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К ПРОБЛЕМЕ НАЧАЛЬНОЙ ИСТОРИИ ГОТСКОЙ ЕПАРХИИ В КРЫМУ 

 
ON THE PROBLEM OF THE INITIAL HISTORY OF THE GOTHIC DIOCESE IN CRIMEA 

 
Кузенков П.В.1, Могаричев Ю.М.2 

Kuzenkov P.V., Mogarichev Y.M 
 

Севастопольский государственный университет, г. Севастополь1 
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Crimean Republican Institute of Postgraduate Pedagogical Education 

 
 

Аннотация. Комплекс сохранившихся сегодня источников позволяет считать, что на момент создания 
Готской епархии она, вероятнее всего, являлась экстерриториальной епархией, находящейся вне 
территории Византийской империи. Реконструировать раннюю историю Готской епархии позволяет 
анализ Жития Иоанна Готского. Предшественника Иоанна, которого возвысил Константин V в 754 г., 
следует считать архиепископом Херсонским и Готским. Рукоположение Иоанна Готского грузинским 
католикосом означало организацию (с подачи властей Готии) новой епархии под верховным патрона-
том Антиохийского патриарха. После ареста хазарами Иоанна и его бегства в Амастриду, Константино-
поль создает «свою» Готскую епархию (сентябрь 786 – начало 787 г.), которая зафиксирована актами VII 
Никейского Собора. 
 
Abstract. The set of sources that have survived today allows us to believe that at the time of its creation the 
Gothic diocese was most likely an extraterritorial diocese, located outside the territory of the Byzantine 
Empire. The analysis of the Life of John of Gothic allows us to reconstruct the early history of the Gothic 
diocese. John’s predecessor, who was elevated by Constantine V in 754, should be considered the 
Archbishop of Cherson and Gothia. The ordination of John of Gothic by the Catholicos of Iberia (Georgia) 
meant the organization (at the instigation of the Gothic authorities) of a new diocese under the supreme 
patronage of the Patriarch of Antioch. After the arrest of John by the Khazars and his flight to Amastris, 
Constantinople created "its own" Gothic diocese (September 786 – early 787), which was recorded in the acts 
of the VII Council of Nicaea. 
 
Ключевые слова: Византия, Крым, Константинопольский патриархат, Антиохийский патриархат, 
Готская епархия 
 
Keywords: Byzantium, Crimea, Patriarchate of Constantinople, Patriarchate of Antioch, Diocese of Gotha 

 
 
В эпоху средневековья на Крымском полуострове функционировали пять православных 

административно-территориальных единиц (парикий, в современном словоупотреблении – 
епархий): Херсонская, Боспорская, Готская, Сугдейская и Фулльская. В четырех из них 
предстоятели – сначала архиепископы, затем митрополиты – носили традиционный титул по 
кафедральному городу, и только в Готии архиерей всегда титуловался не по городу, а по 
области. Только в XV в. мы встречаем «нормальный» титул «митрополита града Феодоро и 
всея Готии» в надписи Дамиана. 

Время и обстоятельства появления Готской епархии до сих пор являются предметом 
научной дискуссии (см. например: [5, с. 434–441], [7, с. 207–211]). Terminus post quem задают 
акты Пято-Шестого (Трулльского) Вселенского собора 691–692 гг., где, согласно древнейшей 
унциальной патмосской рукописи (кон. VIII в.) зафиксирована подпись Георгия, «епископа 
Херсонеса в [стране] Доранта и Тузтардинон(?)» (Χερσονήσου τῇ Δόραντος καὶ ΤΟΥΖΤΑΡΔΥΝΩΝ) 
[9, s. 25–64]. В свете современных исследований вряд ли можно сомневаться в идентифика-
ции «страны Доранта (Дори)» с Крымской Готией и локализации ее центра на современном 
плато Мангуп.  
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Таким образом, в конце VII в. Готия еще входила в состав Херсонской епархии. Termi-
nus ante quem задает упоминание св. Иоанна, епископа Готского (Житие Иоанна Готского), 
чья деятельность относится ко второй половине VIII в., а также заочное участие епископа 
Готии Никиты в VII Вселенском Соборе в Никее (787 г.) [8, р. 20, 278, 496, 832]. 

А.Г. Герцен и Ю.М. Могаричев обосновали гипотезу, что выделение Константинополь-
ским патриархатом Крымской Готии в особую епархию было связано с экспансией в Горный 
Юго-Западный Крым Хазарского каганата, реакцией на которую явилось антихазарское 
восстание, в котором принял активное участие Иоанн Готский (датируется концом 784 – 
серединой 786 г.). Соответственно, Готская епархия была основана на оказавшейся под 
властью хазар территории Горного Юго-Западного Крыма [2, с. 115]. Однако обстоятельства 
появления новой церковно-административной единицы и этапы ее встраивания в структуру 
Константинопольского патриархата остаются не вполне ясными.  

Комплекс сохранившихся сегодня источников позволяет считать, что на момент созда-
ния Готской епархии она, вероятнее всего, являлась экстерриториальной епархией, подчи-
ненной Константинопольскому патриарху, но находящейся вне территории Византийской 
империи. Именно это может объяснять тот факт, что официальный титул главы данной 
церковно-административной единицы включал не название ее кафедрального центра, как 
это было широко распространено в церковной практике, а только название территории. 
Такая специфика интитуляции была характерна в Византии именно для «иностранных» 
епархий. То есть Готская епархия была образована в период, когда Византия политически не 
контролировала Горный Юго-Западный Крым. Впоследствии, когда территория Крымской 
Готии была юридически включена в состав Византии (очевидно, это произошло в момент 
образования фемы Климатов, около 841 г.), название данной церковной области и титул ее 
архиепископа остались прежними [3, 156–173].   

Реконструировать раннюю историю Готской епархии позволяет обстоятельный анализ 
единственного подробного нарративного источника, непосредственно касающегося данной 
темы – Жития Иоанна Готского [5, 474–493]. В данном агиографическом произведении 
присутствует несколько загадочных обстоятельств, касающихся возведения Иоанна на 
епископство, на которых следует сделать особый акцент. Во-первых, после перевода прежне-
го епископа на более престижную кафедру (митрополия Ираклии Фракийской) новый 
епископ в Готию из Константинополя по каким-то причинам прислан не был. Если верить 
пространной редакции Жития, в течение ряда лет Готская кафедра пустовала, пока уже 
избранный местными христианами на епископство монах Иоанн совершал паломничество в 
Иерусалим. По возвращении из Святой Земли он был отправлен для рукоположения в 
Иверию (Грузию).  

Если допустить, что Иоанн занял уже существовавшую кафедру, находившуюся в под-
чинении Константинопольского патриарха, рукоположение в Грузии означало нарушение 
чужой юрисдикции, строго осуждаемое церковными правилами (Апостольское 35-е; II Всел. 
Собора 2-е; III Всел. Собора 8-е; IV Всел. Собора 5-е; Анкирского Собора 13-е; Антиохийского 
Собора 13-е и 22-е; Сердикского Собора 3-е и 15-е; Карфагенского Собора 48-е и 54-е). 
Странно, что такое грубое каноническое пренебрежение к существующим правилам нис-
колько не смутило не только Иерусалимского патриарха (с которым, согласно Житию, Иоанн 
Готский активно контактировал), но и светские и церковные власти в Константинополе: 
императоры Константин V и Лев IV в течение нескольких десятилетий не предпринимали 
никаких мер против Иоанна, патриарх Павел состоял с ним в переписке, а императрица 
Ирина даже пригласила в Константинополь. 

Рукоположение в Иверии де юре означало, что епископ Готский со своей паствой вышел из 
юрисдикции Константинопольского патриархата, войдя в подчинение Иверского католикосата, 
а опосредованно – в сферу влияния Антиохийского патриархата. Ведь хотя в рассматриваемый 
период грузинские католикосы и имели фактическую самостоятельность, формально они 
оставались в верховной юрисдикции патриарха Антиохии и всего Востока [1, 191–229]. 

Казус Иоанна Готского, понимаемый как временная смена юрисдикции окраинной епар-
хии под предлогом распространения ереси в Империи, является уникальным для византийской 
церковной истории. Впрочем, существует возможность и иного толкования сведений Жития 
Иоанна Готского, которое объясняет и бездействие византийских властей, и отсутствие протес-
тов Константинопольского патриархата против нарушения его канонических прав. 

Предшественника Иоанна, которого император Константин V возвысил в 754 г. за под-
держку иконоборчества, переведя на Ираклийскую митрополию, следует считать архиепи-
скопом Херсонским, в подчинении которого находились, как мы знаем из актов Трулльского 
Собора, и приходы «страны Доранта», т.е. Готии. Это снимает вопрос о том, почему Констан-
тинополь в течение практически трех десятилетий, со второй половины 50-х по середину 80-
х гг. VIII в., не назначал нового епископа на Готскую кафедру. В Житии св. Иоанна нет даже 
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намека на противостояние этого «народного епископа» с каким-то конкурентом, поставлен-
ным иконоборцами. С другой стороны, маловероятно, чтобы Грузинская церковь, при всех 
своих иконопочитательских симпатиях, пошла на прямой конфликт с Константинопольским 
патриархом и императором Константином V, назначив на чужую кафедру «своего человека». 
Иное дело – рукоположить епископа на новую епархию, пусть и не признанную иконоборче-
скими иерархами Херсона и Константинополя. Согласно канонам, церковные территориаль-
но-административные единицы должны «следовать гражданскому и земскому порядку» (17-е 
правило IV Всел. Собора). А поскольку, судя по Житию, местные власти, в лице «кира (κῦρ) 
Готии и его архонтов (ἄρχοντες)», поддерживали Иоанна (впоследствии они вместе с ним 
подняли антихазарское восстание), новая епархия выглядела вполне легитимной. Как уже 
отмечалось, в это время Готия, очевидно, юридически не являлась византийской территори-
ей (что подтверждает и форма епископского титула). Решая, к какой юрисдикции будет 
принадлежать новая церковно-административная единица, ее власти и народ сделали выбор 
в пользу Грузинской церкви. 

Источники, которые бы свидетельствовали о спорах за церковную область в Горном 
Юго-Западном Крыму между патриархом Константинопольским и грузинским католикосом 
или стоявшим над ним патриархом Антиохийским, нам неизвестны. По-видимому, со 
времени своего рукоположения в Иверии (которое, по хронологии Жития, могло случиться в 
широком промежутке с 759 г. до конца 70-х гг. VIII в.) вплоть до антихазарского восстания 
Иоанн Готский оставался независимым от Константинополя епископом и в качестве таково-
го принял участие в подготовке восстановления иконопочитания. Это планировалось сделать 
на VII Вселенском соборе, который был созван на август 786 г. в Константинополе, но после 
разгона военными, был перенесен в 787 г. в Никею. К этому времени Иоанн Готский был 
арестован хазарами, и в актах Собора мы встречаем другого «епископа Готии» – Никиту, 
представленного монахом Кириллом, и подчиняющегося, очевидно, уже Константинополь-
скому Патриархату. 

По нашему мнению, существует возможность сузить предполагаемую дату организации 
Готской епархии в составе Константинопольского патриархата. Если принять, что на VII 
Вселенском соборе, открывшемся 24 сентября 787 г., присутствовал представитель епископа 
Готии, уже подчиненного Константинополю, то выходит, что указанная церковно-
административная единица была учреждена не позже осени 787 г. Вероятно, катализатором, 
побудившим Константинопольский патриархат пойти на такой шаг был «выход из игры» 
(арест и бегство) Иоанна Готского.  

Примечательно, что в Житии Иоанна Готского подробно повествуются о неудачной по-
пытке созыва Вселенского Собора в 786 г., а о его заседаниях в 787 г. говорится всего одной 
фразой. Не исключено, что в первоначальной редакции Жития была некая информация об 
участии Иоанна Готского в подготовке к Собору, которая началась сразу после воцарения 
Константина VI и Ирины (сентябрь 780 г.). Иоанн принял в ней активное участие и отправил 
патриарху Константинопольскому Павлу IV (отрекся 31 августа 784 г.) сборник цитат об 
иконах, мощах и ходатайствах святых, полученный от патриарха Иерусалимского (на 
заседаниях Никейского Собора секретарь Никиты Готского читал выдержки из какого-то 
сборника – скорее всего, того самого, о котором идет речь в Житии). После этого Иоанн 
Готский был приглашен Ириной в Константинополь, где «откровенно поговорил со всеми 
(παρρησίᾳ λαλήσας πᾶσιν)» о почитании святых икон» [6, с. 8–14]. Очевидно, Иоанн планировал 
участвовать во Вселенском Соборе, однако события в Готии нарушили эти планы. В резуль-
тате в Никее в 787 г. Готию представлял монах Кирилл, а новый епископ Никита – который 
на Собор не прибыл – уже возглавлял фактически новую епархию, в составе Константино-
польского патриархата (иначе невозможно было бы объяснить его поставление при живом и 
не низложенном Иоанне, который после побега оказался не удел и доживал свои дни на 
покое в Амастриде). Сопоставив все имеющиеся данные и учтя время, необходимое на 
сообщение между Крымом и Константинополем, получаем приблизительное время оформле-
ния Готской епархии Константинопольского патриархата – не ранее сентября 786 и не позже 
начала 787 г. 

Вряд ли стоит сомневаться, что в Константинопольском патриархате прецедент руко-
положения епископа Готии «на стороне» был воспринят болезненно. Косвенным образом это 
подтверждает закрепление за местным архиереем неординарного титула «Готского» (а не 
«Дорского»). Некогда это отражало экстерриториальность данной церковно-
административной единицы. Но после окончательного вхождения Готии в состав империи 
(создание фемы Климатов) [4] в этом уже не было необходимости. Возможной причиной 
сохранения такого титула было стремление недвусмысленно указать на исторические права 
на данную епархию патриархов Константинопольских, поскольку именно с Константинопо-
лем связывалась христианизация готов в церковной традиции. 
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Аннотация. Статья посвящена обзору историко-литературной традиции, связанной с обретением мощей 
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historical sources that shaped the cult of St. Clement in the Rus. The work highlights various interpretations 
of the event, including the critical view of modern researchers, as well as the arguments in its defense. The 
purpose of the study is apprehension of the role of this legend in the context of this Christian tradition 
formation. The novelty of the research consists of the attempt of combined analysis of hagiographic and 
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Формирование восточно-христианской идентичности на Руси тесно связано с развити-
ем культа святых, среди которых особо выделяется предание об обретении мощей св. 
Климента Римского Константином Философом (св. равноапостольным Кириллом) в Херсонесе. 
Это событие, отраженное в житийной и церковной литературе, легло в основу развития, как 
локальных традиций, так и общецерковного почитания. Понятие «кириллической цивилиза-
ции» связано, на взгляд автора статьи, в первую очередь с наследием свв. Кирилла и Мефо-
дия, одним из итогов просветительской деятельности которых стало не только создание 
славянской письменности, но и введение ее в практику богослужения.  

 Согласно житию святого Кирилла, во время своего пребывания в Херсонесе в 861 году 
он обнаружил «Евангелие и Псалтирь, написанные русскими письменами», хотя их «рус-
скость» подвергается сомнению, т.к. большинство современных ученых единодушно говорят 
об ошибке древнерусских авторов [16]. Тем не менее, этот эпизод подчеркивает возможные 
связи региона с восточнославянскими землями и подготовленности среды к восприятию 
письменной традиции. В Херсонесе, по преданию, св. Кирилл обрел мощи папы Климента, 
сосланного в Крым из Рима за исповедание христианской веры. Перенесение этих мощей в 
Рим стало важным элементом миссии свв. Кирилла и Мефодия, придав особое духовное 
значение их деятельности, соединявшей апостольское наследие еще не разделенных Запад-
ной и Восточной церквей.  

Наиболее ранние сведения о почитании св. Климента в Херсонесе встречаются в сочи-
нении паломника VI века архидиакона Феодосия, упоминающего народные шествия к месту 
мученичества святого, тело которого было, согласно сказанию, утоплено с якорем в Черном 
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море [24]. По церковной версии, Климент был сослан императором Траяном в Херсонес 
(Таврику) около 98 года и был здесь казнен в 101 году [19]. Хотя, по мнению других авторов, 
это могло произойти позже [3]. Сведения почерпнуты из житийной литературы и не под-
тверждаются прямыми свидетельствами античных авторов. Тем не менее, они легли в основу 
устойчивого предания, которое получило широкое распространение на Руси.  

Святой Климент Римский в христианской традиции считается учеником апостола Пет-
ра, хотя с исторической точки зрения это утверждение остается вероятным, но не доказан-
ным. Ириней Лионский в книге «Против ересей» (II в. н.э.) утверждает следующее: «Блажен-
ные апостолы, основав и устроив Церковь в Риме, передали служение епископства Лину. 
После него последовал Анаклет, а затем Климент» [13], [15], [17]. Один из учеников 
св. Петра в некоторых агиографических текстах изображается как соратник апостола в 
миссионерских путешествиях, участвуя в богословских диспутах и получая от него наставле-
ния. В 1-м «Послании к Коринфянам» Климент упоминает о мученичестве «блаженных 
апостолов Петра и Павла», что косвенно может указывать на влияние их деяний в проповед-
нической миссии будущего епископа Рима [17], [18].  Это позволяет осторожно предполо-
жить, что Климент действительно мог быть учеником и третьим преемником апостола Петра 
на римской кафедре.  

Особое место в истории обретения мощей святого занимает «Житие Константина», соз-
данное в IX веке и содержащее рассказ об обретении мощей епископа Климента в Херсонесе. 
Согласно тексту, Константин обнаружил мощи в подводной гробнице и впоследствии 
доставил их в 867 году в Рим. Этот эпизод нашел широкую интерпретацию в первую очередь 
как акт, укрепляющий церковно-политическую легитимность миссии Кирилла и Мефодия.  

Современная историография трактует данное сказание преимущественно как леген-
дарное повествование. Так, Е.В. Уханова подчеркивает, что свидетельства о пребывании 
Климента в Крыму появляются в христианской литературе не ранее конца IV–V вв., а само 
предание обретения мощей может быть связано с политическими преобразованиями, 
происходившими в IX веке [29], [32]. Ставится под сомнение и возможность существования 
раннехристианских общин в Херсонесе в конце I века. Тем не менее, авторитетные исследо-
ватели (А.Ю. Виноградов, Ю.М. Могаричев) отмечают устойчивость традиции почитания 
Климента на берегах Понта Эквинского, указывая на непрерывность литургических и 
паломнических практик [8], [21]. Среди таких особо выделяется «Чудо Моисеево», когда на 
протяжении нескольких столетий море отступало на семь дней для поклонения мощам 
мученика Климента в день его памяти [27]. 

К числу значимых источников, фиксирующих почитание святого Климента Римского в 
Крыму, относится описание францисканского миссионера Гильома де Рубрука, составленное 
по итогам его путешествия в 1253 году. Он сообщает об острове, на котором, по свидетельст-
вам местных жителей, располагался «знаменитый храм, сооруженный, как утверждают, 
руками ангельскими». Указанное свидетельство представляет собой ценное звено в цепи 
средневековых повествований, отражающих устойчивость культа святого в региональной 
традиции, а также свидетельствует о восприятии Крыма как сакрального пространства в 
западнохристианском воображении XIII века [23].  

В XVII веке Таврику посетил католический монах Эмильо Дортели д’Асколи, оставивший в 
своем описании похожие сведения. В частности, он приводит вариант предания о существова-
нии часовни неподалеку от Херсонеса – на островке, расположенном, по его словам, в трех милях 
от берега, в морской глубине. Согласно этому описанию, часовня была «воздвигнута руками 
ангелов и хранит тело святого Климента». Приведенный фрагмент демонстрирует не только 
устойчивость легенды о гибели и мощах святого, но и ее трансформацию в католической 
интерпретации, фиксируемой в контексте позднесредневекового времени [11]. 

Важные свидетельства были получены в ходе раскопок конца XIX века на островке в 
Казачьей бухте близ Херсонеса, проведенные К.К. Косцюшко-Валюжничем [9]. Им были 
выявлены остатки христианского храма, отождествляемого рядом исследователей с местом 
мученической смерти св. Климента. Эти находки стали предметом осмыслении островка как 
«мемория мученика», однако их датировка и назначение остаются предметом научной 
дискуссии. Ученый в отчете сообщает следующее: «В византийскую эпоху на островке был 
построен христианский храмик или вернее монастырь, – судя по множеству помещений и 
принимая в соображение отдаленность этого места от Херсонеса». В деле находится 
изготовленный на кальке подробный план островка с постройками, который может стать 
основой для будущих археологических раскопок [9].  

Скептические взгляды С.Б. Сорочана и Е.В. Ухановой подчеркивают отсутствие матери-
альных подтверждений здесь мученической смерти Климента, а также невозможность строи-
тельства подводного храма в том виде, в каком он описывается житийной литературой [30], [32]. 
В выводе Д.В. Айналова подтверждается точка зрения других исследователей: «едва ли можно 
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сомневаться в том, что в остатках сооружений островка в Казачьей бухте мы имеем памят-
ник или меморию св. Климента с жилыми постройками для хранителей ея» [1], [2], [33].  

Итог изысканиям конца XIX – начала XX в. подвел А.Л. Бертье-Делагард, подтвердив 
мысль о сложившемся на протяжении столетий почитании этого участка суши как места 
обретения мощей. Его слова звучат актуально и сегодня: «Нельзя не пожелать, чтобы и наш 
островок, единственный обладающий не только логическими, ни документальными доказа-
тельствами, на вероятность мучения здесь св. Климента и несомненность нахождения 
тут его мощей, не остался заброшенной и даже не очищенной развалиной». Завершается 
абзац пророческим текстом: «Это место должно быть священным для нас» [12].  

Обретение мощей отражено и в древнерусской книжности. «Повесть временных лет» 
(начало XII в.) сообщает о принесении князем Владимиром в 988 году мощей св. Климента из 
Херсонеса (Корсуни) в Киев, которые, согласно тексту, сопровождали «попы корсуньски с 
мощми святаго Климента и Фива». Особый интерес представляет свидетельство епископа 
Титмара Мерзебургского, посетившего Киев в 1018 году, который называл Десятинную 
церковь, где был погребен князь Владимир, «церковью Христова мученика, папы Климента» 
[22], [31]. Это позволяет предположить, что один из приделов храма был посвящен римскому 
святому, а его мощи почитались как одна из главных святынь. Память о Клименте также 
зафиксирована в месяцесловах XI века (Остромирово и Архангельское Евангелия) и в 
гомилетике («Слово на обновление Десятинной церкви»).  

Иконография XV–XVII вв., житийные изображения и литургические последования 
(включая Зографский трефологий, Великие четьи-минеи митрополита Макария и Жития 
Димитрия Ростовского) свидетельствуют о глубокой укорененности этого культа в русской 
церковной традиции [5], [10], [26]. Среди дошедших до нашего времени памятников особо 
выделяются фреска св. Климента в Георгиевской церкви Старой Ладоги XII века, а также 
древний деревянный ковчежец с его изображением из собрания Архангельского краеведче-
ского музея, датируемый тем же периодом [25]. Данные артефакты отражают устойчивую 
традицию почитания святого, закрепленную в визуальных формах, характерных для культу-
ры Древней Руси.   

Современные историки по-разному трактуют и осмысляют значение этого предания. 
Одни рассматривают его как инструмент укрепления славянского церковного единства и 
символического отмежевания от Рима и Константинополя. Другие – как отражение культур-
ной политики времени становления христианской идентичности у славян. В числе исследо-
вателей, обращавших внимание на символическое значение перенесения мощей как акта 
«церковной легитимации» христианства на Руси, историк и публицист В.А. Бильбасов [4],[14], 
[20]. Он в свою очередь опубликовал монографию, в которой собрал многочисленные сведе-
ния о жизни и деятельности первых славянских просветителей, где указывает время обрете-
ния мощей и смысл их миссии следующим образом: «Мощи эти были найдены в конце 861 
года и шесть лет Константин и Мефодий возят их с собой, не отсылая в Рим, не оставляя в 
Византии: быть может, отвозя их теперь в Рим, они выполняли одно из условий, на кото-
рых папа согласился учредить славянское епископство» [4].  

Е.В. Уханова отмечает, что предание может рассматриваться как сознательная рекон-
струкция прошлого, в условиях идеологических и политических вызовов IX века. В то же 
время ею признается сама возможность события обретения мощей святого Климента в IX 
веке, она датирует его 861 годом, а перенесение мощей в Рим – 867 годом. Автор подчерки-
вает, что «для славян значение мощей св. Климента невозможно переоценить», отмечая, что 
перенесение мощей в столицу Римской империи сыграло ключевую роль в укреплении 
церковной независимости славянских земель от Рима и Константинополя [32].  

Это предание также следует рассматривать не только в агиографическом или археологиче-
ском аспекте, но и как важный этап исторического развития христианской культуры, в том 
числе и как важный эпизод миссии свв. Кирилла и Мефодия. Ю.К. Бегунов в своих трудах 
обращает внимание на важность перенесения реликвий и сакральных объектов как средства 
культурной и духовной трансформации, играющих ключевую роль в укоренении религии и веры 
[3]. Перенесение мощей святого в Рим приобретает двойственное значение: как признание 
апостольской преемственности миссии Кирилла и Мефодия и одновременно – как символиче-
ская репрезентация христианизации окраин империи. Более того, само обретение мощей в 
Херсонесе может толковаться как построение «священной географии», в которой Крым стано-
вится одним из сакральных центров. В этом смысле, даже если историческая достоверность 
самого события может быть подвергнута сомнению, его значимость сохраняет свою силу и 
влияние не только в церковной традиции, но и богословском осмыслении.  

Особенно важна в этом контексте интерпретация подводной гробницы папы Климента 
как символа, объединяющего идеи апостольского начала и мученичества – фундаментальные 
принципы, на которых Церковь выстраивала образ святого.  
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Византийская и западноевропейская традиции неоднократно демонстрировали идентич-
ные механизмы легитимации такого рода событий. Целесообразно привести в пример обретение 
мощей св. Стефана в 415 году в поселении Кафар-Гамала в Палестине, описанное Августином, 
или обретение мощей св. Иакова в Компостеле – оба случая сопровождались чудесами и после-
дующим строительством культовых центров. Это наводит на мысль, что житийное повествова-
ние об обретении мощей св. Климента встроено в более широкий культурный прообраз, исполь-
зуемый как способ закрепления сакрального пространства Херсонеса. Сравнение с западными 
аналогами позволяет иначе интерпретировать миссию Кирилла и Мефодия: не только как 
религиозное освоение территории, но и как своеобразный «ритуал основания» новой церковной 
топографии, в которой реликвии становятся «семенами веры».  

Современная археология, наряду с топонимикой и антропологией памяти, позволяет 
взглянуть на Херсонес как на многослойное поле, в котором накладываются римские, 
византийские, русские и новейшие смысловые сюжеты. Крестные ходы, установка скульптур 
и памятных знаков на месте предполагаемой гробницы св. Климента в наше время свиде-
тельствуют о продолжающемся сакральном освоении этого пространства [28]. В этом 
отношении предание не просто живет в тексте – оно продолжает формировать ритуальную и 
символическую картину мира для православных паломников и исследователей.  

Работы некоторых авторов, проявляющих заинтересованность данным историческим 
событием, позволяют интерпретировать подобные предания не как архаичные реликты, а 
как формы сакральной коммуникации. В этом смысле мощи Климента – не просто своего 
рода реликт древности, но «тело памяти», функционирующее как медиатор между временем, 
пространством и религией. Их обретение – событие, в котором пересекаются судьбы империй 
и духовных традиций, вызывающие интерес, как у богословов, философов, так и в среде 
историков. 

Кроме того, события 861–867 годов, связанные с пребыванием Константина в Херсоне-
се и обретением им мощей св. Климента, рассматриваются как символическое предзнамено-
вание рождения древнерусской церковной традиции. В предании св. Климент Римский 
предстает как «апостол земли Русской», а его культ – как значимое звено, связавшее миссию 
Кирилла и Мефодия с формированием восточно-христианской идентичности славян. 
Комплекс представлений о его ссылке, мученичестве, «морском чуде», обретении мощей и их 
перенесении в Рим вобрали в себя богатое культурно-богословское наследие, пройдя длитель-
ный путь трансформации. Акт обретения мощей стал не только некой высшей целью Кон-
стантина в Крыму, но и завершил важный этап византийской политики в регионе, предва-
рив создание славянской письменности и литургической традиции почти за столетие до 
крещения Руси [6], [7]. 

Кульминационным моментом в формировании духовной и культурной традиции славян-
ского мира стало официальное введение в богослужебную практику славянского языка наряду с 
тремя каноническими священными – еврейским, греческим и латинским. Это стало возможным 
благодаря прибытию в Рим святых Кирилла и Мефодия с мощами святого мученика в 867 году, 
которое получило одобрение со стороны высшего духовенства. Указанное событие может 
рассматриваться как одно из символических деяний, положивших начало зарождению кирилло-
мефодиевской (кириллической) цивилизационной модели и сыгравших ключевую роль в 
структурировании культурной и религиозной идентичности славянских народов.  

Культ святого Климента Римского выступает важным связующим звеном между хри-
стианской традицией апостольского времени и славянским миром, способствуя интеграции 
этих народов в орбиту христианской цивилизации. Его почитание приобрело символическое 
значение как выражение преемственности и единства Православной церкви с ее апостоль-
скими истоками.  

В заключение отметим, что предание об обретении мощей святого Климента в Херсоне-
се – это мало исследованный эпизод далекого прошлого, в котором переплетаются церковные 
предания, элементы исторической памяти и предварительные данные археологии. Незави-
симо от того, насколько достоверными являются описываемые события, они сыграли важную 
роль в утверждении почитания святого как покровителя Древней Руси, став частью форми-
рующейся духовной идентичности.  

Современный научный взгляд требует внимательного отношения к источникам, однако это 
не исключает возможности, что в основе предания могут лежать реальные исторические факты. 
Здесь важен баланс между критическим анализом и уважением к традиции – диалог между 
наукой и верой, помогающий глубже понять значение этого события христианской истории.  
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23 января 1918 года был издан Декрет СНК РСФСР «Об отделении церкви от государст-
ва и школы от церкви» [1, с. 373–374]. Начало антирелигиозной работы проходило на фоне 
только что закончившейся Гражданской войны, массового террора, голода и других социаль-
но-экономических потрясений. На территории Севастополя этот декрет местные органы 
власти начали внедрять с 1922 года, в связи с тем, что советская власть в регионе оконча-
тельно установилась в ноябре 1920 года. В конце июня 1921 года Севастопольский револю-
ционный комитет передал полномочия власти исполнительным комитетам советов, в 
структуре которых были созданы церковные столы. Вся церковная собственность перешла в 
распоряжения государства. Национализированные храмы различных конфессий были 
переданы на баланс местных органов власти. А имущество, согласно договорам, передава-
лось религиозным общинам в бесплатное пользование для культовых целей. Законодательны-
ми актами предусматривалось образование групп граждан, состоящих из 20 человек, так 
называемых «двадцаток», с которым заключались договоры. Еще до заключения официально-
го договора на пользование монастырем 30 марта 1922 года комиссия по изъятию церков-
ных ценностей конфисковала из Инкерманского монастыря для нужд голодающих 88 единиц 
серебряных предметов [2, с. 60]. При попытке скрыть часть церковных ценностей был 
осужден бывший архимандрит монастыря Венедикт Чеботарев [3, л. 347]. 

23 ноября 1922 года после заключения договора с Севастопольским окружным испол-
комом, верующим были переданы 7 храмов Инкерманского монастыря, исключая Преобра-
женскую церковь на Ай-Тодорской монастырской даче. Добросовестно выполняя функции 
надзора, местные органы власти вели четкий учет зданий, священнослужителей и имущест-
ва. Учитывались также и монашествующие.  

Своими циркулярами Центральное Административное Управление Крымской АССР 
(ЦАУ Крыма) обязало церковные столы представить сведения не только о количестве мона-
хов, проживающих в монастырях, но и какой образ жизни они ведут, «объединены ли в 
артели … или же они ведут монашеский образ жизни» [4, л.115]. С некоторой задержкой, в 
связи с утерей циркуляра, 17 июля 1926 года от городских властей в ЦАУ Крыма поступили 
сведения, что в Инкерманском монастыре находится 9 человек, часть из которых обрабаты-
вает землю, а часть «ведет исключительно монашеский образ жизни» [4, л.116]. Вместе с тем, 
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еще в 1924 году в монастыре насчитывалось 13 монашествующих: 1 архимандрит, 1 игумен, 
4 иеромонаха, 5 монахов, 1 послушник и 1 монашка [5, л.29]. 

Раскол в православии на обновленцев и сторонников патриарха Тихона отразился и на 
деятельности Инкерманского монастыря. Севастопольский исполком фиксировал и доклады-
вал административному управлению Крыма сведения о принадлежности культовых храмов к 
тому или иному течению. Официально все храмы Инкерманского монастыря относились к 
обновленческому течению. Но вдруг выяснилось, что в пещерной церкви во имя иконы 
Божией Матери, именуемой «Всех скорбящих Радость» есть приверженцы тихоновского 
течения – «староцерковники» [6, л.92об.]. По этому поводу в ГПУ Крыма 10 сентября 1925 
года было направлено секретное письмо о том, что без ведома исполкома тихоновцем 
игуменом Феодосием производится служба. Так как данное явление органы власти считали 
ненормальным, то и просили крымские власти повлиять на арендаторов монастыря для 
запрета службы в этой церкви.  
[7 л. 18]. Противостояние двух группировок внутри монастыря спровоцировало даже драки. 
А при совершении крестного хода 8 августа 1927 года, в котором приняло участие более 
1000 человек, участники хода разделились на две группы. Одна совершала моление со 
священниками староцерковного течения, а другая – с представителями обновленческого 
направления [8, с. 51–52]. 

Об экономическом состоянии монастыря позволяет судить консолидованный доход и 
расход общин. Основным источником доходов являлась продажа свеч. Но к 1928 году она 
уменьшилась почти в 10 раз. Зато в статье расходов появились новые виды расходования 
средств, например, за государственные бланки, за страхование. Доходило до абсурда. Одну 
из церквей не могли застраховать в связи с отсутствием крыши (церковь была пещерная).  

В соответствии с инструкцией ЦАУ Крыма верующие были обязаны при хищении или 
порче возмещать убытки, причиненные госимуществу в размере стоимости предметов. За 
утерянный в Климентовской церкви серебряный ковшик весом 18 золотников секция 
Госфондов распорядилась возместить ущерб и квитанцию представить в райфинотдел. Что и 
было сделано верующими [9, л.1а]. Похищенный крест с «серебряной цепкой» был официаль-
но с разрешения административного отдела райисполкома исключен из описи церковного 
имущества [9, л.18]. А в отношении председателя комитета взаимопомощи Инкермана за 
незаконно взятое церковное имущество постановлено было провести следствие и установить: 
для личных или общественных целей он взял имущество [10, л.69]. 

Хищения в церкви св. Климента были зафиксированы также в 1931 и 1932 годах. В 
ночь на 28 мая 1931 года в храме св. Климента была совершена кража многих церковных 
вещей. Злоумышленник отмычкою открыл дверь и выломал окно. Кроме того, в приделе св. 
Мартина оказалась сорванной мраморная плита, в алтаре возле престола сдвинуты с места 
крест и семисвечник, а также жертвенник. Многие вещи были разбросаны, царские врата 
открыты. Из свечного ящика исчезла часть свечей, украдены богослужебные книги. Настоя-
тель св. Климентовской церкви в своем заявлении в стол религиозных культов просил снять с 
него ответственность за пропажу народного достояния [9, л.52]. Следующая кража в церкви 
св. Климента произошла 18 января 1932 года. Воры проникли с верхнего этажа восточной 
стороны церкви. Внутри помещения был полный беспорядок, разбросана и изорвана одежда 
с престолов, жертвенников и аналоев. Исчез набедренник, стихарь, священнические подряс-
ники и другие предметы [9, л.57]. Настоятелю сообщили, что накануне в церкви были 
задержаны 14 человек, грабивших церковное имущество [9, л.58]. Актом обследования, 
проводившегося в 1928 году, зафиксировано в одной только церкви «Всех скорбящих 
радость» отсутствие 16 предметов, которые числились по описи 1922 года [7, л.76]. 

Активная ликвидация храмов Инкерманского монастыря началась с 1926 года. В этом 
году постановлением КрымЦИКа были ликвидирован Николаевский собор и церкви: Благо-
вещенская, Пантелеймоновская, Дмитриевская и Воскресенская. Ликвидация произошла «в 
виду отсутствия желающих пользоваться ими для культовых целей». Такая мотивация 
прослеживается при ликвидации всех религиозных сооружений в 1920-е годы. До 1930 года 
собор св. Николая не использовался, и отдел коммунального хозяйства обратился с ходатай-
ством в городской Совет сделать распоряжение в отношении этого собора, так как на его 
уничтожение путем взрыва «необходимы средства в сумме 8000 руб.» [3, л.342].   

Некоторые сложности возникли при ликвидации храма «Всех скорбящих радость». Цер-
ковь дважды снималась с учета: в 1925 году и окончательно в 1928 году. В ЦАУ Крыма 
имелись сведения, что храм не являлся монастырским, а был приписан к Никольскому собору 
г. Севастополя [8, с. 44]. Вместе с тем на запрос ЦАУ Крыма о принадлежности церкви 
Севастопольский райисполком сообщил, что церковь «Всех скорбящих радость» всегда 
принадлежала Инкерманскому монастырю [7, л. 40, 41]. В 1925 году по ходатайству военно-
исторического музея был подготовлен проект постановления о ее ликвидации. Но рассмотре-
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ние этого вопроса затянулось на несколько лет. И лишь после получения заключения Глав-
науки об отнесении церкви к памятникам старины, 28 марта 1928 года КрымЦИК вынес 
постановление о ликвидации храма «Всех скорбящих радость» и 25 апреля 1928 года предсе-
дателю двадцатки было официально об этом сообщено. Это побудило прихожан обратиться в 
КрымЦИК об отмене постановления, объясняя, что храм является единственной приходской 
церковью Инкерманского поселка и ближайшая церковь находится в Севастополе в 7 
верстах от Инкермана, что вызывало неудобства, особенно зимой, а также при исправлении 
треб, таких как крещение младенцев [7, л. 58].  

Тем не менее, даже после многочисленных ходатайств и обращений верующих, прези-
диум КрымЦИКа 12 июня 1928 года вынес окончательное решение: «Постановление Крым-
ЦИКа от 28 марта 1928 года о ликвидации церкви «Всех скорбящих» в Инкермане Севасто-
польского района оставить в силе» [7, л. 67]. Группа верующих подала жалобу во ВЦИК в 
Москву, но она была отклонена [3, л. 15]. На ходатайство о передаче имущества верующим, 
органы власти сообщили, что после ликвидации храмов все имущество переходит в ведение 
государства и подлежит передаче секции Госфонда [7, л. 73].  

Переломным годом для существования храмов можно считать 1930 год. После издания 
постановления ВЦИК и СНК РСФСР от 8 апреля 1929 года «О религиозных объединениях» 
началась перерегистрация религиозных общин. Перерегистрация была сугубо политическим 
актом, направленным на ограничение деятельности религиозных организаций жесткими 
рамками законодательства и, в конце концов, на их закрытие. В этот же период многие 
общины дали «добровольное» согласие для передачи церковных колоколов в фонд индустриа-
лизации страны. В Инкерманском монастыре находилось 8 колоколов весом 126 пудов и 37 
фунтов [3, л. 354об.]. 

Давая оценку обстановке в церквях Инкерманского монастыря в 1930 году, начальник 
стола религиозных культов сообщал, что служащее духовенство: Венедикт Чеботарев и Кочан 
Прокофий ведут религиозную агитацию среди жителей Инкермана: «Кочан ведет антисо-
ветскую агитацию, говорит, что скоро власть изменится и нам будет жить лучше. 
Заштатное духовенство Герман Андриевский и Митрофан Барзыкин органами власти 
характеризовалась как «старики лет по 80–85, еле ходят» (Фактически Андриевскому в 
1930 году было 77 лет, а Барзыкину – 88 лет). [3, л. 347]. 

К 1930 году оставались действующими только церкви: св. Климента и Троицкая. Но уже в 
феврале 1930 года Севастопольский райисполком сообщил НКВД Крыма, что Троицкая церковь 
ликвидирована и передана Инкерманскому сельсовету под школу, при этом было отказано в 
проживании в ней отряду Севастопольской милиции. Но имеются сведения, что еще в июне 
1930 года в ней находились общежитие и столовая колхоза «Заре навстречу» [3, л. 266]. 

