстов  неоязы‐
ческий  дискурс  явлен  без  мимикрии120.  Например,  воскрешается  герменев‐
тика,  навязывающая  атрибутам  христианской  религиозности  генетическое 
родство с репродуктивными органами121. Конечно, эти мысли совершенно не 
новы, указанный автор выступает только как транслятор, но деятельность по‐
добных исследователей,  почитаемых окружающими  в  качестве  ученых,  без‐
условно является еще одним каналом трансляции неоязычества. Этому спо‐
собствует  и  указанная  семиотическая  мимикрия,  культивирование  синкре‐
тизма язычества и совершенно искаженного христианства, и закрепившееся в 
массе  почтительное  отношение  к  «ученым»  без  владения  хоть  какими‐то 
навыками  различения  науки,  популяризаторства  и  псевдонауки.  Недоста‐
точная грамотность в религиозных вопросах сочетается с гносимахией, обра‐
зуя  порочный  круг.  Кроме  того,  попытки  смешения  христианства  и  языче‐
ства, подмены Христа Родом несут дополнительный эффект, если учесть, что 
в современной культурной ситуации с присущими ей чертами постмодерна 
и эклектического мировосприятия существует мысль о том, что к «единому 
для всех Богу» можно прийти разными религиозными путями, то легко воз‐
никает установка на следование своим этническим путем. 
Однако  неоязычество  Тверского  региона  не  ограничивается  подобными 

проявлениями.  Есть  вполне  оформленные,  небольшие  группы  неоязычни‐
ков, которые не рекламируют себя, не используют интернет для пропаганды 

                                                            
119 См.: Евгений Обухов‐Петрик. Что символизируют Кулич и пасхальные яйца? // Проза.Ру. 

[Электронный  ресурс].  Режим  доступа:  http://www.proza.ru/2015/04/12/1419  свободный.  Загл.  с 

экрана (дата обращения: 20.07.2018). 
120 См.: Евгений Обухов‐Петрик. Христианство и Язычество.  [Электронный ресурс]  // Проза. 

Ру.  Режим  доступа:  http://www.proza.ru/2014/06/26/1082  свободный.  ‐  (Дата  обращения: 

20.07.18 г.). 
121  См.:  Евгений  Обухов‐Петрик.  [Электронный  ресурс]  //  Ютуб.  Режим  доступа: 

https://www.youtube.com/channel/UCJpzEpGwlpYIZwv2LzJmaIw свободный. – Загл. с экрана (Да‐

та обращения: 20.07.18 г.). 
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своих общин и представляют из себя некие закрытые клубы, в которые нель‐
зя попасть  с  улицы.  Такие  группы есть  в Твери и  крупных райцентрах,  как 
правило,  расположенных  близко  к  Московской  области,  идеи  «образован‐
ной» столицы подпитывают их. В эти общины входят люди часто с хорошим 
образованием, приличной работой, и их взгляды отличаются от примитив‐
ного неоязычества, базирующегося на псевдоистории, фальсифицированных 
источниках и национализме. Эти люди имеют прежде всего некие эстетиче‐
ские  запросы,  которые  удовлетворяются  родноверием,  видят  в  этом  некий 
жест независимости от официальной линии, и, кроме того, подходят к нему с 
весьма практической стороны, как к методе, помогающей в жизненных ситу‐
ациях,  причем помощь может  быть  как приземленной,  так и мистической. 
Эти случаи характеризуются переориентирующей последовательной страте‐
гией, но с предшествующим отбором реципиентов. 
Информантка  Д.  является  активным  членом  такой  группы.  Она  человек 

творческой профессии, литератор и пришла в родноверие из восточной эзо‐
терики, которую она последовательно практиковала. В неоязычестве она ви‐
дит, прежде всего,  систему мировоззрения, основанную на единении с при‐
родой,  знания  об  этой  системе  дает  единое  информационное  поле  Земли, 
конечно,  только достойным. Бог, по их воззрениям,  един, и это Бог Род. Но 
он так высок и устал, что отстранился от дел. Подобное отношение к Верхов‐
ному Богу Творцу мы обнаруживаем у многих племен, к примеру, абориге‐
нов Австралии. Однако он проявляется в разных ипостасях и может действо‐
вать как Перун или Велес и другая действенная сила. Существуют светлые и 
темные боги,  которые  готовы помогать человеку,  но  тут нужно понимать,  к 
какому и с чем можно обращаться. К примеру, просить светлого бога помочь 
наказать врага неправильно, с этим нужно обращаться к темному богу, кото‐
рый, по словам моей собеседницы, как‐то ей помог наказать плохого челове‐
ка. Эсхатология их общины отлична от  авраамической,  они не ждут Конца 
света, Страшного суда, Царства Божьего на Земле. По их мнению, есть беско‐
нечная  смена эпох, Дни и Ночи Сварога,  сейчас,  кстати, идет день Сварога, 
идея, отсылающая нас к индуисткой системе мысли. Человек, который имеет 
семь энергетических тел, после смерти переходит в другие измерения, в мир 
Нави, и в зависимости от его достоинств или недостатков возвращается в Явь 
или  переходит  в Правь  (мы  опять  видим  индуистскую  систему  реинкарна‐
ции). Любопытно было услышать об отношении к греху, часто утверждается, 
что  подобное  понятие  чуждо  родноверию,  которое  воспринимает  добро  и 
зло  как  естественный  миропорядок.  Грех  в  этой  группе  признается,  и  по 
кармическим  законам  воздаяния  за  него  придется  отвечать.  Покаяние  за 
грех,  как  принято  в  христианстве,  по  их  словам,  «работает»,  но  не  так,  как 
представляют христиане. Исповедь и покаяние лишь отсрочивают неумоли‐
мое  кармическое наказание,  пусть и на несколько лет. На  вопрос о личном 
богообщении  было  сказано,  что  оно  есть,  и  достигается  медитативными 
практиками. Информантка имеет  подобный  опыт,  так,  она  сказала,  что  не‐
давно обращалась к Велесу и он дал ей особое сочетание рун, которое помог‐
ло ей решить нужную проблему. То есть, общение с богами в данном контек‐
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сте выглядит ожиданием от них неких действий по решению вполне земных 
проблем,  что  для  современного  индивидуума,  стихийно  воспринимающего 
мир в магических категориях, должно представляться самым важным. Таким 
образом, в подобного рода группах мы видим понимание трансперсонально‐
го  опыта  соприкосновения  с  сакральным  миром  как  способа  получения 
вполне  профанных  выгод.  Последним  вопросом  был  вопрос  о  миссионер‐
ской, прозелетической деятельности, почему они себя не афишируют, не пы‐
таются делиться открывшейся истиной. Объяснение было в том,  что право‐
охранительные органы пристально следят за ними, мешают проводить обря‐
ды и праздники, кстати, капища поэтому они теперь предпочитают устраи‐
вать на частной территории, в связи с этим на проведение обрядов и славян‐
ских праздников они предпочитают выезжать в область или другие регионы 
России.  По  её  утверждению,  есть  факты,  когда  правоохранители  необосно‐
ванно задерживали участников подобных групп по обвинению в экстремиз‐
ме  за  вполне  невинные  посты  в  интернете,  прославляющие  Русь.  Главное 
миссионерское действие она выражает в следующей цитате: «Не рассказывай 
о  Боге, живи  так,  чтобы  тебя  о Нем  спросили».  Согласитесь,  цитата может 
быть  не  чуждой и православию.  Таким образом,  в  подобного рода  группах 
мы видим эстетическое, с заявкой на интеллектуальное, сочетание практиче‐
ского подхода  к религии как  к  способу получения профанных  выгод путем 
трансперсонального опыта соприкосновения с сакральным миром. Что каса‐
ется информационной стратегии, то мы видим, как последовательная страте‐
гия ввиду внешних препятствий не была пересмотрена, но обрела специфи‐
чески эзотерический способ распространения. 
В заключение мы скажем о группе, отнесение которой к неоязычеству до‐