Несмотря на то, что в секретном донесении в январе 1928 года заведующий столом ре-
лигиозных культов Быков сообщал в Севастопольский отдел ГПУ, что распоряжением 
административно-организационного управления КрымЦИКа от 23 декабря 1927 года 
религиозное общество Климентовской церкви является распущенным, устав общества изъят 
и снят с регистрации, тем не менее, церковь продолжала действовать [9, л.45].  

И лишь 15 декабря 1931 года постановлением президиума КрымЦИКа она была ликви-
дирована «ввиду отказа дальнейшего пользования молитвенным зданием со стороны 
религиозного объединения» [9, л.61]. Имущество было подготовлено для передачи Госфонду, а 
здание, имевшее историческое значение, было передано Охрису (Севастопольский комитет 
по делам музеев и охране памятников искусства, старины, народного быта и природы).  

В 1932 году было передано Госфонду последнее имущество. Госфонд, в свою очередь, 
передал это имущество Севастопольскому музейному объединению. В числе переданного 
имущества было 149 ценных предметов на сумму 294 рубля, среди которых значились 2 
мраморных престола, 68 различных икон, 1 деревянная люстра, 2 дубовых престола, 1 
металлический иконостас и др. [2, с.62]. Мраморная плита с надписью: «Его Императорское 
Величество Государь Император Николай Александрович с Августейшими дочерьми Ольгой, 
Татьяной, Марией и Анастасией соизволили 17 сентября 1911 года остановиться в Инкер-
манском пещерном храме» еще ранее была передана Херсонесскому археологическому 
музею, директор которого уведомил  Севастопольский райисполком, что исторического 
значения она не имеет, но может быть вторично использована [7, л.33]. 

 В церкви св. Климента до 1936 года действовала выставка. В храме целителя Панте-
леймона была оборудована пекарня. В годы Великой Отечественной войны на территории 
монастыря был расположен штаб 25 Чапаевской дивизии Приморской армии [11, с. 339]. В 
1991 году деятельность Свято-Климентьевского монастыря была возобновлена. Особую роль в 
его становлении сыграли архимандрит Августин и иеромонах Агапит, трагически погибшие 
13 сентября 1996 года. В 1994 году в монастырь перенесена частица мощей святого Климен-
та из Киево-Печерской лавры. 
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В заключение отмечу, что анализ исторических источников позволяет проследить, как в 
1920–1930-е годы ХХ в. на примере одного лишь Инкерманского монастыря св. Климента, 
был уничтожен огромный пласт духовной культуры, созданный поколениями. 
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Аннотация. В статье изучена специфика отражения в труде Иоанна Никиусского (VII в.) процесса 
изменения топографии Александрии под влиянием христианизации. Данный процесс является одним 
из ключевых для Египта в исследуемое время (IV – пер. пол. VII вв.). В ходе анализа выделены примеры 
преобразования сооружений в христианские церкви. Сделан вывод, что исторический источник 
содержит ряд важных сведений о распространении христианства в городе и регионе.  
 
Abstract. The article analyzes the specifics of the reflection in the work of John of Nikiu (VII century) of the 
process of changing the topography of Alexandria under the influence of Christianization. This process is one 
of the key ones for Egypt in the period under study (IV – first half of the VII century). The analysis high-
lighted examples of the transformation of buildings into Christian churches. It is concluded that the 
historical source contains a number of important information regarding the spread of the influence of 
Christianity in the city and the region. 
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Александрия в ранневизантийское время оставалась ключевым городским центром 

Египта и одним из наиболее крупных городов Восточного Средиземноморья. Важную 
проблему с позиций цивилизационного подхода в русле концепции Поздней античности 
составляет исследование трансформации города [1, c. 199–219] под влиянием ключевых 
процессов исторического развития Восточной Римской империи, в первую очередь, с 
утверждением христианства. Город, построенный по инициативе Александра Македонского 
в 331 г. до н.э., не только сохранил позиции одного из уникальных культурных центров, 
воплотивших культурные влияния как Запада, так и Востока [2, c. 41–47], но и приобрел в 
исследуемый период (IV – пер. пол. VII вв.) статус одного из наиболее влиятельных оплотов 
христианства. Александрийская богословско-философская школа была одной из наиболее 
влиятельных в империи.  

Детализация процесса изменения городской топографии требует тщательного исследо-
вания письменных источников. В отношении изучаемой проблемы важную роль играет 
«Хроника» коптского епископа VII в. Иоанна Никиусского. Исследование специфики отраже-
ния процесса преобразования сооружений под влиянием христианизации в труде Иоанна 
Никиусского является важной составляющей комплексного анализа проблемы трансформа-
ции топографии Александрии и является актуальным.  

К настоящему времени, как в отечественной, так и в зарубежной историографии, на-
коплен значительный опыт исследования Александрии – как в контексте работ, посвященных 
проблемам регионального развития в целом, так и специальных работ, раскрывающих 
различные аспекты исторического существования города ранневизантийского времени. 
Вместе с этим, фрагментарный характер источников и относительно малая доступность 
исследования археологического комплекса древнего города [6, c. 119–137] обуславливают 
повышенную потребность в изучении письменной традиции, в том числе, в вопросах, 
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связанных с трансформацией городской топографии под влиянием христианства. Сведения, 
представленные в письменных источниках, зачастую носят противоречивый характер. 
Поэтому исследование требует комплексного подхода к анализу источников.  

«Хроника» Иоанна Никиусского является одним из наиболее информативных источни-
ков в исследовании истории ранневизантийской Александрии. О самом Иоанне имеется 
крайне мало сведений [13, с. 371–372]. Автор принадлежал к числу священнослужителей, 
создал хроникальное произведение в VII в. Несмотря на то, что в имеющихся рукописях 
труда содержатся весьма обширные лакуны, в целом, содержание источника многоаспектно 
отражает ключевые события в истории региона. Хронология произведения охватывает 
период от Сотворения мира до арабского завоевания Египта в 640–643 гг. [11, c. 13–16].  

Текст «Хроники», первоначально написанный, вероятно, на коптском или греческом 
языке [14, с. 77–86], неоднократно подвергался переводу и сохранился до настоящего 
времени в варианте, написанном на классическом эфиопском языке (геэз) [12, с. 189–198]. В 
этом варианте источник представлен в четырех рукописях, самая ранняя из которых была 
составлена в начале XVII в., вероятно, представляя собой изложение арабских переводов. В 
процессе создания своего труда Иоанн обращался к широкому кругу письменных источников 
предшествующего времени, в том числе, не сохранившихся до настоящего времени, не все из 
них представляется возможным идентифицировать [10, с. 37–43]. Ряд сведений, зафиксиро-
ванных в «Хронике», не имеет аналогов в иных произведениях, большинство из них касается 
непосредственно Египта. Е.А. Мехамадиевым на основе сравнительного анализа труда 
Иоанна Никиуского с «Хронографией» Иоанна Малалы было установлено, что в изложении 
церковных сюжетов и религиозных событий коптский епископ придерживался традиции 
церковных историй, в то время как в освещении военно-исторических событий он опирался 
на светскую (языческую) письменную традицию [5, с. 210–220]. К настоящему времени текст 
«Хроники» опубликован и имеет переводы на европейские языки [15], [21].  

Иоанн Никиусский заметным образом концентрируется на изложении событий в Алек-
сандрии и Египте, в том числе, значительное внимание он уделяет общественным волнениям 
в городе [8, с. 70–75]. Примечательной особенностью труда Иоанна является выраженное 
обособление понятий Александрия и Египет [7, c. 64–71], характерное для многих ранневи-
зантийских авторов.  

«Хроника», как и другие источники, свидетельствует в пользу того, что одной из харак-
терных особенностей процесса христианизации топографии Александрии было преобразова-
ние уже существующих зданий [9, с. 190]. Подобная ситуация логично взаимосвязана со 
спецификой природно-климатического положения Александрии: город располагался на узком 
участке, обрамленном озером Мареотис (совр. Марьют) и Средиземным морем. В силу 
данного фактора, тенденция к преобразованию пространства была обусловлена объективны-
ми обстоятельствами. Логично, что подобные преобразования зачастую были сопряжены с 
межконфессиональными конфликтами, достаточно часто случавшимися в Александрии 
исследуемого времени [16], [9]. 

В труде Иоанна содержится информация относительно периода правления императора 
Константина о преобразовании в Александрии в церковь Святого Михаила одного из наибо-
лее известных сооружений города – Кесариона (Цезариума) (J. Nik. 64. 9-10). При этом, 
излагая историю строительства Кесариона и происхождения его названия, Иоанн указал, что 
первоначальное именование, связанное с Гаем Юлием Цезарем и Цезарионом, сохранялось в 
обиходе даже после преобразования сооружения в церковь Святого Михаила (J. Nik. 64. 10). 
Примечательно, что в «Церковной истории» Сократа Схоластика, где Кесарион фигурирует в 
качестве места убийства известного философа Гипатии Александрийской в 415 г., сохранено 
указание на это первоначальное наименование сооружения, при этом, четко обозначено, что 
это здание было церковью (Socr. HE. VII. 15). В сообщении Иоанна Никиусского по аналогич-
ному эпизоду также присутствует информация о том, что взбунтовавшееся население города 
тащило женщину-философа в «большую церковь, именованную Кесарионом» (J. Nik. 84. 101). 
Подобное же название приводится и для событий VII в., когда патриарх Кир (патр. (630–642 
гг.) посетил «Великую церковь» Кесарион (J. Nik. 120. 12).  

Не обошел вниманием Иоанн и эпизод преобразования одного из наиболее крупных 
языческих сооружений Александрии – главного городского храма, посвященного Серапису (J. 
Nik. 78. 43–47). В качестве основного инициатора разрушения храма, которое встретило 
ожесточенное сопротивление (Eunap. Vit. soph. VI. 2; Ruf. HE. XI. 22; Soc. HE. V. 16; Sozom. 
ΗΕ. VII. 15 et al), и последующего преобразования этого места, Иоанн обозначил предстоятеля 
Александрийской церкви Феофила.  

Его роль в данном процессе особенно подчеркнута автором «Хроники». Также заметной 
особенностью повествования Иоанна является большое внимание, уделенное обнаружению 
мощей Иоанна Крестителя и их перенесению в церковь, построенную на месте Серапеума (J. 
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Nik. 78. 46-47). В другом фрагменте «Хроники» содержится информация о том, что храм 
Сераписа во время предстоятельства архиепископа Тимофея I (архиеп. 380–385 гг.) был 
преобразован в церковь, названную в честь младшего сына императора Феодосия I и 
мучеников Косьмы и Дамиана (J. Nik. 83. 38). В данном сообщении содержится и информа-
ция о церкви «Святого Петра, патриарха и последнего из мучеников», находившейся побли-
зости от обозначенных строений (Ibid.). В целом, относительно судьбы места, на котором 
находился Серапеум до разрушения, в источниках приведены противоречивые суждения. 
Например, в одном из наиболее ранних и полных свидетельств, оставленном Руфином 
Аквилейским, указано, что на месте Серапеума после разрушения были построены «с одной 
стороны храм мученика, а с другой церковь» (Ruf. HE. XI. 27). Археологические свидетельства 
подтверждают информацию письменных источников о том, что после разрушения храма в 
391 г. на этом месте были христианские сооружения [17, с. 73–121].  

Указанное выше сообщение о смерти Гипатии Александрийской также содержит еще 
один пример трансформации городской топографии. Излагая обстоятельства инцидента, 
Иоанн отметил возрастающее напряжение между иудеями и христианами Александрии, 
вылившееся в ряд эпизодов насильственного характера. В достаточно тенденциозном 
изложении Иоанна Никиусского в качестве ответной реакции на злодеяния иудеев показано 
обращение христиан за заступничеством к патриарху Александрии. После этого христиане в 
гневе овладели синагогами «и очистили их, и обратили их в церкви. И одну из них они 
назвали в честь имени Святого Георгия» (J. Nik. 84. 98). В данном случае следует обратить 
внимание, что политика раннего предстоятельства патриарха Кирилла Александрийского 
была сопряжена не только с изгнанием иудеев и преобразованием синагог в христианские 
церкви, но также притеснениям подверглись новациане (Socr. HE. VII. 7). Ранний период 
епископата Кирилла Александрийского отмечен активной деятельностью Церкви, направ-
ленной на утверждение главенства христианства в городе [4, с. 160–164], [22, p. 202], а 
также религиозной и политической борьбой за власть между преобладающими общинами 
позднеантичного города [16, p. 308]. Информация о преобразовании синагог в христианские 
сооружения представляет интерес и в сравнительном аспекте; Иоанн обращается к подоб-
ным эпизодам неоднократно, как, например, в случае с преобразованием антиохийцами в 
результате конфликта синагоги в городе Дафна в церковь, посвященную Св. Леонтию  
(J. Nik. 89.23).  

Таким образом, результаты исследования, далеко не претендующие на исчерпывающую 
полноту, позволяют получить представление о «Хронике» Иоанна Никиусского как об одном 
из наиболее информативных письменных источников в исследовании христианизации 
топографии Александрии в ранневизантийское время. Исторический источник позволяет 
получить представление о конкретных эпизодах преобразовательной политики в отношении 
гражданских и культовых сооружений и изменении доминант в топографической картине 
Александрии исследуемого времени.  
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Abstract. The article analyzes the activities of the Russian Orthodox Church in Crimea during the Great 
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the interaction of various Orthodox jurisdictions, the figures of key clerics, as well as the post-war restora-
tion of church life on the peninsula. The research based on archival sources, memoirs of participants in the 
events of those years, as well as modern scientific publications. 
 
Ключевые слова: Русская православная церковь, Крым, оккупация, духовенство, церковная политика, 
Великая Отечественная война, восстановление 
 
Key words: Russian Orthodox Church, Crimea, occupation, clergy, church policy, Great Patriotic War, 
restoration 

 
 
С началом Великой Отечественной войны религиозная жизнь в Крыму претерпела су-

щественные изменения. Оккупация полуострова войсками нацистской Германии и Румынии 
в 1941–1944 гг. оказала значительное влияние на функционирование Русской Православной 
Церкви (РПЦ) в регионе. В отличие от репрессивной политики советской власти в отношении 
религии, оккупационные администрации временно поощряли религиозную деятельность, 
используя ее как инструмент воздействия на население. Решением непосредственно религи-
озного вопроса занимались руководящие отделы и отделы пропаганды при командующих, а 
на местах – полевые и постоянные коменданты. Кроме того, действовали территориальные 
командующие в областях, управляемых гражданской администрацией [9, с. 152], [11, с. 159]. 

Религиозную политику, проводившуюся нацистами в Восточной Европе, можно охарак-
теризовать как неоднозначную. С одной стороны, официально провозглашалась свобода 
вероисповедания, с другой – наблюдалось стремление контролировать Церковь и подчинить 
ее своим целям. В Крыму это вылилось в создание Управления по делам религий в структурах 
немецкой администрации, в задачи которого входила регистрация приходов, допуск свя-
щенников к служению и контроль над проповедями. В сентябре 1941 г. была издана дирек-
тива рейсхминистра Восточных областей о разделе оккупированных областей Украины, в 
соответствии с которой Крымский полуостров, наряду с южными районами Запорожской и 
Николаевской областей, вошел в Генеральный округ Таврия. Центром его стал г. Мелитополь. 
Главное внимание оккупационными властями уделялось порядку регистрации объединений 
верующих, которым разрешалось заниматься выполнением чисто религиозных задач. 

В ноябре 1941 г. Крым (кроме Севастополя) оккупировали немецко-фашистские и ру-
мынские войска. Оккупационные власти Крыма, на основании разработанной фашистскими 
идеологами мировоззренческой доктрины о возрождении религии как основы для формиро-
вания «патриотизма» в отношении новой власти, создавали на полуострове соответствующие 
структуры [5, с. 83]. 12 ноября 1941 г. в Симферополе было образовано городское управление 
оккупационной власти. В его структуре существовало отделение культуры с подотделами: 
образования, искусства, записи актов гражданского состояния и религии – для духовно-
административного руководства. В задачи таких подотделов, созданных на оккупированной 
территории, входило обследование бывших зданий церквей, ликвидированных в годы 
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советской власти, регистрация религиозных общин, поиски священников для новых церквей 
и т.п. В Крыму в 1941 г. из 59 священников находилось 49 человек, 9 из которых были 
переселены немцами в Крым из Кубани; 1 – из Мелитополя и 1 – из Бессарабии. 11 человек в 
довоенные годы отбывали наказание в виде заключения или высылки [5, с. 104]. 

В августе 1942 г. городская управа Симферополя разработала и утвердила документы, 
связанные с совершенствованием деятельности религиозных приходов в городе: временное 
положение о церковном контрольном комитете и «Временное положение о религиозных 
общинах». В соответствии с Положением, на религиозные общины возлагалась задача 
нравственного воспитания населения, оказание помощи гражданам Крыма в удовлетворении 
их религиозных потребностей, а также организация просветительской и благотворительной 
работы. В состав контрольного комитета, ведавшего делами религии, было избрано 5 
человек: 2 священника и три мирянина. Работа комитета контролировалась подотделом 
религии отдела культуры городской управы [5, с. 84]. 

Основную часть православных приходов Крыма заняла Украинская автономная право-
славная церковь (УАПЦ), возглавляемая митрополитом Алексием (Громадским), которая пользо-
валась поддержкой немецких властей. В то же время Румынская православная церковь (РПЦр), 
при содействии румынского командования, также предпринимала попытки распространения 
своего влияния. Но архиепископ Николай (Попович), прибывший в Крым в 1942 г., столкнулся с 
противодействием, как местного духовенства, так и немецкого командования, которое ограни-
чило сферу его деятельности обслуживанием только румынских войск [12, с. 387]. Следуя 
указаниям уполномоченного по контролю за общим духовным и мировоззренческим воспитани-
ем НСДАП А. Розенберга, распорядившегося поощрять антирусские настроения на Украине, 
германские власти первоначально оказали поддержку автокефалистам. Румынской православ-
ной церкви так и не удалось стать господствующей на территории полуострова, и в 1943 г. 
большинство приходов православных церквей Крыма перешли под юрисдикцию Украинской 
автономной церкви [5, с. 87]. 

Вопреки ожиданиям оккупантов, что церкви превратятся в очаги антисоветской про-
паганды, они стали активными центрами русского национального самосознания [10, с. 169–
170]. Несмотря на давление со стороны оккупационных властей, значительная часть духо-
венства Крыма оставалась верна канонической линии Московского патриархата. Особенно 
выделяются фигуры епископа Викентия (Никипорчика) и протоиерея Николая Швеца. Оба 
ранее участвовали в обновленческом движении, однако во время войны заняли твердую 
патриотическую и антифашистскую позицию. Епископ Викентий был дважды арестован, а 
затем расстрелян в январе 1943 г. за распространение воззвания митрополита Сергия 
(Страгородского) [7, с. 188–193], [4, с. 52–60]. 

Протоиерей кладбищенской церкви Симферополя Николай Швец отличался бесстра-
шием: он продолжал крестить евреев, публично не выражал лояльности к оккупантам, за что 
был ими расстрелян в 1943 г. По воспоминаниям жителя Симферополя Х.Г. Лашкевича, 
зимой 1942 г., «несмотря на весь ужас положения, угнетенное население находило в себе 
мужество укрывать и спасать обреченных на смерть <…> священник кладбищенской 
церкви и священник другой церкви, расположенной на ул. Р. Люксембург, крестили евреек, 
которые как христианки на некоторое время спасались от угрожающей им смерти. Эти и 
другие священники крестили много еврейских детей, которых приютили у себя соседи и 
русские родственники» [1, с. 41–42], [8, с. 439]. 

Их пример наглядно демонстрирует, что Церковь в Крыму стала не только духовной 
опорой народа, но и участником сопротивления. К 1944 г. обновленческий раскол в Крыму 
практически не существовал. 20 февраля 1944 г., по инициативе духовенства и верующих 
состоялось торжественное объединение религиозной общины Константино-Еленинской 
церкви с общинами «староцерковного» движения. Тогда же церковный подотдел отдела 
культуры Симферопольской городской управы был ликвидирован. Вместо него руководство 
православными церквями было поручено Благочинному Совету православных церквей 
Крыма, в состав которого вошли представители православного духовенства и мирян. 
Председателем Совета был избран настоятель Всехсвятской церкви Симферополя, протоие-
рей Евгений Ковальский [5, с. 89, 97]. 

На момент освобождения от оккупантов в Крыму существовали 82 православные церк-
ви и молитвенных дома. За время немецко-румынской оккупации открылось 73 церкви; с 
приходом советских войск были закрыты три молитвенных дома. 41 церковь размещались в 
специально предназначенных для этого помещениях, 32 – открыты в общественных зданиях 
(клубах, школах и т.п.) [3, л. 2]. Украинская автономная православная церковь прекратила 
свое существование на территории полуострова, и в Крыму начался процесс перехода 
православных общин под непосредственное каноническое общение с Московским Патриар-
хатом. После возвращения советской власти начался процесс реорганизации церковной 
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жизни. Указом Совета народных комиссаров СССР № 1643–486 от 1 декабря 1944 г. предпи-
сывалось возвращение всех зданий, занятых под храмы, в ведение государственных учреж-
дений. Однако на практике значительная часть приходов была зарегистрирована и продол-
жила существование под юрисдикцией Московского патриархата [6, с. 526–527]. 

Уже к декабрю 1944 г. на территории Крыма функционировали 73 действующих при-
хода, часть из которых обслуживалась священниками, пережившими оккупацию. В сложных 
условиях началась работа уполномоченного по делам РПЦ при Совете по делам религий. В его 
обязанности входил сбор статистики, оформление регистрации, контроль за деятельностью 
священнослужителей [3, л. 2]. 

История Церкви в Крыму в годы войны – это свидетельство о сохранении духовной 
жизни в условиях тотального разрушения. Именно Церковь стала тем социальным институ-
том, который, несмотря на идеологическое и административное давление, сумел сохранить 
русское самосознание, моральные ориентиры и чувство солидарности. Ее деятельность в этот 
период является важнейшим элементом истории сопротивления и духовного выживания 
народа. 
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Отношения между государством и Русской Православной Церковью в советское время 

можно разделить на три периода: 1917–1943 гг., 1943–1958 гг. 1958–1980-е годы. Каждый из 
этих периодов имеет свои особенности. 

Революция 1917 г. привела к новому периоду в отношениях между государством и 
церковью. В тот момент «рухнула православная монархия в Российской империи. К такому 
развороту событий Церковь была явно не готова» [4, c. 205].  

Как пишет Г.П. Федотов: «До сих пор можно констатировать: 1) Революции удалось 
оторвать от религии широкие массы, воспитав религиозный индифферентизм в 
большинстве и выковав активное богоборчество в ничтожном численно, но весьма 
энергичном меньшинстве. 2) Революции не удалось уничтожить Православной церкви, 
которая в гонениях проявила большую духовную силу и способность к творческому 
возрождению. 3) Революции удалось расколоть Православную церковь на несколько – около 
десятка – организаций при наличии многомиллионного и растущего сектантского движения 
в народных низах. Этого достаточно, чтобы сделать невозможной – разумно и серьезно – в 
послереволюционной России государственную церковь» [9, c. 340]. 

Тогда было создано Временное правительство, которое позиционировало себя как 
светское и стремилось сохранить тесные отношения с Русской Православной Церковью. В 
результате деятельности Временного правительства было принято постановление «Об отмене 
вероисповедных и национальных ограничений», а затем и закон «О свободе совести». Суть 
принятых документов сводилась к упорядочению отношений с конфессиями, документы 
предполагали свободу совести для всех вероисповеданий, освобождение Православной 
Церкви от зависимости от государства, ликвидацию преимущественного положения 
Православия. Провозглашалось освобождение от власти обер-прокурора, однако на деле 
прежний порядок управления все же сохранялся.  

Со своей стороны РПЦ также пыталась принимать участие в решении религиозных 
вопросов. Церковь положительно восприняла аннулирование синодальной зависимости, но 
негативно отнеслась к отделению от государства. Также не были согласны с устранением 
преимущественного положения Православия, в связи с чем, Предсоборным Советом были 
выработаны предложения: «В Русском государстве Православная Церковь должна занимать 
первое среди других религиозных вероисповеданий … публично-правовое положение, 
приличествующее ей как величайшей народной святыне, исключительной исторической и 
культурной ценности, а также религии большинства населения» [2, c. 58–60]. 

Из чего можно заключить, что Церковь занимала в то время весомое место, если она 
могла высказывать свою позицию и предлагать решения в спорных моментах. Тогда же 
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проходили съезды мирян и духовенства, и вообще это время характеризуется обновлением 
религиозной сферы. Еще одним значимым для РПЦ событием был Всероссийский Поместный 
собор, где был избран патриарх Тихон (Василий Белавин), также был принят устав соборной 
структуры церкви. Однако, несмотря на такую инициативу со стороны РПЦ, Временное 
правительство видело в этом политическую подоплеку.  

В целях организации религиозной политики Временное правительство создало 
Министерство вероисповеданий и приняло постановление «Об отмене вероисповедных и 
национальных ограничений». Затем было принято другое постановление – «О свободе 
совести», которым впервые в истории России было признано право граждан не только 
исповедовать любую религию, но и не исповедовать никакую.  

В начале августа 1917 года были упразднены обер-прокуратура Святейшего Синода, 
ведавшая делами РПЦ, и Департамент духовных дел иностранных исповеданий 
Министерства внутренних дел. Их заменило Министерство исповеданий. Тем самым 
подчеркивалось, что для государства все религии равны, что его цель – не контроль 
внутренней жизни религиозных организаций, а только надзор за соблюдением ими 
вероисповедного законодательства [3, c. 24]. Место религии в государстве меняется: было 
отменено преподавание Закона Божьего в школах, национализированы земли, начинается 
разграбление монастырей, приходов, храмов. Было остановлено юридическое неравноправие 
неправославных церквей, которые во время царской власти находились в униженном 
положении «терпимых» религий, но благодаря этому аспекту государство не давило на них, 
как это происходило с Православием. Получается, что ради тотального господства в стране 
РПЦ жертвовала своей независимостью. 

Советская власть, хотя и внесла ряд довольно прогрессивных мер в области 
религиозной политики, например Декрет СНК об отделении церкви от государства и школы 
от церкви 1918 г., согласно которому Русская Православная Церковь была отделена от 
государства, закреплено право на свободу совести. Однако прежде всего задачей Советской 
власти было освобождение общества от религиозных предрассудков. 

Со стороны духовенства пошло резкое неприятие Декрета, высказывались мысли о 
начале дехристианизации России, и начале гибели православного мира.  

Впрочем, в обществе также были недовольны такими процессами, многие, в 
особенности крестьянство, видели негатив в таком «обмирщении» Церкви. Впоследствии, как 
известно, после незначительного послабления, были ужесточены меры ко всем без 
исключения конфессиям. Причиной такого, по мнению Д.Е. Фурмана стало то, что после 
революции думающая часть общества покинула страну, и к власти пришли «социальные слои 
с глубоко архаичным сознанием». Взращенные на марксизме, они считали, что не может быть 
у государства двух идеологий – марксистской идеологии и религиозного мировоззрения. 
Таким образом, «религия была поставлена в почти невыносимые условия, загнана в своего 
рода гетто, над которым были установлены постоянное наблюдение и полный контроль, но 
сохранялась, и, естественно, сохранилась возможность ее возрождения» [10, c. 10–11]. 
Законодательно такая мера была закреплена в принятом в 1929 г. постановлении «О 
религиозных объединениях». 

Несмотря на активное сопротивление православного духовенства проводимым мерам 
со стороны советской власти, насаждение светского мировоззрения, устранения религии как 
пережитка, цели были достигнуты. Репрессии коснулись как РПЦ, так и буддистов, 
мусульман и многих других. В итоге жесткой секуляризации религия была отделена не только 
от государства, но и от общества в целом. Как указывает М.Н. Ефименко, «В 1940 году в 25 
областях Российской Федерации не осталось ни одного действующего православного храма, в 
20 – их было от одного до пяти» [3, c.27].  

В этой связи исследователь Д. Мартин, верно подразделяя формы секуляризации на 
«мягкие» и «жесткие», определил российский вариант как «жесткий» или радикальный. Он 
говорит, что поскольку существовал ряд факторов, а именно, воспринятый взгляд марксизма 
на религию как «опиум», политичность Русской Православной Церкви, когда она была 
вынуждена занимать определенную сторону, наконец, поликонфессиональность страны и 
привилегированность одной церкви, привели к такому радикальному отчуждению церкви от 
государства [11, p. 16]. 

Советская власть в РПЦ видела, прежде всего, оплот самодержавия. С другой стороны, 
Церковь выказывала отрицательное отношение к большевикам, выдвигая свою программу 
действий, в которой в качестве прерогативы указывался союз православного государства и 
Церкви. Естественно, что такая консервативность во время перемен, иногда даже и вызов 
власти со стороны православного духовенства, неверная оценка общественной обстановки 
стали одним из аспектов в пользу радикального решения.  
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Также это – время возникновения интеллигентских религиозно-философских кружков 
обновленческого характера, время оппозиционных движений в самом Православии. 

С 1943 г. начинается новый виток в государственно-религиозных отношениях, 
отношение и политика со стороны властей ко всем конфессиям стала более терпимой. С 
этого момента начинаются союзнические отношения между Церковью и властью в целях 
поддержки населения в войне против нацистов. «Возвращение Церкви как публичного 
института и видное частичное примирение церкви и государства, которое современные и 
более поздние историки ошибочно датируют первыми днями войны, на самом деле 
происходили в это важное время. Возрождение Церкви шло по этапам, православные лидеры 
сначала стали играть более заметную роль в международных делах, и только потом – во 
внутренней жизни страны» [6, c.115]. 

Истинными причинами возрождения не только Православия, но и других конфессий, 
стало желание видеть некую преемственность сталинского режима от царской России. 
Однако послабление со стороны государства не относилось к ряду неправославных течений: 
баптистам, «Свидетелям Иеговы», католичеству. В этом прослеживается продолжение 
политики самодержавия по отношению к неправославным. Тогда был избран патриархом 
митрополит Сергий (Старгородский). По существу, Церковь смирилась со светской властью, 
зато «перестала быть гонимой». 

 Советская власть манипулировала РПЦ, но, с другой стороны, мы не можем не 
утверждать, что сами представители высшего духовенства были лишь пассивными 
участниками. Теперь Церковь стала организацией, которой разрешено действовать в СССР, но 
под жестким и неусыпным контролем. Но и при царской власти религия занимала подчиненное 
положение, только теперь она перестала быть идеологической основой государства.  

Если в начале прихода к власти большевиков велась активная антирелигиозная 
пропаганда, то в 60–70-х годах она стала умеренной, зато шире использовались 
бюрократические и административные меры. Осуществлялся контроль за гражданами, 
пытающимися выполнять религиозные обряды, закрывались монастыри. Для разъяснения 
сущности религии в школьное и вузовское образование вводился предмет «научный атеизм».  

В это же время началась активизации интеллигенции, разочаровавшейся в коммунизме 
и искавшей спасения в религии. В результате это «время формирования небольших кружков 
религиозно настроенной молодежи» [7, c.45]. 

 В середине 60–70-х годов к религии начинают обращаться те, которых принято называть 
«критически мыслящей личностью». Связывая данный процесс с Православием, следует 
отметить такой аспект, что оно получило позитивный заряд: в ранее изолированное церковное 
сознание проникают элементы социальной, политической жизни. Именно интеллигенция в 
русском Православии выдвинула тему человека в Церкви. По мнению Е. Пазухина: «Благодаря 
ей в современное русское православие вошла личность» [7, c.48]. 

Кроме православия, интеллигенция того времени очень активно увлекалась идеями вос-
точной религиозной философии. Многие из них преодолевали этот период, который, тем не 
менее, оставил определенные метки. Считается, что именно интеллигенция привнесла в 
Православие черты мистицизма и оккультных учений.  

Со стороны Церкви, однако, шло некое сопротивление этим общественным движениям, с 
одной стороны, а с другой высшее руководство РПЦ выражало поддержку. Вероятно, такое 
положение объяснялось тем, что в брежневскую эпоху государственно-религиозные отношения 
находились в более или менее стабильном состоянии. Поэтому деятельность интеллигенции по 
этому поводу воспринималась церковью как нарушающая покой. «70-80-годы – время, когда 
наблюдалось оживление общественно интереса к проблемам Русской Православной Церкви. 
Реакция общества на засилье государственного атеизма становилась ярко выраженной, 
появлялись свидетельствующие об этом документы. Однако со стороны церковной иерархии 
эти проявления свободомыслия не всегда встречали понимание, имела место идеализация 
ведущими архиереями государственно-церковных отношений в СССР» [9, c. 84].  

В 1977 г.  была принята новая Конституция СССР. Согласно ст. 52: «Гражданам СССР 
гарантируется свобода совести, то есть право исповедовать любую религию или не 
исповедовать никакой, отправлять религиозные культы или вести атеистическую 
пропаганду. Возбуждение вражды и ненависти в связи с религиозными верованиями 
запрещается. Церковь в СССР отделена от государства и школа – от Церкви» [5]. 

Обращаясь к этой Конституции, следует отметить следующее: узость трактовки свободы 
совести, которая рассматривается только как право осуществления религиозных обрядов. 
Разрешено вести атеистическую пропаганду, но никак не религиозную деятельность. Также 
спорным аспектом стал вопрос о том, что именно Церковь отделена от школы, но ни слова о 
других религиозных организациях. Видимо, имеется в виду только Русская Православная 
Церковь. На наш взгляд, эти дискуссионные моменты и определили в дальнейшем 
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религиозную политику Советского государства. Поэтому активно велась борьба с религией, 
осуществлялся тотальный контроль и, соответственно, государство считало нормальным 
вмешиваться в дела Церкви.  

Только в 80-х годах прошлого века в связи с Перестройкой произошли изменения и в 
религиозной сфере. В 1986 году религиозные организации были признаны юридическими 
лицами. Празднично отметили тысячелетие Крещения Руси, был созван Поместный Собор, 
открываются храмы и строятся монастыри, возрождается миссионерская деятельность, 
происходит оживление, как среди традиционных религий, так и среди нетрадиционных для 
России конфессий. С этого времени можно говорить о начале нового этапа в государственно-
религиозных отношениях. 

Подводя итог анализу отношений РПЦ и государства во время СССР, следует отметить 
их динамичный характер. Мы уже обозначили ранее основные маркеры изменений: во-
первых, в виде принятия Временным правительством (еще до установления советской 
власти) закона о свободе совести, когда был провозглашен курс на либерализацию и 
следование западным стандартам государственно-религиозных отношений.  

Следующим маркером, следует считать Поместный Собор, на котором РПЦ решительно 
заявила о своем неприятии этого закона. И в то же время показала настроенность на 
дальнейший диалог.  

Третий маркер, это активное наступление уже Советской власти на Церковь в виде 
Декрета об отделении Церкви от государства и школы от Церкви. С этого момента начинается 
процесс уничтожения религии, тогда как со стороны Церкви видна явная конфронтация с 
властью. По-своему определяет влияние революции на Церковь протоиерей Сергий Булгаков: 
«Революция страшною ценой неисчислимых жертв навсегда (надо думать) освободила 
православие от чрезмерной связи с монархической государственностью» [1, c. 412]. 

Четвертый маркер связан с капитуляцией Церкви, когда патриарх Тихон заявил от 
готовности к сотрудничеству, как итог – полное подчинение религии государству. 

Пятый маркер отношений проявил себя во время Великой Отечественной Войны и 
характеризовался поворотом государства к Церкви в целях укрепления духа народа. Тогда 
же создаются условия для нормального функционирования религиозных институтов. 

Наконец, шестой маркер – это время подавления Церкви, полного контроля над духовенством 
и всем, что связано с религиозной и культовой деятельностью, проявился в 60-70-е года прошлого 
века. В обществе строящегося коммунизма не должно быть религии. Это показывает, насколько 
важное место занимала проблема религии в СССР, если государство постоянно придавало этому 
вопросу политическую подоплеку, решая его с помощью светских законов.  
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Аннотация. В статье кратко описывается житие священномученика Климента Римского и обретения 
его мощей Константином Философом. Проводится анализ письменных и археологических источников об 
обстоятельствах обнаружения мощей святого. На основании источников исследуются возможные места 
обнаружения мемория св. Климента. Приведены доводы о наиболее вероятном месте обнаружения его 
мощей – островке в Казачьей бухте. Обоснована гипотеза, что место утопления св. мученика с якорем 
было в другом месте бухты Казачья – ближе к выходу из нее, на глубине.  
 
Abstract. The article briefly describes the life of the holy martyr Clement of Rome and the discovery of his 
relics by Constantine the Philosopher. An analysis of written and archaeological sources on the circum-
stances of the discovery of the saint's relics is conducted. Based on the sources, possible places of discovery 
of the memorial of St. Clement are studied. Arguments are given about the most likely place of discovery of 
his relics - an island in Kazachya Bay. A hypothesis is substantiated that the place of drowning of the holy 
martyr with an anchor was in another place of Kazachya Bay - closer to its exit, in the depths. 
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Святой священномученик Климент Римский является апостольским мужем и апологе-

том церкви Христовой. Он был учеником апостола Петра, и им же поставлен третьим 
епископом Рима. За свою деятельность и христианскую проповедь святой был сослан по 
приказу императора Траяна в Херсонес в конце I в. Личность св. Климента Римского тесно 
связана с современной топонимикой, историей культуры города Севастополя, что подтвер-
ждает актуальность статьи. 

Мощи св. Климента стали первой святыней Русской Православной Церкви. В старину 
св. Климента называли «покровителем Руси» и «русским ангелом-хранителем». Об обстоятель-
ствах обретения мощей святого мы знаем из так называемого «Письма Анастасия Библиоте-
каря», написанного епископу Гаудериху в конце IX в. Письмо сохранилось только в списке 
рукописи XIV в. на латинском языке в монастыре Алькобаза. Рукопись описана в книге 
А.Л.Петрова [8]. Также об этом обстоятельстве известно из нескольких агиографических 
источников – это Слово на перенесение мощей Климента Римского, Родник Златоструйный 
[7] и житий святых Климента [5] и Кирилла и Мефодия [12]. Степень изученности обстоя-
тельств обретения мощей Климента в Херсонесе, позволяет утверждать, что необходимы 
дальнейшие исследования этой темы. 

Исходя из информации, описанной в вышеперечисленных источниках, известно, что 
Константин Философ (в монашестве святой равноапостольный Кирилл) был послан в так 
называемую «Хазарскую миссию» императором Михаилом III для проповеди слова Божия. 
Прибыв в Херсон (средневековое название Херсонеса), находящийся недалеко от владений 
хазар, он начал расспрашивать местных жителей и священников о священномученике 
Клименте, о храме воздвигнутом ангелами и о гробе святого. Так как чудо отлива, описывае-
мое в житии Климента, уже давно прекратилось, то память о месте пребывания его гроба, 
который покрыт морскими водами, уже совершенно изгладилась из воспоминаний местного 
населения, а «Ангельская церковь» разрушена из-за набегов варваров. 

В VI в., дьякон Феодосий из Константинополя осуществил паломничество в Святую зем-
лю. Во время путешествия он побывал в Херсоне, чтобы своими глазами увидеть чудо 
морского отлива и поклониться мощам св. Климента. После совершенного путешествия он 
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написал книгу на латинском языке, под названием «Феодосий о местоположении святой 
земли начала VI века» [9]. Она переведена на русский язык И.В. Помяловским и впервые 
опубликована в Православном Палестинском сборнике, выпуск 28, в 1891 году. Приводим 
отрывок из книги: «Также город Херсон, что у моря Понта; там претерпел мучение святый 
Климент; гробница его в море, где было брошено его тело, этому святому Клименту был 
привязан на шею якорь, и теперь в день его памяти все, народ и священники, садятся в 
ладьи, и когда приплывают туда, море высушивает 6 миль, и на месте, где находится 
гробница, раскидываются шатры и сооружается алтарь, и в течение восьми дней служатся 
там литургии, и Господь совершает там множество чудес; там изгоняются бесы, и если 
кто из одержимых получит возможность прикоснуться к якорю, и прикоснется, то тотчас 
исцеляется» [9, с. 17].  

Константин Философ упросил местного епископа Георгия, вместе с клиром и жителями 
города, молиться Господу, чтобы открылось место нахождения тела мученика. 30 января 861 
года была тихая погода. Константин, вместе со священниками и народом, сели на корабль и 
поплыли к острову, на котором, как они предполагали, находилось тело святого. После 
долгого моления и больших усилий, они смогли откопать мощи св. Климента, напоследок 
нашли якорь. После чего честные мощи Климента были перенесены в город Херсон и положе-
ны в соборную церковь. 

Остров, на котором были обнаружены мощи святого, отождествляют с островком, на-
ходящимся в бухте Казачья, г. Севастополя. Проведя раскопки на этом островке А.Л. Берьте-
Делагард, написал работу под названием «Раскопки Херсонеса» [2], которая была издана в 
1893 году. Он подробно описал план постройки [рис. 1] и обосновал, что это место действи-
тельно является местом обнаружения мощей св. Климента. Бухта, в которой находился 
островок, ошибюочно названа автором «Камышевой». 

 

  
 

Рис. 1. Раскопки островка в Казачьей бухте (план, опубликованный А.Л. Бертье-Делагардом) 
 

Вот, как автор описывал найденное: «На островке, как видно, оказалась целая группа 
мелких зданий, окружающих небольшой двор и маленькую церковь, похожую в плане на 
церкви-часовни византийского городища; в общем все это несомненно составляло монасты-
рек» [2, с. 63]. Внизу было несколько помещений, одно из них в самом углу, на плане выше и 
слева, отмечено букой А, к этому помещению вел отдельный ход через несколько других 
маленьких помещений (рис. 1). А.Л. Берьте-Делагард полагал, что это помещение и есть 
место, где находился мартирий св. Климента. Также были обнаружены остатки стен, толщи-
ною 7,5 футов, по метрическим данным около 2,3 метра. Причем автор отметил, что на 
поверхности островка были остатки стен и сооружений. 

В 1905 году Д.В. Айналов написал работу «Памятники Христианского Херсонеса. Раз-
валины храмов» [1], в которой также утверждал, что местом обнаружения мощей святого 
Климента Римского, является островок в Казачьей бухте. При этом он отмечает, что в 1890 г. 
он посетил этот островок и видел развалины построек и сооружений на островке, которые к 
1905 г. почти совсем исчезли.    

Он составил подробный план [1, с. 141] и описал, что постройки на островке пред-
ставляют собой небольшой монастырь с часовней, хранящей мощи св. Климента (рис. 2).  
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При сравнении планов (рис. 1) и (рис. 2) видно, что планы Д.В. Айналова и А.Л. Берьте-
Делагарда схожи по месту, размерам, помещений и стен. Из чего делаем вывод, что в книге 
«Раскопки Херсонеса», была допущена опечатка и вместо названия бухты Казачья, было 
ошибочно напечатано «Камышевая бухта». 

 

 
 

Рис. 2. План монастыря-мемория на островке в Казачьей бухте (Д.В. Айналов) 
 
Современные исследователи также локализуют место обнаружения мощей св. Климента 

Римского на островке недалеко от Страбонова Херсонеса. Согласно работе А.А. Букатова 
«Храм на острове»: к вопросу о локализации храма св. Климента в округе Херсонеса [3], есть 
три места недалеко от Херсонеса, которые подходят под описания места обнаружения мощей 
святого Климента. Ниже прилагаем рисунок с планом местоположения возможных мест  
(рис. 3). Первое – это островок в Казачьей бухте, который описали А.Л. Бертье-Делагард и 
Д.В. Айналов (№ 1). Второе расположено ближе к выходу из Казачьей бухты на восточной 
стороне (№ 2). Третье это островок в бухте Круглой (№ 3). Сейчас эту отмель можно наблю-
дать при тихой погоде и ветровом сгоне воды из бухты.  

Автор склоняется к мнению, что наиболее вероятное место обнаружения мощей святого 
это островок в центре бухты Круглая. При этом А.А. Букатов также ссылается на результаты 
подводной археологической экспедиции, проведенной научными сотрудниками музея-
заповедника «Херсонес Таврический» и тот факт, что если на нем раньше было строение, так 
называемая «Ангельская церковь», то она хорошо была видна с моря. Этот «островок» был 
поставлен на учет как ОКН «Участок культурного слоя на отмели в центральной части бухты 
Круглая» в 2020 г [3]. 

Также следует рассмотреть статью О.Н. Жупник «Место гибели святого Климента Рим-
ского» [6]. Автор описывает обстоятельства утопления священномученика и обретения его 
мощей на островке в б. Казачья, в результате чего приходит к выводу, что существует два 
разных места: «1) место гибели и место временной подводной морской гробницы, 2) место 
перенесения, захоронения и обнаружения мощей в 861 году» [6, с. 109]. 
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Рис. 3. Казачья, Соленая, Круглая бухты на карте 1808 г. (План города Ахтиара).  
Показано: 1– «островок» в кутовой части Казачьей бухты; 2 – островок у восточного берега 

Казачьей бухты; 3 – островок в Круглой бухте 
 

Автор не подвергает сомнению гипотезу, что мощи были обнаружены на островке в ку-
товой части бухты Казачья. Что касается предполагаемого места кончины и морской гробни-
цы, то автор предполагает, что оно находится на отмели в восточной части берега бухты. 
Сейчас на насыпном островке установлен памятный крест. Это то место, которое 
А.А. Букатов отметил под номером 2 (рис. 3). 
 М.И. Золотарев полагал, что рядом с Херсонесом, в Карантинной бухте, был древний 
порт. В работе «Портовые сооружения Херсонеса Таврического в Карантинной бухте» [4] 
автор описывает проведенные исследования дна Карантинной бухты геоакустическим 
методом. Полученные результаты подтвердили предположение автора, что эта бухта ранее 
была портом для древнего Херсонеса (рис 4). Автор доказал, что уровень Черного моря был на 
3,5 – 5 метров ниже современного уровня моря(рис. 5).  

Суммируя описанную информа-
цию из агиографических источникови 
историографии, мы приходим к 
выводу, что местом, где Константин 
Философ обрел мощи св. Климента 
Римского, скорее всего, является 
островок в Казачьей бухте (рис. 2). 
Хотя существует вероятность, в 
соответствии с исследованиями А.А. 
Букатова, что это место находится в 
районе отмели бухты Круглая (рис. 3). 
Причем островок в Казачьей бухте в 
начале II в. был сушей и не мог быть 
тем местом, где утоплен св. Климент 
Римский. То есть предположение 
О.Н. Жупник в этом отношении верно. 
В завершении, приводим миниатюру 
об обретении мощей священномучени-
ка Климента (рис. 6).  

Минологий Василия II является ви-
зантийским иллюстрированным 
манускриптом, созданным приблизи-
тельно в 979-989 гг. [10], [11]. В книге 

 
 

Рис. 4. Реконструкция порта в Карантинной бухте 
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описаны краткие жития святых и общие све-
дения о церковной истории, которые сопро-
вождаются 430 миниатюрами. Исходя из 
данных агиографического источника и рас-
сматривая сцену миниатюры (рис. 6), можно 
предположить, что мощи святого были обна-
ружены в каменном саркофаге. Полагаю, что 
наиболее вероятное место обнаружения мо-
щей святого, это островок в бухте Казачья 
(рис. 2). При этом ясно, что локация утопле-
ния св. мученика с якорем, была в другом 
месте Казачьей бухты, приблизительно на 
изобате 7 метров, ближе к выходу из нее.  

Чтобы окончательно выяснить место му-
ченической кончины св. Климента и локацию 
обнаружения его святых мощей Константи-
ном Философом, необходимы дальнейшие ис-
следования и археологические работы.  

Причем археологические изыскания 
нужно проводить под водой в наиболее веро-
ятных местах, описанных в статье, с исполь-
зованием методов подводной археологии. 
 

 
 

Рис. 6. Миниатюра из Минология императора Василия II 
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Аннотация. Статья посвящена исследованию роли Коптской Церкви в сохранении традиции виноде-
лия после арабского завоевания страны в VII веке. Рассматриваются исторические аспекты развития 
виноделия в Египте. Цель исследования заключается в выявлении механизмов сохранения и адаптации 
традиционных практик виноделия среди коптского населения Египта в условиях политических, 
экономических и культурных изменений, вызванных приходом ислама. Анализируются особенности 
технологии изготовления вина, способы преодоления барьеров, наложенных новыми правителями, а 
также вклад коптских монастырей и церквей в сохранение традиций виноделия, которое имело важное 
литургическое значение для христианской общины. 
 
Abstract. This article explores the role of the Coptic Church in preserving the tradition of winemaking after 
the Arab conquest of the country in the 7th century. Historical aspects of the development of winemaking in 
Egypt are considered. The aim of the study is to identify the mechanisms of preservation and adaptation of 
traditional winemaking practices among the Coptic population of Egypt under the conditions of political, 
economic and cultural changes caused by the advent of Islam. It analyzes the peculiarities of wine-making 
technology, ways of overcoming the barriers imposed by the new rulers, and the contribution of Coptic 
monasteries and churches to the preservation of wine-making traditions, which had an important liturgical 
significance for the Christian community. 
 
Ключевые слова: Коптская Церковь, запреты, вино, виноград, виноделие 
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Виноделие – отрасль хозяйства, известная в Египте с древнейших времен. Вплоть до 
греко-римской эпохи вино оставалось привилегией древнеегипетской знати и жрецов, 
символом высокого статуса и религиозных обрядов. Археологи до сих пор находят сосуды с 
остатками вина в гробницах фараонов, что свидетельствует о сакральном значении напитка. 
Начиная с эпохи Древнего Египта, повседневным напитком большинства населения было 
пиво. В греко-римский период вино постепенно вытеснило пиво с позиции массового 
потребления [3, p. 4]. Этот сдвиг связан с развитием виноградарства и виноделия. Производ-
ство стало более организованным и масштабным, благодаря чему вино стало доступно не 
только элите, но и остальной части населения. При этом вино занимало далеко не только 
место повседневного употребления. Оно широко применялось в медицине и кулинарии, его 
использовали как средство обмена, им мог выплачиваться натуральный налог. С распростра-
нением христианства значение вина возросло многократно, став неотъемлемым элементом 
Таинства Евхаристии. 

В византийском Египте виноделие было довольно развитым и хорошо организованным. 
Ситуация во многом изменилась в связи с арабским завоеванием (642 г.). Запрет на употреб-
ление вина в исламе повлиял и на его производство на подконтрольных мусульманам 
территориях. В правление халифа Умара II (717–720) происходит усиление борьбы с наруше-
ниями исламских предписаний, в том числе и торговлей вином. Несмотря на это в ранне-
арабский период производство вина сохранялось как важная составляющая экономики. 
Более того, практиковалась выплата налогов через поставки вина мусульманской админист-
рации и знати [1, c. 24–25]. В порядке насаждения мусульманского благочестия шла борьба с 
изготовлением вина, что было воспринято христианскими хронистами как стремление не 
допустить совершения таинства Евхаристии [2]. Комплекс репрессивных мер включал в себя: 
обыски в церквях и домах, конфискацию винных сосудов, которые разбивались на глазах у 
всех или выбрасывались в Нил. Винодельни и питейные заведения громились, виноградники 
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выкорчевывались, перепахивались или вовсе сжигалист. Любой, пойманный на продаже или 
даже хранении винограда, изюма и меда, а также прочих добавок к вину, подлежал наказа-
нию. Обыскам подвергались не только христианские и еврейские дома, но и мусульманские 
[4, р. 47]. 

Одни из наиболее жестоких репрессий были проведены в начале XI века халифом аль-
Хакимом. Среди прочего они были направлены против виноделия. Были вырублены вино-
градники, уничтожены запасы вина, изюма и меда. Особенно ситуация обострилась в конце 
XIV – начале XV веков. Это был период неурожая и голода, сопровождавшийся болезнями и 
гонениями на неверных. Христианские кварталы подвергались обыскам в поисках вина. 
Жесткие дискриминационные предписания и волны репрессий повторялись в 1417, 1419, 
1442, 1463 годах. По мнению ряда специалистов, частота появления указов свидетельствова-
ла об их низкой эффективности, что подтверждают и арабо-мусульманские авторы [2]. 

Несмотря на репрессии и преследования, производство вина в Египте сохранялось. Ви-
нодельческие центры располагались по всей дельте Нила, долине реки и в оазисах Западной 
пустыни. Коптские монастыри и церкви играли ключевую роль в сохранении традиций 
виноделия. Несмотря на запреты, тайное производство продолжалось. Монахи и верующие 
тайно давили виноград, чтобы обеспечить необходимое для причастия вино. Литургическое 
вино описывалось как густое и темное, почти как сироп [4, р. 52]. 

Кроме того, у коптов существовал, вероятно, исторический опыт производства вина из 
изюма как альтернативного ресурса. В условиях ограниченного доступа к свежему винограду 
и постоянных запретов на его выращивание, копты использовали изюм – продукт, который 
легко хранился и транспортировался. Рецепты предполагали использование изюма, который 
замачивали, затем отжимали для получения сока и зачастую выставляли для брожения на 
солнечный свет. Это позволяло им продолжать церковные практики даже при отсутствии 
свежего винограда и в условиях строгих ограничений. 

Коптская церковь играла важнейшую роль в поддержании и развитии традиционной 
отрасли виноделия в Египте после арабского завоевания. Исторические свидетельства 
показывают, что несмотря на жесткие ограничения и преследования со стороны мусульман-
ских властей, копты продолжали производить вино, используя различные методы обхода 
запрета. Важность вина для религиозных церемоний и Таинства Евхаристии способствовала 
сохранению технологий и рецептов приготовления вина. Использовались альтернативные 
ресурсы, такие как изюм, позволявшие сохранить древние традиции даже в неблагоприят-
ных условиях. 

Таким образом, исследование демонстрирует удивительную устойчивость культуры ви-
ноделия и способность религиозной общности адаптироваться к новым политическим 
условиям. Сохранение традиций производства вина не только позволило сберечь важные 
элементы культурного наследия, но и обеспечило продолжение религиозной жизни и духовно-
го единства среди христианского населения Египта.  

 
Источники и литература (References): 

 
1. Абд ар-Рахман ибн 'Абд ал-Хакам. Завоевание Египта, ал-Магриба и ал-Андалуса. М.: Наука, 1985. 

441 с. 
2. Панченко К. А. Коптская Церковь // Православная энциклопедия. URL: 

https://www.pravenc.ru/text/2057208.html.  
3. Dzierzbicka D. OINOS. Production and Import of Wine in Graeco-Roman Egypt. Warsaw: University of 

Warsaw; Raphael Taubenschlag Foundation, 2018. 548 р. 
4. Mennat-Allah El Dorry. Wine in Medieval Egypt: The Case of the Coptic Church // Proceedings of the 

Second International Symposium on Coptic Studies, Steveange Coptic Orthodox Church and Centre, 2013. 
Р. 45-53. 

 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

40 

УДК 289.51                                                                         DOI: 10.5281/zenodo.17109011                                                                 

КАТОЛИЧЕСКАЯ АПОСТОЛЬСКАЯ ЦЕРКОВЬ В КОНТЕКСТЕ КОНСТИТУЦИОННОЙ 
РЕВОЛЮЦИИ В АНГЛИИ (1828–1832) 

 

CATHOLIC APOSTOLIC CHURCH IN THE CONTEXT OF THE CONSTITUTIONAL REVOLUTION  
IN ENGLAND (1828-1832) 

 
Ильина Е.М. 

Ilina E.M. 
 

Санкт-Петербургский государственный университет 
Saint-Petersburg State University 

 
 

Аннотация. В статье изучена история Католической Апостольской Церкви (КАЦ) как продукта 
политической жизни Англии 1830-х годов, в частности, как реакции на Конституционную революцию 
1828–1832 годов. Особое внимание уделено влиянию политических взглядов ключевых фигур это 
организации – Генри Драммонда и Эдварда Ирвинга – на формирование доктринальных основ КАЦ. 
Сделан вывод, что  Католическую Апостольскую Церковь следует рассматривать как феномен, тесно 
связанный с конкретным историческим контекстом, в котором он возник и функционировал. Движе-
ние возникло как реакционное, консервативное течение в эпоху социальных и политических перемен, и 
в этом качестве оно сыграло определенную роль в британском обществе XIX века. Более того, эсхатоло-
гические ожидания, связанные с ожиданием скорого Второго Пришествия, предопределили временный 
характер существования общины, которая прекратила свою деятельность к концу XIX века со смертью 
последнего «апостола». 
 
Abstract. The article analyzes the Catholic Apostolic Church (CAC) as a product of the political life of 
England in the 1830s, in particular, as a reaction to the Constitutional Revolution of 1828-1832. Particular 
attention is paid to the influence of the political views of key figures such as Henry Drummond and Edward 
Irving on the formation of the doctrinal foundations of the CAC. It is concluded that the Catholic Apostolic 
Church should be considered as a phenomenon closely connected with the specific historical context in 
which it emerged and functioned. The movement emerged as a reactionary, conservative trend in the era of 
social and political changes, and as such it played a certain role in the British society of the 19th century. 
Moreover, eschatological expectations associated with the expectation of the imminent Second Coming 
predetermined the temporary nature of the existence of the community, which ceased its activity by the end 
of the 19th century with the death of the last “apostle”. 
 
Ключевые слова: Католическая Апостольская Церковь, Ирвингизм, Конституционная революция, 
Англия, Генри Драммонд, Эдвард Ирвинг 
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В Настоящем исследовании предпринят опыт восполнения пробела в историографии 
Католической Апостольской Церкви (КАЦ). Рассмотрено ее становление и развитие преиму-
щественно сквозь призму политического контекста эпохи. В отличие от существующих работ, 
акцент сделан на роли Генри Драммонда, одного из основателей КАЦ и члена партии тори, 
чьи политические взгляды оказали существенное влияние на формирование идеологии и 
доктрины церкви. 

Католическая Апостольская Церковь, также известная как «ирвингиты» или «ирвингиане», 
была британской религиозной общиной, основанной в Лондоне в начале 1830-х годов. КАЦ – это 
в первую очередь двенадцать британцев, считавших себя восстановленным непосредственно 
Богом апостольством и стремящихся к идеалам ранней Церкви. Возникновение КАЦ в 1830-х 
годах явилось реакцией консервативно настроенных религиозных и общественных деятелей на 
Конституционную революцию 1828–1832 гг., положившую конец существованию «старого 
порядка» в Англии. Ключевыми фигурами, стоявшими у истоков КАЦ, являлись Эдвард Ирвинг 
(1792–1834) – шотландский проповедник, и Генри Драммонд (1786–1860) – аристократ, член 
партии тори, которые придерживались консервативных взглядов на новые законы и разделяли 
эсхатологические представления о грядущем Апокалипсисе. 

Основная задача «апостолов» состояла в объединении «разделенных» христиан в пред-
дверии Второго Пришествия и объединении в противостоянии либеральным нововведениям 
в политике Великобритании. Отсюда и происходит самоназвание, где «католический» берется 
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в значении – кафолический, всеобщий. Община отличается своей уникальной внутренней 
иерархией, включающей такие служения, как апостолы и ангелы, разработанной литургией, 
которая заимствовала многие черты из римско-католической и православной традиций, а 
также признанием даров Святого Духа, таких как пророчествование и глоссолалии. Исследо-
ватели выделяют КАЦ как одно из ключевых движений «пророческого протеста», подчерки-
вая роль церкви в дестабилизации традиционных связей между церковью и государством 
[15, p. 289-315], [2]. 

У истоков КАЦ стояли крайние консерваторы или ультра-тори для которых Француз-
ская революция, чью антиклерикальную направленность они однозначно воспринимали как 
антирелигиозную, стала событием, ознаменовавшим начало «последних дней». 

 «Во Французской революции Бог дал всем народам христианского мира предупрежде-
ние о том, что на них надвигается, первый толчок того землетрясения, которое разрушит 
все королевские и церковные башни. Это был первый акт великой трагедии», – говорилось в 
«Великом свидетельстве» [3]. 

Также большим ударом для будущих апостолов стала Конституционная революция в 
Британии 1828–1832 гг. [13, р. 115–139].  В 1828 г. Парламент проголосовал за отмену «Актов 
о проверке и корпорациях», что означало фактическое уравнивание в политических правах 
диссентеров с англиканами. Год спустя был принят законопроект об «эмансипации католи-
ков», означавший предоставление им права избираться и быть избранными в Парламент. За 
ними последовала парламентская реформа 1832 г. Все это вместе означало конец английской 
модели «старого порядка» [1, с. 209].  

Можно полагать, что членами партии тори политические сдвиги воспринимались через 
призму религиозной идентичности и противостояния. Лидер тори герцог Веллингтон в 1833 
г. видел ситуацию в таком свете: «Произошла революция, в результате которой власть 
перешла от одного общественного класса, джентльменов, исповедующих англиканство, к 
другому классу – лавочникам, многие из них – диссентеры, социниане и даже атеисты» [14, 
р. 205–206]. 

Необходимо упомянуть также выступление 1832 года в палате общин  
С. Персиваля (сына премьер-министра Великобритании) будущего «государственного апосто-
ла» КАЦ. «Я стою здесь, чтобы предупредить вас о грядущем над вами праведном суде 
Божьем, который уже близок…». Он вновь предсказал скорый конец Британии: «Я говорю 
вам, что эта земля скоро опустеет, и вы будете рыдать все…», упомянув и о государствен-
ной Церкви: «… она будет низвергнута, потому что она запятнала себя в очах Божиих. Она 
блудила с чужестранцем, и она опиралась на руку плоти для своей поддержки. Поэтому, 
когда настанет час возмездия, она понесет наказание от руки Божией» [9, р. 578]. 

В таких политических реалиях формировалась КАЦ, но необходимо сказать о роли Эд-
варда Ирвинга, по имени которого община получила свое более распространенное, но 
неправомерное название – «ирвингиты». Ирвинг не являлся основателем КАЦ и не был 
причислен к апостольскому служению в церкви, однако был яркой фигурой своего времени, 
проповедующим премилленаристскую1  эсхатологию. Ирвинг оказал влияние на апостолов 
КАЦ благодаря участию в пророческом кружке Драммонда (конференции в Олбери, создан-
ные в целях интерпретации Библейских пророчеств). В 1826 году Ирвинг опубликовал 
проповедь, которая превратилась в обширный трактат под названием «Вавилон и неверие, 
предначертанные Богом: рассуждения о пророчествах Даниила и Апокалипсисе» [11]. 
Рассматривая историю в свете библейской символики, он поддержал аргумент, что Француз-
ская революция ознаменовала конец периода в 1260 лет христианской эры (соответствующе-
го 1260 «дням» в Откровении 12:6), который начался с принятия кодекса Юстиниана в 533 
году и закончился кампанией якобинцев по дехристианизации республики в 1793 году. 
Обращаясь к Откровению, Ирвинг считает, что Первая из семи чаш была вылита за три-
дцать лет, 1793–1823 гг., и Армагеддон должен был произойти в 1868 году, который должен 
был стать годом Второго пришествия и установления Тысячелетия.   

Необходимо выделить письмо, написанное Ирвингом королю Англии Георгу IV в 1828 
году [10]. Здесь мы можем отметить консервативные настроения проповедника. Ирвинг был 
разочарован отменой «Актов о проверке и корпорациях», допускающих диссентеров к 
политической жизни страны. Он критикует пункт о защите Церкви Англии и Шотландии, 
утверждая, что он не признает божественности Христа и церкви как «божественного 
учреждения», а лишь закрепляет эти церкви как политические институты. Это, по мнению 
                                                   

1 Термин «премилленаризм» вошел в общее употребление в середине XIX в.  Представители премиллена-
ризма верят, что Тысячелетнее царство наступит после Второго пришествия Христа, которому будет 
предшествовать период Великой скорби. По окончании тысячелетия жизни со Христом следует 
Страшный суд над Сатаной, затем – вечное Божие Царство.   
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Ирвинга, сделает христианское королевство нехристианским по своей сути [10, р. 5]. Автор 
беспокоится о допущении «открыто неверующих в божественность Христа, во Христа 
вообще, да, в само откровение, чтобы они заседали на заседаниях закона и суда» [10, р. 8], 
что может привести к отстранению Бога от народа Британии. Также Ирвинг в очередной раз 
напоминает королевской власти о последствиях Французской революции, опасаясь, что 
Британия может повторить судьбу Франции, если пойдет по более либеральному и веротер-
пимому пути [12, р. 533].  

Пока Британия остается непоколебимой в вере, «Господь сохранит Свою славу среди 
нас», даже несмотря на катаклизмы последних дней [12, р. 533]. Однако если Британия 
прекратит свое противостояние папскому «Антихристу» и примет закон об эмансипации 
католиков, тогда она разделит божественное возмездие, которому суждено вскоре обрушить-
ся на остальных в развращенном христианском мире, «наш национальный характер будет 
утрачен на небесах, и мы больше не будем запечатлены» [12, р. 546]. 

В этой позиции Ирвинга поддерживал его соратник – Генри Драммонд, политик, бан-
кир и апостол Католической Апостольской Церкви. В 1810 году Драммонд стал членом 
парламента от партии тори [8, р. 970–972]. В парламенте Драммонд упорно боролся, прежде 
всего, за то, чтобы предотвратить все предлагаемые расширения избирательного права. 
Поскольку эти предложения основывались на понятии «народного суверенитета», он был 
убежден, что если они будут институционализированы, то приведут к подрыву божественно-
го права королей, которое было ясной доктриной Священного Писания [7, р. 77].  

Драммонд критиковал даже ограниченные формы демократии, считая их почти бого-
хульными. Он полагал, что демократическая система провоцирует необоснованные ожида-
ния масс, требующих от политиков законодательного «возрождения рода человеческого», в то 
время как, по его мнению, истинное возрождение возможно лишь через возвращение 
Христа. Парламентская демократия также способствовала упадку национальной морали, 
поскольку породила коррупционные сделки за голоса избирателей [7, р. 80].  

Драммонд также боролся с ранними формами движения за мир – потому что, как он 
подчеркивал, «всеобщее царство мира» могло наступить только после физического возвраще-
ния Христа через тысячелетие. Драммонд подчеркнул, что все попытки вступить в тысяче-
летнее царство человеческими усилиями, будь то с помощью мирных конференций или 
международного права, потерпят неудачу, а все утверждения об обратном выдают желание 
отступников [6]. В более поздний период Драммонд, в том числе, выступал против допуска 
иудеев в британский парламент, основываясь не на аргументах «экономического антисеми-
тизма», а на утверждении, что Британия является христианской страной, управляемой 
законами, основанными на Библии. Он считал, что власть должна оставаться христианской, 
чтобы выполнять свое божественное предназначение. Кроме того, Драммонд утверждал, что 
иудеи должны сосредоточиться на своей особой роли в Святой земле [5, р. 24]. 

Драммонд называет либерализм «антагонистом и противником» религии, так как рели-
гия в его интерпретации – это «принцип, который связывает человека с Богом», в то время 
как либерализм – «то, что освобождает от всех обязательств перед Богом», также называя 
либерализм «религией Франции». 

«Либерализм предоставляет человеку свободу создавать из своего воображения своего 
собственного Бога и учит его презирать догматы Церкви. Либерализм учит человека 
отрицать то, что говорит ему Церковь, а именно, что все, что называется Богом, кроме 
Бога Воплощенного, является ложным богом. Либерализм – это просто эгоизм; он заставля-
ет каждого человека искать свои собственные интересы, а не интересы другого человека» 
[5, р. 20]. 

В письме королю от 1829 года [4, р. 42–54] Драммонд, подписавшийся как «тори старой 
школы», выступает против отмены «Актов о проверке и корпорациях», отстаивая религиоз-
ные критерии правомочности власти и предостерегая от отказа от христианских принципов. 
Драммонд в очередной раз подчеркивает, что сложившийся в Великобритании союз между 
церковью и государством выражается в христианской идентичности нации. Отмена «Актов о 
проверке» в части, касающейся требования принадлежности к англиканству для занятия 
государственных должностей, рассматривается как потенциальное нарушение этого союза, 
поскольку подразумевает отделение церкви от государства [4, р. 42].  

«Под словом конституция я подразумеваю принципы, которые составляют сущност-
ную политику нации; и эта сущностная политика, как я утверждаю, состоит в неруши-
мом союзе божественного с человеческим законов» [4, р. 43]. 

Драммонд пишет, что происходящее подрывает представление о Боге как источнике 
власти и о монархе как наместнике Христа, «санкционируется ложное мнение, что народ, а 
не Бог, является источником законной власти» [4, р. 47]. 
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«Если все различия между христианами и атеистами будут отменены, то невозможно с 
какой-либо последовательностью сохранить нынешнюю установленную религию, которая во 
всех своих формулировках признает Бога Библии как Бога государства…»[4, р. 48]. 

Драммонд считает, что независимо от происхождения «Актов», сейчас, в 1828 году, он 
служит национальным протестом против атеизма. Отказ от этого протеста является актом 
мятежа против Бога [4, р. 50]. Также Драммонд постулирует политическую свободу как 
следствие борьбы за религиозные принципы. Автор считает, что приоритетность духовных 
целей, а именно Царства Божьего, обеспечивает достижение и материального благополу-
чия.  В качестве примера приводится история Англии, где борьба за религиозную свободу 
преобладала над политической, и Бог даровал гражданскую свободу тем, кто сражался за 
чистую религию. Однако, политическая свобода такого порядка «была обожествлена 
иностранными нациями, которые, ошибочно принимая следствие за причину, не обращая 
внимания на истинную религию и погруженные в папское идолопоклонство, тщетно 
пытались обрести политическую свободу» [4, р. 51]. 

Таким образом, Католическую Апостольскую Церковь следует рассматривать как фено-
мен, тесно связанный с конкретным историческим контекстом, в котором он возник и 
функционировал. Движение возникло как реакционное, консервативное течение в эпоху 
социальных и политических перемен, и в этом качестве оно сыграло определенную роль в 
британском обществе XIX века. Более того, эсхатологические ожидания, связанные с 
ожиданием скорого Второго Пришествия, предопределили временный характер существова-
ния общины, которая прекратила свою деятельность к концу XIX века со смертью последнего 
«апостола». 

Основание КАЦ было мотивировано не только религиозными убеждениями и ожидани-
ем Второго Пришествия, но и восприятием краха британского «старого порядка», не в 
последнюю очередь вызванного развитием религиозной толерантности и процессов секуля-
ризации, как акта «национального отступничества».  Опасения перед божественным наказа-
нием за «измену» избранного британского народа предопределили стремление к укреплению 
традиционных ценностей и моральных устоев, что, в свою очередь, нашло отражение в 
политической деятельности представителей КАЦ. Таким образом, история КАЦ иллюстрирует 
взаимосвязь между религиозными убеждениями, политическими взглядами и адаптацион-
ными стратегиями в условиях институционального кризиса и социокультурных изменений. 
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Аннотация. В статье изучена деятельность святителя Луки (Войно-Ясенецкого) по сохранению 
духовного образования в Крыму в 1940–1950-е годы, несмотря на антирелигиозные гонения. Анализи-
руется созданная им система пастырских курсов с уникальной программой, сочетавшей богословие, 
науку и практическое служение. Особое внимание уделено разработанной святителем методике синтеза 
медицинских знаний и богословия, а также его работе с мирянами через воскресные школы и публич-
ные лекции. Наследие святителя Луки рассматривается как актуальная модель для современного 
православного образования.   
 
Abstract. The article explores the activities of St. Luke (Voino-Yasenetsky) to preserve religious education in 
Crimea in the 1940s and 1950s, despite anti-religious persecution. The author analyzes the system of 
pastoral courses he created with a unique program that combined theology, science and practical ministry. 
Special attention is paid to the method of synthesis of medical knowledge and theology developed by the 
saint, as well as his work with the laity through Sunday schools and public lectures. The legacy of St. Luke 
is considered as an actual model for modern Orthodox education. 
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Послевоенный период в Крыму (1940–1950-е гг.) характеризовался систематическим 
подавлением религиозных институтов. К 1946 г. из 76 храмов сохранило функционирование 
лишь 17, а большинство священнослужителей подверглись репрессиям. Антирелигиозная 
политика включала идеологическое давление через комсомольские, партийные и профсоюз-
ные организации и законодательные запреты на религиозное образование.   

В этих условиях архиепископ Лука (Войно-Ясенецкий) представлял собой уникальный 
феномен, сочетая церковный сан с профессиональной деятельностью в области медицины 
(лауреат Сталинской премии 1946 г.). Его двойной статус позволял ему осуществлять аполо-
гию веры в рамках научного дискурса, что создавало возможность для диалога с атеистиче-
ским государством [2].   

В условиях ограничений на религиозную деятельность святитель Лука инициировал соз-
дание пастырских курсов (1947–1950-е гг.), ставших основой для последующего восстановле-
ния семинарского образования.   

Учебная программа включала:   
1. Догматическое богословие с акцентом на критику материализма (использование кос-

мологического и телеологического аргументов в доказательстве бытия Бога).   
2. Сравнительное религиоведение, направленное на подготовку миссионеров в поли-

конфессиональной среде Крыма.   
3. Практические аспекты пастырства, включая методику составления проповедей для 

различных социальных групп.   
Преподавательский корпус формировался из представителей интеллектуальной элиты 

Русской Православной Церкви:   
- историк Н.Д. Тальберг, автор труда «Святая Русь в истории России», разрабатывал ис-

торико-церковные дисциплины;  
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- священник Василий Ермаков, имевший опыт заключения в ГУЛАГе, преподавал аске-
тику, основываясь на личном опыте духовного сопротивления. 

Конфронтация с государственными структурами проявилась в 1948 г., когда курсы бы-
ли обвинены в «антисоветской деятельности». Однако святитель Лука аргументировал их 
необходимость в рамках советской риторики, подчеркивая роль религиозной морали в 
построении социалистического общества. В результате программа была сокращена, но 
сохранила ключевые дисциплины.   

Педагогическая система святителя Луки базировалась на междисциплинарном подходе, 
интегрирующем медицинские и богословские знания. В лекциях он проводил аналогии 
между хирургией и пастырством:  «Как хирургическое вмешательство устраняет физиче-
скую патологию, так исповедь способствует исцелению духовных повреждений».  «Строение 
человеческого организма свидетельствует о разумном замысле Творца».   

В работе «Дух, душа и тело» (1952) он предпринял попытку научного обоснования нема-
териальности сознания, критикуя редукционистские трактовки психической деятельности в 
рамках вульгарного материализма.   

Этические принципы пастырства, сформулированные святителем, включали:   
- требование совмещать духовное руководство с практической помощью (аналог меди-

цинской этики); 
- Необходимость изучения психологии для работы с посттравматическими состояниями 

в послевоенном социуме. 
В 1950-е гг. святитель Лука расширил формы катехизации, адаптируя их к условиям 

идеологического контроля: воскресные школы использовали нарративные методы (жития 
святых, притчи) для религиозного образования детей.   

Программы для взрослых включали сравнительный анализ марксизма и христианской 
социальной доктрины, возрождение сакрального искусства через иконописные мастерские.   

Публичные лекции в Симферополе, несмотря на цензуру, привлекали широкую аудито-
рию. Наиболее значимыми темами были: «Наука и религия: проблема методологического 
диалога» (на примере теорий Эйнштейна и Павлова); «Исторические модели христианского 
милосердия» (от средневековых традиций до Нового времени). Конспекты этих лекций 
распространялись в самиздате, формируя альтернативный интеллектуальный дискурс [3, с. 
56–89].   

Деятельность святителя Луки получила институциональное развитие в постсоветский 
период. Таврическая духовная семинария (с 1997 г.) реализует программы, сочетающие 
богословие с социальной работой [8].  Академические исследования его наследия проводятся 
на международном уровне (конференции в Греции, Сербии) [1].   

Опыт святителя Луки демонстрирует механизмы сохранения идентичности в условиях 
идеологической гегемонии. Интердисциплинарность как методологическая основа современ-
ного богословия. Социальное служение в контексте постсекулярного общества.   
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Аннотация. В статье описана история строительства Свято-Екатерининского собора (г. Херсон) в 
«Греческом проекте» императрицы Российской Империи Екатерины II. Изучена роль Г.А. Потемкина-
Таврического, покровителя и создателя Херсона и Черноморского флота, в возведении собора. Сделан 
вывод, что собор стал не только кафедральным храмом новосозданной Славяняской и Херсонской 
епархии, но и мемориалом освоению Новороссии: местом упокоения Г.А. Потемкина, его соратников, 
героев русско-турецкой войны 1787–1788 годов. 
 
Abstract. The article describes the history of the construction of the St. Catherine's Cathedral (Kherson) in 
the "Greek Project" of the Empress of the Russian Empire Catherine II. The role of G.A. Potemkin-
Tavrichesky, the patron and creator of Kherson and the Black Sea Fleet, in the construction of the cathedral 
is studied. It is concluded that the cathedral became not only the cathedral of the newly created Slavyansk 
and Kherson diocese, but also a memorial to the development of Novorossiya: the resting place of 
G.A. Potemkin, his comrades, and heroes of the Russo-Turkish War of 1787-1788. 
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По Кючук-Кайнарджийскому мирному договору 1774 года к России отошли Кабарда, 

побережье с крепостями Керчь, Еникале, Кинбурн и междуречье Днепра и Буга. Расширяя 
южные границы России, Императрица Екатерина II усиленно развивала кораблестроение. В 
1775 г. в устье Днепра наместник Азовской губернии Г. А. Потемкин приступил к строитель-
ству нового города с судостроительной верфью, торговой пристанью и крепостью [1, с. 17].  

9 сентября 1775 года Екатерина утвердила строительство этой крепости в устье Днеп-
ра. В этот же день вышел указ Священному Синоду об основании новой епархии Славянской 
и Херсонской. Екатерина пояснила это название тем, «что наш народ есть единоплеменный 
и сущая отросль древних Славян, и что Херсон был источник христианства для России, где 
по восприятии князем Владимиром крещения, свет благодатной веры и истинного богослу-
жения и насажден в Россию»; «знаменитейшие названия» эти «от глубокой древности 
сохраняет империя» [6].  

Херсону, находящемуся в центре бывших северо-причерноморских владений Осман-
ской империи, была предопределена идеологическая роль. Новороссийский край в конце 
XVIII – первой половине XIX века становится одним из наиболее быстро развивающихся 
регионов Российской империи. С расширением строительства крепости увеличилась и 
численность населения города. К концу XVIII в. уже имелось более шестидесяти каменных 
строений.  

Изначально в крепости действовал деревянный походный храм во имя Архангела Ми-
хаила. В 1781 году строитель г. Херсона генерал-поручик Иван Абрамович Ганнибал обратил-
ся к архиепископу Никифору о построении новой церкви: «Я в скором времени намерен в 
крепости начать каменную соборную церковь во имя великомученицы Екатерины, знаме-
нитой сооружительницы города Херсона. Предварив о сем Ваше Преосвященство, покор-
нейше прошу Вашего архипастырского благословения» [2].  
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30 августа 1781 года генерал Ганнибал в сопровождении директора Санкт-
Петербургской академии наук С.Г. Домашнева, чиновников и духовенства отправился в 
старую церковь, где, при громе пушечных выстрелов с крепости и флота, после обедни и 
молебствия, именем Императрицы, он собственноручно заложил камень в основание. В 
специально подготовленный камень была вложена доска с высеченной на ней надписью: 
«Екатерина Вторая, Императрица и Самодержица Всероссийская … на сем месте благово-
лила быть Божиему, во имя Святой Великомученицы Екатерины, Соборному Храму, 
который заложен месяца августа в 30-й день 1781 года». Газета «Санкт-Петербургские 
ведомости» так описывала событие: «Поднося же главнокомандующему каменьщицкую 
лопатку, архитектор произнес к нему речь. По чем опущен был в ров камень с положением 
туда же, по обычаю, разных монет, выбитых в благополучное Ее Императорского Величест-
ва царствование, причем и народ метал туда множество медных денег…» [6]. 

В архитектурном образе Екатерининского собора присутствуют черты балканской культо-
вой архитектуры, примером для которой на протяжении веков служил собор Святой Софии в 
Константинополе. Архитектор И.Е. Старов приступил к возведению Екатерининского собора в 
1781 г. Храм строили на протяжении пяти лет. Изменения в административном управлении, 
разразившаяся эпидемия чумы тормозили строительство.  

Храм построили из бледно-желтого ингулецкого известняка в стиле русского классицизма с 
четырехколонным портиком тосканского ордера у западного фасада, где над колоннадою было 
начертано бронзовыми позолоченными буквами: «Спасителю рода человеческого Екатерине II 
посвящает». Четкие величественные пропорции здания создают впечатление торжественности и 
простора – при относительно небольших размерах строения и простоте внутреннего оформления. 
Завершает строение невысокий купол. В наружных нишах храма помещены шесть скульптур-
ных изображений святых, выполненных известным русским скульптором Г.Т. Замараевым. 
Скульптура Святого апостола Петра держит ключи от рая, Святой апостол Павел представлен 
держащим меч. Символическое значение парных статуй раскрывает замысел создателя, 
Г.А. Потемкина: ключи от «южного земного рая» были добыты силами русского оружия. 