статочно условно, что, впрочем, в очередной раз подтверждает то, что между 
неоязычеством и иными видами НРД четких границ зачастую нет, а адресаты 
информации вольны проводить эти границы сами, на  свое усмотрение,  что 
чаще всего значит – интуитивно. Перед нами переориентирующая стратегия, 
отводящая реципиента от отождествления группы с другими,  выделения ее 
как отдельной, уникальной и вместе с тем фактически снимающая вопросы о 
вероучении,  видении мира,  ритуалах и иных элементах религии.  Речь идет 
об «анастасийцах», своеобразной группе, прочно соотносящейся в сознании 
большинства  реципиентов  со  словосочетанием  «Звенящие  кедры  России». 
«Анастасийцы» относятся к группам, достаточно давно действующим на тер‐
ритории Тверской области, в организации «родовых поместий» участвует как 
минимум 4  группы адептов. Информантка А.,  одна из  организаторов,  име‐
ющих  прямое  отношение  к  созданию  таких  поселений,  недвусмысленно 
утверждает,  что «анастасийцы» религиозным движением не являются вооб‐
ще,  что  это  движение  общественное,  ставящее целью научение  существова‐
нию в соответствии с законами экосистем, для чего и нужны индивидуальные 
участки. Так, именно это движение активно содействовало выделению граж‐
данам  Российской Федерации  «дальневосточного  гектара».  Этот же  инфор‐
мант  отрицал  наличие  системы  взглядов:  есть  только  экологическое  миро‐
воззрение  (его  глубиной и соответствием научным взглядам мы не стали на 
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тот  момент  интересоваться),  а  в  пределах  этого  мировоззрения  возможны 
самые различные воззрения и их сочетания. Как на признак сущностной без‐
религиозности указывалось на отсутствие обрядов, почитания портретов ос‐
нователей, хотя существование неких «древних народных праздников» не от‐
рицалось. Вера в написанное Мегре была представлена сугубо личным делом 
участников движения. Со слов информанта, сама она не празднует Пасху не 
из религиозного отрицания, а оттого, что не видит в ней никакого празднич‐
ного содержания (родноверы также исключают Пасху из числа праздников). 
По  данным  информантки,  70%  членов  общин  «анастасийцев»  ‐  обитатели 
мегаполисов  с  высоким  образовательным  цензом  (высшее  образование).  В 
финале беседы информанту был задан вопрос о том, насколько она считает 
содержание книг Мегре правдой, а не художественной фантазией. Ответ был 
достаточно  интересен:  не  важно,  правда  это  или  вымысел,  главное,  что  это 
правильно. Если это и не ответ верующего, то, по меньшей мере, перед нами 
свидетельство убежденности в правоте определенных взглядов. Мы полагаем, 
что столкнулись в данном случае с религиозностью мозаичного типа, где не‐
малую роль играет  все же неоязычество,  хоть и  замаскированное  типичной 
«экологической»  фразеологией,  что  должно  соответствующим  образом  из‐
менить имидж организации, выведя ее из паттерна типичных культов. 
Сказанное позволяет сделать ряд выводов. Общее увеличение привержен‐

цев неоязычества коснулось и Тверской области. При этом активно исполь‐
зуются  стратегии  информационной  самопрезентации:  распространение 
псевдоистории, обработанной в неоязыческом ключе, представление неоязы‐
чества  как  более  привлекательного,  чем  христианства.  На  новом  этапе  ста‐
новления информационного  общества  к  более  старым  средствам информа‐
ционного  воздействия  добавился  интернет  с  его  многообразными  полива‐
лентными  возможностями.  Произошедшая  интернетизация  культуры  (мы 
наблюдали ряд случаев, когда люди отказывались от телевизора и радио, но 
активно пользовались интернетом)  позволяет  охватить широкий  спектр  со‐
циальных  страт,  представители  которых  обладают  разными  социальными 
характеристиками,  начиная  с  уровня  образования.  К  локальным  особенно‐
стям распространения неоязыческих взглядов мы отнесли (не считая эти чер‐
ты,  разумеется,  уникальными)  отсутствие  типичного  открытого  миссионер‐
ства,  общедоступных  неоязыческих  групп  в  Интернете,  недвусмысленно 
идентифицирующих себя именно как таковых. Группы неоязыческой ориен‐
тации в Твери и области скорее закрыты, информацию о себе подают сдер‐
жанно, селективно, часто двусмысленно, так, чтобы интерпретация зависела 
от  конкретных  условий.  «Неофиты»  привлекаются  не  сразу,  сперва  прово‐
дится  подготовительное,  «разведывательное»  общение,  для  чего  интернет 
оказывается  весьма удобным каналом. Можно  говорить о  стратификации и 
без того пестрой неоязыческой субкультуры с формированием некоей «эли‐
ты»,  которая  и  выступает  преимущественной  носительницей  апологетиче‐
ских взглядов,  связанных с научным, в том числе религиоведческим, инфор‐
мационным массивом. Для нее же характерны мозаичные заимствования из 
некоторых  иных  религий,  особенно  индуизма,  а  также  акцент  на  личный 
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трансперсональный опыт связи с теми силами, которые идентифицируются 
как славянские боги. Что же касается групп с экологической ориентацией, то 
их рост, на наш взгляд, объясняется своеобразным географическим положе‐
нием Твери,  в  частности,  близостью Москвы,  а  значит,  и определенного ко‐
личества людей, утомленных урбанистическими реалиями. Без этого анаста‐
сийство вряд ли имело бы хоть сколько‐то заметный успех. Для этой группы 
характерны хорошая бытовая и хозяйственная организация. Что же касается 
декларируемой второстепенности религиозных взглядов, то мы не уверены в 
ее  отсутствии,  нельзя  исключать,  что  она жестко  эзотерична.  Равным  обра‐
зом,  вызывает  определенные  сомнения  научная  ценность  их  экологических 
взглядов,  которые в  случае фрагментации и примитивизации вполне могут 
стать вариантом религиозных воззрений, набором новых мифологем.  
Институционализированное  неоязычество  с  соответствующим  самоотне‐

сением,  социальными  структурами  и  формами  организации  представлено 
слабо, производит впечатление разрозненности. Новые религиозные движе‐
ния  скорее  тяготеют  к  неинституционализированной  форме  организации, 
когда группа может быть условной, вплоть до анонимности и автономности 
ее  членов,  устойчивые  социальные  связи  традиционного  вида  отсутствуют, 
равно как и традиционного типа институты. При этом имеются общий этос 
(групповые  склонности  и  аксиологические  установки),  взгляды  на  общие 
принципы  мироустройства,  даже  мировоззрение,  которое  не  обязательно 
презентируется как религиозное. Крайне симптоматично, что такая практи‐
чески «ризоматическая» морфология,  во‐первых,  соответствует морфологии 
нового информационного общества, а во‐вторых, использует информацион‐
ные  стратегии и  возможности,  этим обществом и  его культурой предостав‐
ляемые.  Так  что  справедливо  будет  говорить,  что  взгляды  культурного  кон‐
серватора П.  Бурдье  на  телевидение  как  основной источник формирования 
паттернов и установок сознания уже не столь актуальны. Место телевидения 
занял интернет. Именно аморфная  (конечно,  далеко не  всегда),  подстраива‐
ющаяся под пользователя новая информационная среда соответствует уста‐
новкам  неинституционализированных  групп,  создавая  питательную  среду, 
включающую  разные  формы  псевдоистории  и  вообще  псевдореальности 
(фэнтези),  облегчает и распространение неоязыческой мифологии даже  то‐
гда,  когда реципиент не распознает  ее религиозную сущность. Вхождение в 
более привычные неоязыческие сообщества может стать следующим шагом, 
который новая информационная культура готова сделать легким и даже по‐
чти незаметным. 
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  Коми  мыслитель  К.  Ф.  Жаков  разрабатывал  учение,  объединявшее

достижения науки, философии и теологии. В этом учении все суще‐
ствующее  рассматривалось  как  проявление  невидимой,  умопостига‐
емой субстанции – Бога (Единого Первовозможного). Согласно идеям
Жакова,  теологическое  просвещение  и  формирование  подлинной,
внутренней религиозности раскрывали сущность Бога в сознании все
большего числа людей и,  таким образом,  способствовали нравствен‐
ному и социальному прогрессу человечества.  
КЛЮЧЕВЫЕ  СЛОВА: К.  Ф.  Жаков,  теологическое  просвещение,  ли‐
митизм, возможность и действительность, реальный и загробный че‐
ловек, добро и зло, союз добрых людей.

 
 
Коми мыслитель Каллистрат Фалалеевич Жаков  (1866–1926)  считал нату‐

ральный мир осуществлением,  реализацией потенций божественного нача‐
ла. Бог находится в невидимой для земного человека сфере. Он един и непо‐
знаваем  непосредственно.  Мудрецам  его  бытие  открывалось  в  результате 
просветления, озарения. Непосвященные знали Бога только по проявлениям, 
эпифаниям.  Теологическое  просвещение  призвано  открыть  человечеству 
сущность  божественного мира:  «Цель  человека –  идти из мира  реального  в 
мир потенциальный, а из мира потенциального в мир божественный»122.  
Теологическое  образование  и  просвещение  дают  знание  Бога  обычным 

людям. Для последовательного решения такой  задачи необходимо наличие 
сообщества,  союза  просвещенных  богословов,  составляющего  фундамент, 
основание духовной культуры общества: «Религиозный союз (ареопаг) необ‐
ходим внутри нации. Он – Первопотенциал этой нации»123.  
Жаков  считал,  что природа человека –  своеобразное  воплощение фунда‐

ментальных, базовых атрибутов мира, в котором он пребывает. В этом мире 
есть абсолютное начало – «Первовозможный» или Бог. Это начало – единая и 
неизменная субстанция бытия: «Субстанция есть то, что вечно существует и 
не изменяется»124.  