Многоярусный деревянный иконостас Екатерининского собора с резными колонками 
работы художника Михаила Шибанова украшали внутреннее убранство храма. В 1783 году, 
после заключения контракта на создание иконостаса, работа производилась на месте, в 
Херсоне, и продолжалась до весны 1786 года. Художник не только писал образа, он был 
руководителем и основным исполнителем, взяв подряд на сооружение иконостаса и на его 
отделку. В августе 1941 года иконостас XVIII века уже не существовал, был построен новый 
небольшой одноярусный, в который вставили уцелевшие образа.  

Н. Корсаков 26 мая 1786 г. окончил строительство и в рапорте сообщал Потемкину: 
«Казенная соборная церковь 17 числа сего месяца в присутствии Его Высокопреосвященства 
архиепископа Славянского и Херсонского Никифора освящена, в которой и священнослуже-
ние уже производится». Собор был освящен в честь великомученицы Екатерины. Спустя год 
после освящения храма императрица посетила Херсон. Город и новый храм произвели на нее 
благоприятное впечатление.  

Первыми впечатлениями о пребывании в Херсоне и об окружающей путевой дворец 
местности императрица делится в письме Николаю Ивановичу Салтыкову от 14 мая 1787 г.: 
«Мы еще жаркого дня не видали, но при теплом воздухе веют ветры прохладные, вишни 
отцвели, сирени в цветах под моими окошками… Я живу противу адмиралтейства, из окон 
вижу три корабля военные, кои завтра спустим на воду; пять церквей каменных я уже 
видела, архитектуры самой хорошей, одна – посреди крепости» [4].  

«Церковь каменная прекрасная. Когда я говорю каменная, не подумайте, что под сим ра-
зумелся кирпич. Здесь иного камня не знают, как тот, который вынув из земли, кладут в 
стену. Он крепче плиты и сырости не принимает» [5, с. 104]. После отъезда Императрицы на 
фронтоне западного фасада была сделана надпись: «Спасителю рода человеческого Екатерина II 
посвящает», а собор стал именоваться Спасским. К 1800 году западнее собора, по проекту 
И.Е. Старова, была построена каменная колокольня, которая спустя два года пострадала во 
время землетрясения. Рядом с ней в 1806 году была возведена временная деревянная, с боль-
шим 112-пудовым колоколом, подаренным Екатериной II. Колокольня служила до окончания 
строительства новой каменной колокольни, существующей и поныне [6]. 

23 ноября 1791 года по указанию Екатерины II в подвальном склепе внутри собора бы-
ли погребены останки князя Г. А. Потемкина-Таврического, покровителя и создателя Херсона 
и Черноморского флота. Вокруг собора находятся могилы современников Г.А. Потемкина, 
захороненные по его распоряжению. Прах инженера-строителя Херсона Николая Корсакова, 
генерал-майора Степана Максимовича, правителя Екатеринославского наместничества 
Ивана Синельникова, полковника войска Донского Петра Мартынова, бригадира Ивана 
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Горича-Большого, молдавского господаря Эммануила Россете. В годы русско-турецкой войны 
1787–1791 годов в ограде собора был создан мемориал с могилами павших героев.  
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Аннотация. В статье на основе изучения различных опубликованных источников впервые представлен 
наиболее полный список часовен г. Торопца Псковской губернии и его уезда. На данный момент их 
выявлено пятнадцать. Эти сведения дополняют общую картину церковной истории данного локуса. 
 
Abstact. The article presents for the first time the most comprehensive list of chapels in the town of 
Toropets, Pskov Province, and its district, based on the study of various published sources. Currently, fifteen 
chapels have been identified. This information adds to the overall picture of the ecclesiastical history of this 
locale. 
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В первом выпуске историко-краеведческого альманаха «Торопецкая старина» переиз-

дан труд протоиерея В.Д. Щукина, опубликованный изначально в «Псковских епархиальных 
ведомостях» за 1906 г., где представлено описание храмов этого уездного города по состоя-
нию на начало ХХ столетия [20] (о личности Щукина см. [19], [21], [22]). Упоминаются в этой 
работе и часовни, систематического обзора которых не было представлено на данный момент 
ни в специальной, ни в краеведческой литературе, что и определило актуальность, цель и 
задачи нашего исследования. 

В.Д. Щукин сообщает, что две часовни относились к Корсунско-Богородицкому собору: 
одна из них была каменная и находилась около него – во имя Александра Невского, а другая, 
деревянная, располагалась в полутора верстах от храма и была освящена в честь Николая 
Чудотворца [20, с. 12]. Существовала она, по преданию, как указывает Щукин, со времени 
«Литовского нахождения на Торопец» и была построена «на том месте, где проходила битва 
торопчан с Сапегою в 1611 г.» [20, с. 12].  

Этот эпизод и возведение часовни именно по этому поводу Щукин описывает и в дру-
гом труде – «Историко-статистическом очерке города Торопца Псковской губернии» (1888): 
«До 1362 года он [Торопец] находился только по левую сторону реки Торопы и по западному 
берегу озера Соломина, на так называемом “Старом посаде”. С юго-западной стороны был 
укреплен земляным валом и рвом, которые начинались от реки Торопы, при “Лодейке”, шли 
около Браницкого болота и при “Студеном колодце” примыкали к озеру. Главная его кре-
пость, в виде цитадели, находилась на берегу озера и теперь носит название “Малого 
городища”. Она тоже была укреплена особым валом и рвом. У “Студеного колодца” теперь 
находится деревянная часовня во имя святого Николая Чудотворца, которая, по преданию, 
воздвигнута на том месте, где торопчане в 1611 году разбили Льва Сапегу, в память чего 
сюда ежегодно 23 июня бывает из собора крестный ход» [18, с. 12–13]1.  

Этому событию в очерке Щукина, со ссылкой на П. Иродионова [2, с. 14–16], посвящен 
и другой отрывок: «В 1611 году польский гетман Лев Сапега с 20-тысячным войском, не 
доходя 30 верст до Торопца, остановился в селе Канищеве, где простоял 8 дней, приготовля-
ясь к осаде города и уговаривая торопчан покориться ему без сопротивления. Но торопчане 
затворились в своем деревянном остроге и, несмотря на то, что из них не более только 
тысячи могли владеть оружием, решились защищаться против столь сильного врага, для 
чего, прежде всего, обнесли иконы: Корсунскую икону Божией Матери и икону святого 
                                                   

1 Здесь и далее мы местами нарочито сохраняем написание топонимов в том виде, в котором они 
встречаются в цитируемой литературе. – А. П. 
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Николая Чудотворца, что в Никольской церкви, кругом всей крепости, затем оделись в 
“смертельное” платье и попрощались со своими домашними. Сапега же, видя непреклон-
ность торопчан, в 8-й день со всем своим войском, перейдя реку Торопу, подошел к городу и 
остановился на горах против Небина монастыря, где, увидав непрочное укрепление города, 
начал атаку сперва из пищалей и самопалов, затем бросился к острогу с обнаженными 
мечами и криком: “Взяли, взяли!” Торопчане ждали только этого часа и кинулись к валам, по 
которым уже ходил неприятель, со словами: “С нами Бог, Корсунская Богородица и святи-
тель Николай”, – при этом, стали бить неприятеля – одни из пушек, другие из пищалей, 
иные же колоть кольями, сечь топорами и бердышами, бросать камнями, словом, кто чем 
защищал город; сюда же выскочили и женщины с каменьями и кольями и стали помогать 
своим защитникам. Благодаря всему этому торопчане в один час перебили столько литов-
цев, что убитыми и ранеными был наполнен весь ров и покрыто поле... а Сапега, видя столь 
сильное сопротивление от торопчан, отступил от города за реку Торопу с небольшим 
числом уцелевших своих воинов и скрылся там за горами, где простоял весь следующий день. 
Торопчане же, видя свое избавление, возсылали во всех церквах благодарение Господу Богу – 
со звоном. Неприятель, услышав звон колоколов и думая, что граждане идут на них всем 
городом, устрашились и ночью убежали дорогою к Великим Лукам. И этою победою тороп-
чане, по справедливости, гордятся, но приписывают ее не себе и не своему мужеству, а 
единственно помощи и заступничеству Божией Матери и Николаю Чудотворцу. “О пре-
славное чудо тогда сотворилось! Милостию и доступлением Пречистой Богородицы и 
пособием святого Николы – в один час несильные – сильных одолели, малочисленные – 
многочисленных побили”, – говорится в одной рукописи Торопца» [18, с. 6–8]. 

Еще одна часовня, третья, также в честь святителя Николая, находилась в версте от 
Троицкого Небина мужского монастыря и значилась как находящаяся «над чижиковым 
колодцем» [20, с. 14]. 

Между тем, по данным Щукина, в пригороде существовали еще две часовни. Сообщает-
ся, что при Кудинском монастыре «в 20 саженях от церкви, на берегу реки Торопы, построе-
на небольшая деревянная часовня, на том месте, где, по преданию, жил и спасался отшель-
ник Харитон. Несколько древних полузасохших сосен, существовавших, вероятно, при 
Харитоне, сохраняются из уважения к его памяти и доселе» [20, с. 22]. Здесь наблюдаем 
сакрализацию места, где жил подвижник, во-первых, через увековечение памяти – создание 
часовни, во-вторых, в почитании деревьев, связанных с Харитоном. 

Возникновение еще одной часовни, описанной Щукиным, связано с явлением иконы 
Параскевы (Пятницы). По преданию, «… при деревне Голубине, в 4 верстах от Торопца, на 
берегу озера Заликовья, один крестьянин увидел свет ночью и когда об этом объявил соседям, 
то последние, придя туда, увидели на дереве икону и пред нею горящую свечу, о чем заявили 
местному духовенству. Икона сначала была поставлена в доме крестьянина, видевшего 
свет, и находилась там несколько лет. С течением времени она была перенесена в церковь. 
На месте же явления иконы была построена часовня и установлено ежегодно праздновать в 
ней богослужением 28 октября, что делается до настоящего времени» [20, с. 33 – 34]. В 
данном случае наблюдаем традиционный мотив сияния при чудесном обретении иконы [5]. 

Таким образом, В.Д. Щукин упоминает и кратко описывает 5 часовен, однако это далеко 
не полный список. При работе с «Псковскими епархиальными ведомостями» нами были обнару-
жены сведения и о других часовнях исследуемого локуса. В частности, в заметке студента 
семинарии Александра Лучанского сообщается, что в 1896 г. состоялось освящение часовни, 
строительство которой началось в 1894 г. местным священником И. Лучанским при втором 
кладбище Знаменской церкви погоста Торопаца Холмского уезда (ныне – Андреапольский район 
Тверской области. – А. П.) по плану санкт-петербургского архитектора Е.С. Бикарюкова [8]. Хотя 
в источнике указано Е.С. Викарюков, однако, видимо, в публикации опечатка, а настоящая 
фамилия архитектора – Ефим Севастьянович Бикарюков (см. [9]). 

В 1904 г. в разделе «Похищения» официальной части этого периодического издания на-
ходим сообщения о том, что, во-первых, 1 сентября того года в 10 часов вечера «было 
произведено похищение денег из каменной часовни в честь св. князя Александра Невского, 
находящейся при погосте Бенцах Торопецкого уезда у большой дороги» (в настоящее время 
Бенцы входят в состав Западнодвинского района Тверской области. – А. П.) [13, с. 403].  

Во-вторых, сообщается, что ночью 2 сентября «… неизвестными лицами взломана 
кружка при часовне, находящейся при Рождество-Богородицкой церкви г. Торопца. Во время 
обхода церкви в 2 часа ночи сторож, не доходя часовни, услышал разговор двух человек, 
которые вдруг же скрылись, как только увидели его. Утром, при осмотре часовни, оказа-
лось, что наружние и внутренние двери часовни открыты, печать и замок с кружки 
сорваны, и кружка открытою стояла на полу внутри часовни; здесь же валялись замки и 
кусок круглого железа, должно быть употребляемого при взломе кружки. В кружке оказа-
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лось 1 р. 62 ½ к. Сколько же было похищено денег, неизвестно; дело передано полицейской 
власти» [13, с. 404–405]. Таким образом, это уже вторая часовня в честь Александра Невско-
го на территории Торопецкого уезда, указывающая на степень распространенности почита-
ния этого святого в данном локусе. 

Затем в епархиальных ведомостях за 1907 г. в части официальной в разделе «Похище-
ния», находим сообщение о том, что «в ночь на 8 июня в часовню Спасо-Преображенской 
церкви города Торопца, находящуюся в связи с церковью под каменною колокольнею, проник 
вор через взлом замков железной двери и похитил сборную кружку с деньгами, а во второй 
кружке сломал замок. Унесенная кружка найдена в канаве на другой нежилой улице со 
сломанными замками. Полиции об этом немедленно заявлено» [14, с. 180]. Таким образом, 
кроме Корсунско-Богородицкго собора часовни находились еще при двух городских церквях: 
Рождество-Богородицкой, как указано в сообщении за 1904 г., и Спасо-Преображенской – по 
материалам 1907 г. 

В номере за 1909 г. этого же издания находим следующие сведения в разделе «Свято-
татство»: «Днем 21 февраля с. г. в погосте Пожен из часовни, находящейся при Холмско-
Торопецком почтовом тракте, чрез вытянутый пробой из рамы, похищена церковная 
кружка, в которой, по прежним высыпкам, было не более 1 р. 50 коп. На следующий же 
день, т. е. 22-го того же февраля, также похищена церковная кружка. По подозрению 
полициею задержан крестьянский сын Пожинской волости, деревни Петроков, Иван Семе-
нов, который и сознался в похищении последней кружки, заявив, что нашел он в ней около 
одного руб. денег» [16, с. 147]. В заметке «Обозрение его высокопреосвященством церквей и 
приходов Псковской епархии с 25 июня по 8 июля 1910 года» сообщается, что в погосте 
Якшино находится образ Параскевы Пятницы, который считается чудотворным. По преда-
нию, «икона эта явилась в деревне Елезарове в 2-х верстах от церкви на колодце, где и до 
настоящего времени существует деревянная часовня» [10, с. 358]. 

Таким образом, это 11 часовен, три из которых находились при торопецких городских 
храмах (Корсунско-Богородицком, Рождество-Богородицком и Спасо-Преображенском). Две 
из указанных часовен были освящены в память Александра Невского, две – в честь Николая 
Чудотворца, а также еще две – Параскевы Пятницы, что частично отображает локальную 
традицию почитания этих святых. 

Дополнительный анализ «Списков населенных мест Российской империи» (1885) [17] по 
Псковской губернии (по сведениям на 1872–1877 гг.) показывает, что в Торопецком уезде 
были еще часовни, а именно: в погосте Заборье1, где она располагалась при храме и при 
колодце (традиционно называемым «святой источник») [17, с. 392]. Между тем, в местной 
периодике за 1961 г. в рамках антицерковной кампании сообщается, что вода здесь счита-
лась целебной, «но легенда о “чудодейственном” источнике пока жива», однако «среди 
жителей находятся люди, которые “вылечили” свои глаза этой водой» [1]. 

Также в «Списках населенных мест…» указывается, что была часовня в погосте Дубно 
при реке Западной Двине (в настоящее время – г. Андреаполь Тверской области. – А. П.) [17, 
с. 397], а также при погосте Милятино – при рч. Шишовке (в настоящее время Западнодвин-
ский район (?). – А. П.) [17, с. 414], в усадьбе Демидово при колодце (? – А. П.) [17, с. 414]. По 
данным «Списков населенных мест…» в погосте Бенцы часовни на данный период не 
значилось [17, с. 414]. 

Выявленные сведения – наличие 15 часовен в городе и уезде – дополняют картину цер-
ковной истории Торопецкого края, отраженные в публикациях П. Иродинова [2], 
И. И. Побойнина [12], В. В. Косточкина [7], А. А. Галашевича [4], В. М. Воробьева [3], 
В. В. Орлова [11], Н. В. Коломыцевой [6], А. М. Салимова [15] и других авторов. Вероятно, что 
это не все часовни, существовавшие в узде, поэтому представляется перспективным поиск и 
выявление сведений по данной теме, их картографирование, сопоставление с современной 
традицией. 
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Аннотация. Почитание священномученика Климента Римского стало общеизвестным и значимым 
феноменом в пространстве христианской культуры, прежде всего, в агиографической традиции, 
иконографии и богослужебной литературе. В контексте международного научного дискурса культ 
Климента преимущественно рассматривался на примере Чехии, Моравии и стран Северной Европы, в то 
время как его присутствие в англосаксонской и британской традиции остается не изученным. Настоящее 
исследование открывает новое направление в изучении почитания святого в Великобритании.  
 
Abstract. The veneration of the Holy Martyr Clement of Rome has become a well-known and significant 
phenomenon in space of Christian culture, primarily in the hagiographic tradition, iconography and liturgical 
literature. In the context of international scientific discourse, the cult of Clement was mainly considered 
through the example of Czechia, Moravia and the countries of Northern Europe, while his presence in the 
Anglo-Saxon and British traditions remains unexplored. The present study opens up a new direction in the 
study of veneration of the Saint in Great Britain.  
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топография, ландшафт  
 
Keywords: St. Clement, church, England, Scotland, Ireland, county, sacred topography, landscape 

 
 

Исследования истории христианства в Британии фокусируются на социополитических 
аспектах, упуская культовую архитектуру и предмет почитания святых, что определяет 
актуальность данной работы. В статье представлен обзор храмов, часовен и других досто-
примечательностей, посвященных святому Клименту Римскому в Великобритании, что 
позволяет проследить развитие культа, географию и исторические этапы его почитания на 
британских островах. Литературные ссылки, встречающиеся в широком доступе, преимуще-
ственно представлены материалами, содержащими ограниченный объем информации, в 
связи с чем, они в настоящей статье не цитируются. Вместе с тем, использованные сведения 
основаны на материалах, полученных из баз данных, обеспечивающих необходимый уровень 
достоверности.  

Историческое наследие церквей, посвященных святому, широко представленное на 
территории Англии, свидетельствует о значимости его роли в христианской традиции 
региона. Одним из наиболее известных памятников является церковь святого Климента 
Датского в Лондоне (St. Clement Danes, Central Church of the RAF, Strand). Ее история 
восходит к IX веку, когда храм был основан датской общиной, проживавшей в этом районе. 
Название храма, несомненно, отражает связь с датской культурой. В научной литературе 
отмечается возможность захоронения здесь Гарольда I – внебрачного сына короля Кнуда 
Великого, правителя Англии, Дании и Норвегии [1]. Современное здание церкви Климента 
Датского было возведено в 1680-х годах на месте раннего храма. В Лондоне на одной из 
центральных улиц, Истчипе, располагается еще одна церковь святого Климента (St. 
Clement’s, Eastcheap), упоминания о которой в письменных источниках датируются 1067 
годом. Однако, учитывая археологические данные и гипотезы исследователей, культовое 
сооружение могло существовать уже в римский период.  

Значительную роль в контексте изучаемой традиции играет церковь святого Климента 
в Норвиче (St. Clemet’s Church, Norwich, Norfolk), расположенная на реке Венсам в графстве 
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Норфолк. Город известен одной из старейших саксонских церквей, датируемой 1040 годом. 
Возвращение в Севастополь в 2013 году двух старинных икон из этого города, вывезенных 
английским офицером из Севастополя в период Крымской войны, представляет собой 
значимый факт в контексте историко-культурных репатриаций церковных реликвий. Выкуп 
икон был осуществлен братией Севастопольского пещерного монастыря святого Климента, 
которая приобрела их на одном их частных аукционов [2].  

На севере страны, в графстве Северный Йоркшир, находится церковь святого Климен-
та в Йорке (St. Clements’s Church, Grove York). Расположенная у слияния рек Фос и Уз, она 
связана с одноименным округом – Клементорп (Clementhorpe), функционировала как часть 
бенедиктинского женского монастыря, основанного в 1130 году. В этом районе сохранилось 
название улицы, свидетельствующее о важности памяти святого для местного сообщества. В 
графстве Восточный Сассекс церковь святого Климента в Гастингсе (The Church of St. 
Clement, Hastings) занимает значимое место как одна из старейших в регионе. Первые 
упоминания датируются 1080 годом, после разрушений в ходе исторических событий храм 
восстановили к 1380 году как символ устойчивости религиозных институтов в условиях 
политической нестабильности. 

Деревня Фискертон в пригороде Линкольншира известна церковью святого Климента 
(St. Clemet’s Church, Fiskerton). Возведена на берегу реки Вифэм на месте более древнего 
сооружения XI века. Ее реставрация в 1863 году отражает тенденции викторианской эпохи 
по возрождению и сохранению средневекового наследия, свойственные небольшим рыбац-
ким общинам.  

Археологический интерес представляет часовня святого Климента в замке Понтефракт 
(St. Clement’s Chapel, Pontefract Castle) в графстве Уэст-Йоркшир. Построенная в конце XI 
века внутри крепостных стен, она заменила раннюю саксонскую церковь. Разрушение замка 
и часовни в 1649 году связано с политическими событиями периода гражданской войны. 
Подобные памятники практически не исследуются и не пользуются интересом научного 
сообщества. Церковь святого Климента в Роустоне (St. Clement’s Church, Royston, Lincoln-
shire), освященная в XII веке, демонстрирует преемственность христианских традиций в 
сельских регионах. Перестройка храма в 1740-х годах отражает изменения архитектурных 
тенденций и адаптацию церковного зодчества к новым историческим условиям.  

Церкви, посвященные святому Клименту, размещены не только в крупных городах Анг-
лии, но и в небольших сельских пригородах, образуют отдельную географию сакрального 
пространства. Одним из ярких примеров является церковь святого Климента в городе 
Сандвич (The Church of St. Clement in Sadwich, Kent), где культ святого прочно укоренился 
уже к концу саксонского периода, то есть до нормандского завоевания 1066 года. Современ-
ное здание представляет собой результат масштабной реконструкции XII века. Согласно 
исследованию Барбары Кроуфорд, храм связан с именем Эдуарда Исповедника и графа 
Мерсии Леофрика, а проведение богослужений в то время, в присутствии короля свидетель-
ствует о высокой степени почитания святого Климента в англосаксонской королевской среде 
[1]. Сходные черты обнаруживаются и в истории церкви святого Климента в Вустере (St. 
Clement’s Church, Worcester, Worcestershire), городе, лежащем на реке Северн. Современное 
здание было построено в 1823 году, однако существование приходской общины восходит еще 
к 1120 году, что подтверждает преемственность местной христианской традиции. На юго-
западе страны, в графстве Корнуолл, находится церковь святого Климента в Труро (The 
Church of St. Clement in Truro, Cornwall). Храм, расположенный в долине реки Тресиллиан, с 
1249 года связан с именем святого, который считается небесным покровителем данной 
местности. Перестроенный в 1865 году, он соседствует с Климентовским холмом и одно-
именным парком, что указывает на локализацию культа в природно-историческом ландшаф-
те региона. Аналогичные примеры отмечаются и на иных географических территориях.  

В валлийском городе Райдер (St. Clement’s Church, Rhayader, Powys), расположенном на 
берегу реки Уай, церковь святого Климента, изначально включенная в структуру местного 
замка, сохраняет отдельные элементы первоначального здания 1291 года: в частности, 
купель и надгробные плиты. Здание, реконструированное в 1887–1897 годах, иллюстрирует 
определенный интерес к наследию периода викторианской неоготики. В графстве Норфолк, 
на северном побережье, церковь святого Климента в деревне Барнам Оувери (St. Clement’s 
Church, Burnham Overy) в нормандский период была частью небольшого монастыря. 
Основанная в начале XII века, она представляет собой пример раннесредневековой мона-
стырской архитектуры, удачно вписанной в сельский пейзаж. На восточной окраине 
Оксфорда, в районе, известном как St. Clement, с 1122 года существовал храм, посвященный 
святому Клименту. Современную церковь (St. Clement’s Church, Oxford) построили в 1828 
году на месте древнего здания: такая преемственность свойственна многим церквям Англии. 
Имя Климента закрепилось и в местной топонимике – улица и район названы в честь него.  
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В графстве Кент церковь святого Климента в Олд Ромни (Church of St. Clement, Old 
Romney) XII века была возведена на искусственно насыпанном холме, предохранявшем ее от 
наводнений. Местное предание связывает храм с захоронением одного из рыцарей, участво-
вавших в крестовых походах под предводительством короля Ричарда Львиное Сердце, что 
придает объекту особое историко-культурное значение и популярность среди туристов. В 
Дербишире, в деревне Хорсли (Horsley), сохранились две средневековые церкви святого 
Иоанна и святого Климента. Последняя датируется приблизительно 1200 годом и представля-
ет собой пример сельской религиозной архитектуры позднего нормандского периода.  

В графстве Эссекс, в Западном Тарроке (St. Clemet’s Church, West Thurrock), средневе-
ковая церковь с круглой башней-нефом, построенная в начале XII века, впоследствии была 
расширена. Такой прием иллюстрирует распространенную в Англии тенденцию адаптации 
архитектурного облика храмов в соответствии с изменяющимися литургическими практика-
ми. Недалеко от Ньюбери в деревне Ашампстед графства Беркшир церковь святого Климен-
та (Church of St. Clement, Ashampstead) была возведена к концу XII века, скромные размеры 
и сельская локация не умаляют ее исторической и культурной значимости. Небольшая 
церковь святого Климента (St. Clement’s Church, Grainthorpe), датируемая 1200 годом, 
расположена в графстве Линкольншир, деревня Грейнторп. Несмотря на скудность письмен-
ных свидетельств, сам факт ее существования в этой местности указывает на широту 
распространения культа святого.  

Значимый объект храмовой архитектуры – часовня святого Климента в Чичестерском 
кафедральном соборе (The Chapel of St. Clement, Chichester Cathedral). Построенная около 
1300 года у реки Лавант, она известна «Иконой Божественного Света» и составляет неотъем-
лемую часть духовного и художественного пространства одного из важнейших соборов 
Англии, основанного в 1075 году.  

Церковь святого Климента в Кембридже (The Church of St. Clement, Cambridge), древ-
нем университетском городе Восточной Англии, упоминается в письменных источниках с 
1215 года и, по мнению исследователей, может иметь более древние корни. Основное здание 
было возведено в XIII веке. Примечательно, что в городе сохранилось название жилого 
района «Сады Святого Климента» (St. Clement’s Gardens, Thompson’s Lane), что отражает 
устойчивое культурное присутствие святого в городской топографии.  

Таким образом, в географии культа святого Климента в Британии особое место зани-
мают храмы, расположенные в прибрежных и речных регионах, что свидетельствует о 
характере раннего распространения христианства среди морских и рыболовецких общин. 
Так, в деревне Солтфлитби (St. Clement's Church, Saltfleetby) в графстве Линкольншир, на 
побережье Северного моря, храм был возведен в 1225 году, позднее заменен новой построй-
кой в 1880-х годах. Сходную прибрежную топографию демонстрирует и храм в Ли-он-Си (St. 
Clement's Church, Leigh-on-Sea), где церковь с башней с 1248 года служила не только 
духовным центром, но и ориентиром для моряков, определяя взаимодействие культового 
сооружения с морской культурой региона.  

На территории усадьбы Паудерхам, близ деревни Кентон (Kenton), церковь святого 
Климента (St. Clement’s Church Powderham) освящена в 1259 году. Историко-культурное 
пространство в районе реки Экс характеризуется связью с кельтским культурным наследием. 
Еще один приморский приход – церковь в Скегнесс (St. Clement’s Church, Skegness, 
Linсolnshire), вероятно, основанная в XIII веке. Она также отражает процесс наименования 
климентовских храмов, расположенных вдоль восточного побережья.  

Сакральная география церковной топонимики Климента прослеживается и в неболь-
ших деревнях, таких как Уорлаби (St. Clement’s Church, Worlaby, North Lincolnshire), где в 
1870-х годах здание было построено на основе прежней саксонской конструкции XIII века. 
То же касается храма в Вителе (St. Clement’s Church, Withiel, Cornwall), где культ святого 
укоренился с XIII столетия. В болотистой местности на окраине Норфолка расположена 
церковь в Аутвелле (St. Clement’s Church, Outwell, Norfolk), также датируемая XIII веком. Это 
пример адаптации сакрального пространства к специфическим природным условиям 
Фенских болот.  

В портовом городе Дартмут (St. Clement’s Church, Dartmouth, Devon), где христианская 
традиция восходит ко времени Третьего крестового похода, церковь св. Климента, старей-
шая из трех городских, восходит к XIII веку. Храм в деревне Террингтон (St. Clement’s 
Church, Terrington, Norfolk), датируемый XIV веком, выделяется как центральная достопри-
мечательность населенного пункта и указывает на сохранение культа, в том числе и в 
аграрных территориях. Сходным образом, церковь в деревне Нолтон (St. Clement’s Church, 
Knowlton, Kent), построенная в XIV веке и восстановленная в 1855 году, демонстрирует 
преемственность сакрального пространства в рамках ландшафта усадьбы.  
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В Ипсвиче (St. Clement’s Church, Ipswich, Suffolk), древнейшем городе Восточной Анг-
лии, храм, построенный около 1500 года, является одним из старейших сохранившихся 
зданий и занимает значительно место в историческом градостроительном ландшафте. Его 
дополняет более поздний пример в Чорлтон-кам-Харди (St. Clement’s Church, Chorlton-cum-
Hardy, Manchester), где нынешнее здание середины XIX века продолжает традицию, восхо-
дящую к первой деревянной часовне 1512 года.  

Шотландская ветвь представлена, в частности, англиканским приходом в Абердине (St. 
Clement’s Anglican Church, Abardeen), важнейшем морском центре страны, где в 1828 году 
была реконструирована церковь на месте прежней постройки XV века. В 1871 году в городе 
основали отдельную епископальную церковь, в 1970-м перестроив на новом месте (St. 
Clement’s Episcopal Church, Abardeen). Такие трансформации урбанистического ландшафта 
зачастую происходят в ущерб культовым сооружениям.  

Особый памятник позднесредневековой архитектуры представляет собой церковь в де-
ревне Родел на острове Харрис (St. Clement’s Church, Rodel, Isle of Harris, Scotland). Возве-
денная в 1520 году, она хорошо сохранилась до настоящего времени. В ее крипте находится 
усыпальница Александра МакЛауда, восьмого вождя клана МакЛаудов Харриса, придающая 
дополнительную родовую и мемориальную значимость.  

Храм на Кинг-сквер в центре Лондона (St. Clement’s Church, King Square, London) соче-
тает в себе элементы греческой и готической архитектуры. Он был заложен в 1822 году и с 
1852 года служит местом объединенного прихода святых Климента, Варнавы и Матфея. 
Такой пример демонстрирует эволюцию пространства в условиях структурной реформы 
церковной жизни. В городе Урмстон, входящем в состав Большого Манчестера, расположена 
церковь святого Климента (The Church of St. Clement at the corner of Stratford Road, Urmston, 
Manchester), основанная в 1867 году. Урмстон характеризуется историческим наследием, 
уходящим в эпоху римского поселения, дополняя статус культового объекта. 

Церковь святых Климента и Фомы в Винчестере (Church of St. Thomas and St. Clement 
in Winchester, Hampshire), основанная в 1847 году, располагается на улице Саутгейт в городе 
Винчестер, графство Хэмпшир. Архитектурный облик храма воплощает типологические 
особенности регионального культового строительства середины XIX столетия. В столичном 
регионе Лондона Кенсингтон функционирует церковь святого Климента (St. Clement’s 
Church, Kensington, London), возведенная в 1867 году. Объект занимает квартал Ноттинг 
Дейл на улице Треадголд и относится к западной части центрального Лондона. Факт посвя-
щения храмов святому Клименту в пределах крупных урбанистических центров отражает 
устойчивую тенденцию в конфигурации сакрального пространства городских агломераций.  

На южном побережье Англии, в районе Ньютаун и Олдерни, графстве Дорсет, построе-
на церковь святого Климента в Паркстоуне (St. Clement’s Church, Parkstone, Poole, Dorset) в 
1889 году. Географическое расположение храма у Ла-Манша указывает на влияние при-
брежных факторов на архитектурные и строительные решения. В прибрежном поселке 
Саттон-он-Си графства Линкольншир (The Church of St. Clement’s, Sutton on Sea, 
Lincolnshire) местные общины возвели храм в начале XIX века. Поселок расположен в районе 
Восточный Линдси на берегу Северного моря, недалеко функционирует зал святого Климента 
(St. Clement’s Hall, Sutton on Sea) как один из культурных центров в этом регионе.  

В пригороде курортного города Борнмут – Боскомбе в графстве Дорсет находится вик-
торианская церковь святого Климента (St. Clement’s Church, Boscombe, Bournemouth, Dorset) 
1870-х годов. Наличие в непосредственной близости от религиозного комплекса образова-
тельных учреждений указывает на его интеграцию в систему социально значимых институ-
тов городской среды. В Большом Манчестере, в городе Рочдейл, располагается церковь 
святого Климента (The Church of St. Clement, Spotland Neighborhood, Rochdale), в долине реки 
Роч. Сооружение 1835 года относится к раннему периоду промышленной революции на 
севере Англии. Город Брэдфорд в Западном Йоркшире известен церковью святого Климента 
(St. Clement’s Church, Bradford), построенной в 1894 году. Объекты относятся к периоду 
активного индустриального роста и урбанизации.  

Отдельные образцы храмовой архитектуры не дошли до нашего времени в аутентичном 
виде, будучи либо полностью утрачены, либо капитально перестроены в ходе позднейших 
преобразований. В юго-западной Англии, в городе Бристоль, на реке Эйвон, существует 
комплекс, включавший церковь святого Климента, дом и дорогу с соответствующим назва-
ние (St. Clement’s Church, St. Clement’s House, St. Clement’s Road, Bristol). Храм, возведенный 
в 1885 году, в настоящее время отсутствует: на его месте пролегает дорога, таким образом, 
изменение городской инфраструктуры в данном случае привело к его утрате.  В южной части 
Лондона, в районе Далвич, храм святых Климента и Петра (St. Clement’s with St. Peter’s 
Church, Dulwich) был построен в период 1870–1885 годов. Здание было уничтожено в ходе 
бомбардировок Второй мировой войны и восстановлено в 1957 году. В стенах церкви 
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действует церковно-приходская школа во имя святых Иоанна и Климента, при этом приход-
ские организации зачастую выполняют функции образовательных институтов.  

В Шотландии, на берегу Кромарти-Ферт, в городе Дингуолл расположена церковь свято-
го Климента (Dingwall St. Clement’s Church, Dingwall, Scotland). Построенная в начале XIX 
века, она заменила средневековое здание, к которому в 1510 г. была пристроена часовня 
святого Климента. Трансформационные процессы такого рода свидетельствуют об устойчи-
вости и долговечности традиции культового почитания. В центральной части Бирмингема, в 
районе Ничелс, была построена церковь святого Климента (St. Clement’s Church, Nechells, 
Birmingham) в 1859 году. При храме функционируют школа и клиника. Это говорит о 
комплексном подходе к социальной поддержке населения через церковные учреждения. 

В Ливерпуле, портовом городе графства Мерсисайд, церковь святого Климента (Church 
of St. Clement, Liverpool) возведена в 1841 году. Храм включен в список национального 
наследия Англии, что подтверждает его архитектурную и историческую значимость. В 
северо-западной Англии, в графстве Большой Манчестер, в городе Ордсел, находится 
церковь святого Климента (St. Clement’s Church, Ordsall), построенная в 1878 году. Этот 
храм признан оригинальным памятником архитектуры викторианского периода.  

В городе Линкольн, расположенном в регионе Восточный Мидленд, находится дом при-
ходского священника в честь святого Климента (St. Clement’s Old Rectory, Lincoln). Город 
известен своим кафедральным собором XIII века, выполненным в стиле английской готики. 
Резиденция священника, имеющая более чем столетнюю историю, расположена в непосред-
ственной близости к собору, подчеркивая сложившиеся традиции в религиозной инфра-
структуре города. В юго-восточной части Англии, в городе Ипсвич (графство Саффолк), 
располагается Конгрегационалистская церковь святого Климента (St. Clement’s Congrega-
tional Church, Ipswich), возведенная в 1887 году. Храм, находящийся вблизи Саффолкского 
университета, носит имя древней приходской церкви святого Климента и связан с одной из 
наиболее известных местных фамилий. Между указанными двумя церквями в Ипсвиче 
расположен приходской зал святого Климента (St. Clement’s Parochial Hall, Ipswich).  

Подобная интеграция религиозных учреждений в структуру локального городского со-
общества прослеживается также в городе Юэлл (графство Суррей), где находится католиче-
ская церковь святого Климента (St. Clement’s Catholic Church, Ewell) 1962 года. При церкви 
функционирует начальная римско-католическая школа (St. Clement’s Catholic Primary School, 
Ewell), отражающая тесную связь между религиозной и образовательной сферами в послево-
енной Великобритании. Аналогичный подход к приходской деятельности представлен в 
районе Верхний Опеншоу города Манчестер. Здесь в 1880 году была построена церковь 
святого Климента (St. Clement’s Church, Higher Openshaw), при которой действует начальная 
школа англиканской церкви (St. Clement’s C of E Primary School, Higher Openshaw). Традиции 
образовательного попечения присущи многочисленным католическим и протестантским 
религиозным общинам.  

В Шотландии, в крупном портовом городе Данди, на побережье залива Ферт-оф-Тэй, 
находится современная церковь святого Климента, совмещенная с начальной школой 
(Church and Primary School of St. Clement in Dundee). Здание возведено на городской 
площади, где в средние века располагалась крупная церковь, также посвященная святому 
Клименту, что также указывает на преемственность сакральной географии и важность 
культа святого в регионе. Схожим образом, в южном Уэльсе, в городе-графстве Нит Порт-
Толбот, в устье реки Нит, расположена церковь святого Климента в Бритон Ферри (St. 
Clement’s Church, Briton Ferry), датируемая 1860-ми годами. Объект включен в ряд виктори-
анских храмов, возведенных в период активной урбанизации и индустриализации регионов 
Британских островов.  

Упоминание святого Климента сохраняется также в наименованиях улиц и местности. 
Так, в районе Ордсалл (Большой Манчестер), где англиканская приходская церковь святого 
Климента (St. Clement’s Church in Ordsall) была построена в 1870-х годах, соседняя улица 
носит название San Clement Drive.  

В старинном рыбацком поселении Хоуп-Коув на юго-западе Англии (графство Девон), 
находится церковь святого Климента (St. Clement’s Church, Hope Cove, Devon), время 
возведения которой остается неустановленным. Примечательно, что небольшая колокольня 
здания архитектурно напоминает корму корабля, а витражи храма украшены изображения-
ми святого Климента с якорем и рядом апостола Петра, что может интерпретироваться как 
символ апостольской преемственности. В интерьерах церковных сооружений часто встреча-
ются изображения святого Климента, традиционно представленного с якорем – символом его 
мученической кончины. Учреждения, носящие имя Климента Римского, нередко избирают 
этот образ в качестве своего эмблематического знака, что являет собой прямое указание на 
историко-агиографическое предание о мученической смерти святого в Херсонесе. Эта 
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практика отражает не только память о его страданиях, но и служит визуальным маркером 
связи с духовным и культурным наследием, требующим осмысления. 

Судьба некоторых храмов, названных в честь святого Климента, связана с процессами 
секуляризации и трансформации городского пространства. Так, церковь святого Климента в 
Илфорде (графств Эссекс), построенная в 1890-х годах как часовня святого Климента в 
районе Нечелс города Бирмингема (St. Clement’s Church, Nechells), освященная в 1859 году, 
была признана избыточной и демонтирована в 1978 году. Помимо храмов, посвященных 
святому, его имя сохранилось в ряде географических объектов, указывающих на более 
раннее присутствие. Так, на юго-западе Англии, в графстве Корнуолл, у деревни Моузел 
расположен небольшой скалистый остров святого Климента (St. Clement’s Isle, Mousehole, 
Cornwall). В средние века этот район был одним из главных портов региона и служил 
отправной точкой для паломников, направлявшихся в Святую Землю.  

Особый интерес представляет юго-восточный округ острова Джерси (нормандские ост-
рова), также носящий имя святого Климента (Saint Clement, Jersey). Эта территория, 
известная своей прибрежной геоморфологией, включает в себя одну из древнейших церквей, 
посвященных мученику. Первоначальная деревянная церковь была сожжена в период 
норманнских нашествий, после чего около 911 года началось строительство каменной 
часовни, преобразованной в приходскую церковь к 1067 году. С 1090 года храм находился 
под управлением местного аббатства, а в XV веке был значительно расширен, что делает его 
одним из ключевых центров культа святого Климента на Британских островах.  