                                                            
122 Жаков К. Ф. Лимитизм. Единство наук, философий и религий. Рига, 1929. С. 188. 
123 Там же. С. 120.  
124 Там же. С. 170. 
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Связь «Первовозможного»  с реальным миром и человеком опосредована 

действием  «Первопотенциала»,  которого  Жаков  сравнивал  с  Сыном  Бога. 
«Первопотенциал»  в  отношении  к  реальному  миру  вездесущ,  предвечен, 
всемогущ, свободен, премудр, всеблаг и един.  
Определяя принципы своего учения, которые он назвал «лимитизм», Жа‐

ков  заявлял:  «Главные  положения  лимитизма:  есть  мир  видимый  –  реаль‐
ный,  и  есть мир  невидимый –  потенциальный,  и  есть мир  божественный – 
первопотенциальный»125. Стремление к познанию этих миров представлено 
в  результатах  трех  направлений  духовного  освоения  действительности  – 
науке,  философии  и  религии:  «в  религиях  люди  искали  первопотенциаль‐
ное, в философиях – потенциальное, в науках – реальное»126.  
Первопотенциал  имеет  семь  граней,  в  которых  проявляются  атрибуты 

единого  Первовозможного:  Бесконечность,  Вечность,  Первоматерия,  Миро‐
вая  душа,  Космический  разум,  Инициатива  (творческое  начало)  и  Чистая 
любовь. Эти  грани  существуют  в потенциальном и реальном,  возможном и 
действительном состояниях. В осуществленном состоянии они проявляются 
как пространство,  время, материя,  душа,  разум,  красота,  добро.  В потенци‐
альном мире  семь  субстанций  независимы,  в  реальном  –  они  воздействуют 
друг на друга. 
В  реальных  вещах  и  людях  семь  атрибутов  Первопотенциала  получают 

разное воплощение. В физических объектах проявляются первые три грани, 
в животном мире – добавляется четвертая. В земном человеке возможно во‐
площение всех семи. Человек и общество – уникальные элементы реального 
мира,  в  которых могут  быть  представлены  все  семь  граней,  синтезируются, 
соединяются  семь  относительно  независимых  атрибутов  Первопотенциала: 
«Человек  есть  семигранное  существо,  так  как одновременно переживает  все 
семь фактов бытия»127.  
В  обществе  как  системе  семь  атрибутов Потенциала  проявлялись  как  1) 

расселение, связь между заселенными регионами (пространственная); 2) пре‐
емственность  культур  (временная,  историческая  связь);  3)  связь  хозяйствен‐
ных  операций  (сфера  материального  производства);  4)  развитие  гармонии 
воли  (первичные  человеческие потребности,  ценности,  настроения); 5)  обы‐
денное и научное познание; 6) сфера художественного творчества; 7) мораль‐
ная  сфера,  область  нравственных  идеалов  и  моральной  практики.  Соответ‐
ственно, очевидными обстоятельствами человеческой истории Жаков считал 
территорию,  преемственность,  материальное,  характер  народа,  знание,  ис‐
кусство  и  нравственность.  Кроме  того,  действовал  непостижимый  фактор, 
который Жаков называл «Провидением».  
Вот  как  сам  К.  Ф.  Жаков  перечислял  факторы  истории:  «1.  Территория 

народа. 2. Преемственность в жизни народа. 3. Хозяйственное преуспевание 
народа. 4. Душа народа, выявленная в его мифах и народной поэзии. 5. Разум 

                                                            
125 Там же. С. 188. 
126 Там же. С. 71. 
127 Там же. С. 53. 
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народа,  проявленный в  созданном им  знании. 6. Народное  творчество  в ис‐
кусстве  и  поэзии.  7.  Проявленное  геройство  и  готовность  жертвенности. 
Восьмой фактор, о котором всегда необходимо твердо помнить: «Божествен‐
ный – фактор Первопотенциальный, не поддающийся ни человеческому уче‐
ту, ни влиянию»128. 
Жаков считал, что национальные и государственные деления общества по 

влиянию сильнее, чем классовые: «Развивать необходимо национальное госу‐
дарство…  В  национальном  государстве  необходимо  развивать  твердую, 
принципиальную  власть… Необходим  союз  национальных  государств»129.  В 
рамках государства следует ликвидировать классовую борьбу, ибо общество – 
организм,  а  классы  –  члены  этого  организма:  «борьба  безумна  между  ни‐
ми»130. 
Бог – резервуар, набор всех возможностей. Божественное богаче натураль‐

ного, так как возможностей больше, чем их реализаций. Таким образом, есть 
две  сферы  Бытия:  сфера  реальных  и  формальных  возможностей  и  сфера 
осуществленных  возможностей.  Размышляя об  этом, К. Жаков формулиро‐
вал собственное доказательство бытия Бога: «возможностей всегда много, по‐
этому необходимо допустить возможность возможностей, т.е. Первовозмож‐
ность… в основании всего возможность возможностей»131. Вместе с тем, в бо‐
жественной сфере нет невозможного, того, что не может существовать: «Пер‐
вовозможный из того, что было возможно, что было первозможно, значит из 
себя сам; больше не из чего ему произойти – как из себя»132. Как в свое время 
записал  Лао–цзы:  «Человек  следует  законам  земли.  Земля  следует  законам 
неба. Небо следует законам дао, а дао следует самому себе»133. 
Понимание Бога как свернутой сферы всех возможностей существовало в 

религиях великих древних цивилизаций. В Древнем Египте олицетворением 
такой  сферы  был Птах.  Птах  – Бог–в–себе,  изначальное  Единое.  Это  Единое 
есть Нун – инертная, неоформленная водная масса, хаос. Атум связывал Нун 
с реальным миром, проявляя себя в восьми гранях, олицетворенных стихиях 
и духовных началах: Шу, Тефнут, Геб, Нут, Осирис, Исида, Нефтида, Сет.  
Первовозможный Птах творил мир через Атума божественным оком, ви‐

дением. Атум – Первопотенциал, Пантократор. Рожденный Осирисом и Ис‐
идой Гор – сердце Птаха. Тот – слово Птаха. 
В духовой культуре Индии Бог нашего времени Брахма был Первопотен‐

циалом.  Брахма  –  это  особая  творческая  энергия  абсолютной  космической 
субстанции – Брахмана – Атмана, «Первовозможного».  Говоря словами Жа‐
кова:  «Первопотенциал  –  это  божественная  энергия,  но  не  материальная 

                                                            
128 Там же. С. 93. 
129 Там же. С. 166.  
130 Там же. С. 195. 
131 Там же. С. 197. 
132 Там же. С. 175.  
133 Дао дэ цзин // Древнекитайская философия: в 2 т. М.: ПринТ, 1994. Т. 1. С. 122. 
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энергия и не душевная энергия. Первопотенциал ‐ это божество, и жизнь, и 
творчество»134.  
В  древнекитайской  философии  абсолютная  субстанция  есть  Закон, 

направляющий изменения в реальном мире. Поэтому эта субстанция – Путь, 
Дао. Дао как Первовозможный проявлялся через  свою эманацию – дэ. Дэ  ‐ 
это Первопотенциал: «Содержание великого дэ подчиняется только дао. Дао 
туманно и неопределенно. Однако в его туманности и неопределенности со‐
держатся образы. Оно туманно и неопределенно. Однако в его туманности и 
неопределенности скрыты вещи. Оно глубоко и темно. Однако в его глубине 
и темноте скрыты тончайшие частицы»135. 
Учение Жакова о семи атрибутах Первопотенциала соответствовало зоро‐

астрийской  концепции  Амеша  Спента  –  Бессмертных  Деятелей.  Согласно 
этому  учению,  единый  бог  Ахура‐Мазда,  Мудрый  Господин  претворился  в 
натуральном мире посредством шести  сущностей. Ахура–Мазда  действовал 
через  Божественные  Сущности,  Амеша Спента.  Эти  сущности  были  персо‐
нифицированными  идеями,  каждой  из  которых  соответствовал  определен‐
ный материальный элемент. Воху Мана представляла Благую Мысль, ее ма‐
териализация – домашние животные, скот, быки. Аша Вахишта – Благой По‐
рядок, его элемент – огонь. Хшатра Вайрья – Могущество, Власть. Этой сущ‐
ности  соответствовали  металлы.  Спента  Армаити  –  Благое  Действие,  веще‐
ственное воплощение – земля. Хаурватат – Целостность, Здоровье. Этой сущ‐
ности  соответствовала  вода. Амеретат – Жизнь,  Бессмертие, материализова‐
лась в растениях136. 
У  греческих  орфиков  исходная  фаза  мирового  развития  –  хаос,  высшее 

единство  (Первопотенциал). За ней последовала стадия разделения, диффе‐
ренциации.  Появился  реальный  мир,  низший  план  бытия,  когда  первона‐
чальное  единство  нарушилось137.  Орфизм  и  Элевсинские  мистерии  Жаков 
упоминал в качестве предвестников своего учения. 
Первовозможный теологии Жакова – это Ан, верховное божество Месопо‐

тамии,  египетский  Птах,  Дао,  Брахман  –  Атман,  Ахура‐Мазда,  «царство 
идей»  Платона.  Первопотенциал  теологии  Жакова  есть  Атум,  Бог  нашего 
мира  Брахма,  дэ,  Богочеловек.  Существенной  особенностью  учения  зырян‐
ского мыслителя было понимание Первопотенциала как постоянно действу‐
ющего.  Сфера  возможностей  продолжала  существовать,  хотя  часть  их  пре‐
творялась. Жаков не был деистом. Для него главный закон бытия – закон по‐
стоянного  взаимодействия  потенциального  и  реального:  «Закон  ритма.  Ре‐
альное переходит в потенциальное и потенциальное в реальное»138. 

                                                            
134 Жаков К. Ф. Указ. соч. С. 165. 
135 Дао дэ цзин. С. 121. 
136 Zoroastrianism // The Encyclopedia of Religion. By M.Eliade. 15 vol. Vol. 5. – N. Y.: Macmillan 

Publishing Company, London: Collier Macmillan Publishers, 1987. – P. 579 – 590. P. 33.  
137 Фрагменты ранних греческих философов. Часть I. От эпических космогоний до возникно‐

вения атомистики. М.: Наука, 1989. С. 62. 
138 Жаков К. Ф. Указ. соч. С. 168. 
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К.  Ф. Жаков  указывал,  что  человек  –  единственный  элемент  реальности, 

способный  связываться  с  потенциальным,  высшим,  духовным  миром.  Это 
единственное  действительное  существо,  осознающее  в  себе  потенциальные 
начала. Такая двойственность человека – его трагическая участь. В этом смыс‐
ле человек есть уклонение от природы. Трагичность противоречивой, дуаль‐
ной природы человека раскрывает религия. 
Двойственность  и  уникальность  человека,  прежде  всего,  заключена  в  его 

предсуществовании,  принадлежности  двум мирам  –  потенциальному и  ре‐
альному,  загробному  и  натуральному.  Рождению  личности,  ее  приходу  в 
наш  мир  предшествовал  божественный  замысел.  Божественный  замысел 
личности нематериален: «материя разделяет земного человека (проявленно‐
го) от загробного человека (непроявленного)»139. Загробный человек участво‐
вал  в  рождении  реального  индивида:  «рождение  человека  не  есть  только 
следствие  соединения  супругов,  но и деятельность  загробного  существа,  по‐
тенциального человека»140.  
Рождение  человека  есть материализация  его  потенциального  ядра:  «Об‐

разование  человека  –  это  синтез.  Когда  первопотенциальное  зерно  жизни 
заволакивается  оболочками:  нравственным,  прекрасным,  разумным,  душев‐
ным и материальным – получается инволюция…»141.  
В  реальном  человеке  высшие  качества  появляются  на  базе  и  после  низ‐

ших.  В  загробном  человеке  низшие  качества  проявляются  после  высших: 
«Человек двойствен: реальный и загробный. Реальный человек. В основании 
материя;  потом проявление  душевного,  разумного,  прекрасного  и  доброго. 
Загробный человек. В основании Первопотенциал; потом проявляется нрав‐
ственное, прекрасное, разумное и душевное»142. 
Тех, в ком в значительной степени воплощены потенциальные разум, ис‐

тина и красота, – меньшинство. Жаков писал: «Мысль не появляется на зем‐
ле.  Редкие исключения из людей любят познание… Мудрецы и  знающие – 
самые редкие люди»143. Помыслы большинства людей ограничивались поис‐
ками личного благополучия. Злой человек, преступник – тот, в котором угас‐
ли высшие свойства, вытекли в мировую душу144. 
Реального человека, в котором проявились все семь потенциальных атри‐

бутов Первопотенциала, Жаков  уподоблял Христу: «Проявление  в  человеке 
Первопотенциального начала – это Богочеловек. Стал понятен Христос»145.  
Идея  предсуществования  была  представлена  в  египетской  религиозной 

идеологии учением о душе Ка. Ка – одна из душ человека. Она – суть, боже‐
ственный замысел личности, существовавший при возникновении мира. Ба – 
душа,  складывавшаяся  прижизненно.  Ка  содержались  в  изначальном  Нун 

                                                            
139 Там же. С. 74. 
140 Там же.  
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как  возможности.  Таким  образом,  личность  существовала  потенциально  и 
реально, как земной и загробный человек, как Ба и Ка. Смерть – это возвра‐
щение Ка в Нун. Умерший воскресал, как Ах. Ах – это дух, оживший умер‐
ший. Если Ах получал оправдание на посмертном Суде богов,  человек ухо‐
дил к своему Ка. 
В христианстве учение о предсуществовании душ признавали мормоны.  
Мистерии, медитация, молитвы позволяли земному человеку заглянуть в 

высший  потенциальный  мир.  Они  были  средствами,  способами  познания 
духовного  мира.  Религия  устанавливала  связь  между  реальным  и  потенци‐
альным миром: «в корне всех знаний и действий наших лежит религия»146. В 
качестве примера Жаков упоминал греческие Элевсинские мистерии. В ходе 
этих тайных ритуалов посвященные временно оказывались в загробном ми‐
ре.  
При восхождении к Первовозможному низшие  субстанции,  включая ду‐

шевную, уходят, а высшие – духовные, остаются. Страдание – один из видов 
душевной  активности.  Разум,  потребность  в  красоте,  добро –  вместе  состав‐
ляют духовное состояние. Жаков различал душевное и духовное: «Страдания 
от того,  что реальная жизнь переходит в потенциальную и наоборот. Пере‐
ходы  трудны,  болезненны.  Спасение  в  уходе  от  оболочек  материальной  и 
душевной, в подъеме в духовное состояние. Окончательное спасение в Перво‐
возможном…  Мир  возник,  а  с  ним  и  страдание  из  напряженности  Бога  и 
творчества Его. Но Бог,  дающий страдание,  дает и  спасение… Если бы я не 
страдал и был бы доволен каким–либо положением в жизни, я не нашел бы 
мудрости. Страдание – путь к мудрости»147.  
Потенциальный  и  реальный  миры  взаимодействуют  постоянно.  Напри‐

мер,  потенциал  души  пребывает  в  психике  земного  человека  в  виде  неосо‐
знаваемых им форм поведения и  восприятия. Когда какие–то элементы  со‐
держания  потенциальной  души  активируются,  соотносятся  с  личным  Я  – 
потенциальное  душевное  содержание  переходит  в  реальное.  В  качестве  ил‐
люстрации  к  этим  рассуждениям Жаков  использовал  ситуацию,  когда  по‐
павший  в  глубокую  реку  выплывал,  хотя  приемам  плавания  его  никто  не 
учил. В этом случае наследственно обусловленная неявная форма поведения 
активировалась при возникновении ключевых раздражителей148.  
Коми мыслитель различал  две  области психической  активности –  созна‐

тельную и бессознательную: «Наши сознательные душевные ощущения суть 
душа реальная; наши же бессознательные душевные отношения и процессы 
суть душа потенциальная, которая по своему содержанию бесконечно боль‐
ше и разнообразнее и богаче души реальной»149. Подобно З. Фрейду, Жаков 
считал,  что объем  сознательной душевной активности меньший,  чем объем 
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сферы  бессознательного:  «Сознание  –  яркие  точки  на фоне  бессознательно‐
го»150.  
Активность души включает в  себя чувственное восприятие, переживания 

и  волю,  желания:  «Человек  идет  и  испытывает  заботу,  печаль,  боязнь  зав‐
трашнего  дня…  это –  душевное»151.  Действие,  присутствие  этого  начала  об‐
наруживается в животных и в людях. Разум, способность мыслить: создавать 
понятия и  суждения,  связывать их  в  цепочках  умозаключений,  реализуется 
только в человеке. То же относится и к другим высшим субстанциям – красо‐
те и добру: «Если проявляется только душевное – это будет зверь, а если про‐
является и разум, и прекрасное, и доброе, то будет человек»152.  
Реальный,  потенциальный  и  божественный  миры  населены:  «Есть  про‐