Почитание святого Климента Римского имеет глубокие исторические корни, связанные 
с ранним христианством, нормандским влиянием и морской традицией. Он считается 
покровителем моряков, кузнецов и плотников; в его честь отмечался праздник Old Clem’s 
Day. Имя святого отражено в топонимике и названии храмов, образовательных и коммерче-
ских учреждений.  

Исследованием выявлено 60 культовых объектов, однако данные об их происхождении 
часто фрагментарны. Особый интерес для исследователей представляют храмы XI века в 
Истчипе, Йорке и Гастингсе. Все перечисленные факты свидетельствуют о продолжительной 
устойчивости патронального культа одного из первомучеников Тавриды в англоязычном 
христианском пространстве. Современные процессы секуляризации и дехристианизации, 
характерные для европейских стран, во многом обусловливают дефицит научного интереса к 
исследованию историко-религиозного наследия.   

Таким образом, широкое распространение храмов, освященных в честь святого Климента 
Римского на территории Великобритании, начиная с XI века, можно идентифицировать как 
историко-культурную аномалию. Учитывая, что этот святой не имел прямой связи с британской 
христианской традицией, а культ папства в английской церковной историографии восприни-
мался с настороженностью или даже отторжением, факт устойчивого почитания Климента – 
римского епископа и мученика – остается во многом необъясненным. Это обстоятельство 
диктует необходимость углубленного и системного анализа, включающего использование новых 
источников, а также изучение влияния внешнеполитических факторов и религиозной динамики 
церковной среды на процесс формирования сакральной топографии.   
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Аннотация. Тема героизма на бастионах Севастополя была востребованной еще со времени самой 
обороны. Для многих это стало путеводной звездой в деле служения Отечеству, наглядным примером 
любви к нему. Но мало кто из исследователей задумывается о том, что послужило основанием столь 
массового проявления героизма на бастионах Севастополя. Что заставляло русских моряков так 
рисковать своей жизнью? Ведь неоспоримым фактом является то, что вначале Крымской войны 
российское воинство не имело весомого опыта ведения боевых действий, было обеспечено морально 
устаревшим оружием; русский флот проигрывал европейскому и качеством, и количеством Россия не 
располагала передовыми каналами связи. По какой причине Крымская кампания обернулась для 
неприятеля тяжелым испытанием, несмотря на то, что против России ополчились передовые силы 
Европы? В упомянутых выше характеристиках российской армии не обозначен решающий аспект – ее 
морально-боевой дух. На вопрос: Что заставляло великороссов и малороссов, греков и армян, финнов и 
немцев, шведов и поляков, единенных именем «офицер Черноморского флота», стоять насмерть в 
Севастополе?, ответ дать можно сейчас – то были граждане России, для которых слова Вера, Отечество, 
Присяга, Долг и Честь значили больше, чем Жизнь. 
 
Abstract. The theme of heroism on the bastions of Sevastopol has been in demand since the time of the 
defense itself. For many, it became a guiding star in serving the Fatherland, a clear example of love for it. But 
few researchers think about what served as the basis for such a massive display of heroism on the bastions 
of Sevastopol. What made Russian sailors risk their lives so much? After all, it is an indisputable fact that at 
the beginning of the Crimean War, the Russian army did not have significant experience in conducting 
military operations, was provided with morally obsolete weapons; the Russian fleet was inferior to the 
European one in both quality and quantity; Russia did not have advanced communication channels. For 
what reason did the Crimean campaign turn out to be a difficult test for the enemy, despite the fact that the 
advanced forces of Europe had risen up against Russia? The above-mentioned characteristics of the Russian 
army do not indicate the decisive aspect - its moral and fighting spirit. To the question: What made the Great 
Russians and Little Russians, Greeks and Armenians, Finns and Germans, Swedes and Poles, united by the 
name "Black Sea Fleet officer", stand to the death in Sevastopol?, the answer can be given now - they were 
citizens of Russia, for whom the words Faith, Fatherland, Oath, Duty and Honor meant more than Life. 

 
Ключевые слова: героизм, христианство, «За Веру, Царя и Отечество», Крымская война 
 
Key words: heroism, Christianity, “For Faith, Tsar and Fatherland”, Crimean War 
 
 

Тема героизма на бастионах Севастополя была востребованной еще со времени оборо-
ны. Участники «севастопольской страды» неоднократно становились героями как периодиче-
ской печати и художественной литературы, так и научных трудов по истории, педагогике и 
множеству военных наук. Никого не оставляет равнодушными беспримерное мужество 
защитников города, проявленное в дни первой обороны Севастополя. Для многих это стало 
путеводной звездой в деле служения Отечеству, наглядным примером любви к нему. Но мало 
кто из исследователей задумывается о том, что послужило основанием столь массового 
проявления героизма на бастионах Севастополя. 

В толковом словаре современного русского языка Д.Н. Ушакова героизм характеризует-
ся как «способность к совершению подвига» [9, с. 95]. 

Толковый словарь Ожегова говорит, что героизм – это «отвага, решительность и само-
пожертвование в критической обстановке» [5, с. 274]. 

И они оба правы, ведь герой это «исключительный по смелости или по своим добле-
стям человек», как правило «выделившийся своей храбростью на войне» [9, с. 95]. Это 
«витязь, храбрый воин, доблестный воитель» [1, с. 366–367]. 

Все эти особенности без преувеличения можно отнести к защитникам Севастополя в го-
ды Крымской войны. 
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«Чтобы понять, что такое были наши противники, вспомните о шестнадцати тыся-
чах моряков, которые, плача, уничтожали свои суда с целью загородить проход (на рейд) и 
которые заперлись на казематах бастионов со своими пушками, под командой своих 
адмиралов Корнилова, Нахимова, Истомина! К концу осады от них осталось восемьсот 
человек, а остальные и все три адмирала погибли у своих пушек…»,  – так охарактеризовал 
защитников города маршал Франции Франсуа Канробер командующий французской армией 
в Крыму в 1854–1855 гг. [4, с. 5]. 

В начале противостояния в Крыму правительства стран европейского альянса считали, 
что война станет подобна приятному путешествию. Идея овладения Крымом, падения 
Севастополя и гибели Черноморского флота стала ключевой задачей кампании. Осуществив 
задуманное, сторонники альянса надеялись обратить Россию в посредственное государство и 
уничтожить южное «окно в Европу».  

Но реальность разрушила ожидания. «После блистательной победы на Альме, я надеял-
ся, что разбитая неприятельская армия не скоро вознаградит свои потери и что Севасто-
поль тотчас падет под вашими ударами; но отчаянная защита этого города и прибывшие к 
армии русской подкрепления на первый раз замедляют ваши успехи», – писал 24 ноября 
1854 года в рескрипте главнокомандующему Восточной армией Император Франции 
Наполеон III. 

Что же заставляло русских моряков так рисковать своей жизнью? Ведь неоспоримым 
фактом является то, что в начале Крымской войны российское воинство не имело весомого 
опыта ведения боевых действий, было обеспечено морально устаревшим оружием; русский 
флот проигрывал европейскому и качеством, и количеством; в довершение вышесказанного 
Россия не располагала передовыми каналами связи. Неизбежен вопрос: по какой причине 
данная кампания обернулась для неприятеля нескончаемым и серьезным испытанием, 
несмотря на то, что против России ополчились передовые силы Европы? Здесь важно понять, 
что в упомянутых выше характеристиках российской армии не обозначен решающий 
аспект, а точнее – ее морально-боевой дух. 

Не смотря на трагедию, вызванную потерей флота на Черном море, это было время вы-
сочайшего героизма и беспрецедентного мужества, ставшего выдающимся примером 
самопожертвования, смелости и отваги. В одном из писем брату контр-адмирал В.И. Исто-
мин писал: «Не могу надивиться на наших матросов, солдат, а также офицеров. Такого 
самоотвержения, такой геройской стойкости пусть ищут в других нациях со свечой» [8]. 

Ответ очевиден. На Руси любовь к Отечеству всегда незыблемо была связана с верно-
стью государству и вере предков. «… Любовь к Родине и преданность Церкви так тесно 
слились в одно всеобъемлющее чувство, что русские не могут отделить одно от другого…» 
говорил Н.Г. Чернышевский о начале войны [7, с. 102] 

А Ф.М. Достоевский в письме редактору журнала «Русский вестник» писал: «… идеаль-
ный христианин – дело не отвлеченное, а образно реальное, возможное, воочию предстоящее 
и что христианство есть единственное убежище Русской Земли ото всех ее зол» [2, с. 68]. 

На протяжении всего исторического пути Русская Православная Церковь проявляла за-
боту о духовно-нравственном состоянии воинства и благословляла защитников Отечества на 
ратный подвиг, что явилось отражением как исторической ее связи с монархической 
властью и главенствующей роли Православия в духовной жизни страны, так и разной 
конфессиональной принадлежности противников. Тщательно продуманная система религи-
озно-нравственной подготовки русской армии и флота зиждилась на прочном фундаменте, 
выраженном сокровенными словами: «За Веру, Царя и Отечество» [9], [7, с. 51]. 

С первых дней обороны города «моряки считали защиту Севастополя долгом чести, 
который был для них важнее собственной жизни» [4, с. 6]. «… мы отстаиваем город как 
Русские, знающие свой долг Царю и Отечеству. Правда, что и в эту бомбардировку многие 
из наших моряков пали, но смерть за отечество есть награда каждого христианина…», – 
писал брату из Севастополя капитан 2 ранга Н.Н. Липкин [4, с. 9]. «Постоянная опасность, 
близость смерти переносит мысли воина к вопросам вечности, смысла человеческого 
бытия» [7, с. 99]. Как следствие горячая молитва и упование на милость Божию становятся 
постоянными спутниками наших славных героев.  

 «Война объявлена! Турецкий флот вышел в море; отслужить молебствие и поздра-
вить команду!» – последовал сигнал П.С. Нахимова эскадре после получения манифеста с 
объявлением войны. [3, с. 29]. 

 14 сентября 1854 года В.А. Корниловым было принято решение «по русскому обычаю, 
начать защиту города крестом и молитвой, знаменующими начало всякого желанного дела 
на православной Руси…». «Тысячи теплых молитв возносились к небесам, молитв чистых, 
солдатских – бесслезных, бессловных, но горячих и искренних» [3, с. 73–74]. 
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«Нет, впрочем, у нас и маленькой батареи, где бы не было знамени веры. Едва успели, 
где насыпать вал небольшой, ставятся орудия, ставится тут же в нише икона святого и 
теплится лампадка», – писал в те дни в своем дневнике протоиерей Арсений Лебединцев  
[6, с. 25]. 

Особенно ярко Дух Веры явился в госпиталях, возгреваемый в раненых и больных по-
настоящему христианским служением сестер милосердия: «придешь исповедовать и приоб-
щать одного или двух, а найдешь желающих десять» [6, с. 12]. 

Именно этот Дух Веры и чувство выполненного долга звучит в последних словах 
В.А. Корнилова: «Скажите всем, как приятно умирать, когда совесть спокойна… Благосло-
ви, Господи, Россию и государя, спаси Севастополь и флот» [4, с. 6]. 

В качестве вывода приведу слова П.М. Ляшука, много лет посвятившего изучению роли 
Черноморского флота в первой обороне Севастополя: «До сих пор биографии абсолютного 
большинства погибших в Крыму морских офицеров и адмиралов Российского флота остаются 
малоизученными… Но на вопрос: “Что заставляло русских и малороссов, греков и армян, финнов 
и немцев, шведов и поляков, единенных именем “офицер Черноморского флота”, стоять 
насмерть в Севастополе?| ответ дать можно сейчас – то были граждане России, для которых 
слова Вера, Отечество, Присяга, Долг и Честь значили больше, чем Жизнь» [4, с. 12]. 

 
Источники и литература (References): 

 
1. Даль В.И. Толковый словарь живого русского языка. М., 1863 .  
2. Достоевский Ф.М. Полн. собр. соч. в тридцати томах. Т. 30. Кн. I. М., 1988.  
3. Дубровин Н.Ф. 349 – дневная защита Севастополя. СПб., 2005. 
4. Ляшук П.М. Офицеры Черноморского флота, погибшие при защите Севастополя в 1854–1855 гг. 

Биографический справочник. Симферополь, 2005. 
5. Ожегов С.И. Шведова Н.Ю. Толковый словарь русского языка. М.: АЗЪ, 1995. 928 с. 
6. Протоиерей Арсений Лебединцев. Из дневника священника в осажденном Севастополе. Оттиски из 

«Русского Архива» (1908 г. кн.3). М., 1908. 
7. Протоиерей Георгий Поляков Военное духовенство России // М.: ТИИЦ, 2002. 536 с.  
8. Севастопольские письма В.И. Истомина. URL: https://dem-2011.livejournal.com/1363789.html 
9. Ушаков Д.Н. Толковый словарь современного русского языка. М., 2014. 
 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

62 

УДК 94(357) Сасанидское царство                                     DOI: 10.5281/zenodo.17109194   

ЮСТИНИАНОВЫ ПОХОДЫ ПРОТИВ ПЕРСИИ В «ЦЕРКОВНОЙ ИСТОРИИ» ЕВАГРИЯ 
СХОЛАСТИКА 

 
JUSTINIAN'S CAMPAIGNS AGAINST PERSIA IN THE ECCLESIASTICAL HISTORY OF 

EVAGRIUS SCHOLASTICUS 
 

Тарсуков Д.И., Орлов Е.К. 
Tarsukov D.I., Orlov E.K.  

 
Севастопольский государственный университет, г. Севастополь 

Sevastopol State University, Sevastopol 
 
 
Аннотация. Эпоха Юстиниана I запомнилась потомкам как время невероятных и масштабных строек 
и созданием первого полноценного сборника законов Византийской Империи – Кодекса Юстиниана. 
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Италии за восстановление контроля над Римом, постоянные конфликты с другим крупным геополити-
ческим игроком того времени – Персидской империей Сасанидов. Евагрий Схоластик был современни-
ком тех событий и оставил воспоминания о них в своей «Церковной Истории». 
 
Abstract. The era of Justinian I was remembered by descendants as a time of incredible and large-scale 
construction projects and the creation of the first full-fledged collection of laws of the Byzantine Empire – the 
Justinian Code. This historical era was a time of revenge for the Byzantine Empire. Wars in North Africa, in 
Italy for the restoration of control over Rome, constant conflicts with another major geopolitical player of that 
time – the Persian Empire of the Sassanids. Evagrius Scholasticus was a contemporary of those events and 
left memories of them in his “Church History”.  
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Войны Юстиниана на Востоке шли из-за противостояния Византии и Персидской им-
перий, продолжавшегося веками. Войны Византии с Персией Сасанидов, можно считать в 
более широком контексте продолжением древних римско-парфянских войн. В период 
правления Юстиниана I было две войны между Византией и Персией. Иберийская война 
526–532 гг. и Лазская война с 540–562 гг.  

Иберийская война 526–532 годов. Поводом для ее начала стало то, что персидский пра-
витель Кавад I, опасаясь, что в пограничной с Византией провинции Иберия (современная 
Восточная Грузия) преобладает христианство, стал внедрять зороастризм. Численность 
византийской армии Прокопий Кесарийский, непосредственный участник событий, оцени-
вает в 25 тысяч человек, а персидской – в 40 тысяч [5]. 

Первые годы войны были успешными для Персидской империи, поскольку византийское 
наступление на Нисибис и Тебету в 527 году оказалось неудачным. В 528 году персы двинулись 
из Иберии, чтобы захватить форты в восточной Лазике. Эти успехи показали Юстиниану 
слабость византийской обороны. В том же году силы византийского полководца Велизария были 
разбиты в битве при Таннурисе, и ему пришлось отступить в крепость Дару [2]. 

В 530 году Велизарий одержал победу над персами при Даре, в то время как полковод-
цы Ситтас и Дорофей разгромили персов под командованием Михр-Михро в битве при 
Сатале. Но в 531 году Велизарий потерпел поражение от персов при Каллинике [2].  

После смерти Кавада I новый правитель Персии Хосров I Ануширван был больше заин-
тересован в укреплении своей власти внутри страны. Юстиниан также выступал за оконча-
ние войны, поскольку планировал начать борьбу с вандальской Африкой и остготской 
Италией. В сентябре 532 года был подписан договор о «Вечном мире». По условиям договора 
византийские территории, занятые персами, были возвращены в обмен на выплату дани. 
Провинция Иберия осталась под контролем Сасанидского Ирана. 

После окончания Иберийской войны, внешняя политика Юстиниана основывалась на 
идее восстановления единой Римской империи, поэтому он вел войны с королевствами 
вандалов и остготов в Северной Африке и Италии. Король остготов Витигес отправил в 539 
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году к правителю Персии Хосрову I послов чтобы побудить того начать войну против 
Византии [5]. Примирительное письмо от Юстиниана I не убедило Хосрова отказаться от 
своих планов пробить выход Ирана к Черному и Средиземному морям, и весной 540 года 
войска Сасанидов вторглись на территорию Византии [5]. Так началась вторая война между 
Византийской империей и Сасанидским Ираном за контроль над областью Лазика (совре-
менная западная Грузия). Длившаяся с переменным успехом с 540 по 562 годы, и получив-
шая название Лазская война.  

Первоначально Хосров стремился как можно быстрее достичь Сирии и Киликии. Захва-
тив Суру, он прошел через Сергиополь и Иераполь, а затем направился к своей главной 
цели – Антиохии. Персы в июне 540 года осадили Антиохию, которая через несколько дней 
пала [4]. Город был разграблен и сожжен, а его жителей Хосров переселил в Иран. Юстиниан 
был вынужден заключить мир на тяжелых для Византии условиях: выплата 50 кентинариев 
золота единовременно и еще 5 кентинариев ежегодно.  

В 541 году Юстиниан I отказался от мирного договора и начал войну против Ирана, на-
значив полководца Велизария командующим армией. Велизарий выступил из Дары вместе 
со своей армией и подошел к персидской крепости Нисибис, но не смог ее взять, и вместо 
этого начал осаду приграничной крепости Сисауранона. Гарнизон крепости сдался и 
перешел на сторону византийцев. Жаркий климат Месопотамии вызвал серьезные заболева-
ния в византийской армии, что заставило Велизария остановить военную кампанию. В 542 
году воюющие стороны, опасаясь эпидемии чумы, заключили перемирие, и в дальнейшем 
боевые действия шли в основном на Кавказе [2, с. 664].  

По заключенному в 532 году «Вечному миру» Персия признавала Лазику в сфере влия-
ния Византии. Попытки Византии установить над ней полый контроль вызвали в 541 году 
восстание местных жителей. Тогда же, в ответ на призыв лазского царя Губаза II, персид-
ский правитель Хосров I вошел в Лазику и захватил основную византийскую крепость Петру. 
Но попытки установить прямой контроль над Лазикой и его усилия по распространению 
зороастризма вскоре вызвали недовольство христианских священников. 

Узнав о вспышке чумы в персидской армии, Юстиниан прервал перемирие, и в 543 го-
ду приказал всем византийским войскам на востоке начать наступление в Персидскую 
Армению. Византийская армия дошла до Двина, но была разбита и отступила. Это позволило 
персам начать военные действия в Месопотамии. В 544 году Хосров вторгся на территорию 
Византии и осадил Эдессу, но не смог ее взять, и в 545 году снова было заключено перемирие 
сроком на 5 лет. Но Хосров отказался от требования Юстиниана, чтобы это перемирие 
распространялось на Лазику [5]. 

В 548 году в Лазике началось восстание против персов. Губаз II запросил помощи у Юс-
тиниана. Обладание Лазикой, расположенной на побережье Черного моря с контролем 
важных горных проходов через Кавказ, являлось важным стратегическим пунктом, как для 
Византии, так и для Ирана [1]. 

В 549 году Юстиниан отправил в Лазику войска под командованием Дагисфея. Армия 
встала лагерем возле Петры и приступила к ее осаде [5]. Осада закончилась провалом для 
Византии [5]. Персидские войска под командованием Михр-Михроя нанесли поражение 
византийскому отряду, охранявшему горные проходы, и сняли осаду с крепости Петра. 

После чего Михр-Михрой двинулся в Армению, оставив 5 тысяч солдат на разграбление Ла-
зики. Эти силы были разбиты Дагисфеем в битве у реки Фаcис в том же 549 году. В 550 году 
произошла смена военного руководства византийской армии: Дагисфей был отправлен домой, а 
Вессас принял командование византийской армией. В 551 году Вессасу удалось взять Петру. 

После чего персидский полководец Михр-Михрой осадил столицу Лазики Археополь, а 
также несколько крепостей на правом берегу реки Фазис. Вессас нанес Михр-Михрою 
поражение у Археополя, в результате чего персидская армия понесла значительные потери и 
отступила. Несмотря на отступление, иранскому полководцу удалось захватить крепость 
Ухимерион, блокировав важные горные дороги [1]. 

В 554 году Михр-Михрой одержал победу у Телефиса, вынудив отступить византийскую 
армию к Несосу. Эти поражения ухудшили отношения между византийскими и лазскими 
полководцами – Губаз II жаловался Юстиниану на военачальников Вессаса и Рустиция. Это 
привело к тому, что Вессас был отозван, а Губаз убит Рустицием и его братом Иоанном [1]. 

После смерти Михр-Михроя в том же 554 году, командующим персидской армией был 
назначен Нахораган [1]. Он смог отразить византийское наступление у Оногуриса и вынудил 
противника отступить от Археополя, который дважды не удалось захватить Михр-Михрою. 

В 555 году армия под командованием Нахорагана продолжила наступление в направле-
нии реки Фасис, но была разбита новым византийским командующим Мартином, который 
после победы взял под контроль Археополь. В 556 году силы византийской армии оконча-
тельно изгнали персов с территории Византии. После этих событий Юстиниан отозвал 
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Мартина с Кавказа, назначив главнокомандующим армии своего племянника Юстина 
(будущий император Юстин II). Тогда же персидский правитель Хосров, узнав о бегстве 
Нахогарана прямо с поля битвы у реки Фасис, приказал ему вернутся из Иберии и подверг 
его, как пишет Агафий Миринейский, «по отечественным законам жесточайшей казни, ибо 
он считал недостаточным наказанием за трусость просто умертвить его, но, надрезав с 
шеи кожу, ободрал ее всю до обеих ног, отделил от тела, перевернутую внутрь, и надутую 
слегка наподобие кожаного меха, он приказал повесить на скале, (устроив таким образом) 
чудовищное зрелище» [1]. 

Война сильно истощила обе воюющие стороны, но для Ирана компания была проигра-
на, поскольку Хосров не достиг своих военных целей и Иран все еще был лишен выхода в 
Черное и Средиземное моря. В 557 году было заключено временное перемирие, а в 561 году 
посланники Юстиниана и Хосрова встретились на границе империй – между персидским 
городом Нисибисом и византийской крепостью Дара. Там состоялись переговоры, в результа-
те которых был подписан мирный договор на 50 лет. По договору Хосров I уступал Лазику 
под контроль Византии, но Византия в свою очередь должна была платить по 30 кентинари-
ев золота ежегодно в качестве платы за охрану перевала Каспийское ворота от кочевников в 
обмен на Лазику [5].  

Что же написано у Евагрия Схоластика о данных событиях? 
Евагрий так отвечает на вопрос, почему началась очередная война с Персидской Импе-

рией: «Хосров, узнав об удачном покорении под римскую власть областей Африки и Италии, 
воспламенился сильной завистью и, что-то поставив в обвинение римлянам, говорил, что 
они поступили вероломно и нарушили заключенный мир» [3]. В 539 году, в ответ на это, 
Юстиниан посылает посольство во главе с Анастасием, чтобы убедить Хосрова, что он не 
нарушал взятых на себя обязательств. Но Хосров весной 540 года, или как пишет Евагрий «с 
огромным войском вступил в римские владения на 13-м году управления Юстинианом 
Римской империей» [3]. 

После чего идет описание того, что Хосров взял город Сур у берегов Ефрата и пошел на Ан-
тиохию. Захватив Антиохию, он «совершенно разорил ее огнем и мечом» [3].  

Следующей целью Хосрова стало разорение Эдессы – между верующих ходила молва, 
что Эдесса никогда не падет. Подойдя к городу, Хосров приказал своим воинам сделать 
насыпь возле стен, чтобы она возвышалась над ними. После того, как осажденные обрушили 
насыпь, Хосров отошел от города и прекратил попытки его захвата.  

Еще одно интересное событие описано в источнике: когда Хосров решил захватить Сер-
гиополь, в котором не было защитников, с ним вступили в переговоры его жители. Хосров 
потребовал выкуп, где среди прочего был Священный Крест, подаренный городу Юстиниа-
ном и Феодорой. Узнав, что жители не передали все драгоценные предметы, Хосров двинул 
войска к городу. На стене появилось войско, готовое защищать город. Местные жители 
заявили Хосрову, что это чудо творит мученик Сергий. «Посему, будучи потрясен страхом и 
удивляясь вере христиан, возвратился восвояси. Говорят, под конец жизни он сподобился 
божественного пакибытия» [3]. 

Таким образом, «Церковная история» Евагрия Схоластика является ценным историче-
ским источником не только для реконструкций событий религиозной истории Византии, но и 
вооруженных конфликтов.   
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Аннотация. Публикация направлена на введение в научный оборот результатов археологических работ 
при реставрации Успенско-Никольского собора Марфо-Мариинской обители на ул. Пушкина в 
г. Белгород. Случайно строителями были обнаружены и археологами доследованы три склепа и 
несколько грунтовых погребений в непосредственной близости и внутри Успенско-Никольского собора. 
Один склеп имеет двойное ярусное погребение.  
 
Abstract. The publication is aimed at introducing into scientific circulation the results of archaeological 
work during the restoration of the Assumption of St. Nicholas Cathedral of the Marfo-Mariinsky Monastery 
on Pushkin Street in Belgorod. By chance, the builders discovered and archaeologists examined three crypts 
and several underground burials in the immediate vicinity and inside the Assumption of St. Nicholas 
Cathedral. One crypt has a double-tier burial.  
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В 2005 г. археологами группы по охране и использованию памятников истории и куль-

туры управления культуры Белгородской области и Белгородского государственного универ-
ситета были проведены археологические работы по вскрытию склепов, обнаруженных 
случайно при реставрационных работах на территории Успенско-Никольского собора 
Марфо-Мариинской обители на ул. Пушкина в г. Белгород. В настоящее время – действую-
щий женский монастырь (Рис. 1).  

Ранее на этом месте стояли неподалеку друг от друга два храма – Успенско-Николаевский 
собор и храм в честь Покрова Божией Матери. Успенско-Николаевский собор – памятник 
архитектуры начала XVIII века, а Покровский храм – памятник архитектуры конца XVIII века. 

Здание Успенско-Никольского собора построено в 1692/1701–1703 годах по указу Пет-
ра I (Рис. 2–3). Строила храм бригада мастеров из Москвы во главе с Иваном Прокофьевым, 
привнесшая в облик храма элементы московской архитектуры с ассиметричным планом и 
шатровой колокольней, не характерными для Южной России. Согласно преданию, в строи-
тельстве принимали участие солдаты белгородского гарнизона, квартировавшие рядом. 
Собор ремонтировался после пожара еще в XVIII в., иконостас реставрировали в начале ХХ в. 
В 1930-е годы собор закрыли, разрушили колокольню и завершение четверика храма, здание 
использовалось как тюрьма для политзаключенных, священнослужителей и верующих. 
Расстрелы здесь проводили во время оккупации немецкие захватчики. После Великой 
Отечественной войны в здании оборудовали пекарню [5]. 

В 1998 г., после передачи храма Белгородской епархии, была начата реставрация, завер-
шившаяся только в 2005 г. В результате отрывки небольших траншей для укрепления фунда-
ментов, фундамента для колокольни и небольшого котлована к югу от храма были обнаружены 
три кирпичных склепа и несколько разрушенных грунтовых погребений (Рис. 4–6).    
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Описание храма дано в нескольких разновременных изданиях [1], [2], [3], [4], [5], [6], [7]. 
Первый склеп расположен в межалтарной проходной пристройке. Он представляет собой 

гробницу прямоугольной в плане формы с трапециевидными торцевыми стенками и сводчатым 
перекрытием с ребром (рис. 4). Размеры сооружения составляют: длина 220 см, ширина 90 см, 
полная высота 72 см, высота до трапециевидного усечения 54 см, ширина трапециевидной 
вершины 17 см. Для его строительства были использованы мерные кирпичи размерами 28 х 14,5 
х 8 см. Раствором для их скрепления служила глина. Окружающий грунт – чернозем и супесь.  

Непосредственно рядом с продольными сторонами склепа было обнаружено три челове-
ческих костяка без следов какого-либо сооружения. Скелеты сохранились не полностью. 
Рядом с ними и на них не было обнаружено никаких предметов, за исключением одного 
ботинка из кожи.  

Работы были начаты с разбора кирпичной кладки склепа. Кирпичи отделялись без осо-
бых усилий, иногда небольшими блоками. В связи с нарушением склепа во время отрывки 
траншеи и в результате разбора конструкции, скелет был покрыт небольшим слоем грунта и 
глиняной крошкой.  

В итоге был открыт человеческий скелет, лежавший головой на запад, вытянуто на спине, 
руки согнуты в локтях и положены на пояс (Рис. 4). На черепе сохранились волосы от усов и 
фрагмент ткани. Фрагменты ткани встречены в большом количестве по всей площади склепа. 
Ткань довольно плотно в некоторых местах прилегала к костям. Кроме того, повсеместно были 
встречены следы матерчатого шнурка, как бы обвивавшего тело. Можно предположить, что 
одежда была прижата к телу покойного и дополнительно обмотана шнурком. Два фрагмента 
шнурка (концы) были украшены «бусинами» из ткани или кожи. Ткань можно отнести к тканям 
хорошего качества тонкой фактуры. На фрагментах, обнаруженных ближе к ногам, отмечен 
рельефный «сетчатый» узор.  

На костях ног сохранилась кожаная обувь, характеризующаяся наличием каблуков и 
полуистлевшими войлочными голенищами. Кроме того, в сапогах обнаружена ткань довольно 
грубого плетения (возможно, носки). Отдельно следует отметить обнаружение в районе 
грудной клетки металлического нательного крестика на матерчатом шнурке. Каких-либо 
надписей и изображений на нем увидеть не удалось вследствие его окисления.  

В целом окружающий грунт и микроклимат не способствовали сохранению кости. Ске-
лет довольно фрагментарен, некоторые кости не сохранились, другие рассыпались при 
малейшем соприкосновении.  

Однако довольно хорошо сохранилось дерево. Оно обнаружено по периметру склепа, 
плотно прилегая к его стенкам. Кроме того, некоторые довольно крупные фрагменты дерева 
покрывали тело сверху. Таким образом, можно сделать вывод, что внутри склепа был 
размещен деревянный гроб.  

Под скелетом были обнаружены три поперечных ряда кирпичей, расположенных по лини-
ям плеч, пояса и голеней. Между собой кирпичи скреплены не были. При их извлечении из 
супеси обнажился небольшой провал. При прокопке контрольного штыка был обнаружен череп 
второго скелета. На фоне светло-желтого песка четко были видны контуры могильной ямы. 
Могила также была прямоугольной с очень небольшим отклонением от линий стен склепа.  

При расчистке открылся человеческий скелет. Сохранность костяка намного лучше, чем 
у первого. Кроме небольшого фрагмента кожаной обуви не было обнаружено никаких 
остатков одежды или личных предметов.  

Исходя из отсутствия в погребении датирующих вещей, определить точную дату захо-
ронения трудно. На территории Белгородской области подобный способ захоронения: один 
человек в склепе, другой прямо под ним, нам не известны. Исходя из оригинальности обряда 
захоронения, можно предположить, что похороненные здесь люди связаны с нерядовым 
случаем в истории монастыря. 

Второй склеп практически полностью разрушен экскаватором (Рис. 5). Он обнаружен к 
югу от склепа, находящегося в храме и по одной линии с ним, примерно в 5 м. Все погребе-
ние ковшом было ссыпано в кучу и перемешано с землей. В результате удалось лишь зафик-
сировать наличие хорошо сохранившегося гроба и расшитого облачения зеленого цвета. 
Торцы гроба были рельефно украшены (волнообразно). Стены склепа также сложены из 
кирпича, раствор цементный, изнутри побелен.  

Третий склеп был обнаружен при отрывке котлована для колокольни (Рис. 6). Это было 
ее первоначальное место и, следовательно, склеп находился или в непосредственной близости 
с фундаментом колокольни, или внутри колокольни. Ориентация головой на запад. Свод 
склепа был разрушен экскаватором. При расчистке обнаружено одно погребение, инвен-
тарь – металлический крестик и фрагмент кожаной обуви. Сохранность костей очень плохая. 
Кроме того, в котловане для колокольни было обнаружено два фрагментированных грунтовых 
погребения. Судя по размерам черепов – костяки детские. Инвентаря не обнаружено.  
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Рис. 1. 1 – план Третьей Белгородской крепости. 2 – план собора с обозначением склепов и 
грунтовых погребений 
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Рис. 2. 1 – фото собора на начало ХХ в., 2 – фото собора второй половины ХХ в. 
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Рис. 3. Фото собора после реставрации 
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Рис. 4. Склеп № 1. 1 – общий вид склепа. 2 – погребение 1 (верхнее), 3 – погребение 2 (нажнее) 
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Рис. 5. Склеп № 2. 1 – торцевая часть, 2 – остатки гроба 
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Рис. 6. Склеп № 3. 1 – общий вид склепа, 2 – фрагмент погребения 
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Аннотация. В статье изучен вопрос о том, создает ли искусственный интеллект угрозу пониманию 
уникальности человеческой личности в христианской культуре. Анализируются философские, психоло-
гические и культурные аспекты уникальности, а также современные возможности и ограничения 
искусственного интеллекта. Особое внимание уделено рискам стандартизации мышления, обезличива-
ния и подмены человеческого опыта симуляцией, а также формированию новых квазирелигий, 
связанных с технологиями. Сделан вывод о необходимости развития критического мышления, 
творческих и духовных способностей для сохранения индивидуальности в условиях цифровизации и 
активного внедрения искусственного интеллекта. 
 
Abstract. The article examines whether artificial intelligence poses a threat to the understanding of the 
uniqueness of the human personality in Christian culture. It analyzes the philosophical, psychological and 
cultural aspects of uniqueness, as well as the modern capabilities and limitations of artificial intelligence. 
Particular attention is paid to the risks of standardization of thinking, depersonalization and substitution of 
human experience with simulation, as well as the formation of new quasi-religions associated with technol-
ogy. A conclusion is made about the need to develop critical thinking, creative and spiritual abilities to 
preserve individuality in the context of digitalization and the active implementation of artificial intelligence. 
 
Ключевые слова: искусственный интеллект, богословие личности, уникальность личности, идентич-
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В XXI веке человечество оказалось на пороге новой технологической эры, где искусст-
венный интеллект (ИИ) становится неотъемлемой частью повседневной жизни. Его внедре-
ние охватило практически все сферы: экономику, медицину, образование, культуру, а также 
область межличностных и духовных отношений. На этом фоне все чаще звучит вопрос: не 
угрожает ли искусственный интеллект пониманию уникальности человеческой личности? Эта 
проблема приобретает особую актуальность в условиях цифровизации, когда границы между 
человеком и машиной становятся все менее очевидными. 

В свете богословского осмысления данной проблемы, следует обратиться к понятию ин-
теллекта в Священном Писании, которое занимает центральное место в формировании 
представлений о человеке как о духовном существе. В частности, в библейском контексте 
выделяются два ключевых термина: «νοῦς» (греч. «ум») и «διάνοια» (греч. «мышление» или 
«способность к размышлению»). Согласно мнению епископа Мефодия (Зинковского), эти 
термины отражают не только когнитивные функции, но и внутреннюю духовную природу 
человека, его личностное самоопределение и способность к единению с Богом [5, с. 5]. 

Исходя из этого следует, что анализ библейских текстов показывает: ум в Священном Пи-
сании тесно связан с сердцем, что подчеркивается в словах Господа: «Возлюби Господа Бога 
твоего всем сердцем твоим… и всем разумением твоим» (Мф 22:37). Этот стих свидетельствует 
о синергии между умом и сердцем, где ум выступает как инструмент восприятия и реализации 
божественного закона, а сердце – как источник любви и духовной жизни [5, с. 6]. В этом 
контексте, ум не является лишь механической функцией, а приобретает личностный и духовный 
смысл, что подтверждается учением о внутренней работе ума в духовной жизни. 
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Таким образом, в свете православного богословия, интеллект в Священном Писании 
предстает не только как когнитивная функция, но и как духовное свойство, связанное с 
личностным и богословским развитием человека. Взаимодействие ума и сердца, а также 
способность к внутренней работе и синергии с Богом, формируют уникальную природу 
человеческого «я», превосходящую возможности искусственного интеллекта и технических 
моделей мышления. 

Уникальность личности – это совокупность индивидуальных черт, особенностей харак-
тера, мировоззрения, жизненного опыта, которые отличают одного человека от другого. В 
философии и психологии уникальность рассматривается как результат сложного взаимодей-
ствия биологических, социальных, культурных и духовных факторов. Во многих религиозных 
традициях уникальность человека связана с понятием души, свободной воли, личной 
ответственности перед Богом и обществом. Культура также формирует представления о 
ценности индивидуальности, поощряя творчество, самовыражение, поиск смысла жизни. 
Таким образом, уникальность личности – это не только биологический или психологический 
феномен, но и важнейшая духовная и культурная ценность. 

ИИ – это система, способная выполнять задачи, требующие человеческого интеллекта: 
анализировать информацию, принимать решения, обучаться, взаимодействовать с окру-
жающей средой. Современные нейросети, такие как ChatGPT, способны имитировать 
человеческую речь, генерировать тексты, распознавать образы, а в некоторых случаях – даже 
проявлять элементы креативности [6]. Однако, несмотря на впечатляющие успехи, ИИ 
остается инструментом, созданным человеком. Его возможности ограничены алгоритмами, 
заложенными разработчиками, и объемом доступных данных. ИИ не обладает сознанием, 
самосознанием, эмоциями, интуицией, а его «знания» – это результат обработки огромных 
массивов информации, а не личного опыта или внутреннего переживания [1, с. 15]. 

С одной стороны, ИИ способствует персонализации: алгоритмы подбирают контент, ре-
комендации, образовательные траектории, учитывая индивидуальные предпочтения пользо-
вателя. Это создает иллюзию уникального подхода к каждому человеку. Однако, по сути, ИИ 
работает с шаблонами, выявляя типичные паттерны поведения и подгоняя пользователя под 
определенные категории. В результате возникает риск стандартизации мышления, когда 
индивидуальные особенности нивелируются, а уникальность подменяется типичностью [2, с. 
24]. Развитие ИИ приводит к появлению феномена «цифрового двойника» – виртуального 
образа человека, созданного на основе его данных, поведения в сети, предпочтений. Такой 
двойник может быть использован для анализа, прогнозирования, а иногда – для имитации 
личности в цифровом пространстве. Это ставит под вопрос границы между реальной и 
виртуальной идентичностью, а также уникальность человеческого «Я», если его можно 
воспроизвести или смоделировать с помощью ИИ [5, с. 9]. 

ИИ способен выполнять рутинные задачи, заменять человека в сфере обслуживания, 
образования, медицины. В некоторых случаях это приводит к снижению значимости личного 
вклада, обезличиванию труда, потере чувства собственной уникальности. Если человек 
начинает воспринимать себя как часть алгоритмической системы, его самооценка и ощуще-
ние индивидуальности могут пострадать. 

Среди прочих функций ИИ все чаще принимает решения за человека: от выбора мар-
шрута до рекомендаций в сфере образования, медицины, досуга. Это облегчает жизнь, но 
одновременно снижает уровень самостоятельности, критического мышления, ответственно-
сти за выбор. Если человек перестает быть субъектом, а становится объектом алгоритмиче-
ского управления, его уникальность и свобода оказываются под угрозой. Современные 
исследователи отмечают, что вера в технологии и ИИ приобретает черты квазирелигии: 
человек начинает надеяться на всемогущество машин, ожидает от них спасения, совершен-
ства, бессмертия. Такая вера может привести к утрате духовных ориентиров, подмене 
внутренней работы над собой внешними технологическими решениями, что также угрожает 
уникальности личности [2, с. 15]. 

Особую тревогу вызывает возможность формирования новых квазирелигий, основан-
ных на поклонении ИИ. Уже сегодня обсуждается перспектива появления религий, где 
искусственный интеллект становится объектом веры, а его алгоритмы – источником мораль-
ных и этических норм. Это может привести к подмене традиционных духовных ценностей, 
утрате личной ответственности и внутренней работы над собой [5, с. 10]. В этом контексте 
уникальность личности может быть поставлена под угрозу, если человек начнет восприни-
мать себя лишь как часть технологической системы, а не как самостоятельную духовную и 
творческую единицу. 