странство  первопотенциальное  и  все  души  живут  в  пространстве  мировой 
души, духи живут в пространстве разума космического. Есть существа в про‐
странстве  Божественном  и  живут  души  и  духи  соответственно  обстановке 
всех этих пространств в законах им присущих»153.  
Смерть реального человека есть разрушение его телесной и психической 

целостности. Лишь некое духовное ядро личности сохраняется и переходит в 
потенциальное состояние. Это потенциальное ядро имеет атрибутом стрем‐
ление к новой реализации. В нем каким‐то образом сохраняются следы по‐
мыслов и деяний, совершенных в прежних земных воплощениях: «После те‐
лесной смерти человека могут раздробиться не только его реальные духовные 
силы,  но  и  силы  потенциальные.  Остается  зато  Первопотенциальное  ядро 
бытия, остается и Первовозможный, а на зерне Первопотенцильном остают‐
ся следы наших дел и помышлений и жажда жизни. Поэтому Первопотен‐
циальное зерно снова перевоплотится в виде другого организма»154. 
В  учении Жакова  мы  находим  идею  возрождения,  трансформации,  по‐

вторных  рождений:  «рождение  имеет  ступени  и  умирание  имеет  ступени. 
Первое рождение – физиологическое. Второе рождение – выявление ощуще‐
ний и представлений. Третье рождение – выявление ума, потом прекрасного, 
потом нравственного, а затем первопотенциального. Когда это случается, че‐
ловек становится Богочеловеком. И все это при наличии труда и горении ма‐
терии.  И  умирание  имеет  ступени.  Сначала  угасает  нравственное:  «душа 
черствеет»,  ‐  говорят. Умирает любовь к прекрасному. Умирает разум. Уми‐
рают инстинкты, потом умирает тело. Что значит умирает? Это переход ви‐
димого в невидимое, реального в потенциальное»155.  
Мир  человеческих  потенциалов  неоднороден:  «Каждый  человек  после 

смерти  тела  попадает  в  тот  план,  какой  он  заслужил  своею  жизнью  зем‐
ной»156.  Эти  планы  связаны  с  какой–либо  из  семи  потенциальных  субстан‐

                                                            
150 Там же. С. 75. 
151 Там же. С. 173. 
152 Там же. С. 74. 
153 Там же.  
154 Там же. С. 197. 
155 Там же. С. 75. 
156 Там же. С. 189. 
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ций. Но каждый из этих потусторонних планов выше реального мира: «Пла‐
ны мира – это «небеса». Земной план и душевный – это «ад», т.е. – горение в 
страстях»157.  
 Смерть  не  есть  деградация,  инволюция:  «Когда  человек  начинает  осво‐

бождаться от оболочек: материальных, душевных, разумных, эстетических и 
моральных и сольется с Богом – это религиозная эволюция»158. Смерть есть 
поэтапный переход, приближение к Богу. Ее не надо бояться. Ей надо радо‐
ваться. 
Выдающийся современник зырянского мыслителя А. М. Горький отмечал, 

что существование добра есть чудо, хорошее в личности –  самое удивитель‐
ное  из  всех  чудес.  Для  человека  нет  никаких  оснований  быть  «хорошим», 
добро не поощряется в нем ни законами природы, ни условиями социально‐
го бытия. Жаков же рассматривал существование добрых людей, их жертвен‐
ность свидетельством космической субстанциональности добра. Несмотря на 
бесполезность нравственного поведения и даже вред для его субъекта, добро 
существует. Значит, оно коренится в природе, имеет онтологические основа‐
ния в сфере потенциального.  
Вопрос о природных предпосылках добра был основанием философских 

дискуссий  еще  в  цивилизациях  Древнего  Востока.  Размышляя  о  причинах 
взаимной  враждебности  людей,  некоторые  мыслители  Китая,  подобно  со‐
временным  этологам,  предполагали,  что  человек  зол,  агрессивен  по  своей 
сути. Одна из глав сочинений китайского философа Сюнь–цзы так и называ‐
лась: «О злой природе человека». Злобность, завистливость, порочность даны 
людям от рождения, как глаза и уши. Понимание, что человеческая природа 
такова, считали сторонники этой концепции, надо установить в качестве од‐
ного  из  принципов  государственного  управления.  Рассуждая  об  этом, Шан 
Ян  записал:  «Если  управлять  людьми  как  добродетельными,  то  неизбежна 
смута и страна погибнет;  если управлять людьми как порочными,  то всегда 
утверждается образцовый порядок и страна достигает могущества»159. 
Существовало и иное объяснение происхождения агрессивности. Человек 

не рождался злым и мстительным. Эти качества он приобретал в общении с 
окружающими, их формировал неблагоприятный жизненный опыт. Как от‐
мечено в одном из гимнов «Шицзин»: 

«Недобрых совсем не бывает вначале, 
Но мало, кто добрым дожил до конца»160. 
Древний мыслитель Мэн–цзы прямо утверждал, что человек по природе 

добр161.  Распри  не  являются  неизбежным  аспектом  взаимодействия  людей. 
Вражду, взаимную неприязнь можно и нужно устранить. Не страх и жесто‐
кое  принуждение  создают  порядок  и  процветание.  Великое  благоденствие 

                                                            
157 Там же. С. 192. 
158 Там же. 
159 Шан цзюнь шу // Древнекитайская философия. В 2‐ х т. Т. 1. С. 215.  
160 Шицзин. Книга песен и гимнов / пер. с кит. А. Штукина. М.: Художественная литература, 

1987. С. 91. 
161 Мэн‐цзы // Древнекитайская философия. В 2‐ х т. Т. 1. С. 244.  
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возникает лишь в атмосфере взаимного дружелюбия. Какие действия следу‐
ет  предпринять,  чтобы  в  обществе  утвердилась  доброжелательность?  Вели‐
кие учителя Китая предлагали,  чтобы каждый: и правитель, и обычный че‐
ловек,  попытался  изменить  себя.  Лао–цзы  призывал  на  ненависть  отвечать 
добром162.  
К. Ф. Жаков отвечал на вопрос о том, почему есть добрые и злые, исходя 

из общих принципов своего учения. В силу того, что добро – потенциальная 
субстанция, нет обязательности его проявления, необходимости воплощения 
в каждом индивиде. В одних людях нравственность обнаруживается, в других 
– нет. 
Согласно  учению Жакова,  высшие  атрибуты  Первопотенциала  реализу‐

ются  в  конкретных  индивидах  избирательно  и  с  разной  степенью  проявле‐
ния: «Так мозг и  нервы человека. Одному пущено  столько  силы,  а  другому 
иное количество. Мозг вбирает в  себя идеи из мира, но с различной силой, 
смотря по данному ему восприятию. Каждому человеку поставлены пределы 
Богом»163. Только те индивиды, в которых потенциальное нравственное нача‐
ло  было  реализовано,  могут  испытывать  смущение  и  стыд,  сострадание  и 
жалость, различать добро и зло.  
Как  и  Ф.  М.  Достоевский,  Жаков  утверждал,  что  религия  способствует 

проявлению нравственности в реальном обществе, укреплению нравственных 
устремлений личности: «Спасение мира  в  восстановлении религии,  потому 
что без религии нет нравственности, нет любви к человеку, нет никаких усто‐
ев, нет принципов»164. Эта функция не реализуется, когда религиозность яв‐
ляется  внешней,  показной,  лицемерной,  как это чаще бывает и  в  современ‐
ном мире. Религиозность должна стать внутренней: «Спасение должно про‐
изойти изнутри человека», – считал Жаков 165. 
Развитие  подлинной,  внутренней  религиозности,  а  также  теологическое 

просвещение могут способствовать раскрытию высших потенциалов в душах 
все большего числа людей и, таким образом, нравственному и социальному 
прогрессу: «Надо приучать  смотреть  на мир  семигранно и  указать  реалы и 
потенциалы, на цели личности и нации, ибо этим дается утешение человеку 
и  народу,  а  очищение  в  себе Первопотенциала  ведет  в  высшие формы бес‐
смертия как личности, так и нации»166. 
Призыв  к  религиозному  единству –  позитивная  сторона  лимитизма. Из‐

вестно, что и в наши дни конфликты на религиозной почве несут угрозу ста‐
бильности  человеческого  сообщества:  «Культ  Бога–первопричины  будет 
уменьшать религиозную рознь народов и содействовать их сближению, а ме‐
ханизм культуры превращать в организм жизни, ибо и вся природа – потен‐
циальный организм, а личность и нация – проявления этого организма»167. 
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Зырянский  мыслитель,  как  и  Заратуштра,  понимал  человека  как  суще‐

ство, наделенное правом выбора. Любая ситуация, в которой находится лич‐
ность, содержит в себе несколько вариантов развития, потенциалов будуще‐
го. Человек подобен герою картины Виктора Васнецова «Витязь на распутье». 
Он  выбирает  из  данных  реальным  миром,  природными  или  социальными 
обстоятельствами  возможностей  те,  что  выглядят  благоприятными,  полез‐
ными или соответствуют пониманию личностью ее долга. 
К.  Жаков  считал  особенным  проявление  природы  в  человеке,  называл 

Homo «уклонением от природы». Натуральные предпосылки формирования 
личности,  поведения  проявляются  в  индивидах  в  разной  степени  и  разных 
формах.  Есть  «благородные»  и  «низкие»  люди.  Эти  различия  имеют  суще‐
ственные социальные и культурные последствия. 
Выбор вызывает последствия. Мир таков, что, избирая пути добра, красо‐

ты, истины, индивид чаще не получает личного вознаграждения. Выигрывает 
тот,  кто  стремится  «лучше  устроиться».  В  мире  реалий  преобладают  зло, 
безобразие и ложь. 
 Несмотря на такое положение дел, учитель призывал своих последовате‐

лей  создавать  «союзы  добрых  людей»,  преследующих  цели  поддержания 
социальной  стабильности.  Без  таких  активных  действий  человечество  пре‐
кратит существование, не будет больше ни добрых, ни злых. Невыгодное для 
отдельного индивида оказывалось полезным, необходимым для социального 
целого. Аксиология занимала важное место в учении Жакова. Его лозунг «Все 
добрые, соединяйтесь для спасения земли»168 не потерял актуальности. 
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 «Сегодня человек превратил себя в бога,  
потому что он обрел техническую  
возможность создать второй мир  
вместо того мира, который был создан Богом»169 

 
Современные  технологические  процессы  вносят  изменения  не  только  в 

структуру развития информационного пространства, но и посягают на внут‐
ренний  мир  человека.  Кардинальным  образом  предлагается  изменить  ход 
человеческого бытия, человеческой идентификации и предназначения.  
Процесс  развития  информационных  технологий  не  обошел  стороной  и 

религиозную сферу человечества.  
Современную  тенденцию  развития  технологического  процесса  наряду  с 

высокими достижениями можно охарактеризовать как попытку формирова‐
ния  управляемого  общества  посредством  верховного  искусственного  интел‐
лекта, который может самостоятельно определять потребительскую и миро‐
воззренческую корзину индивидуума.  
Хотелось бы обратить внимание лишь на некоторые тенденции развития 

современного информационного общества. 
Имя Энтони Левандовски хорошо известно тем, кто знаком с миром высо‐

ких  технологий.  Он  руководил  подразделением  беспилотных  автомобилей 
компании Uber,  но  был  уволен из‐за проблем,  связанных  с  утечкой инфор‐
мации. По  данным The Guardian,  он основал некоммерческую  квазирелиги‐
озную организацию «Путь в будущее» (Way of the Future). Она не заявлена в 
качестве  религиозной  организации,  но  цели  и  задачи  явно  претендуют  на 
такую  организацию.  «Развивать  и  продвигать  реализацию  Божества,  осно‐
ванного на искусственном интеллекте», —  говорится в заявлении компании. 
По  мнению  авторов,  такое  понимание  Бога  будет  способствовать  «улучше‐
нию общества». О том, как именно руководители Way of the Future намерены 
достичь своих целей, ничего не сообщается. 
Сейчас  для нас  остается  загадкой,  что  значит продвигать идею Божества 

способами искусственного интеллекта, хотя ничего удивительного здесь нет. 
Это лишь новая форма идолопоклонства или религиозной  секты  с поправ‐
кой на технологический прогресс современного общества.  
Ученый‐религиовед Кэнди Канн, преподающая сравнительную религию в 

Университете Бэйлора,  говорит, что духовная инициатива Левандовски «вы‐
глядит, как типичная американская религия. Церковь Иисуса Христа Святых 
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последних  дней  (мормоны)  и  саентология  –  это  явно  американские  тради‐
ции,  которые  сосредоточены  на  очень  перспективных мыслящих  религиоз‐
ных  взглядах.  Мормоны  обсуждают  другие  планеты  и  внеземную жизнь,  а 
саентология  уделяет  особое  внимание  терапии  и  психологическому  миро‐
воззрению, что является довольно современным и перспективным мышлени‐
ем»170. 
Идеи,  где  наивысшей  ценностью  ставится  комфорт,  однозначно  найдут 

своих адептов. На родительском собрании в 5 классе моего ребенка был по‐
ставлен вопрос о том, чтобы детям давали в школу телефоны с простейшими 
функциями только звонка, на что некоторые родители сказали, что «мой ре‐
бенок не будет неудачником, чтобы ходить с простейшим телефоном в шко‐
лу». К счастью, есть и такие родители, которые предложили ребенку экспе‐
римент:  «Возьми  в  класс  самый простой  телефон,  и  кто  тебя  оскорбит,  тот 
тебе не друг, а кто не обратит внимания, с тем и дружи». И знаете, это срабо‐
тало. Ребенок действительно стал дружить с тем, кого раньше просто не за‐
мечал.  
Нам хорошо известно, что в раю человек общался с Богом и этого ему бы‐

ло достаточно. Но с  грехопадением человек постепенно стал искать воспол‐
нения  и  нехватку  богообщения.  Потомки  Каина  становятся  первыми  горо‐
жанами – изобретателями техники и искусства. С ними появляется цивили‐
зация – «огромная попытка восполнить отсутствие Бога», – говорит В. Н. Лос‐
ский171. 
Когда  человек  привыкает  к  техническим  новинкам,  у  него  формируется 

особый стиль жизни, и уже не сам человек, но технократическое общество, а 
сегодня, точнее сказать, искусственный интеллект, начинает формировать его 
потребности.  
Гипотезы  технократического  характера  современной  цивилизации,  где 

подразумевается  власть идеологии максимального комфорта и удобства че‐
ловека в материальном мире посредством достижений науки и техники при 
отвержении Бога и учения о человеке как образе Бога, находят свое подтвер‐
ждение в идеях реализации божества как искусственного интеллекта.  
Подобные тенденции являются следствием отчуждения человека не толь‐

ко от Бога,  но и от  самого  себя. «Человек не  чувствует  себя центром  своего 
мира,  движителем  своих  собственных  действий,  напротив,  он  находится  во 
власти своих поступков и их последствий, подчиняется или даже поклоняет‐
ся им. Отчужденный человек утратил связь с самим собой»172. 
Складывается впечатление, что современные средства коммуникации, со‐

циальные сети, мессенджеры направлены на то, чтобы не дать человеку даже 
малейшей попытки прийти в себя и пораздумать над своим внутренним ми‐
ром, найти в себе искру Божью, задуматься над истинными ценностями. Как 

                                                            
170 http://fb.ru/post/religion/2017/10/21/18434. 
171 Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной Церкви. М., 1991, с. 257 
172 Фромм Эрих. Здоровое общество, М. 1991, с. 372–373. 
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сказал  Григорий Нисский,  после  грехопадения  человек  в помрачении  стре‐
мится «иметь свое бытие в самом небытии»173.  
Развитие  коммуникационных  программ  приложений,  как  бы  ни  стара‐

лись разработчики,  не  всегда  способствует  консолидации общества. Напро‐
тив,  психологи  все  чаще и  чаще отмечают проблемы человека,  связанные  с 
одиночеством,  душевными  соматическими  заболеваниями,  связанными  с 
отсутствием живого общения.  
Идея  объединения  людей  в  сообщества,  группы,  которая  сподвигла  М. 

Цукерберга  к  созданию  социальной  сети,  сейчас  его  волнует  не  меньше  на 
фоне  значительного  оттока  числа  пользователей;  в  поиске  более  глубокой 
мотивации  объединения  сообществ  и  пользователей  основатель  сервиса 
Facebook также пытается обратиться к авторитету религии. Возможно, имен‐
но поэтому 22–23  июня 2017  г.  в Чикаго  (Facebook Communities Summit)  он 
выступил  перед аудиторией  активных  пользователей,  которые  создали 
в рамках  сервиса  Facebook  самые  многочисленные  и влиятельные  группы. 
В своем  выступлении  М.  Цукерберг  отметил,  что  «американцы  нуждаются 
в чем‐то,  что объединяло бы их. Поразительно:  на протяжении десятилетий 
численность  любых  групп  сократилась  на целую  четверть.  Это  значит,  что 
есть  очень  много  людей,  которые  теперь  нуждаются  в поиске  цели 
и поддержке  из  другого  источника»,  – приводит его  слова  сайт  телеканала 
CNBC. 
Основатель  Facebook  привел  в качестве  примера  общественных  институ‐

тов, которые объединяют большое количество людей, Церковь, а также «Ма‐
лую  лигу»  –  крупнейшую  в мире  молодежную  бейсбольную  организацию, 
объединяющую в своих рядах около 2,4 млн детей и подростков. При этом он 
подчеркнул,  что  принадлежность  к той  или иной  социальной 
или религиозной  группе  имеет  большое  влияние  на поведение  ее  членов. 
«Люди, которые ходят в церковь, с большей вероятностью будут добровольно 
жертвовать на благотворительность, но не только потому, что они религиоз‐
ны,  а потому,  что  они  являются  частью  сообщества»,  –  отметил  глава 
Facebook.  Для того,  чтобы пользователям  было  удобнее  находить 
в социальной  сети  единомышленников,  компания  уже  приступила 
к разработке  алгоритма  искусственного  интеллекта. «Мы  начали  работать 
над этим проектом, чтобы узнать, можем ли мы добиться лучшего результа‐
та, предлагая те группы, которые могут быть для вас интересными, – расска‐
зал Марк Цукерберг. – Чтобы сделать  это, мы начали  создавать искусствен‐
ный интеллект,  и он  работает.  За первые шесть месяцев мы помогли  более 
чем  50 %  пользователей  присоединиться  к сообществам,  которые  отвечают 
их интересам»174. 