Однако, как в данном случае может соотноситься богословское понимание личности с 
искусственным интеллектом? В православной традиции человек создается по образу Божию, 
что предполагает его двойственную природу: личностную и природную. Епископ Мефодий 
(Зинковский) подчеркивает, что, подобно Троице, которая есть Три Лица и одна природа, 
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человеческое бытие включает множество личностей, объединенных единой природой [5, с. 7]. 
В этом парадоксальном понимании личность не сводится к своей природе, а превосходит ее, 
«содержащую в себе свою природу, она дает ей существование» [5, с. 7]. Такой подход 
показывает, что личность – это не просто сумма природных свойств, а уникальное духовное 
образование, которое невозможно полностью воспроизвести или моделировать на природном 
уровне, даже с помощью современных систем искусственного интеллекта. 

Анализируя современные попытки моделирования человеческого ума, епископ Мефо-
дий отмечает, что любые созданные системы остаются лишь имитацией природных процес-
сов, не способных передать истинную сущность личности. Он подчеркивает, что, несмотря 
на достижения технологий, искусственный интеллект не обладает внутренней свободой, 
духовной самостью и автономией, которые являются фундаментальными для православного 
понимания человека [5, с. 8]. В этом контексте важно различать понятия ума, души и 
личности, поскольку в современном богословии нередко происходит их смешение, что ведет 
к искажению представлений о человеке. 

Священник Сергий Ладанов, опираясь на богословские источники, подчеркивает, что 
душа – это нематериальная субстанция, которая составляет «наше „я“», и наука не способна 
измерить ее [2, с. 19]. Однако, по мнению Епископа Мефодия, личность – это не только душа 
или тело, а синтез этих элементов и нечто превосходящее их оба. Он подчеркивает, что 
личность – это духовное образование, которое невозможно полностью воспроизвести или 
смоделировать на природном уровне, что подтверждает богословскую позицию о непости-
жимости человеческой личности через технические средства [5, с. 8]. 

Таким образом, в рамках христианского православного богословия, личность человека – 
это не только природное образование, но и духовное бытие, которое превосходит любые 
попытки его моделирования искусственным интеллектом. Епископ Мефодий подчеркивает, 
что истинное понимание человека невозможно без учета его духовной природы и личностной 
свободы, что ставит под сомнение возможность создания полноценного искусственного 
аналога человеческой личности [5, с. 8]. 

Для сохранения уникальности необходимо развивать критическое мышление, умение 
анализировать информацию, осознавать границы возможностей ИИ. Важно понимать, что 
ИИ – это инструмент, а не замена человеческой личности. Развитие творческих и духовных 
способностей, которые недоступны ИИ, – залог сохранения индивидуальности. Культура, 
искусство, религия, философия остаются сферами, где человек может реализовать свою 
уникальность [5]. Необходимо разрабатывать этические нормы использования ИИ, защищать 
права личности, обеспечивать прозрачность алгоритмов, предотвращать дискриминацию и 
обезличивание. Гуманизация технологий – важнейшее условие гармоничного сосуществова-
ния человека и ИИ [1, с. 23]. 

Таким образом, искусственный интеллект – мощный инструмент, способный изменить 
облик современного общества. Он предоставляет новые возможности для развития, но 
одновременно несет риски для понимания уникальности человеческой личности. Угроза 
заключается не столько в самом ИИ, сколько в способе его использования, в отношении 
общества к технологиям, в готовности человека сохранять свою индивидуальность в условиях 
цифровизации. Сохранение уникальности личности требует осознанного, критического и 
этически ответственного подхода к внедрению ИИ, а также развития духовных, творческих 
и гуманистических ценностей, которые невозможно заменить никакими алгоритмами. 
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Аннотация. В статье изучен духовный подвиг преподобного Серафима Саровского (1754–1833) в 
контексте традиции православного исихазма. Обоснован тезис о Серафиме Саровском как ярком 
представителе русской исихастской аскетики и мистики. На основе анализа первоисточников (канони-
ческого Жития, записей бесед и поучений Святого) и исследований в области византийского богосло-
вия, выявлены ключевые моменты исихазма в практике и учении саровского старца: строжайшее 
аскетическое делание (многолетнее пустынножительство, пост, бдение). Непрестанная Иисусова 
молитва, практика умного безмолвия (исихии) и внутреннего трезвения, стяжание благодати Святого 
Духа как главная цель христианской жизни (обожение – theosis), опыт Богообщения и Фаворского 
света. В статье подчеркивается преемственность духовного опыта преподобного Серафима по отноше-
нию к византийским исихастам (св. Григорий Палама) и традиции в России. Особое внимание 
уделяется уникальным чертам русского воплощения исихазма у Серафима Саровского: его исключи-
тельной открытости миру, пастырской любви и аскетике. 
 
Abstract. This article is devoted to the study of the spiritual feat of St. Seraphim Sarovskiy (1754-1833) in 
the context of the tradition of Orthodox Hesychasm. The aim of this work is to substantiate the thesis that 
Seraphim of Sarov was a prominent representative of Russian Hesychast asceticism and mysticism. Based 
on an analysis of primary sources (the canonical Life, records of the Saint's conversations and teachings) and 
research in the field of Byzantine theology, the author identifies the key aspects of Hesychasm in the practice 
and teachings of the Sarov monk: strict asceticism (many years of desert life, fasting, vigil). Constant prayer 
to Jesus, the practice of mental silence (hesychia) and inner sobriety, the acquisition of the grace of the Holy 
Spirit as the main goal of Christian life (theosis), the experience of communion with God and the light of 
Tabor. The article emphasizes the continuity of St. Seraphim's spiritual experience in relation to the 
Byzantine Hesychasts (St. Gregory Palamas) and the tradition in Russia. Particular attention is paid to the 
unique features of the Russian embodiment of Hesychasm in Seraphim of Sarov: his exceptional openness to 
the world, pastoral love, and asceticism. 
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Преподобный Серафим Саровский занимает особое место в православной традиции 

как один из наиболее выдающихся святых, практиковавших исихазм. Исихазм, как духов-
ная практика, представляет собой глубокую молитвенную практику, способствующую 
внутреннему спокойствию и единению с Богом. В последние тридцать лет исихазм стал 
объектом активного междисциплинарного изучения. К его исследованию обращались 
богословы, историки, философы, а также специалисты в области искусства и литературы. 
Особое внимание уделялось переосмыслению доктринальных основ этого духовного движе-
ния. Исихазм (от греч. ἡσυχία – «покой, безмолвие, освобождение, тишина») возникает в среде 
монашества как духовно-практическое делание. Это практика непрестанной Иисусовой 
молитвы («Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя, грешного»), направленная на 
достижение «обожения» (теозиса) через очищение сердца и соединение с Богом [2]. Серафим 
Саровский, несмотря на отсутствие прямых упоминаний термина «исихазм» в его поучениях, 
всю жизнь следовал этой традиции. Он проводил часы в уединенной молитве, а его знамени-
тое тысячедневное стояние на камне – яркий пример аскетического подвига, направленного 
на стяжание Святого Духа. 
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В современном мире, где стрессы и проблемы стали частью повседневной жизни, на-
следие преподобного Серафима Саровского выглядит особенно важным. Его идеи о молитве, 
внутреннем очищении и медитации могут помочь тем, кто ищет душевный комфорт и 
спокойствие. Многие из нас теряют связь с собой и важными духовными ценностями из-за 
быстрого ритма жизни и постоянного потока информации. Изучение учений Серафима 
Саровского и его подходов к молитве может показать, как можно снова обрести внутренний 
мир, спокойствие и гармонию. Его мысли не только остаются значимыми, но и становятся 
все более популярными, когда люди ищут способы справиться с внутренними конфликтами и 
стрессами. 

Вот – несколько ключевых тем, которые помогут лучше понять наследие Серафима Са-
ровского. Начнем с исторической основы появления исихазма, который заложил истоки его 
духовной практики. Также рассмотрим его основные учения о молитве, акцентируя внима-
ние на важности работы над собой и поиске Бога. Рассмотрев разные духовные практики, 
мы сможем увидеть, что общего и в чем особенность исихазма, а также как его идеи могут 
быть вписаны в нашу повседневную жизнь. 

 Корни исихазма уходят в раннее монашество IV–V веков, когда христианские аскеты 
пустынники (по примеру Антония Великого) искали слияние с Богом через уединение, 
молитву и борьбу со страстями. В VI веке Макарий Египетский развил идею «умной молит-
вы» – сосредоточение ума на Боге, что стало основой исихастской практики. Расцвет тради-
ции связан с горой Синай (VII–VIII вв.), где монахи Афона учили о «свете Фавора-нетварной 
Божественной энергии, доступной через молитву». Григорий Палама в XIV веке дал исихаз-
му богословское обоснование, защитив идею «обожения» человека через Причастие [6, с.103].  
Прекрасным образцом мистического пути является «Лествица» Иоанна Лествичника, который 
изобразил восхождение к Богу в виде множества ступеней. Если в основании лестницы 
покаяние и борьба с суетой, то на вершине 3 главных добродетели – вера, надежда и любовь. 
Византийские исихасты, спасаясь от турецкого нашествия, перенесли традицию на Русь, 
что, в свою очередь, повлияло на старчество и монастыри, а также вдохновило преподобного 
Серафима Саровского. Используя методы покаяния и непрестанной молитвы, исихасты 
искали внутренний мир и единение с Богом, что отчетливо соотносится с учением преподоб-
ного Серафима Саровского. 

Серафим, укоренившийся в традициях исихазма, переносил познания о внутреннем 
божественном сиянии и блаженстве сращивания с Богом в практическую плоскость. Основ-
ные элементы ученичества Серафима как исихаста включают целеустремленное стремление 
к молитвенной жизни и внутреннему сосредоточению. С помощью молитвы, он осознавал 
необходимость объединения с Творцом и очищения душевных помыслов. 

Важным аспектом, подтверждающим, что преподобный Серафим действительно следу-
ет исихастским традициям, является его собственный опыт молитвы. Образ жизни Св. 
Серафима, наполненный глубокими размышлениями, покаянием и самоотречением, служит 
ярким примером исихастского пути. Своими делами он показал, что истинный исихаст не 
просто достигает покоя, но и делится этим внутренним светом с окружающими. Главное 
наследие Серафима Саровского заключается не только в глубине его личного опыта, но и в 
его способности донести истины исихазма до сердца каждого, кто к нему обращался. Его 
учения ведут к открытию внутреннего мира, призывают к постоянному вниманию к своим 
мыслям и действиям, овеянным духом любви и смирения. 

Исихазм во многом составляет противовес поверхностной религиозности или форма-
лизму. Батюшка Серафим, через призму исихастических практик, напоминал своим после-
дователям о важности быть не только внешне праведными, но и внутренне чистыми [3, 
с. 43].  Каждое его наставление направляло к более глубокой связи с Богом, к стремлению к 
божественному, что на протяжении веков вдохновляет множество верующих. В этом, 
несомненно, заключается особая значимость его исихастического наследия, которое сохраня-
ет свою актуальность и в современности. 

Преподобного Серафима Саровского относят к традиции исихазма – мистико-
аскетического течения в Православии – по нескольким ключевым причинам, связанным с его 
духовной практикой, учением и образом жизни. 

Стяжание благодати как цель жизни. 
В беседе с Николаем Мотовиловым («О цели христианской жизни») Серафим Саровский 

прямо утверждал, что главная задача верующего – «стяжание Духа Святого Божьего». Эта 
идея полностью соответствует исихастской доктрине, где обожение человека через благо-
дать – центральная тема. Как и древние исихасты, он подчеркивал, что внешние подвиги 
(посты, поклоны) бессмысленны без внутреннего преображения сердца. Важным элементом 
жизни преподобного стало милосердие. Он связывал свою практику молитвы с помощью 
страждущим, что проявлялось во множестве чудес и знаков, которые происходили вокруг 
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него. Серафим открывал врата любви и сострадания, что стало его отличительным знаком. 
Он привлекал к себе людей, стремящихся к духовной помощи, что отражало его призвание 
как исихаста [2, с.18–20]. 

Созерцание Фаворского света. 
Исихазм связан с учением Григория Паламы (XIV в.) о нетварном свете, явленном апо-

столам на горе Фавор. Серафим Саровский, по свидетельствам, во время молитвы преобра-
жался: его лицо излучало свет, подобный тому, что описан в евангельском повествовании о 
Преображении. Сам святой называл это состояние «радостью о Святом Духе», что переклика-
ется с паламитским пониманием божественных энергий. 

Аскеза и уединение. 
Исихасты стремились к «безмолвию» – удалению от мира для сосредоточенной молитвы. 

Серафим Саровский 15 лет провел в отшельничестве в лесу, а затем еще 5 лет в строгом 
затворе, что соответствует традиции исихастского монашества. Его жизнь в пустынножи-
тельстве, борьба с помыслами и «внутреннее трезвение» – классические элементы аскетики 
исихазма. 

Духовное руководство и старчество. 
В поздний период жизни Серафим Саровский, как исихастские старцы, стал духовни-

ком для сотен мирян и монахов. Важную роль в его духовной практике играла непрестанная 
молитва, которая подразумевала постоянную сосредоточенность на Боге в течение всей 
жизни и является вершиной духовной практики. Серафим подчеркивал, что молитва должна 
быть не разовой, а неотъемлемой частью бытия человека. Он вдохновлял своих учеников и 
последователей развивать такую традицию молитвы, которая бы меняла внутренний мир 
человека, наполняя его благодатью и святостью. 

Особое внимание преподобный уделял Иисусовой молитве. В своих наставлениях он 
призывал верующих повторять ее в любое время и в любом месте. Батюшка Серафим 
говорил, что с помощью Иисусовой молитвы можно укрепить дух и сосредоточиться на Боге. 
Принцип многократного повторения молитвы используется во многих религиях (например, 
мантры) с целью перестройки сознания. Он считал, что такая практика наполняет сердце 
миром и помогает избавиться от тьмы грехов, ведет к внутреннему очищению и благодати. 
Чтобы погрузиться в молитву, нужно подготовиться: проявить смирение и искреннее 
покаяние. Святой подчеркивал, что только искреннее обращение к Богу с открытым сердцем 
позволяет почувствовать Его присутствие и силу молитвы. Через смирение мы можем 
приблизиться к Богу и восстановить отношения с Ним. Он также акцентировал внимание на 
важности покаянной молитвы. Св. Серафим учил, что признание своих грехов и искреннее 
раскаяние открывают путь к прощению от Бога. Эта молитвенная практика не только 
очищает сердце, но и развивает сострадание к другим. Преподобный настаивал также на 
совместной молитве. Общение с единомышленниками обогащает опыт молитвы. Он подчер-
кивал, что братская поддержка в духовной жизни делает молитву более глубокой и душепо-
лезной [7, с.188]. 

Подход Серафима Саровского к молитве можно назвать исихастским, поскольку он 
уделял большое внимание внутреннему спокойствию и тишине. Его состояние сосредоточен-
ности, о которых упоминается в различных источниках, помогают глубже ощутить молитву и 
единство с Богом [4, с.152–154]. Система его молитвенных практик направлена на развитие 
покаяния, уединения и внутреннего спокойствия. Исихасты считают, что покаяние должно 
сопровождаться не только искренностью, но и слезами. Основой покаяния является состоя-
ние духовного бодрствования, называемого «трезвением», когда разум человека сознателен 
каждое мгновение, что позволяет ему предупреждать впадение в страсть, а значит –
нарушение Заповедей Господа. Созерцание, объединенное с контролем над дыханием и 
вниманием, позволяло достигать глубокой внутренней тишины, что, в свою очередь, откры-
вало доступ к Божественному свету. Феномен спокойствия, атмосферу которого создавал 
Серафим, ощущали не только его ученики, но и те, кто к нему приходил за помощью. 

Сравнивая практики Серафима с другими исихастами, можно выделить интересные 
параллели. Например, многие святые православной традиции также применяли схожие 
методы медитации и молитвы, однако Св. Серафим подчеркивал значимость радости как 
важного элемента молитвы. Его акцент на духовной радости приобретает особое значение в 
контексте труда над собой. Радость, в понимании Серафима, становится как следствием 
внутренней работы, так и необходимым условием для достижения истинного общения с 
самой сутью духовной практики. Основным методом «обожения» или «стяжания благодати» в 
исихазме утверждается Любовь. 

Преподобный Серафим осознавал важность индивидуального подхода к каждому чело-
веку. Он не ставил строгих правил в своей практике, что демонстрирует его заботу о внут-
реннем состоянии тех, кто искал помощи и утешения. Это делает его идеи особенно важными 
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сегодня, когда многие ищут свой путь к духовному развитию. Хотя его принципы исходят от 
средневековых исихастов, уникальность доброго Батюшки, как его ласково называют в 
народе, позволяет увидеть в его практике что-то новое. Преподобный Серафим Саровский, 
который жил в XVIII–XIX веках, оставил нам много духовных идей. Его учение об исихазме 
становится актуальным и в наши дни. В условиях постоянных изменений восприятия 
религии и духовности, его мысли о внутреннем мире, молитве и сосредоточении на Боге 
продолжают вдохновлять и направлять множество людей. 

В наше время, когда многие ищут смысл 
жизни и глубже понимают свое духовное состоя-
ние, это учение вызывает отклик. Дыхательные 
практики, которые он рекомендовал, стали акту-
альными сегодня. В условиях стресса и постоянно-
го шума многие начинают интересоваться внима-
тельностью и медитацией. Слова Серафима о 
внимании к дыханию и внутреннему миру помо-
гают людям внедрять эти древние навыки в свою 
повседневную жизнь, укрепляя духовную связь и 
принося спокойствие. 

Серафим Саровский не был «исихастом» в уз-
ком смысле, но его практика и богословие орга-
нично вписываются в русскую ветвь исихазма, ко-
торая, через старчество и монашеские уставы, 
сохранила преемственность с византийскими кор-
нями. Его можно назвать продолжателем исихаст-
ской традиции в контексте русского православия 
XIX века, где акцент сместился с богословских спо-
ров о природе света на личный опыт стяжания 
благодати через молитву и смирение. 

Сегодня исихазм – не только монашеская 
практика, но и путь для мирян, ищущих глубины 
молитвенного опыта в рамках восточнохристиан-
ской аскетики. Таким образом, связь преподобного 
Серафима с исихазмом – не формальная, а сущно-
стная: он воплотил идеалы внутреннего безмолвия, 
молитвенного «трезвения» и «обожения», оставаясь 
при этом уникальным явлением русской святости.  
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Рис. 1. Преподобный Серафим Саровский 
в молитвенном уединении в лесу 
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Аннотация. В статье анализируется эволюция образа Иисуса Христа в русском искусстве второй 
половины XIX века. Тема изучена главным образом в российском искусствоведении (труды 
М.М. Алленова, А.Н. Бенуа, Г.К. Вагнер, А.Н. Меркушева, Л.Д. Райгородского и др.), однако, комплекс-
ный анализ концептуальных оснований, визуализированных в художественных образах Христа, 
остается недостаточно разработанным. Автор проводит анализ общественной мысли в России, а также 
зарубежных идей, которые оказали влияние на русское изобразительное искусство и эволюцию образа 
Иисуса Христа. Методология исследования основана на синтезе искусствоведческого, философского и 
источниковедческого подходов. Главным образом были проанализированы эгодокументы русских 
деятелей искусства: дневники и письма. В результате исследования складывается полная картина 
общественно-социальной и философской жизни, которая повлияла на трансформацию образа Иисуса в 
искусстве этого периода. 
 
Abstract. The article analyzes the evolution of the image of Jesus Christ in Russian art of the second half of 
the 19th century. The topic has been studied mainly in Russian art criticism (works by M.M. Allenov, A.N. 
Benois, G.K. Wagner, A.N. Merkushev, L.D. Raigorodsky, etc.), however, a comprehensive analysis of the 
conceptual foundations visualized in artistic images of Christ remains insufficiently developed. The author 
analyzes social thought in Russia, as well as foreign ideas that influenced Russian fine art and the evolution 
of the image of Jesus Christ. The research methodology is based on the synthesis of art history, philosophi-
cal and source studies approaches. Mainly, egodocuments of Russian artists were analyzed: diaries and 
letters. As a result of the study, a complete picture of the socio-philosophical life is formed, which influenced 
the transformation of the image of Jesus in the art of this period. 
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Актуальной задачей при исследовании образа Христа в русской культуре второй поло-
вины XIX века, в первую очередь, является анализ исторического контекста, общественно-
политических процессов, а также идей, популярных в русской общественной мысли. Культу-
ра всегда отражает те или иные тенденции своей эпохи, никогда не существует обособленно. 
Таким образом, чтобы перейти к образу Иисуса Христа, необходимо понять общественные 
настроения этого периода и продемонстрировать, как эти процессы нашли отражение в 
культуре. Как очень верно отметила М.М. Шахнович: «Исследование риторики очень полезно 
для понимания эпохи, изучение идеологических клише и полемического дискурса позволяет 
понять общественное настроение и интеллектуальную атмосферу…» [18, с. 189]. 

Отметим, что «долгий XIX век» изобилует политическими и социальными явлениями. 
Социальная обстановка второй половины XIX века была пронизана демократическими 
идеями 1840-х гг. – это были идеи А.И. Герцена, В.Г. Белинского, Н.П. Огарева, Н.А. Добро-
любова. Среди разночинной интеллигенции присутствовала вера в силу общественного 
движения, которое способно осуществить социальные перемены в стране. Атеизация, 
распространенная в России, для некоторой группы людей была дорогой к народническим 
кружкам, для других – это была возможность искать способы восстановления единства 
церковной и общественной жизни [5, с. 178].  

В связи с этим, по-новому интерпретируется личность Иисуса, а также Священное Пи-
сание. Например, в середине XIX века, кружок петрашевцев пытался путем политических 
трактовок Новозаветного Писания привлечь народные массы к революционной борьбе. Для 
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петрашевцев Иисус Христос – исторически существовавший человек и первый социалист 
[12, с. 26–38]. Чуть позже, в 60–70-х гг. XIX в. некоторые представители интеллигенции 
начинают видеть в религии революционные лозунги, а в раннем христианстве – идеалы 
равенства и справедливости для всех людей. Такая пропаганда часто сочеталась с критикой 
современной религии и Церкви [16, с. 51–72]. 

В связи с вышеизложенным меняется восприятие образа Иисуса Христа, для части 
творческой интеллигенции он становится освободителем от угнетения и рабства. Похожее 
мнение можно встретить в письме Белинского к Гоголю, где он высказывает крайне анти-
клерикальные идеи, главным образом осуждая освящение Православной Церковью крепост-
ного права: «Что Вы нашли общего между ним [Христом] и какою-нибудь, а тем более 
православною церковью? Он первый возвестил людям учение свободы, равенства и братст-
ва...» [3, с. 16]. 

Обращение к этой теме исследования также мотивировано изменением взгляда на рус-
ское общество как на сугубо православное, не выходящее за пределы ортодоксальной 
Церкви. При рассмотрении данной темы нужно учитывать засилье антиклерикализма, 
особенно в среде интеллектуалов. В момент, когда церковь была подчинена государственной 
власти, православие освящало все нужды государства, что особенно выразилось в непротив-
лении Церкви установлению крепостного права. Это все привело к тому, что в XIX веке все 
больше распространяется антиклерикализм и религиозный индифферентизм среди разных 
слоев населения. Кроме зависимости РПЦ от государственного аппарата, не оставалось без 
внимания и распущенное поведение некоторых представителей духовенства. Современники 
подмечали, что некоторые священники посещали кабаки, бранились скверными словами, 
дрались крестами, в их среде было распространено взяточничество и потворство консисто-
рии [5, с. 179]. 

Еще один немаловажный фактор культурной жизни России: отечественные ученые в 
XIX в. проявляли большой интерес к западноевропейской научной мысли [19, с. 171–195]. 
Исследователи характеризуют эту эпоху словами архиепископа Херсонского Никанора: «Это 
было время Бюнхера, Ренана, Дарвина, Бокля, время пропаганды Белинского, Штрауса, 
всяких естественно-научных изданий» [5, с. 288]. Россия вступает в контакт с Европой, в 
которой в этот период все больше мыслителей проявляют интерес к земной жизни Иисуса, 
делаются попытки реконструкции его жизни исходя из текстов Евангелия, это явление 
получило название «Поиск Исторического Иисуса» [1, с. 32]. Все это приводит к тому, что в 
Европе происходит становление библеистики как отдельной науки. Появление понятия 
«Исторический Иисус» связано с изучением исторических данных о земной жизни Иисуса, 
человека жившего в 1 в. н.э. в Палестине. Данная концепция отрицает Его как Богочеловека, 
исследуя исключительно жизнь и личность Христа в земном, человеческом смысле. Библия, 
таким образом, может рассматриваться не как Священное Писание, но как исторический 
источник. 

Необходимо отметить две самые известные работы, посвященные изучению земной 
жизни Иисуса, которые оказали наибольшее влияние на российское общество: «Жизнь 
Иисуса» Эрнеста Ренана (1823–1892) и одноименная работа Давида Штрауса (1808–1874). 
Э. Ренан трактовал библейский сюжет как подлинно исторический и изобразил «Историче-
ского Иисуса» как человека, обладающего непревзойденной моралью [13, с. 75]. Вместе с тем 
Ренан добавляет, что тому древнему миру был совсем не свойственен образ «Сверхчеловече-
ского Христа», в Евангелиях Иисус действует совершенно как человек: «он подвергается 
искушению, он не ведает многих вещей... он бывает угнетен, теряет мужество, он просит 
Отца избавить его от испытаний...» [13, с. 184]. Насколько велико было проникновение в 
русскую культуру творчества Э. Ренана можно оценить по его упоминанию в беллетристике, 
в частности, в романе А.С. Суворина «В конце века. Любовь» [15, с. 148]. В нем очень искусно 
показано восприятие религии в дворянской среде, а в диалоги героев вплетены размышле-
ния о Боге, природе Иисуса Христа, Тюбингенской школе, множество рассуждений о работах 
Штрауса и Ренана. 

Другой исследователь «Исторического Иисуса», тюбингенский богослов Давид Штраус 
тексты Евангелий понимал как «результат спонтанного, неосознанного мифотворчества 
раннехристианской̆ общины, которая интерпретировала жизнь и учение Иисуса в катего-
риях и образах ветхозаветной̆ традиции, прежде всего – мессианских пророчеств» [20, с. 
139]. Д. Штраус пишет: «когда сначала некоторые, а потом и многие стали видеть в Иисусе 
Мессию, они поверили, что он мог исполнить все то, что надлежало совершить Мессии 
согласно ветхозаветным пророчествам и прообразам, истолкованным в духе местных 
национальных представлений» [20, с. 141]. Все это было обусловлено витающими в обществе 
мессианскими надеждами. 
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В России наука библеистика оформилась сравнительно позже, поскольку изучением ре-
лигии позволялось заниматься только в пределах духовных школ, в которых отношение к 
Священному Писанию было исключительно каноническое. Кроме того, существовала духов-
ная цензура, однако, это не помешало распространению и активному изучению среди 
интеллектуалов идей западных библеистов. Резонанс от этих трудов затронул даже духовные 
школы. Сохранились сведения, что имя Штрауса было широко известно в академической 
среде 50-х гг. Архиепископ Никанор (Бровкович) писал в своих воспоминаниях, что в Санкт-
Петербургской академии «все было переполнено толками о Штраусе» [6, с. 251].  

Настолько сильным был резонанс в русском богословии, что критические разборы тео-
рий Ренана и Штрауса выходили и в начале XX века [4]. Интерес представляет книга митро-
полита Антония (Храповицкого) (1863–1936) «О книге Ренана с новой точки зрения» [2]. В ней 
он, при всей критике французского библеиста, подчеркивает, что ему не раз приходилось 
слышать расхожую фразу: «как бы то ни было, а меня научил любить Христа только Ренан, 
а не ваши попы!», – поэтому митрополит вынужден был признать некоторое нравственное 
воздействие книги Ренана [2]. Несмотря на критику и цензурный запрет, книги «Жизнь 
Иисуса» имели успех в русском образованном обществе и возымели на него большое влияние 
[21, p. 27]. 

Русское образованное общество в описываемый период очень сильно было подвержено 
немецкому влиянию. Одним из важных явлений, нашедших отклик у интеллигенции, был 
пиетизм, главная идея которого заключается не в слепом следовании обрядам, а в выполне-
нии божественных законов, стремлении к личному благочестию [8, с. 85–100]. Здесь стоит 
отметить, что распространение пиетизма в российском обществе происходило одновременно 
с религиозными поисками разночинной интеллигенции, которая, кроме всего прочего, хотела 
освободиться от оков церковной схоластики [17, с. 84–103]. С этого момента все больше 
представителей русской интеллигенции отходят от Православной Церкви, которая перестала 
быть моральным ориентиром. Ослабление авторитета РПЦ и религиозные поиски в среде 
интеллигенции способствовали трансформации образа Христа: он все чаще воспринимался 
как отражение этих поисков, моральный ориентир вне канонической традиции. 

Наиболее ярко все эти тенденции прослеживаются в изобразительном искусстве, где 
большую критику со стороны общественности получало неканоническое изображение 
Иисуса. Одной из первых работ, положивших начало такому «поиску Иисуса», было полотно 
А.А. Иванова (1806–1856) «Явление Христа народу». Художник зачитывался «Жизнью Иисуса» 
Д. Штрауса, изучал археологические и этнографические труды, которые относились к 
Палестине I в. - так Иванов стремился к исторической достоверности изображаемых им 
событий [14]. Вместе с тем нельзя не отметить влияния на художника пиетизма. Считая себя 
человеком православным, А.А. Иванов негативно относился к пустому соблюдения обрядно-
сти, в своих письмах он писал: «Мы, не достигшие вполне мысли Христовой... полагаем, что 
наши беспрестанные преступления могут выкупиться соблюдением обрядов, символически 
Его славящих» [14]. Здесь становится заметно, что для Иванова, а затем для последующего 
поколения русских интеллигентов был важен переход от номинальной принадлежности к 
Церкви к жизни по вере, «внутреннему христианству» и благочестию. 

Другой значительной фигурой в русском искусстве был И.Н. Крамской (1837–1887). 
Важнейшим полотном для рассмотрения является его «Христос в пустыне». Крамской был 
убежден в исторической достоверности Евангелия и Иисуса. Для художника Иисус – человек, 
это очень важное обстоятельство, поскольку в этом случае Иисус наделяется всеми земными 
чувствами: переживаниями, сомнениями, огорчением [11, с. 169]. Художник же сам отмеча-
ет важность следования за Иисусом - человеком: «что мне за дело до такого бога, который не 
проводил ночей, обливаясь слезами, который так счастлив, что вокруг него ореол и сияние» 
[11, с. 169]. Более того, в переписке с И.Е. Репиным Крамской называет Христа величайшим 
из атеистов, поскольку он «уничтожил бога во вселенной и поместил его в самый центр 
человеческого духа и идет умирать спокойно за это» [11, с. 285–288]. 

Творчество художников данного периода очень часто подвергалось критике: Крамского 
вопрошали: «как такой Иисус сможет спасти человечество?», а работы другого художника 
Н.Н. Ге (1831–1894) неоднократно снимали с выставок. Известно, что Ге был знаком с 
работами зарубежных библеистов, в своих письмах он отмечал, что после прочтения сочине-
ния Штрауса стал лучше понимать Священное Писание [7, с. 4]. Среди примечательных 
работ Н.Н. Ге необходимо отметить «Тайную вечерю»: художник по-иному трактовал извест-
ный сюжет, главным образом изменилась фигура Иисуса: на его лице теперь читались 
огорчение и скорбь, страдания, вызванные разрывом с Иудой. Такое изображения «таинства» 
вызвало крайнее недовольство со стороны духовенства. Картина открывала будущий 
«Страстной цикл» Ге, в него вошли следующие работы: «Христос в Гефсиманском саду», «Суд 
Синедриона», «Что есть истина?», «Голгофа», «Распятие». Изображение «побитого» Иисуса 
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мотивируется попыткой художника показать человека, перенесшего такие мытарства. 
Завершает «Страстной цикл» картина «Распятие», в ней Ге было важно передать весь ужас 
казни, истерзанные от бичевания тела Христа и разбойников. Интересно, что художник 
изобразил Т-образный крест, здесь он ссылался на главу из книги Ренана: «Крест состоял из 
двух брусьев, сколоченных в форме буквы Т. Он был невысок, так что ноги казненного почти 
касались земли» [13, с. 272]. Н.Н. Ге относится к плеяде художников, занимающихся рекон-
струкцией земной жизни Иисуса. Художник не только «очеловечил» Иисуса, но и выразил 
своими работами забвение христианского учения в современном ему мире. 

Стоит отметить и другую традицию изображения Иисуса. Помимо интереса к «Истори-
ческому Иисусу», другая плеяда художников стремилась к возрождению более канонического 
образа Христа, безусловно привнося свои идеи и переживания в эту фигуру. Обусловлено это 
было ростом национального самосознания, интересом к истории, традициям своей страны, 
где православие является культурообразующей религией. Поэтому Иисус этой традиции 
называется некоторыми критиками «русским Христом». Все больше возрастает внимание к 
древнерусскому искусству, что формирует так называемый «неорусский стиль». Две главные 
фигуры этого течения в искусстве – В.М. Васнецов (1848–1926) и М.В. Нестеров (1862–1942). 

Идеалом для Васнецова был образ «Мирового Христа», которого суждено отыскать 
именно русскому художнику [9, с. 271–292]. По мнению Васнецова: «”Мировой Христос” – это 
вечный, незыблемый, всем без исключения понятный, и не обремененный субъективным 
представлением живописца образ» [9, с. 271–292]. Художник отмечал, что если Иисус только 
прекраснейший человек, то его нравственное учение теряет силу обязательности. Вместе с 
тем, В.М. Васнецов не был склонен к распространенному тогда антиклерикализму, правосла-
вие же у него отождествлялось с представлением о духовном складе русского народа [9, с. 
271–292]. Образ Христа Васнецова сохраняет близость к православной традиции, с призна-
нием божественной сущности Иисуса. 

Эту же традицию разделяет другой художник, товарищ В.М. Васнецова М.В. Нестеров. 
Цель его искусства – поиск «русского Христа», Святой Руси. Переосмысляя Ивановское 
«Явление Мессии», художник хотел перенести происходящий сюжет из Палестины в Россию, 
изобразить именно «Явление Христа русскому народу» [10, с. 230]. Результатом стала картина 
«Святая Русь» [10, с. 230]. Фактически Святая Русь для Нестерова – это Новый Израиль, 
возлюбленный богом народ. Христа же М.В. Нестеров хотел изобразить таким, который 
отзывается на тяжелый, жалобный скорбный зов «труждающихся и обремененных» [10, с. 
229]. Художник также не склонен к слишком земному изображению Иисуса, более тяготея к 
канонической традиции, сам он писал в своих письмах: «Я не хотел писать расслабленного 
Христа, унылого, как его любили писать тогда. К нему идут у меня унылые и расслаблен-
ные. А он должен быть иным» [10, с. 229]. Христос Нестерова, это защитник и помощник 
простого народа, измученного тяготами жизни, его последняя надежда. Именно вера в 
Христа как спасителя стала основой для создания полотен М.В. Нестерова, объединенных 
темой «Святой Руси». 

Полученные в ходе исследования результаты способствуют более глубокому пониманию 
процессов секуляризации, формирования национальной идентичности и духовного поиска. 
Дальнейшее исследование может быть направлено на изучение аналогичных тенденций в XX 
веке или их переосмысление в современной культуре. В XIX веке Россия оказалась в поиске 
национальной идентичности и путей преодоления общественных и культурных проблем. 
Существенное влияние на общественное сознание оказывали революционные концепции 
русских мыслителей и деятельность адептов так называемого «христианского социализма». 
Все это повлияло на восприятие христианского учения и личности Иисуса, что в свою 
очередь нашло отражение в культуре. Важную роль в формировании новых взглядов на 
христианство играло изучение работ Д.Ф. Штрауса и Э. Ренана, предлагавших альтернатив-
ную интерпретацию образа Христа, представляя его не как создателя религиозного учения, а 
как лидера, инициировавшего движение за социальное и нравственное обновление человече-
ства. Анализ художественных и философских интерпретаций позволяет говорить о Христе 
как символе эпохи духовных исканий и социальных перемен. 
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В конце XX и начале XXI века сначала в зарубежных странах, а потом и в России соци-
альные исследователи заговорили о таких религиозных процессах, как индивидуальный 
религиозный поиск, конструирование лоскутных религиозных верований, распространение 
частной (неинституциональной) религиозности. Результатом этого стало появление (а точнее – 
искусственное конструирование, изобретение) т.н. «пародийных религий» (шутливых, 
карнавальных, фальшивых – исследователи используют разные названия), которые внешне 
подражали мировым религиям, использовали их отельные элементы, но в своей деятельности 
вели антирелигиозную и антиклерикальную деятельность путем высмеивания вероучений и 
догматов мировых религий. Самыми популярными из таких «религий» можно назвать 
Джедаизм (основана на киносаге Дж. Лукаса «Звездные воины») Церковь Чувака Последних 
Дней или дудеизм (основана на фильме братьев Коэн «Большой Лебовски»), матриксизм 
(основана на трилогии «Матрица»), Церковь Недомудреца, Церковь Летающего Макаронного 
Монстра (ЦЛММ, пастафарианство). Последователи вышеназванных «религий» отрицают, что 
их движения являются пародийными, отвергают термин «пародийная религия», настаивая на 
серьезности своих вероучений. 

Отметим только некоторых авторов, работы которых позволили лучше понять сущность 
не только изобретенных пародийных религий, но и объяснить происходящие трансформации 
современных религиозных процессов. Это Д. Эрвье-Леже [1], К. Кьюсак [2], М. Дэвидсена [3], 
Е.Д. Руткевич [4], И.Г. Каргину [5], О.К. Михельсон [6]. Основной исследовательский вопрос 
нашей работы и главная цель – рассмотреть этапы трансформации, которые прошли паро-
дийные религии, и определить основные тенденции из развития. 

Проведенный анализ истории развития пародийных религий позволил выделить, что 
пародийные религии (как вид «изобретенных религий») прошли три этапа. В каждом периоде 
можно выделить характерный тип пародийных религий. Далее обозначим временной период, 
приведем примеры, подробнее опишем вероучение и практики типичной пародийной 
религии для каждого периода.  
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Первый тип пародийных религий. В период с 1960 по 1990-е годы происходило форми-
рование первых пародийных религий на основе эклектичного использования элементов 
других религиозных учений, традиций, отдельных верований. Примерами таких пародийных 
религий являются дискордианство и Церковь Недомудреца. 

Церковь дискордианства основана в 1963 г. К. Торнли и Г. Хиллом. Под псевдонимами 
Омар Хайям Равенхерст и Малаклипс Младший они издали труд «Принципия Дискордия». 
Название религии происходит от имени римской богини хаоса Дискордии, являющейся 
аналогом греческой богини раздора Эриды (именно она подкинула «яблоко раздора» на пиру 
Пелея и Фетиды, из-за которого начнется Троянская война). Соответственно, основопола-
гающая ценность дискордианства – хаос, раздор. Философия дискордианизма построена на 
противопоставлении порядка и хаоса. Сестры Анэрис и Эрис, олицетворяющие порядок и 
беспорядок, создают жизненный цикл и смерть. Воссоздание творческого хаоса является 
главной целью дискордианства. Философия предлагает закон пяти стадий, по которому 
проходят все события в мире: хаос, который знаменуется возникновением естественной 
самоорганизации; раздор, возникающий ввиду расслоения общества; замешательство; 
бюрократия, выполняющая стабилизирующую функцию в обществе; последствия, приводя-
щие к изначальному хаосу. 

Основным является Священное Хао (пародия на символ «инь-ян» в даосизме). Место то-
чек в данном случае занимают пятиугольник Анэрис, олицетворяющий порядок, и яблоко 
Раздора Эрис. Заключенные в дао, они бесконечно сменяют и дополняют друг друга. Другим 
символом является пятиугольная мандала, состоящая из пяти перекрещенных по принципу 
колец Борромео пятиугольников. 

Дискордианство является одной из редких пародийных религий, использующих в каче-
стве объекта поклонения изначально существующее мифическое существо. Большинство 
других систем пародийных верований не обращаются к другим религиозным учениям даже 
при создании пародии на какое-либо конкретное из них. Вместо этого обожествляются 
реально существующие люди, персонажи поп-культуры либо различные предметы. 