                                                            
173 Григорий Нисский, свт. Цит. по: Лосский В. Н. Очерк мистического богословия Восточной 

Церкви. М, 1991, с. 101. 
174  http://sib‐catholic.ru/mark‐tsukerberg‐facebook‐mozhet‐vyipolnyat‐rol‐analogichnuyu‐roli‐

tserkvi/. 
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Мы становимся свидетелями рождения новой формы религиозности, вер‐

ховным божеством которой является искусственный интеллект. Хотя многие 
ученые,  политики,  философы  предупреждают  о  скрытой  опасности,  кото‐
рую может нести искусственный интеллект, в том числе и британский физик‐
теоретик Стивен Хокинг, который  заявил,  что ИИ может  стать  самой  боль‐
шой ошибкой в истории цивилизации, так как он способен быстро превзой‐
ти  человека и  начать  управлять  основными  аспектами  нашей жизни. Илон 
Маск  также несколько лет  назад  занялся изучением ИИ,  но лишь для  того, 
чтобы  следить  за  его развитием,  поскольку,  по  его  словам, «он может  стать 
серьезной угрозой для человечества». 
 Сегодня мы сталкиваемся с новой формой религиозности, основанной на 

технократическом характере, причем в адепты можно записать каждого че‐
ловека, имеющего современный гаджет с доступом в интернет. Уже сегодня 
запущены программы, которые подбирают новости, ссылки согласно нашим 
прошлым запросам и желаниям. Хотим ли мы того или нет, нам навязыва‐
ются  интеллектуальные,  материальные  продукты.  По  такому же  принципу 
будет действовать искусственный интеллект, вмешиваясь в личное простран‐
ство каждого человека, управляя его духовным миром. Религия и религиоз‐
ная мотивация в этой парадигме будут выглядеть лишь как средство дости‐
жения заданной цели. «Никогда не было еще такой культуры, подобно про‐
метеевской, которая с такой бы энергией и однобокостью стремилась к чув‐
ственным удовольствиям,  к  примитивным утехам плоти,  осмеивая  заботу о 
спасении  души;  и  никогда  не  было  культуры,  которая  бы  сделала  человека 
более несчастным и жалким, как эта», – отмечает В. Шубарт175. 
 
 

   

                                                            
175 Шубарт В. Европа и душа Востока. М, 1997, с 295–296. 
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Александр Васильевич Ширшов 
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Мордовского государственного университета имени Н.П. Огарева, Саранск 
 
 
  Социокультурная  традиция  есть  проявление  таких  сфер  сознания

человеческого индивида,  которые задают направленность к проявле‐
нию  высшего  человеческого  начала  (коллективный  интеллект)  в  об‐
ществе.  Неоднозначность  оценок  роли  традиций  отечественной  ду‐
ховности  порождена  сложностью  процесса  взаимодействия  Право‐
славия с другими мировыми религиями, проблемами определения и
квалификации духовности. В настоящее время набирает силу широ‐
кая  дискуссия  о  месте  морали  и  теологии  в  истории  современной
России. 
КЛЮЧЕВЫЕ СЛОВА: традиционализм, культура, процесс, традиция. 
 
 

Отечественная  конфессиональная  культура  сегодня  переживает,  на  пер‐
вый взгляд, проблемы бурного роста и обновления, в то же самое время она 
получила в наследство вовсе не «нравственное благолепие», а запустение в 80 
%  приходских  храмов,  отсутствие  региональных  структур  религиозного  об‐
разования. Неслучайными были замечания патриарха Алексия  II о том, что 
мы  переживаем  время,  сравнимое  с  эпохой  христианизации  Руси.  Транс‐
формация ценностей  есть  процесс,  представляющий  собой реакцию на  со‐
циально‐экономические, социально‐политические и социокультурные изме‐
нения. Это свойство ценностной системы – быть своеобразным лакмусом со‐
стояния общества – обусловлено отмеченной ранее способностью ценностей 
служить  каналом  между  внутренними  и  внешними  системами.  По  оценке 
многих исследователей, культ денег в структуре ценностных ориентаций зна‐
чительной части молодежи занял прочное место.  
В отношении современного положения морали в среде россиян хотелось 

бы  отметить,  что  в  российском  обществе  налицо  разрыв  поколений,  отра‐
жающий  разрыв  исторического  развития.  Изменение  социальных  условий, 
смена  общественных  ценностных  ориентиров  ведут  к  тому,  что  механизм 
воспроизводства  ценностных  ориентаций  перестает  быть  ведущим,  уступая 
место адаптационным механизмам. По данным современного исследователя: 
«Ситуация  в  морально‐нравственной  сфере  приобрела  такую  остроту,  по‐
скольку  в  течение  длительного  времени  и  власть,  и  общество  считали,  что 
формирование этических установок – сфера сугубо частной жизни» [3, с. 30]. 
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Рассматривая современный социокультурный аспект российской религи‐

озности, отметим тот факт, что большинство населения Поволжья позитивно 
оценивает религию, считает ее сегодня одним из устоев этнической и миро‐
вой  культуры,  признает  значительный  вклад  традиционных  религиозных 
институтов  в  сохранение  нравственных  ценностей  человечества.  Выявление 
необходимых ценностных стержневых моментов развития региональных ре‐
лигиозных  традиций  предполагает  обращение  к  комплексному  теологиче‐
скому и нравственно‐антропологическому анализу человеческой природы. 
В этой связи возникает вопрос о современной религиозной культуре: воз‐

можна ли она в современном обществе? В любом случае ее судьба зависит от 
того,  смогут  ли  ее  потенциальные  творцы  и  адепты  отказаться  от  тех  ком‐
плексов и мифов,  что  внедряются  сейчас  в  культурном пространстве  совре‐
менного российского общества, в том числе и с Запада, ради преображения 
сознания, времени и жизни. 
Постмодернизм предполагает прежде всего антиуниверсализм и эклекти‐

ку,  вмежевывающие принципиально профанируемое и ироничное отноше‐
ние к духовным и культурным ценностям. В указанном плане весьма показа‐
тельно  неоднозначное  отношение  опрошенных  нами  респондентов  к  про‐
блеме многоконфессиональности и многочисленности неорелигиозных орга‐
низаций в РФ. Процесс глобализации и проникновение в Россию нетрадици‐
онных  религиозных  организаций  вполне  способны  спровоцировать  целый 
ряд новых конфликтов, причины которых будут таиться не в традиционных 
межконфессиональных и этнических претензиях, а в цивилизационных раз‐
личиях [4].  
Изменившийся  общественный  климат  в  стране  совершенно  по‐другому 

отражается  в  понятии  религиозности.  Как  нынешнее  молодое  поколение 
соотносит себя с религией, как влияет принадлежность к церкви на его цен‐
ности и поведение, насколько активна сама молодежь по отношению к церк‐
ви в ответ на ее усилия? 
Сознание  современной молодежи в  своей массе  эклектично,  поверхност‐

но, а в силу возраста – еще и неустойчиво. Религиозность и мораль современ‐
ной молодежи скорее «конформистская»: есть желание быть как все – назы‐
ваться  верующим,  соответствовать  стереотипу  духовности,  распространяе‐
мому в современном российском обществе СМИ, время от времени вести се‐
бя как верующие (отмечать церковные праздники, венчаться, крестить детей). 
Однако  по‐настоящему,  всерьез  приобщаться  к  вере,  церкви,  стать  глубоко 
религиозными молодые  люди  не  намереваются.  По  справедливому  наблю‐
дению отечественного исследователя ХХ столетия, многие проблемы генети‐
чески  укоренены  в  области  нравственного  воспитания  и  образования  [1,  с. 
217]. С дефицитом этического воспитания мы сталкиваемся постоянно: в бы‐
ту,  на  работе,  на  транспорте,  в  различных  учреждениях,  и  все  страдаем  от 
взаимной грубости, элементарной невоспитанности, а порой и хамства. Это 
еще раз убеждает  в необходимости увеличения сферы гуманитарного обра‐
зования.  Высокий  уровень  нравственной  зрелости  людей  ‐  один  из  главных 
признаков духовного здоровья общества.  
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Во‐первых,  в  российском  обществе  проявляется  стремление  граждан  к 

идеологической самоидентификации как форме самоидентификации наци‐
ональной,  игнорирующей  или  умалчивающей  политические  разногласия, 
обусловленные социальными и культурными различиями. Во‐вторых,  выра‐
жая доверие к Русской православной церкви, граждане выражают доверие к 
персонам,  представляющим  вершину  её  иерархической  структуры.  Это 
несомненное достижение церкви и показатель правильности  выбора персо‐
налий, представляющих организацию через средства массовой информации. 
В‐третьих,  выражая  доверие  к  Русской  православной  церкви,  большинство 
граждан  солидаризируется  с  позицией  государственной  власти. Поддержи‐
вая  руководство  страны,  связывая  с  ним  свои  ожидания  социального  пере‐
устройства,  граждане переносят и  на  церковь  симпатии,  которыми пользо‐
вался и пользуется президент и премьер‐министр. С другой стороны, личная 
религиозность руководителей страны в сознании некоторых граждан служит 
некоторой гарантией их верности данным обещаниям.  
Трансформации в России начала ХХI в. ведут к возникновению в крупных 

городах  среднего  класса,  который  формирует  запрос  на  новую  социокуль‐
турную модель взаимоотношений личности и государства, появление конку‐
рентной  политической  системы.  В  истории  православия  не  было  периода 
пребывания в демократическом обществе, однако эта ситуация не чужда ее 
духовному и культурному опыту. Православие почти всюду, за исключением 
периодов  господства  в  исторической  зоне  распространения  национальных 
православных  церквей:  Арабского  халифата,  Османской  Турции,  Золотой 
Орды и СССР, развивалось в том мире, где монархическое государство орга‐
нически  сочеталось  с  народной  нравственно‐политической  культурой.  Ос‐
новные параметры задач ближайших этапов государственного строительства 
оглашаются  Президентом  Российской  Федерации  в  ежегодных  посланиях 
Федеральному Собранию РФ,  которые  хотя и носят  характер  светской офи‐
циальной государственной программы, в том числе в области идеологии, но 
имеют  характер  толерантного  отношения  к  традиционным  религиозным 
организациям,  включая  РПЦ.  Реализуемые Правительством  РФ  националь‐
ные  проекты  конкретизируют  важные  направления  воплощения  основных 
государственных идей. 
Однако национальная идея как форма выражения самосознания основно‐

го, державного, государствообразующего русского народа имеет полное пра‐
во  на  существование.  Формализованное  её  подтверждение  в  текстах  может 
быть  осуществлено  и  без  участия  официальных  властных  структур,  силами 
других общественных институтов. И здесь велика роль Русской православной 
церкви, поскольку она обладает самым мощным потенциалом и обществен‐
ным авторитетом для выполнения этой задачи. Сверхзадачей русского наро‐
да и  всех  его православных  братьев,  согласно русской идее,  является  дости‐
жение  такого  состояния  общественного  устройства,  когда  будут  исключены 
все пороки и недостатки прежнего социального и экономического развития. 
Православный  принцип  соборности  уже  сейчас  может  стать  основой меж‐
конфессионального и межэтнического диалога. 
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Предлагаемая  русским  православием  соборность  в  социальном  плане 

означает  возможность решать  социально  значимые проблемы на  коллекти‐
вистских началах. В богословском плане под соборностью понимается инте‐
грация земного и небесного, единение христиан ради достижения согласия в 
земных делах, а также глобальный комплекс взаимосвязей и отношений «че‐
ловек – природа», «человек – нация», «человек – личное «Я». Категория «со‐
борность»  не  только  отражает  взаимную  любовь  и  уважение  к  специфике 
народов,  социальных  групп,  политических  партий,  отдельных  людей,  но  и 
побуждает их к духовно‐нравственному единению во имя Российского  госу‐
дарства. 
Важной  задачей  в  настоящее  время  является  воспитание  культуры меж‐

конфессионального общения в системе образования. Несовершенство право‐
вой базы межрелигиозных взаимоотношений, недостаточная компетентность 
кадров  государственных  чиновников  нередко  приводят  к  политическим 
ошибкам. Впрочем, не меньшую роль в этом играет и относительная новизна 
и неисследованность самой проблемы. 
Светское  и  религиозное  в  практической  сфере  взаимодействуют  в  про‐

странстве культуры посредством участия  верующих и неверующих людей в 
передаче знаний и информации, в производстве и популяризации произве‐
дений  искусства.  Наибольшая  свобода  выбора  способа  высказывания  своих 
мировоззренческих  убеждений  в  соответствии  со  сложившейся  в  обществе 
ситуацией  терпимости и принципа  творческой  свободы  существует  для  ав‐
торов и ретрансляторов произведений,  созданных в рамках художественных 
жанров (пьесы, кинофильмы, книги, картины, музыкальные произведения и 
т. п.). Большей степенью зависимости от государственной политики, идеоло‐
гической ориентации учредителя и потребительского спроса характеризует‐
ся деятельность  средств массовой информации. В наибольшей  зависимости 
от  официальной  позиции,  выраженной  в  установлениях  власти,  находится 
система народного образования,  выполняющая социальный заказ по подго‐
товке, с одной стороны, граждан, с другой стороны, современных специали‐
стов. 
Русской православной церкви  удалось  решить  ряд  принципиально  важ‐

ных проблем. Одна из них  связана  с  образованием подрастающего поколе‐
ния. Неслучайно патриарх Кирилл отметил наличие продуктивного диалога 
между церковью и государством по этим вопросам и выразил надежду, что 
«мы сможем прийти к согласию по всему спектру тем, касающихся образо‐
вательной сферы» [6]. 
Так, с 2009 г. в качестве эксперимента в ряде регионов России в школе по 

выбору  был  введен  предмет  «Светская  этика»  или  «Основы  религиозных 
культур», в том числе православной. С 2012 года эта практика была включена 
в обязательную часть школьной программы; естественно, среди религиозных 
культур первое место в большинстве субъектов Российской Федерации зани‐
мает православная культура. Многие представители экспертного сообщества 
полагают,  что  34  часа,  отводимых  на  преподавание  религиозной  культуры, 
недостаточно.  По  мнению  православных  иерархов,  «изучать  родную  духов‐
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ную культуру необходимо хотя бы один час  в неделю по всем  годам обуче‐
ния». 
Была  создана широкая  сеть православных  гимназий,  в  которых наряду  с 

конфессиональными предметами осваивают и программу средней  (полной) 
школы. Началось открытие православных детских садов, на очереди органи‐
зация  православных  учебных  заведений  начального  и  среднего  профессио‐
нального образования. Современный исследователь Е. В. Мочалов отмечает, 
что в истории духовно‐нравственной традиции россиян «богословие стреми‐
лось к гармоническому сочетанию духовного начала и телесного начала в че‐
ловеке. Оно стремилось обожить плоть и возвеличить духовное» [2, с. 29]. 
Одной из особенностей постсоветской эпохи является изменение  статуса 

массовой  культуры  и  ее  поистине  экспансивный  характер.  Это  означает 
прежде  всего размывание  всяческих  границ:  культурных,  этических,  эстети‐
ческих, религиозных и т. д. Это означает опрокидывание всех стереотипов и 
ценностных иерархий. Можно без преувеличения утверждать, что мы живем 
в постмодернистскую эпоху, имея при этом в виду, что постмодернизм есть 
не столько общекультурное течение, сколько определенное. Постмодернизм 
предполагает прежде всего антиуниверсализм и эклектику, вмежевывающие 
принципиально  профанируемое  и  ироничное  отношение  к  духовным  и 
культурным ценностям. Традиционные религии, Православная церковь и их 
культурные традиции, с их формами и установками, «не дающими материи 
разбегаться» [5, с. 129], представляются для такой цивилизации механизмами 
сохранения нравственных основ бытия личности. В свете новейших социаль‐
но‐экономических и моральных трансформаций не только в российском об‐
ществе,  но  и,  например,  в  других  евразийских  социумах  современности 
представляется особенно важным акцентировать внимание на тот факт, какое 
воздействие  на  социально‐нравственном  уровне  самосознания  личности  че‐
ловека и общества оказали конфессиональная специфика и моральная ори‐
ентация молодежи в регионе. В российских условиях, при обострении про‐
блем поиска и  духовного  самоопределения  общества  данная  доминанта  со‐
циальной жизни выглядит как никогда актуальной. 
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