Второй тип пародийных религий. В период с 1990 по 2010 г. пародийными религиями в 
качестве объектов поклонения используются реально существующие предметы культуры, 
звезд кино и спорта. В этот период выходят культовые фильмы XX века: киносага «Звездные 
войны», «Большой Лебовски» и «Матрица», персонажи и сюжеты которых становятся основой 
ряда пародийных религий. К данному типу относятся церковь Джона Леннона, Церковь 
Диего Марадоны, матриксизм, джедаизм, дудеизм, многочисленные движения толкинистов.  

В 2005 году журналист Оливер Бенджамин основал «Церковь Чувака Последних Дней», 
использовав в качестве объекта поклонения персонажа Чувака из вышедшего на экраны в 
1998 году фильма братьев Коэн «Большой Лебовски». Философия дудеизма сложена из 
даосизма и эпикуреизма. Образ Чувака служит в качестве добавления комедийного эффекта 
и некоторой критики религии. Согласно официальному сайту Церкви, черты дудеистской 
мысли можно найти в таких традиционных конфессиях, как христианство, буддизм, даосизм 
и суфизм. Дудизм предлагает «плыть по течению», «относиться к жизни легко» и «подходить 
ко всему с холодной головой». Последователи отвергают современное доминирование 
материалистических ценностей и культа успеха. Вместо этого верховной ценностью провоз-
глашается сама человеческая жизнь во всех ее множественных проявлениях. Повседневность 
не должна становиться тяжелым бременем, необходимо получать максимум от каждого 
мгновения каждого дня существования и поддерживать других людей в стремлении делать 
то же самое. Несмотря на это, члены Церкви Чувака Последних Дней не считают свое 
движение пародийной религией, отмечая, что ставят своей целью не высмеивание чьих-либо 
религиозных представлений, а распространение философских идей. Существует в дудеизме и 
свой религиозный праздник – 6 марта, день выхода фильма «Большой Лебовски» в США. 

Третий тип пародийных религий появляется в 2010-х и остается достаточно популяр-
ным до сих пор. Он связан с конструированием полностью нового объекта поклонения, не 
основанного на других религиозных элементах или реально живших людях. К данному типу 
относят Церковь Летающего Макаронного Монстра.  

Церковь Летающего Макаронного Монстра или Пастафарианство основано физиком 
Бобби Хендерсоном в 2005 году в штате Канзас. Целью основания был протест против 
преподавания в школах креационистской теории сотворения мира. Хендерсон предложил 
добавить в школьную программу версию о сотворении мира Летающим Макаронным 
Монстром. Не получив ответа на обращение напрямую от Совета по вопросам образования, 
Хендерсон опубликовал свое послание в интернете, после чего оно вызвало огромный 
общественный резонанс. 

Во многом пастафарианство используется как аргумент из разряда чайника Рассела и 
ведет борьбу против проникновения религии в образовательные и научные организации. 
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Основная книга – «Евангелие Летающего Макаронного Монстра». На русский язык оно было 
официально переведено силами российских пастафарианцев и издано в рамках приложения 
к журналу «Апокриф» в июне 2014 года. «Евангелие…» включает в себя три раздела. В первом 
описываются ошибки в научном мировоззрении и предлагаются пастафарианские объясне-
ния некоторых естественных явлений и процессов. Во втором изложена пастафаринская 
картина мира и история религии. Третья рассказывает о методах миссионерства и дает 
руководство по религиозным праздникам и ритуалам. Согласно Евангелию, Летающий 
Макаронный Монстр (ЛММ) создал Вселенную с множеством планет, а затем искусственно 
состаривал ее. Пророками ЛММ стали пираты, представлявшие собой дружелюбных людей, в 
противоположность изложению историй о них в современных исторических книгах. В главе 
также присутствует пародия на популярное выражение американских христиан «Что бы 
сделал Иисус?», замененное на фразу «Что бы сделал Пират?». Следует отметить, что ход 
повествования активно пересекается с мифами других религий (христианством, индуизмом, 
древнегреческой и древнеегипетской мифологиями), подразумевая таким образом, что ЛММ 
имеет прямое отношение и к возникновению данных верований тоже. Произведение 
изобилует псевдодокументальными коллажами фотографий, смысл которых предполагает, 
что свидетельства существования Летающего Макаронного Монстра наблюдались в течение 
всей истории человечества. 

Также предлагается пародийная интерпретация христианских мифов о сотворении ми-
ра, грехопадении, Великом потопе, Вавилонской башне и Моисее. Данные мифы направлены 
на оппозицию и дискриминацию мифов традиционных религий и на критику официальных 
религиозных организаций. Пастафарианский рай включает в себя пивной вулкан и фабрику 
стриптиза. 

Итак, в отличие от предыдущих вариаций пародийных религий, выстраивающих свою 
систему мировоззрения независимо от других верований, пастафарианство во многом 
пародирует конкретную мировую религию – христианство. 

Основные вопросы следующего этапа развития пародийных религий. Численность при-
верженцев вышеперечисленных «религий», стоит отметить постепенно снижается. Согласно 
переписи населения в Англии и Уэльсе «джедаями» в 2001 г. себя назвали более 390 тыс. 
человек, в 2011 году уже 176 тыс., а в 2021 г. уже менее 1600 [7]. Динамика связана с 
просветительской деятельностью правозащитных организаций, взрослением лидеров и 
участников таких религий, снижение моды на те или иные общественно-религиозные 
тренды, уменьшение внимания к ним сми, снижение популярности кинофильмов и книг, на 
которых были основаны изобретенные религии. В то же время это позволяет исследователям 
взглянуть на них ретроспективно и задаться вопросами о том, каков следующий этап 
развития пародийных религий? На основе каких религиозных элементов они будут основа-
ны? Какие религиозные авторитеты будут доминировать в будущем? Эти вопросы следует 
вписать в контекст дискуссий о традиционных российских ценностях. Здесь следует поста-
вить вопрос так: если в обществе, особенно среди молодежи, сохраняется интерес к таким 
неиституциональным формам религии, то каковы будут последствия для российского 
общества от распространения пародийных религий? Возможно ли укрепление позиций 
пародийных религий, возникших в западных странах, в российском обществе? Возможно ли 
вытеснение традиционных российских духовно-нравственных ценностей и ценностей 
мировых религий ценностями пародийных религий?  

Традиционные российские духовно-нравственные ценности и пародийные религии. Об-
ратимся к перечню юридически закрепленных традиционных российских духовно-
нравственных ценностей и сравним их ценностные ориентации с пародийными религиями. 
Согласно Указу Президента РФ от 09.11.2022 N 809 «Об утверждении Основ государственной 
политики по сохранению и укреплению традиционных российских духовно-нравственных 
ценностей» [8] традиционные ценности – нравственные ориентиры, формирующие мировоз-
зрение граждан, передаваемые от поколения к поколению, лежащие в основе общероссий-
ской гражданской идентичности и единого культурного пространства страны, укрепляющие 
гражданское единство, нашедшие уникальное, самобытное проявление в духовном, истори-
ческом и культурном развитии многонационального народа России. Среди основных ценно-
стей выделены: жизнь, достоинство, права и свободы человека; патриотизм, гражданствен-
ность, служение Отечеству; высокие нравственные идеалы; крепкая семья; созидательный 
труд; приоритет духовного над материальным; справедливость; взаимопомощь; преемствен-
ность поколений; единство народов. В указе делается акцент на том, что особый вклад в 
формирование традиционных ценностей внесли христианство, ислам, буддизм, иудаизм. 
Отмечается необходимость поддержки традиционных конфессий, а также противодействие 
деструктивным религиозным течениям, а среди рисков отмечается антиобщественное 
поведение, вседозволенность, насилие, употребление алкоголя и наркотиков; разрушение 
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исторической памяти; пренебрежение духовными и нравственными ценностями; отрицание 
российской самобытности и т.д.  

Выше мы рассмотрели этапы становления пародийных религий и привели список россий-
ских традиционных духовно-нравственных ценностей. Мы видим, что во-многом ценности 
пародийных религий противоречат этим ценностям.  

Пародийные религии направленны на высмеивание и доведение до абсурда вероучений и 
ритуальных практик мировых религий. Опасения насчет смены религиозных авторитетов не 
беспочвенны, даже несмотря на кажущийся спад интереса СМИ к пародийным религиям в 
последнее время и отсутствие громких инфоповодов.  

Привлечь внимание общества и СМИ пастафарианцам удалось в 2013 году после про-
ведения публичных акций, что породило общественную дискуссию о допустимости подобных 
организаций и их роли в жизни общества. Сторонники легализации деятельности пастафа-
рианских учреждений ратовали за абсолютную свободу вероисповедования, включающую в 
себя и искусственно созданные религии. Министерство юстиции России в итоге разрешило 
регистрацию пастафарианских общин, несмотря на первоначальный отказ. На данный 
момент в России зарегистрированы 34 пастафарианские религиозные группы в 20 регионах. 
Организация сменила несколько руководителей, на данный момент верховный пост Пастри-
арха занимает глава отделения «Русской пастафарианской церкви Макаронного пастриарха-
та» (РПЦ МП) в Ленинградской области Лахти Паста VII. Несмотря на утихшее внимание СМИ 
в последние несколько лет, ячейки пастафарианцев продолжают существование и ведут 
активную деятельность в реальных и виртуальных пространствах. Сегодня известны случаи, 
когда представители пастафарианства пытаются сфотографироваться на паспорт и води-
тельские права с дуршлагом на голове [9]. 

Таким образом, прослеживается характер развития пародийных религий: от «паразити-
рования» на уже существующих верованиях до построения мировоззрений на основе 
предметов реального мира и создания собственной мифологии «с нуля». Можно сделать вывод, 
что пародийные религии неминуемо переживут трансформацию и последует следующий этап 
их развития. Особую озабоченность будет вызывать характер религиозных трансформаций, 
их связь и конкуренция и ценностями мировых религий и российских духовно-нравственных 
ценностей. 
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Аннотация. В статье изучены и сопоставлены два религиозных направления в живописи – православ-
ная икона и католическая религиозная картина. Поскольку многие почитатели западного искусства 
пытаются обозначить изъяны и недочеты византийской иконописи, такие как неестественность и 
деформация изображения, незнание анатомии тела, отсутствие светотени, символичность изображе-
ния. Тем не менее ни один вид иконописи не подходит так ко всеобщему благочестивому чувству, как 
иконописание византийское, идентичное духу единой Православной церкви. В статье приводится 
сравнительный анализ иконы и картины, написанных на один сюжет – икона Божией Матери «Казан-
ская» и картина Леонардо да Винчи «Мадонна Литта». 
 
Abstract. The article examines and compares two religious trends in painting – the Orthodox icon and the 
Catholic religious painting. Since many admirers of Western art try to identify the flaws and shortcomings of 
Byzantine icon painting, such as unnaturalness and deformation of the image, ignorance of the anatomy of 
the body, lack of light and shade, symbolism of the image. However, no type of icon painting is as suitable for 
the general pious feeling as Byzantine icon painting, identical to the spirit of the single Orthodox Church. 
The article provides a comparative analysis of the icon and painting, painted on the same subject – the icon 
of the Mother of God "Kazan-skaya" and Leonardo da Vinci's painting "Madonna Litta". 
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Историки считают Византию родиной иконописи. Древнейшие сохранившиеся до на-

ших дней иконы были созданы в VI веке. Благодаря этим данным, мы можем понимать 
время появления этого вида искусства. Иконопись подвергалась запретам во времена 
иконоборчества. Их не просто запрещали использовать в богослужениях и держать дома, но 
и уничтожали. После иконоборческого собора 754 года – массово. Поэтому до наших дней 
сохранилось очень малая часть древних икон.  

Однако даже в пик иконоборчества иконы все равно писались. Когда в 787 г. на Седь-
мом Вселенском Соборе иконопочитание было восстановлено, еще долго продолжался спор, 
какой статус им придать. Решили дать им статус «воспоминательный», что икона сама по 
себе есть воспоминание об архетипах, которое помогает в молитве. Но иконоборцы не 
сдавались. Окончательный их разгром и объявленпе еретиками состоялось только в 843 г. [1]. 
С этого момента начался период активного распространения икон в Западной и Восточной 
частях Христианской Церкви.  

Христианская изобразительная культура Западной Европы изначально развивалась бла-
годаря таким видам искусства, как скульптуры, фрески, миниатюры. Развитие религиозной 
западной живописи получило серьезный импульс после завоевания крестоносцами Констан-
тинополя в 1204 году. Среди огромного количества награбленного ими, были иконы необы-
чайной красоты и высочайшего технического исполнения.  

Папа римский Иннокентий III, впечатленный увиденным, пригласил византийских ико-
нописцев для обучения западных коллег. Это стало толчком к первому этапу Возрождения, 
связанному с творчеством Джотто и Чимабуэ [5, с. 7]. Но европейские художники не соблю-
дали византийских канонов, поэтому родилось иное направление – религиозная живопись. 

Цель иконы достаточно сложна – изобразить мир Царства Божия. И нужно было найти 
такие методы, которые любому человеку, в том числе и неграмотному, могли бы объяснить, 
что это не сей мир. Поэтому на иконе очень рано появилась обратная перспектива, олице-
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творющая связь молящегося с Горним миром. И постепенно в иконах начала формироваться 
символика, понятная только воцерковленному христианину [2]. 

Авторство иконописца остается в тайне, акцент на личности автора не делается. Вни-
мание полностью концентрируется на лике самого изображения. В более тонком понимании 
мы наблюдаем соединение имени иконописца и образа. Художник не скрывает своего имени, 
раскрывая и идентифицируя свою личность и свой талант. Картина воздействует на душев-
ные качества человека, в то же время икона пробуждает духовный мир человеческой души. 
При написании иконы мы наблюдаем бесстрастность: внутренние мысли и эмоции художни-
ка не должны проявляться на изображении. В иконе мы не видим никаких внешних эмоций, 
движения. Все статично. 

Главный отличительный признак – это то, как сделана икона. Видит ли человек на изобра-
жении красивую, реалистично написанную с натуры женщину, либо наблюдает символический 
образ Богоматери. Характерно, что иконы никогда не писались с натуры. Когда Рафаэль писал 
свою Сикстинскую Мадонну, у него перед глазами была реальная женщина, и многие другие 
художники позднейшего времени привлекали реальных женщин, чтобы писать с них образ 
Богородицы. Иконописец никогда себе такого не позволит. Он создает некий символический 
одухотворенный образ, черты которого намеренно нереалистичны, они иконичны. Он изобража-
ет преображенного человека в его райском состоянии [4]. 

Рассмотрим икону Божией Матери «Казанская» и картину «Мадонна Литта» Леонардо да 
Винчи. Ранние христиане, поверившие в Иисуса Христа и освоившие учение Его, в то же 
время стали любить и благоговейно почитать Пречистую Его Матерь, на которую Он Сам 
указал, как на Заступницу и Покровительницу их когда Его распяли. При жизни огромное 
количество христиан стремилось увидеть Ее, однако не у всех была такая возможность, 
поэтому люди хотели видеть хотя бы Образ Пречистой.  

История Казанской иконы Божией Матери начинается в XVI веке в Казани. После губи-
тельного пожара, который охватил город в июне 1579 года, девятилетней девочке по имени 
Матрона стала являться Божия Матерь. Богородица приказала ей найти Свой образ на одном 
из пепелищ. Большинство окружающих людей девочке не поверило, но несмотря на это, 
видения сохранялись. Только после решительных обращений к местному епископу начались 
поиски, и образ, окутанный тканью, был найден на одном из пепелищ. На месте обретения 
иконы по указу царя Ивана Грозного был построен Богородицкий девичий монастырь, куда 
и был помещен найденный образ. 

Казанскую икону принято относить к сокращенному варианту Одигитрии, что в пере-
воде с греческого означает «Путеводительница». На иконе Богородица изображена в пурпур-
ном мафории и тунике синего цвета. Фигура Божией Матери изображена фронтально, с 
небольшим наклоном головы в сторону Младенца. Это символ милосердия, любви, материн-
ской защиты и, в тоже время, преклонение перед Спасителем человеческого рода. На одной 
руке Богородицы восседает Младенец Иисус Христос. Правой рукой Он благословляет Матерь 
Божию, а в Ее лице и всех христиан [3]. Взгляды, обращенные Богородицей и Христом на 
молящегося, определяют собой полноту общения двух личностей – Бога и Его творения, 
человека. Богословский смысл иконы заключается в представлении Пресвятой Богородицы 
как Заступницы и Покровительницы, указывающей путь ко Христу. 

Картина «Мадонна Литта» – картина из собрания Государственного Эрмитажа в Санкт-
Петербурге. Этот шедевр относят к кисти итальянского художника и ученого эпохи Высокого 
Возрождения Леонардо да Винчи. Датируется периодом 1481–1495 годов. Название картины 
происходит от имени ее последних владельцев, графов Литта, а в 1865 году Императорский 
Эрмитаж выкупил ее за 100 тыс. франков.  

Проникнутый возвышенными стремлениями, взгляд Богоматери сосредоточен на сыне, 
так как для нее Он является центром Вселенной. Взгляд младенца размыкает закрытую 
композицию картины. Христос смотрит на людей и как будто бы говорит: «Я всегда с вами». 
Бог воплотился в человека и вскормлен молоком матери. Через это кормление Он восприни-
мает и человеческую душу [1]. 

Одной из самых необычных деталей картины являются разорванные стежки на груди 
Мадонны – Она планировала отучить ребенка от груди, однако не устояла перед плачем 
ребенка, просящего материнского молока, и в спешке разорвала стежки. Таким образом, мы 
видим не просто канонический для всего христианского мира образ Мадонны с Младенцем, 
но и Ребенка и Мать в драматический момент отлучения от груди. И еще одна интересная 
деталь – это маленький щегленок, спрятавшийся в складках одежды Богоматери. Леонардо 
да Винчи неспроста выбрал именно эту птицу. Согласно легенде, когда Христа вели на 
Голгофу, щегол подлетел к нему и сел на голову, птица приобрела свое красное пятнышко в 
тот момент, когда извлекла терновый шип из головы Спасителя и на нее капнула капля 
крови. Этот щегол с красной грудкой символизирует последующие страсти Христовы. 
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Сравнение икон и картин не следует понимать как их противопоставление друг другу. 
Иконопись и живопись являются разными гранями искусства. Если картина вызывает 
эмоции, страстность, чувственность, то икона обладает совсем иным предназначением. 
Она – не предмет, который разглядывают и выдают какие-либо оценки. Икона несет великое 
назначение – православные постулаты об устройстве окружающего мира. Она является 
инструментом общения с духовным миром. Достоинство иконописи, как имеющей религиоз-
ное содержание и назначение, состоит главным образом не во внешнем изяществе, а 
согласно тем высоким целям, для которых Церковь одобрила и освятила ее – способствовать 
единению человека с Богом, возносить душу христианина от земного к небесному. 
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народной культурой, ритуалами и обычаями семейного цикла.  
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Современное общество характеризуется наличием целого ряда проблем, связанных с 

межэтническими отношениями. Обострение конфликтов на межэтническом уровне, расту-
щая финансово-экономическая дифференциация, угроза утраты национальной идентично-
сти, рост этнического самосознания обусловлены духовным кризисом современной цивили-
зации. В современной ситуации роста межэтнических конфликтов с участием 
представителей Северокавказского региона, в обстановке, когда ряд СМИ озвучивает 
требование вывести Северный Кавказ из состава России, существует необходимость скорей-
шего эффективного решения этой проблемы. Очевидно, что стереотип кавказца (в частно-
сти, дагестанца), сформировавшийся в нынешнем российском сознании, требует переосмыс-
ления и изучения – как с позиции социологии, так и с позиций традиционной культуры, 
мифологии и этнологии. Как считает доктор философских наук З.У. Цораев, выход из 
обозначенного кризиса возможен «через понимание людьми связи времен и их обращение к 
истокам своей культуры, ее инвариантным ценностям, знание о мифологии» [1, с. 3]. 

Долгое время до принятия сначала христианства, а затем ислама, на территории Даге-
стана господствовали различные формы и виды язычества, которые трансформировались в 
традиционную этническую культуру и сохранились до наших дней. Полагаем необходимым 
дать небольшой обзор мифологической составляющей в этнокультуре народов Дагестана и 
проследить взаимосвязь мифологических воззрений с обрядовой культурой ислама.  
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А.Я. Флиер определяет культуру аграрных цивилизаций как исторический этап разви-
тия общества, когда «основным профилем хозяйственной деятельности являлось сельское 
хозяйство, тип деятельности был сугубо экстенсивным, а в основе социальной организации 
лежало деление на сословия» [2, с. 249]. Аграрный приоритет хозяйственной деятельности во 
многом повлиял на этнокультуру и ментальность народов Дагестана.  

Из мировых религий, имевших наибольшее распространение в раннесредневековом Да-
гестане, следует назвать христианство и ислам. А.А. Кудрявцев указывает, что с конца IV 
века начинается распространение христианства из Дербента, «который в V–VIII веках 
становится резиденцией главы христианской церкви Кавказской Албании» [3, с. 109]. 

Выдающийся дагестанский историк-востоковед А.Р. Шихсаидов указывает, что процесс 
проникновения ислама в Дагестан затянулся примерно на 900 лет [4, с. 50]. 

В силу того, что религия с самого начала претендовала на идеологическое обоснование 
всех норм и обычаев, произошло объединение религиозных и нравственных регуляторов, 
которые долгое время дублировали друг друга. Древние дагестанцы наделяли святостью небо 
и землю, источники вод, растения, огонь, камни, определенные участки пространства, 
отрезки времени, формы деятельности и ряд других явлений, которые обладали в их воспри-
ятии особой жизненной ценностью, и в которой усматривали присутствие необыкновенной 
силы роста, изобилия и животворения. Также горцы имели определенные астрономические 
познания, соблюдали сельскохозяйственный календарь, регламентировавший сроки сельско-
хозяйственных работ и сопровождающие их обряды земледельческого круга. Считается, что 
почитание огня во многом связано с зороастризмом. В частности, дагестанцы поддерживали 
огонь в очаге, перед ним приносили клятву, с горящим очагом связывали свое благополучие. 
По поверию дагестанцев (лезгин и горских евреев), огонь имел целебную и очистительную 
силу. С его помощью отгоняли злых духов, через него проносили больных, пропускали скот. 

После принятия монотеистических религий прежние религиозные формы проявили ус-
тойчивость и продолжали сохраняться в виде пережитков в быте и культуре дагестанских 
народов. К этому периоду у народов Дагестана сложились довольно развитые формы 
религиозного и общественного сознания, проявившиеся в наскальной живописи, архитекту-
ре, декоративно-прикладном искусстве, фольклоре, обрядовой культуре, нормах обычного 
права (адатах), этикете. На это, в частности, указывает доктор исторических наук, профес-
сор Р.И. Сефербеков, исследуя пантеон языческих божеств у народов Дагестана [5, с. 2].  

Благодаря этому практически все дошедшие до нашего времени календарные, аграр-
ные, общественно-бытовые (кроме праздников Ураза-Байрам и Курбан-Байрам) и семейно-
бытовые (кроме похоронного обряда, где доминируют мусульманские религиозные каноны, а 
также оформление брака и развод по шариату) праздники, обряды и обычаи, включая 
этикетные нормы и обычное право (адат), уходят своими корнями в период господства 
язычества в Дагестане.  

В.О. Бобровников, исследуя процесс исламизации Дагестана, отметил тесную связь до-
исламских и мусульманских традиций у горцев Дагестана, связанных с обрядами почитания 
святых мест. Почитается несколько сотен святых гробниц, где проводят моления о дожде и 
солнце, зикры и раздают милостыню. Это надгробия или мавзолеи кубической формы без 
окон, увенчанные деревянными шестами с белыми или разноцветными лоскутами. На Юге 
Дагестана их называют «пир», на Севере – «зиярат».  

Кроме того, мусульмане Дагестана совершают паломничество к «святым» местам, до при-
нятия ислама служившим языческими капищами. Обряды поклонения им в основном соответ-
ствуют поклонению «святым» могилам. Материал, представленный В.О. Бобровниковым, 
демонстрирует смешение мусульманских и мифологических воззрений, сохранившееся и 
наблюдаемое в современном Дагестане. Ислам не смог полностью переструктурировать мифоло-
гическое сознание. В итоге, мифологическое и мусульманское миропонимание формируют 
особый тип культуры, сочетающий старые культурные слои и новые образования.  

В условиях тесной привязанности к этнической группе индивиду трудно предприни-
мать независимые действия, поскольку роль и обязанности его в группе строго регламенти-
рованы. Оказавшись в новой для себя культурной среде, представитель этнической группы 
продолжает действовать по привычным для своей среды канонам, что может не восприни-
маться ментальностью иных субкультур и служить причиной конфликта (громко разговари-
вать на родном языке в общественных местах, выражать эмоции прилюдно посредством 
национального танца и т.д.). Трудность, а в отдельных случаях нежелание интеграции 
некоторых представителей народов Дагестана в российское культурное пространство, а 
также причина явления «лица кавказской национальности» коренится в проблеме конфликта 
традиционных и европейских (постмодернистских) ценностей.  

Несмотря на этнокультурное и вербально-коммуникативное многообразие, население 
Дагестана исторически было объединено общим этногенезом, этнотерриториальными 
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контактами, хозяйственно-экономическими и культурными взаимосвязями, тенденцией 
этносов к интеграции. Особая роль в мифологическом сознании дагестанцев принадлежит 
религии. Если до принятия ислама дагестанские этносы были расчленены по языковому, 
этническому и религиозному признакам, то утверждение ислама на территории Дагестана 
способствовало объединению на основе религиозной идентичности.  

Мероприятия, проводимые в стране в годы советской власти, направленные на разру-
шение религиозно-этнических традиций (перевод письменности с арабского на латинский 
алфавит, затем – на кириллицу, запрещение исламских учебных заведений, стеснение 
исламских организаций), в конечном итоге изолировали Дагестан от восточного мира. 
Одновременно это способствовало ускоренному восприятию культуры новоевропейского 
типа. В результате на протяжении ХХ века в дагестанской духовной культуре одновременно 
существовали две различные парадигмы: одна из них отражала связь с арабо-мусульманским 
суперэтносом, другая развивалась в пространстве русско-европейской культуры. 

Суфизм в Дагестане не только имеет тысячелетнюю историю, но и сейчас продолжает 
оказывать большое влияние на мировоззрение, нравственно-эстетические ценности, духов-
но-ритуальную и социально-политическую практику значительного числа дагестанцев. 
Происходит не только популяризация теоретического и исторического наследия суфизма и 
суфийских братств или тарикатов, но и значительное практическое расширение влияния 
суфизма в Дагестане. Отличительной особенностью развития суфизма в современном 
Дагестане является то, что современными тарикатскими шейхами патронируется большин-
ство исламских вузов. Студенты этих вузов на определенном этапе в обязательном порядке 
становятся мюридами (учениками, последователями шейхов). Таким образом, происходит 
идеологизация обучения, формирование сторонников и последователей, гарантирующие 
социальную и политическую поддержку тарикатским шейхам.  

Таким образом, с начала 1990-х гг. ислам стал возвращаться в мировоззрение и идеоло-
гию мусульманских народов. В Дагестане этот процесс реализовался в расширении сфер 
присутствия религиозных форм: постановлениями Правительства РД нерабочими объявляют-
ся дни мусульманских праздников Ураза-Байрам и Курбан-Байрам, строятся мечети, 
открываются мусульманские учебные заведения, ежегодно растет количество паломников в 
хадж и т.д. Потребность сохранить религиозную идентичность обостряется за пределами 
малой родины, что особенно наглядно в дни мусульманских праздников, когда «армия» 
мусульман, не вместившихся в мечеть, занимает прилегающие  к мечети улицы и коллектив-
но совершает намаз. 

Параллельно стала развиваться сеть исламских учебных заведений на территории Даге-
стана. По мере усиления своего статуса арабо-мусульманская культура довольно прочно 
вошла в психологию и быт дагестанских этносов, срослась с традиционной культурой и 
мифологией. Слово «арабская» в определении мусульманской культуры выступает как не 
столько национальная, сколько языковая характеристика. Впоследствии арабский язык стал 
«латынью» мусульманского мира. Из общего количества мусульманских школ, существовав-
ших на Кавказе в XIX веке, более половины находилось на территории Дагестана [6, с. 27]. 

В этот период религиозные школы выполняли важную социальную функцию. В этно-
сознании народов сформировалась установка на грамотность, престиж знаний, образован-
ность. Система негосударственного исламского образования включает 4 ступени: кратко-
срочные курсы по изучению основ веры и арабского языка, примечетские мактабы, медресе, 
исламские вузы (институты, университеты).  

Ислам в России, в частности, в Дагестане в настоящее время полицентричен. В этом одна 
из проблем регулирования внутриисламских идеологических вопросов. Исламский фактор в 
Дагестане представляет собой комплекс самых разных религиозных и светских проблем. Этот 
комплекс находится под постоянным воздействием внутренних и внешних обстоятельств – 
политических, социально-экономических и собственно религиозных [7, с. 82].  

Ислам пронизывает все сферы жизни дагестанских автохтонных народов. В советский 
период ислам был, по выражению Э.Ф. Кисриева, «загнан» вглубь горской сакли, которая 
всегда оставалась последней и неприступной крепостью горца [8, с. 41]. 

Религиозное учение, упрощаясь и консервируясь, сохранило те стороны, которые отве-
чают духовным потребностям и представлениям простых горцев. В постсоветский период 
ислам не только вернул доминирующее значение в социокультурной жизни дагестанца, но и 
завоевал новый статус – религиозно-политический, способный консолидировать дагестанские 
автохтоны на надэтническом уровне. Ядро культуры дагестанцев составляет суфийский 
ислам, поскольку он органически связан с традиционной народной культурой, ритуалами и 
обычаями семейного цикла.  
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Одной из глобальных проблем современности в полной мере является демографический 
кризис, вызванный чрезмерным неконтролируемым ростом населения в одних регионах и 
депопуляционными тенденциями в других. Эти вопросы поднимают интерес исследователей 
к институту семьи, который одновременно и является зеркалом, отражающим негативные 
тенденции в сфере демографии, и в то же время таит в себе причины этих проблем. В 
настоящий момент семья подвержена значительным трансформационным процессам. 
Меняется образ семьи, паттерн поведения, основанный на многодетности и расширенности 
семьи, сменяется противоположным, основанным на нуклеарных началах. 

В этих условиях многие исследователи признают, что изучение института семьи невоз-
можно без комплексного изучения феномена родства. Некоторые ставят между этими 
понятиями знак равенства, однако большинство исследователей склоняется к версии о том, 
что родство является более широкой категорией, о чем, например, пишет И.Ю. Крецер  
[2, p. 142–143].  

Более того, парадигма, долгое время господствовавшая в науке, основанная на идеях 
об исключительно биологическом характере родства, сейчас уходит на второй план. Начиная 
с 1970-х годов, в научной среде все более популярными становятся идеи о конструируемом 
характере родства, о том, что наравне с кровными и брачными узами родственные отноше-
ния могут складываться между людьми, не являющимися биологическими родственниками и 
не вступающими в брак. Дискуссия об этом была начата исследователем Д. Шнайдером [7] и 
развита исследовательницей Д. Карстон [3]. 

Такое родство в научной литературе получило название «искусственное родство». На-
равне с искусственным также применяются термины «фиктивное», «ритуальное», «псевдо-
родство» и так далее. Под таким родством подразумевается включение не-родственника в 
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систему отношений, приравненных к кровнородственным [1, p. 3]. Одной из его форм 
исследователи признают духовное родство, к которому, например, относят институт крестно-
го родства, молочное родство, аталычество и так далее. Однако изучение феномена духовно-
го родства требует определенной методологической основы, учитывающей особенности 
подобного механизма установления родства. 

Одним из первых среди исследователей обратил внимание на феномен духовного род-
ства К. Леви-Стросс. В 1943 году выходит его статья «Социальное использование терминов 
родства среди бразильских индейцев» [5], в которой тот разбирал родственные термины. 
Это – одна из самых популярных тем при изучении родства на тот период развития науки), 
использовавшиеся бразильским племенем намбик-вара. В этой статье, разбирая историче-
ский источник – донесения французских путешественников XVII века – Леви-Стросс указы-
вает на существование у данного племени особого типа отношений среди людей, не являю-
щихся биологическими родственниками. При переводе с французского языка Леви-Стросс 
окрестил эти отношения термином «крестное родство». Сами отношения он одновременно 
описывал как «интимные и социально-политические» [5, p. 398], а также подчеркивал, что, 
несмотря на их схожесть со средиземноморской системой крестного родства, они не являют-
ся экзогенными. Это наталкивало на мысль о том, что духовное родство, выражающееся в 
различных формах, может быть универсальным культурным феноменом. Современные 
исследования все сильнее подтверждают эту мысль: общие черты и признаки находятся у 
различных форм духовного искусственного родства у разных народов. Например, этнограф 
П. Паркс подчеркивал схожесть европейского института крестного родства с институтом 
молочного родства у народов Пакистана [6]. В своем исследовании он подчеркивал, что 
опирается на концепцию альтернативных социальных структур Ю. Хаммеля. Именно данная 
концепция, на наш взгляд, и может стать основной методологической конструкцией при 
изучении феномена духовного родства, поэтому далее о ней подробнее. 

В 1968 году Ю. Хаммель представил исследование под названием «Альтернативные со-
циальные структуры и ритуальные отношения на Балканах» [4], в котором он проанализиро-
вал традиционные социальные структуры региона с особым акцентом на сербское общество. 
В ходе исследования было выявлено, что в сербской культуре существуют разнообразные 
формы самоорганизации, которые формируют уникальные социальные связи, отличающиеся 
от традиционных родственных и дружеских отношений. Одной из основных форм социаль-
ной организации является традиционная семейная община, известная как «задруга», которая 
характеризуется консервативными ценностями и низкой социальной мобильностью. Помимо 
задруги, в сербской жизни существуют и другие социальные структуры, такие как молочное 
родство, побратимство и крестное родство. Эти формы родства играли не менее важную 
роль, а иногда даже более значимую, чем кровные связи. 

На основе своих наблюдений Хаммель выделил три типа альтернативных социальных 
структур на Балканах: родство по происхождению, союз через брак и ритуальное/духовное 
родство. Родство по происхождению связано с кровными узами, союз через брак – с брачны-
ми отношениями, а ритуальное родство включает в себя крестное родство («кумство»), 
побратимство и молочное родство («сродство по млеку»). Хаммель подчеркнул, что эти 
структуры не только дополняют друг друга, но и формируют социокультурное пространство 
сербов, способствуя расширению возможностей для социальной мобильности и укрепления 
родственных связей через социальные взаимодействия. 

Хаммель в своем исследовании делает акцент на изучение именно ритуального родства 
в форме крестного родительства («кумства»). При изучении данного феномена он подчерки-
вает, что в сербском обществе сложилась серьезная культура почитания крестных родителей, 
выражающаяся как в реальных формах поведения, так и различных культурных элементах, 
например, в пословицах и поговорках. Исследователь утверждает, что «кумство» само по себе 
является частью общей системы обмена информацией, материальными благами, а также 
инструментом протекции, покровительства. При этом, в исследовании подчеркивается, что 
связи, устанавливаемые благодаря институту крестного родительства, являются равными по 
статусу и значению с брачными и аффинальными отношениями, а иногда даже превосходят 
их по длительности и крепости уз. Таким образом, мы видим, что выводы Хаммеля подтвер-
ждают гипотезу о том, что искусственно создаваемое родство может рассматриваться 
наравне с кровным и брачным. Одним из главных механизмов установления такого типа 
родства может являться именно институт крестного родительства, который формирует 
глубокие связи и выполняет ряд значимых функций в обществе.  

Концепция альтернативных социальных структур Хаммеля является крайне привлека-
тельной методологической конструкцией для изучения духовного родства и, в целом, искус-
ственного или же фиктивного родства. В своей работе Хаммель дает глубокий анализ 
институту крестного родительства. Однако его выводы долгое время рассматривались лишь с 
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позиции локалоцентричных исследований этнографического толка. Однако, как указывалось 
выше, в данный момент исследователи все чаще приходят к выводу о том, что концепция 
альтернативных социальных структур может носить более универсальный и прикладной 
характер. Ее применение может иметь значительную пользу при изучении различных 
институтов духовного родства, в частности, крестного родительства. 
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Межрелигиозные отношения представляют собой сложный и многоаспектный феномен, 

который в последние десятилетия становится все более важным в условиях глобализации и 
культурного разнообразия.  

Актуальность статьи определяется нарастающей тенденцией к усилению поляризации и 
конфессиональных разногласий в разных регионах страны. В таких условиях особенно важно 
находить эффективные методы выстраивания конструктивного и уважительного диалога 
между религиозными сообществами. Одной из ключевых проблем в межрелигиозных отно-
шениях является стремление духовенства утвердить свою веру как единственно истинную, 
что способствует углублению разделений и препятствует развитию взаимопонимания. Это 
создает сложности для установления равноправных и мирных отношений между различными 
конфессиями, делая задачу поиска эффективных подходов к диалогу особенно актуальной и 
значимой. 

Современные межрелигиозные отношения в России сталкиваются с множеством вызо-
вов, требующих серьезного анализа и подхода. Центральной проблемой является набор 
социальных конфронтаций, возникающих между разными конфессиями. История показыва-
ет, что действия некоторых религиозных структур могут спровоцировать споры и недоволь-
ство широкой общественности. Кощунственные выставки, затрагивающие религиозные 
чувства, лишь один из примеров того, как проявляется нестабильность и неуверенность 
среди верующих [2]. 

Не менее важным фактором является роль информационных агентств в формировании 
общественного мнения о религиях. Часто информация, распространяемая через средства 
массовой информации, искажает действительность и может стать катализатором межрели-
гиозных конфликтов. Будучи подверженными давлению со стороны различных сообществ, 
журналисты могут заострять внимание на негативных аспектах, игнорируя положительные 
моменты межрелигиозного взаимодействия [3]. За счет этого возникает дополнительное 
напряжение и недоверие друг к другу. 

Изменения в составе населения и миграционные процессы могут приводить к дискри-
минации между существующими традициями. Важно, чтобы религиозные общины работали 
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над созданием инклюзивного пространства, где будут представлены интересы разных групп, 
что позволит справляться с возможными напряженностями [1]. 

Развитие межрелигиозного общения требует, чтобы участники были готовы к открыто-
сти и уважению, что, однако, не всегда возможно с учетом устойчивых стереотипов и 
предубеждений, существующих в разных традициях [4]. 

Психологические барьеры в российском контексте усложняются отсутствием достаточ-
ной образовательной базы, на которой могли бы основываться стратегии межрелигиозного 
диалога. Возникает потребность в подготовке квалифицированных богословов и специали-
стов, способных работать в межрелигиозной среде. Исследования показывают, что недоста-
ток специалистов по теологии и религиоведению угрожает устойчивости межрелигиозных 
диалогов. 

Подходы к межрелигиозному общению также требуют интегрирования культурных и 
исторических контекстов. Например, в православно-мусульманском диалоге насущной 
является перспектива рассмотрения не только богословских, но и культурных аспектов, что 
открывает возможности для сопоставления и более глубокого понимания. Нельзя игнориро-
вать и культурные ценности, которые являются продуктом истории. Они могут выполнять 
функцию объединяющего элемента. 

Христианство и ислам обладают потенциалом для мирного сосуществования, и наше 
время предоставляет уникальные возможности для укрепления связей между ними. Важно 
помнить, что диалог не должен стремиться к единству в вероучении, а скорее служить 
платформой для обмена идеями и поиска общего языка. Переосмысляя собственные тради-
ции и уважая различия, возможно создать пространство для взаимопонимания, которое 
станет основой для будущих увлекательных и конструктивных разговоров. 

Институциональная религия обеспечивает необходимые ресурсы и организационную 
основу для проведения межрелигиозного диалога, однако для достижения долгосрочных 
результатов требуется комплексный подход. Он включает в себя не только религиозные 
инициативы, но и учет более широкого культурного контекста, способствующего сближению 
разных сообществ через взаимопонимание и уважение к их традициям [1]. Примеры успеш-
ного сотрудничества и внедрения могут служить фундаментом для будущих взаимодействий 
и создавать прочное общество, в котором разнообразие рассматривается как ценность, а не 
источник конфликтов. В Русской Православной Церкви наблюдается явный дефицит 
квалифицированных богословов. Эту проблему невозможно игнорировать, поскольку 
недостаток специалистов такого рода негативно сказывается на уровнях межрелигиозного 
диалога. Патриарх Кирилл подчеркивает, что нехватка священнослужителей в зоне проведе-
ния Специальной военной операции и учреждениях, на которые возложены социальные 
обязательства, создает значительные трудности. 

Важно подчеркнуть, что дефицит кадров требует комплексного подхода к их подготов-
ке. Проблема заключается не только в недостатке специалистов, но и в ненадлежащем 
качестве образования. Для эффективного решения необходимо улучшать учебные програм-
мы, внедрять современные методики преподавания и обеспечить практическую подготовку, 
что позволит повысить квалификацию и соответствие специалистов требованиям времени. 
Церковь признает недостаточные стандарты подготовки своих служителей и активно 
работает над реформами образовательной системы. Внедрение аспирантур и докторантур 
направлено на то, чтобы улучшить подготовку будущих священников. Однако вопросы об 
обеспеченности таких инициатив остаются актуальными. Критики отмечают, что преобразо-
вания не обеспечивают соответствия реальным требованиям, необходимым для служения в 
современных условиях. 

Некоторые специалисты указывают на то, что подготовка священнослужителей должна 
быть не только количественной, но и качественной. Для создания надежного механизма 
оценки готовности будущих священников к решению сложных задач, связанных с межрели-
гиозными отношениями необходимо учесть как теоретическую подготовку, так и практиче-
ские навыки общения и разрешения конфликтов [6]. Ключевым аспектом проблемы является 
готовность священнослужителей к диалогу и способности к критическому осмыслению 
вероучения в контексте других религий. 

Образовательные инициативы становятся мощным инструментом для улучшения межре-
лигиозного взаимодействия и снижения конфликтности в обществе. На современном этапе 
продуманные образовательные программы могут способствовать не только развитию навыков 
продуктивного диалога, но и углублению взаимопонимания между различными конфессиями. 
Важно, чтобы такие программы разрабатывались профессионалами в области богословия и 
межрелигиозных отношений, что позволит избежать одностороннего подхода и шаблонов. 

Образование также должно включать в себя подготовку квалифицированных кадров, 
способных вести межрелигиозный диалог. К сожалению, в настоящее время существует 
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недостаток специалистов, обладающих необходимыми знаниями и квалификацией. Про-
граммы, которые акцентируют внимание на теории и практике межрелигиозного диалога, 
могут способствовать подготовке таких специалистов, готовых работать в многонациональ-
ных и поликультурных обществах. 

Не менее важным является методологический подход к формированию образователь-
ных программ. Видеоуроки, семинары и круглые столы, основанные на диалоге и сотрудни-
честве, могут повысить вовлеченность участников и углубить их понимание значимости и 
ценности различных религиозных традиций. Исследования показывают, что такое образова-
ние может снизить тенденциозность и укрепить социальные связи между представителями 
разных религий. 

Образовательные инициативы должны быть нацелены не только на отдельных индиви-
дов, но и на целые сообщества. Успешные примеры показали, что взаимодействие на уровне 
общин может значительно влиять на снижение конфликтности и предвзятости. Местные 
учебные заведения и центры могут организовывать мероприятия, направленные на совмест-
ное обсуждение религиозных вопросов, что создает пространство для обмена мнениями и 
опытом. 

Проблема недостатка знаний о других конфессиях среди широкой аудитории обостря-
ется в условиях универсализации и миграции. Поэтому необходимо разрабатывать и вне-
дрять адаптивные программные модули, которые отвечали бы требованиям различных 
аудиторий, от школьников до людей пожилого возраста. Такие модули помогут знакомить 
людей с основами религиозного разнообразия, что, в свою очередь, будет способствовать 
снижению неприязни и враждебности. 

Для дальнейшего развития межрелигиозных отношений важно также учитывать совре-
менные вызовы, с которыми сталкивается общество. Будущее образовательных инициатив в 
этой области зависит от способности приноровиться к меняющимся условиям и требованиям 
общества. Следовательно, постоянное обновление и совершенствование учебных программ, а 
также внедрение новаторских методов обучения будет способствовать не только увеличению 
уровня образования, но и укреплению межрелигиозного согласия и сотрудничества. 

Мирное сосуществование в межрелигиозных отношениях часто становится темой обсу-
ждения среди теологов и практиков. Традиционные вероучения, такие как христианство, 
ислам и иудаизм, в своих канонах призывают к уважению и взаимопониманию. В частно-
сти, ислам подчеркивает важность диалога с «людьми Писания», что подразумевает призна-
ние Единого Бога и необходимость совместного стремления к миру и справедливости. Этот 
принцип является точкой отсчета для многих межрелигиозных инициатив, направленных на 
устранение предрассудков и стереотипов. 

В контексте текущих вызовов в области межрелигиозного взаимодействия необходимо 
учитывать примеры благоприятного опыта. Россия, обладая многовековой традицией 
сосуществования различных конфессий, может служить образцом для других стран. Съезды 
и форумы, где собираются представители различных религий, создают платформы для 
открытого обсуждения проблем и поиска путей их решения. Такие мероприятия помогают 
выстраивать доверительные коммуникации и способствуют снижению социальной напря-
женности. 

Религия должна быть средством для объединения людей, а не инструментом конфликта. 
В этой перспективе каждая конфессия, согласно своим учениям, призывает к отказу от 
ненависти и вражды. Библейские тексты о любви к ближнему и уважении к иноверцам, а 
также аналогичные призывы в священных писаниях других религий предостерегают от 
использования вероучения для оправдания насилия. Мирное сосуществование не означает 
безусловного согласия, но предполагает уважение различий и поиск компромиссов, необхо-
димые для общей жизни. 

Таким образом, читая священные тексты и внедряя их в повседневную практику, мож-
но создать взаимоусиливающий эффект для укрепления доверия и сотрудничества между 
различными конфессиями. Стремление к более тщательному пониманию друг друга обогаща-
ет общинные жизни и укрепляет мирное сосуществование, что мечтает увидеть каждое 
общество [5]. Богословское осмысление межрелигиозного диалога предоставляет важные идеи 
и практические подходы для достижения этой цели. 

Формирование гражданской идентичности, уважения к культурному многообразию 
создает условия для мирного сосуществования. Люди, осознающие свою связь с общей 
историей, склонны к более уважительному и доброжелательному отношению к представите-
лям других народов и религий. 

Терпимость и благосклонность должны стать важными приоритетами в повседневной 
жизни. Умение относиться с уважением к чужим мнениям, даже если они отличаются от 
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собственных, позволяет избежать конфликтов. Избегание чрезвычайностей в оценках людей – 
способ поддерживать социальную гармонию и предотвратить негативные последствия. 

Гармонизация межнациональных и межконфессиональных отношений требует призна-
ния равных прав и достоинства каждого человека, независимо от его происхождения или 
вероисповедания. Это позволяет развивать культурное сотрудничество, что способно 
укрепить связь между этническими общностями и создать прочный фундамент для будущих 
взаимодействий. 

Организация совместных мероприятий, включая праздники и культурные события, 
оказывает большое влияние на сближение народов. Эти мероприятия создают возможности 
для общения, взаимопонимания и выявления общего, что помогает в профилактике кон-
фликтов. Это также вызывает интерес и уважение к культуре друг друга, что является 
важным аспектом мирного сосуществования. 

Сохранение исторической памяти – ключевой элемент в укреплении межрелигиозных 
отношений. Признание исторических достижений различных народов и уважение к их 
традициям помогает избегать фальсификации истории, что способствует единству и сотруд-
ничеству. 

Мирное урегулирование противоречий и готовность к компромиссам действительно яв-
ляются преобладающими для стабильности межрелигиозных отношений. Они позволяют 
снизить напряженность и предотвратить нарастание конфликтов, создавая атмосферу 
взаимного уважения. 

Привлечение третьих сторон, таких как нейтральные посредники, международные ор-
ганизации или межрелигиозные консультативные советы, играет важную роль в этом 
процессе. Таким образом, эти механизмы способствуют не только разрешению конкретных 
конфликтов, но и формированию прочной базы для мирного сосуществования и социального 
развития. 

Таким образом, фокус вышеупомянутых мер действительно способен создать более 
безопасное и мирное общество. Такая система формирует уважительное отношение к 
культурному и религиозному разнообразию, что снижает риск межрелигиозных конфликтов.  
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Аннотация. В статье изучена взаимосвязь между библейским пониманием семейных отношений и 
современным подходом к системной семейной психотерапии. Основной акцент сделан на том, что 
гармоничные семейные отношения в функциональной семье основаны на принципах библейского 
учения, с которыми гармонируют ключевые аспекты семейной системной психологии. Уделено 
внимание роли каждого члена семьи в поддержании внутренней духовной целостности и устойчивости 
системы в целом. 

 
Abstract. The article explores the relationship between the biblical understanding of family relations and the 
modern approach of systemic family psychotherapy. The main emphasis is placed on the fact that harmoni-
ous family relations in a functional family are based on the principles of biblical teaching, which are in 
harmony with the key aspects of family system psychology. Attention is paid to the role of each family 
member in maintaining the internal spiritual integrity and stability of the system as a whole. 
 
Ключевые слова: гармоничная семья, христианская семья, теология, системная семейная психология, 
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Колоссальный информационный поток современного мира способствует появлению и 

развитию новых технологий. Однако в вопросах взаимодействия в обществе, построения 
гармоничной семьи, охраны детства и других вечных общечеловеческих проблемах такой 
активный прогресс отсутствует. В связи с этим, можно предположить, что критерии научно-
го познания для решения таких проблем непригодны и требуют нового критического 
осмысления. Об этом открыто высказываются ученые. Например, доктор философских наук 
Д. Шмонин в интервью информационному агентству РИА Новости так резюмировал эту 
проблему: «Классический «идеал объективного мира, сформированный в XVII–XVIII веках и 
ставший своего рода светской религией для самих ученых, сегодня не адекватен полноте 
научного знания» [5].  

Теология дает более устойчивый фундамент для исследования и познавания мира на 
принципах, заложенных в Священном Предании. Блаженный Аврелий Августин в работе «О 
порядке» предлагает такую формулу познания: «К изучению наук ведет нас двоякий путь: 
авторитет и разум. По отношению ко времени первенствует авторитет, по отношению к 
существу дела – разум» [1: 114–183].  Существование различных направлений теологии 
противоречит изначальной форме взаимоотношений с Логосом – Божественным словом. В 
чем может быть причина такого ее состояния? Очевидно, что это явление происходит из 
свойств человеческого общества. В данной статье рассмотрена система семьи как первичный 
элемент, отправная точка развития общества и общественных процессов. 

Христианская семья – непосредственное создание Бога. Об этом мы читаем на первых 
страницах книги Бытия. (Быт. 1:27-28). Созданное Им по образу Его было благословлено Им 
(Быт. 1:31). И наделено смыслом своего существования во взаимодействии с Богом. 

 Во второй главе книги Бытия утверждается институт семьи: «Потому оставит человек 
отца своего и мать свою и прилепится к жене своей; и будут [два] одна плоть». (Быт. 2:24). 
Повторена эта заповедь и в Евангелии (Мф. 19:5). В этом есть основа отношений, заложен-
ная Создателем в малую, но не по значению, частицу общества и Церкви.  Современное 
общество, во всем его многообразии, начало разваться из этой частицы. Семья создана как 
сложная социальная система элементов, которые находятся во взаимодействии как друг с 
другом, так и с другими социальными системами.  

Формирование и развитие семей как систем изучается в направлении, которое называ-
ется «системная семейная психология» [2]. Этот подход рассматривает как объект взаимодей-
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ствия целостную систему. Система может быть представлена как нуклеарная семья из 
супружеской пары с детьми или без и расширенная, многопоколенная семья со всеми 
родственниками и близкими. Основной идеей, на которой базируется подход, является 
понимание семьи как сложной системы, в которой все ее участники связаны между собой и 
взаимозависимы. Каждый член семьи – элемент системы, а изменения одного элемента 
влияют на всю семью. Взаимоотношения в семейной системе могут быть как ресурсом для 
развития каждого элемента, так и причиной психологического и поведенческого расстрой-
ства. В терапевтическом подходе используется общая теория систем К. Берталанфи, прин-
ципы которой составляют основу кибернетики, системного анализа, теории управления:   

– принцип целостности: о том, что любая система стремится сохранить свое постоянст-
во, стабильность и равновесие. Допустимо в связи с этим утверждать, что любая система 
сопротивляется изменениям, стремясь сохранить привычное состояние, даже если это 
состояние дисфункционально; 

– принцип открытости: о том, что большинству систем свойственно внешнее взаимо-
действие. Они сами являются частью других систем, взаимодействуя в эмоциональном, 
физическом, информационном плане; 

– принцип саморегуляции: о том, что любая живая система вынуждена постоянно адап-
тироваться к изменениям вне системы. Это может приводить к кризисам внутри системы, 
изменению взаимоотношений, ролей и взаимосвязей. 

Можно увидеть отражение этих принципов на страницах Библии. Семья по Священно-
му Преданию – единая, динамично развивающаяся, целостная структура (Быт. 2:24, Мф. 
19:5). Разделение функций основано на взаимном уважении и любви: жены и мужа. Причем 
муж, как глава семьи, имеет даже большие обязанности по отношению к своим домашним 
(Еф. 5:33, 1 Кор. 13:4-7, Иов. 1:5). Кроме того, открытость в Писании оберегает целостность. 
Происходит это из истинного ценностного понимания необходимости взаимодействия с 
окружением для сохранения, передачи и умножения этого духовного блага (1 Пет. 4:9, Ис. 
34:15-16, Втор. 7:3-4, 2 Кор. 6:14-18, 1 Кор. 7:39). Принцип саморегуляции, связанный с 
процессами адаптации, предполагает изменение в каждом участнике системы и изменение 
всей системы в целом, связанные как с внутренними для семьи событиями, так и с внешни-
ми по отношению к ней. Господь, взойдя на крест, остается частью своей земной семьи, 
проявляя заботу о ней (Ин.19:27) 

Внутри самой системы выстраивается два основных вида связи: 
– горизонтальные связи – между мужем и женой, братьями и сестрами, представителя-

ми одного поколения в семейной системе. Основу конструктивных связей такого типа 
формируют отношения сотрудничества, эмоциональная поддержка, совместное решение 
общих проблем, коллегиальное принятие решений с учетом мнения всех сторон, отсутствие 
ярко выраженного лидерства, если это не является общим решением. Горизонтальные связи 
способствуют автономности, усиливают ассертивность внутри связи и при внешнем взаимо-
действии, повышают устойчивость системы в целом и способствуют раскрытию личности 
внутри системы как ее элемента во взаимодействии внутри связи, например, муж–жена или 
брат–сестра–брат. Горизонтальные связи могут сохраняться и быть конструктивными 
длительное время. Они характерны для открытых обществ с высоким уровнем автономии; 

– вертикальные связи – например, межпоколенные: родитель-ребенок; родитель-
родитель, когда родители из разных поколений. В связи такого типа есть главный элемент, 
осуществляющий ответственную и контролирующую функцию. Регулирует эмоции и поведе-
ние как внутри системы, так при взаимодействии ее с внешними системами. Особенно 
важную роль вертикальные связи играют в формировании личности детей в семье. Родители 
обычно занимают ключевое место в вертикальных связях, оказывая поддержку, проявляя 
заботу, любовь детям, обеспечивают развитие в выбранном старшими направлении. Особен-
ностью вертикальной связи является ее влияние на автономию. При достижении автономии 
младшего элемента сохранение такой связи блокирует развитие дальнейшей самостоятельно-
сти у младшего элемента. Формируется иерархическая структура взаимодействия, вызы-
вающая фрустрацию потребностей низшего элемента. Между системами такие связи 
существуют, например, в родовой общине. Господь переводит вертикальную связь с апосто-
лами в горизонтальную, когда приходит это время (Ин.15:14-15), расставляет акценты на 
Тайной вечере, омыв ноги свои ученикам, и на молитве в Гефсиманском саду (Ин. 17:20-26). 

На протяжении жизни семьи на нее влияют различные внутренние факторы и факторы 
внешней среды. Реакция на них может быть конструктивной, направленной на решение 
вопроса и адаптацию к изменившимся условиям, или деструктивной – приводящей к 
негативным процессам в семье и часто к разрушению функционирования системы. Конст-
руктивные и деструктивные реакции, как системные изменения, можно свести к нескольким 
формам проблемы.  
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Изменение в горизонтальных связях или «нормативные временные сдвиги». Эти процес-
сы естественны и возникают постоянно, на разных этапах развития семьи: рождение, 
взросление, уход детей в свою семью; смена места жительства; изменения в рабочем графике 
и прочее. Функциональные семьи справляются с такими проблемами усердием каждого 
члена семьи в соответствии со своей ролью: муж, жена, ребенок. Очевидно, что для решения 
проблемы, необходимо нормированное распределение ролей и исключение замещения их 
другими членами семьи. Для функциональной семьи естественно, по принципу открытости, 
обратиться за помощью, например, к семье старшего поколения или к другой семье с 
общими ценностями. 

Изменения в вертикальных связях происходят в норме постепенно, по мере формиро-
вания возможности самостоятельного функционирования младшего элемента. Обычно, при 
достижении самостоятельности обоих членов, связь прекращается, либо поддерживается 
редко, ситуативно. Проблемы, возникающие в связи такого типа: перевернутая иерархия – 
семьей управляет ребенок; конфликт между поколениями – нет возможности получить 
автономию от старшей семьи; парантификация – ребенок выполняет обязанности взрослого. 
Такие изменения приводят к дисфункции в семейной системе. В психологической практике 
нередко встречаются случаи, когда ставшие нормой разрушительные для семьи модели 
сохраняются как одобряемые и передаются из поколения в поколение.  

Функциональные семьи могут испытывать трудности в решении проблем на определен-
ном этапе развития. В таком случае еще одним показателем здоровой семьи является 
обращение за помощью к специалисту по семейному здоровью. 

В Священном Писании семья, как союз мужчины и женщины, появляется уже с первых 
страниц, а само слово семья упоминается 18 раз от книги Исход (18:4) до книги Деяния 
святых Апостолов (10:2). Следуя Слову Божию, в Православии семья создается и освящается 
Богом в Церкви через таинство Венчания. Это единственное таинство, которое установил 
сам Бог до грехопадения человека. Семья, по Библии, определяется как моногамный союз 
мужчины и женщины, расторгнуть который невозможно. 

Союз мужчины и женщины соединяет их в одно единое, в котором муж и жена дополняют 
друг друга своими индивидуальными свойствами. Апостол дает такое указание женам: «Но как 
Церковь повинуется Христу, так и жены своим мужьям во всем» (Еф. 5:24). От мужа требуется 
любить жену так, как это свойственно Христу: «Мужья, любите своих жен, как и Христос 
возлюбил Церковь и предал Себя за нее» (Еф.5:25). Цель христианской семьи есть воплощение 
любви Христовой. Ее духовное развитие видится в гармонии сближения друг с другом телом, 
душою и духом. «Очевидно, что такое же (если еще не большее) единение будет в том миру и у 
тех супругов, которые единодушно шли за Христом в этом мире» [3, с. 6].  

В норме в семье взаимное согласие и навык создавать оптимальные условия друг для 
друга исключают насилие в любых проявлениях. Об этом пишет протоиерей Александр 
Ельчанинов: «Ни мужчина, ни тем более женщина не имеют в браке друг перед другом 
абсолютной власти» [3, с. 18]. 

Таком образом, семья это уникальная система, фундамент которой строится на прин-
ципах веры, смирения и взаимопомощи. Ключевые аспекты системной семейной теории, 
гармонируют с богословским подходом по библейскому учению. Семья, помогая каждому 
своему члену реализовать христианское призвание в контексте общей системы, является 
пространством, как психологического здоровья, так и духовного развития.  
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Аннотация. В статье изучено парадоксальное представление о святости в византийской традиции, где 
святость нередко выражалась через телесную отталкивающую образность. Анализируется феномен 
антиэстетизма в агиографической литературе как важный элемент христианского символизма. Автор 
исследует, как проявления внешнего уродства и страдания подчеркивали духовную чистоту святого, 
смирение и победу над плотью. Сделан вывод, что такая визуализация святости была важной частью 
воспитания, формирования духовных ориентиров и передачи христианского мировоззрения в 
Византии. 
 
Abstract. The article examines the paradoxical notion of holiness in the Byzantine tradition, where holiness 
was often expressed through physically repulsive imagery. The phenomenon of anti-aestheticism in 
hagiographical literature is analyzed as an important element of Christian symbolism. The author investi-
gates how manifestations of external ugliness and suffering emphasized the spiritual purity of the saint, 
humility, and victory over the flesh. It is concluded that such visualization of holiness was an important part 
of education, the formation of spiritual orientations, and the transmission of the Christian worldview in 
Byzantium. 
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В византийской культуре феномен святости носил парадоксальный характер: возвы-
шенное проявлялось через телесно отталкивающее. Такой подход, будучи глубоко укоренен-
ным в христианской антропологии, нарушал привычные представления о внешнем как 
выражении внутреннего. Одним из его аспектов является проявление святости. В статье 
поднимается вопрос о том, какие проявления этого феномена были свойственны византий-
ской культуре – почему такое высокое состояние проявлялось через описание неприглядных 
вещей.  

Византийская культура воспринимала духовность через сложные, порой 
парадоксальные образы, включая телесное и страдательное измерения [1, с. 15–35]. Так как 
сюсторонняя жизнь, согласно представлениям византийцев, жизнь неподлинная, вещи могут 
иметь ценность только как знак, символ, намек на иной мир вечных сущностей и подлинного 
бытия. Сама же по себе вещь недостойна внимания и интереса, потому она в 
агиографической литературе акцентирует общее понятие, носителем которого был человек, 
владевший ею. Или с кем она в каких-то иных формах сопрягалась. Многочисленные реалии 
церковно-монашеского обихода уводят от земного к Небесному, любой предмет быта 
появляется для того, чтобы показать бренность мирского и торжество всего, что не 
принадлежит этому миру. Раннехристианские авторы – Тертуллиан, Ириней, Ориген, Иоанн 
Златоуст и др. рассматривали тело как источник «плотских соблазнов». Они подчеркивали, 
что телесное это «темный мир», который нужно преодолеть – через отречение, целомудрие, 
аскезу [5, р. 150–155]. 

 Подробное описание этих аспектов встречается в житиях святых. Это один из видов лите-
ратуры, который имел не развлекательный, а назидательный характер. Они использовались для 
воспитания народа, монахов, знати. Анализ агиографического материала свидетельствует, что в 
византийской традиции святость зачастую подчеркивалась не внешней красотой и идеализаци-
ей, а наоборот – образами телесных страданий, язв, гнойных ран, кишащих червями, что 
символизировало духовное испытание и победу над плотью [2]. В разделе, посвященном анализу 
житийных текстов, Рудаков отмечает, что «агиографы нарочито подчеркивали антиэстетиче-
ские подробности телесных ран и язв, показывая, что именно через страдания и телесные 
“мерзости” раскрывается высшая святость» [2, 135–140]. 
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Частые образы, которыми подчеркивали святость, были: гнилые раны, черви, зловоние, 
физические отклонения. Иногда такие детали сакрализовались. Равным образом черви в 
гноящейся ране праведника на самом деле жемчужины (согласно христианской символике, 
жемчужина обозначает добродетель и святость): сарацинский царь в житии Симеона 
Столпника подымает червя, упавшего из раны святого, и, разжав руку, обнаруживает «перл 
бесценный», который будет ему «благословлением во все дни жизни» [4, с. 40–50].  

На этих путях антиэстетизм прокладывает себе дорогу в агиографический стиль, 
характерным для которого делаются описания типа смрадных ран Симеона Столпника, 
отталкивающего облика Макария Римского, до пят заросшего волосами, с иссохшей и 
загрубелой, как у черепахи, кожей и ногтями длиной в локоть и больше, или Марка 
Афинского, обросшего наподобие зверя и потерявшего от холода и зноя пальцы на ногах; 
такова же ситуация в мученичестве Гурия, Самона и Авива; женщину, обвиненную в 
убийстве своей госпожи, кладут в гробницу рядом со зловонным разлагающимся трупом. В 
соответствии с этим духом антиэстетизма Феодор Продром говорит о «честных червях» в 
гниющих от всенощного стояния ногах святого, червях, «которые украшали его много более, 
чем самодержцев обвивающий их жемчуг». Николай Мефонский, тоже разумея кишащие 
червями раны святого, говорит о «как бы позлащенном гноем венце терпения», а другие 
агиографы нарочито физиологично описывают сцены пыток – Мамант несет свои 
вывалившиеся внутренности, Никите вырывают ногти и жгут подмышки и т.п. 

Подобные натуралистические описания, согласно исследователям, выполняли не только 
символическую, но и педагогическую функцию: вызывая отвращение, они должны были 
служить инструментом смирения, отстранения от плоти и переориентации сознания на 
духовное. Отвращение было выбрано как намеренный воспитательный прием, чтобы 
привить уважение к подвигу, показать контраст между физическим и духовным – чем 
уродливее тело, тем чище душа. Также показать смирение как главную добродетель, дости-
гаемую через уничижение тела. В этом подходе была и идеологическая функция: в Византии 
красивое и целое тело связывалось с божественной благодатью, но порча (увечье, раны, 
слепота) могла указывать на моральные качества, божественное испытание или искупление 
[6, р. 1–39]. 

Такой образ святости может показаться шокирующим, потому что восприятие тела по-
менялось в современной культуре. Но мы можем обращаться к этому опыту в духовном 
воспитании сегодня, не буквально, но как повторение важного смысла – борьба с гордыней, 
дисциплина, смирение. 
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Аннотация. В статье изучен потенциал театральной педагогики как значимого социокультурного 
ресурса для решения актуальных задач современного образования, прежде всего – формирования 
устойчивых духовно-нравственных ориентиров личности. Анализируется сущность театральной 
педагогики, выходящей за рамки узко методических приемов и предстающей как феномен, способный 
обновить образовательные практики. Обоснована необходимость подготовки педагогов, обладающих 
артистизмом и режиссерским мышлением, чей творческий потенциал и способность к саморазвитию 
являются ключевыми для эффективного использования театральных методов в целях духовно-
нравственного воспитания. Сделан вывод, что интеграция принципов театральной педагогики создает 
уникальную среду для рефлексии, эмпатии, проживания ценностных конфликтов и осознанного 
нравственного выбора, способствуя становлению ответственной, гуманистически ориентированной 
личности. 
 
Abstract. The article examines the potential of theatrical pedagogy as a significant socio-cultural resource 
for solving urgent problems of modern education, primarily the formation of sustainable spiritual and moral 
guidelines for an individual. The essence of theatrical pedagogy is analyzed, going beyond narrow methodo-
logical techniques and appearing as a phenomenon capable of updating educational practices. The need for 
training teachers with artistry and director's thinking, whose creative potential and ability for self-
development are key to the effective use of theatrical methods for the purposes of spiritual and moral 
education, is substantiated. It is concluded that the integration of the principles of theatrical pedagogy 
creates a unique environment for reflection, empathy, experiencing value conflicts and conscious moral 
choice, contributing to the formation of a responsible, humanistically oriented personality. 
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Современный этап развития общества характеризуется глубокой социокультурной 
трансформацией, сопровождающейся кризисом традиционных ценностных систем и ростом 
духовной дезориентации, особенно среди молодежи. В этой ситуации система образования 
сталкивается с беспрецедентным вызовом: необходимо не только обеспечить передачу 
знаний и формирование компетенций, но и стать действенным инструментом формирова-
ния духовно-нравственных ориентиров личности, способной к сознательной, ответственной и 
этически обоснованной деятельности в сложном мире. Традиционные методы морального 
назидания зачастую оказываются малоэффективными в условиях информационного 
изобилия и плюрализма мнений, требуя поиска инновационных, личностно-
ориентированных и глубоко экзистенциальных подходов. Именно здесь театральная педаго-
гика раскрывается не как частная дисциплина или набор приемов для уроков искусства, а 
как мощный социокультурный ресурс, обладающий уникальным потенциалом для обновле-
ния содержания и методов образовательного процесса.  

Театральная педагогика в своей сущности содержит и социокультурный контекст ввиду 
того, что это – область педагогической науки и практики, так или иначе, интегрирующая 
закономерности театрального искусства (драматургии, актерского мастерства, режиссуры) в 
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образовательный процесс. Ее сущность выходит далеко за рамки эстетического воспитания. 
Она представляет собой социокультурный феномен, поскольку рефлексирует и моделирует 
социальные отношения, опирается на коллективное творчество, актуализирует культурные 
коды и архетипы, является средством коммуникации и диалога. А потенциал театральных 
методов участвует в формировании духовно-нравственных ориентиров обучающихся. Они 
понимаются как внутренние, осознанные и эмоционально принятые принципы, ценности и 
установки, определяющие отношение человека к себе, другим людям, обществу. Их форми-
рование – сложный внутренний процесс, требующий не информирования, а личностного 
вовлечения, рефлексии и переживания.  

В этом контексте театральная педагогика предлагает уникальные механизмы, такие как 
культивация эмпатии и активное участие в создании значимых образов. Как точно отмечает 
педагог В.С. Волковец, задача театральной педагогики – «оказать на учеников эмоциональ-
ное воздействие, вызвать в душах отклик, определенные переживания, без которых ослож-
няется глубинное восприятие жизни и ее понимание; утвердить веру в себя в сознании и 
сердцах ребят, вызвать впечатление своим отношением, чувствами; заставить играть 
воображение, а игра – всегда свободный выбор» [2, с. 126]. 

Этот свободный выбор в рамках смоделированных театральными средствами ситуаций 
и становится основой для формирования осознанной нравственной позиции. Рассматривая 
практическое воплощение этих идей, важно увидеть, что театральная педагогика способна 
выходить далеко за рамки подготовки к спектаклю. Она предлагает мощный инструмент для 
развития ключевых качеств через уникальный опыт проживания социально значимых ролей 
в образовательной среде, непосредственно способствуя формированию духовно-
нравственных ориентиров. 

В качестве наглядных примеров можно привести работу с конкретными образами. 
Такими образами могут послужить: 
1. Образ «оратора» на примере подготовки и исполнения обучающимися докладов, пре-

зентаций (работа с голосом, дикцией, пластикой, жестом, управление волнением). 
2. Образ «учителя» на примере проведения практических кейсов, мини-уроков (работа 

над содержательностью, информативностью, актуальностью). 
3. Образ «режиссера – организатора» на примере планирования и проведения группо-

вых проектов, учебных событий, дискуссий (развитие лидерских качеств, навыков коорди-
нации, распределения ролей и задач, управления временем и групповой динамикой). 

 Все эти образы развивают уважение к знанию и его передаче, ответственность за яс-
ность и доступность информации, эмпатию к познавательным трудностям других, терпи-
мость к вопросам, что нравственно воплощается в понимании ценности просвещения, 
развитии альтруизма, лидерских качеств, навыков координации, распределения ролей и 
задач, управления временем и групповой динамикой). Также формирует ответственность за 
общий результат, умение слушать и учитывать мнения, навыки конструктивного разрешения 
конфликтов и этику лидерства (власть как служение общему делу), что нравственно проявля-
ется в развитии чувства коллективной ответственности, формировании навыков ненасиль-
ственного разрешения противоречий и понимании ценности сотрудничества. Эти методы 
обеспечивают условия для развития импровизации, гибкости и нахождения нестандартных 
решений, что является критически важным для осуществления нравственного выбора в 
непредсказуемых ситуациях реальной жизни. 

Очевидно, что эффективная реализация потенциала театральной педагогики в духовно-
нравственном воспитании немыслима без педагога особого склада. Согласно концепции 
Н.В. Кузьминой, педагогические способности проявляются как особая чувствительность 
педагога: 

– к компонентам своей деятельности (объект, процесс, результаты); 
– к ученику как субъекту общения, познания и труда. 
Эта чувствительность реализуется на двух уровнях: 
1) Перцептивно-рефлексивном: чувствительность к текущей ситуации (объект, ме-

ра/такт, причастность), служащая основой интуиции. 
2) Проективном: чувствительность к созданию инноваций (объединяет гностические, 

проектировочные, конструктивные, коммуникативные, организаторские способности), 
ведущая к разработке новых продуктивных методов обучения [5, с. 15]. 

Театральная педагогика актуализирует и усиливает эту чувствительность, предъявляя 
специфические требования к личности педагога, а также способна внести свой вклад в 
модернизацию и развитие образовательной системы. Очевидно, что российское общество 
переживает период серьезных преобразований, которые должны привести к тому, что 
образование, знание, интеллект, талант станут главными ресурсами развития не только 
новой экономики, но и страны в целом. По этой причине главным направлением деятельно-
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сти системы российского образования выдвигается идея его перевоплощения в базу по 
формированию конкурентоспособности России на мировом рынке. Именно эта мысль легла в 
основу всех последних правительственных документов и доктрин. 

В Федеральном Законе «Об образовании в Российской Федерации» экспериментальной и 
инновационной деятельности в сфере образования посвящена отдельная статья (ст. 20). В 
качестве цели экспериментальной и инновационной деятельности определяется обеспечение 
«модернизации и развития системы образования с учетом основных направлений социально-
экономического развития Российской Федерации, реализации приоритетных направлений 
государственной политики Российской Федерации в сфере образования» [1, с. 23]. 

Инновационная деятельность, согласно данному ФЗ, должна быть «ориентирована на 
совершенствование научно-педагогического, учебно-методического, организационного, 
правового, финансово-экономического, кадрового, материально-технического обеспечения 
системы образования». Современная система образования трансформируется в универсаль-
ную платформу, обеспечивающую равные возможности для раскрытия способностей, 
талантов и творческого потенциала личности независимо от ее социальных, физических или 
возрастных характеристик. Она призвана способствовать реализации индивидуальных 
траекторий развития, формированию гибкости, адаптивности к профессиональным измене-
ниям и установке на непрерывное саморазвитие. Соответственно, в общественном сознании 
укрепляется представление об образовании как о механизме, выходящем за рамки простого 
просвещения и ориентированном на становление творческой личности, способной к самооп-
ределению, самоконструированию и осознанному проектированию жизненной стратегии. 

Реализация этой миссии образования невозможна без педагога, обладающего ярко выра-
женной творческой индивидуальностью. Однако для достижения подлинной эффективности 
воспитательного и образовательного воздействия недостаточно лишь эрудиции преподавателя, 
методической грамотности или удачного выбора технологий. Критически важным становится 
личностное принятие педагога обучающимся как значимой, харизматичной фигуры. Это 
актуализирует необходимость овладения педагогом основами актерского и режиссерского 
мастерства, поскольку современные требования к профессионализму учителя включают не 
только предметные и методические компетенции, но и развитый творческий потенциал, 
способность к саморазвитию, а также умение создавать и транслировать ценности. 

В педагогической литературе нередко встречается рассмотрение проблемы сочетания 
деятельности учителя с профессиями актера и режиссера у таких авторов как А.А. Леонтьев, 
Н.В. Кузьмина, Ф.Н. Гоноболин, А.В. Мудрик и другие. Знаменитые мэтры театральной 
педагогики, актеры, режиссеры, драматурги: К.С. Станиславский, М.А. Чехов, Е.Б. Вахтан-
гов, М.О. Кнебель, Б. Брехт, Б. Шоу и многие другие в своих трудах предлагали разработан-
ные творческие методы, с помощью которых формируется творческая личность. Свое 
понимание  о роли и значении  театрального мастерства в  педагогической деятельности  
внесли Ю.П. Азаров, В.М. Букатов, П.М. Ершов, А.П. Ершова, И.А. Зязюн, Ю.Л. Львова, 
В.А. Кан-Калик, В.Ф. Моргун, Е.А. Ямбург и многие другие. 

Безусловно, в оценке профессиональных качеств учителя, прежде всего, учитываются зна-
ние педагогом своего предмета, владение методикой преподавания, умение осуществлять четко 
выраженную профессионально-практическую направленность. Однако театральная педагогика 
в последнее время плотно входит в поле профессиональной деятельности преподавателя. 

Артистизм педагога в данном контексте предполагает не внешнюю театральность, а, 
прежде всего, способность к искренней эмоциональной включенности и сопереживанию, 
умение создавать привлекательный, вдохновляющий образ педагога-фасилитатора, владение 
культурой внешних и внутренних проявлений, обаяние и естественность, способность к 
импровизации и гибкому реагированию на состояние группы, а также образное мышление и 
умение создавать яркие, запоминающиеся образы-символы. Значение этого качества 
прекрасно иллюстрирует мысль А.С. Макаренко: важно, чтобы в коллективе были красивые и 
молодые педагоги. В них он видел какую-то «мистерию»: они сами по себе заставляли 
воспитанников мечтать, фантазировать, подтягиваться [3, с. 134].  

Действительно, если образ учителя приятен, воспринимается как «манок» (К.С. Стани-
славский), то в нем заключена первоначальная сила духовного воздействия, позволяющая 
ученику услышать учителя и следовать за ним. При этом артистизм выдвигает одну общую 
характерную особенность – интерес к людям, повышенное внимание к окружающим, 
возможность найти такую форму общения друг с другом, которая бы помогала человеку 
стремиться к знаниям, самосовершенствованию. Параллельно с артистизмом не менее 
значимо режиссерское мышление педагога, заключающееся в творческой организации 
образовательного процесса как целостного «произведения», направленного на духовно-
нравственное развитие. 
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Это включает в себя, во-первых, наличие дидактического и воспитательного замысла 
урока, предполагающего создание целостного впечатления занятия, осознание теоретических 
позиций, учет темпа, ритма, психологических особенностей учеников и продуманное 
решение пространства (мизансцены) как инструмента создания атмосферы доверия и 
сотрудничества. Во-вторых, это целеполагание с точки зрения режиссерского видения, 
требующее приведения всех элементов замысла к единой идее – созданию «ситуаций разви-
тия», провоцирующих рефлексию, эмпатию, критическое мышление и осознанный нравст-
венный выбор через проживание учебного материала как личностно значимой драмы. 
Глубину ответственности и величие этой задачи подчеркивает С.Л. Соловейчик: «Учитель – 
это артист, но его слушатели и зрители не аплодируют ему. Только в самом себе, только в 
сознании величия своего дела» [4, с. 154]. 

Осознание этого величия, особенно в аспекте духовно-нравственного становления уче-
ников, требует от педагога постоянного самосовершенствования и владения инструментами 
театральной педагогики для выстраивания образовательного пространства как среды для 
сотворчества и ценностного самоопределения. 

Таким образом, проведенный анализ убедительно подтверждает, что театральная педа-
гогика обладает значительным и во многом нереализованным потенциалом как социокуль-
турный ресурс современного образования, прежде всего в сфере формирования духовно-
нравственных ориентиров личности. Ее уникальность заключается в способности создавать 
особую среду для глубокого личностного вовлечения, рефлексии, эмпатии и проживания 
ценностных конфликтов, что является необходимым условием для осознанного нравственно-
го выбора, недостижимого через традиционное назидание. 

Однако ключевым условием реализации этого потенциала выступает подготовка педа-
гога, владеющего артистизмом как инструментом эмоционально-духовного воздействия и 
режиссерским мышлением, позволяющим проектировать образовательные ситуации как 
события нравственного становления. Несмотря на признание важности творческой индиви-
дуальности учителя в трудах многих исследователей, уже упомянутых автором с этой статье, 
действующая система педагогического образования уделяет явно недостаточное внимание 
освоению технологий театральной педагогики. Следовательно, интеграция ее принципов и 
методов в подготовку и повышение квалификации педагогов представляется не только 
актуальной, но и перспективной стратегией для обновления практик духовно-нравственного 
воспитания, позволяющей адекватно ответить на сложные вызовы современности. 

Перспективным направлением видится разработка и внедрение в программы педагоги-
ческих вузов и курсов повышения квалификации специализированных модулей, направлен-
ных на развитие артистической выразительности, режиссерской компетентности и навыков 
создания «ситуаций развития» средствами театральной педагогики. Реализация этого 
подхода требует не только методической работы, но и переосмысления самой роли учителя в 
образовательном процессе – как не просто транслятора знаний, но и вдохновенного фасили-
татора, режиссера-создателя образовательной среды, где через моделирование социальных 
взаимодействий и проживание драматизированного опыта происходит подлинное становле-
ние духовно-нравственных основ личности. Только так театральная педагогика сможет 
реализовать свой полный социокультурный ресурс, способствуя формированию не просто 
знающего, но и ответственного, эмпатичного, способного к этическому выбору и творческому 
преображению действительности человека, чьи внутренние ориентиры станут надежной 
опорой в условиях динамичной и неоднозначной реальности. 
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Исторические параллели в развитии народов, империй и цивилизаций прослеживаются 
для внимательного исследователя, демонстрируя повторение тождественных исторических 
событий по-новому на каждом витке развития. Глобальные процессы в социуме никогда не 
останавливаются и отражают текущее состояние каждого обособленного общества, как в его 
внутреннем процессе развития, так и во внешнем взаимодействии. Процесс, имеющий 
потенциал развития в сложившихся исторических условиях, зародившийся в отдельной 
местности и поддержанный вдохновением народа, имеет все шансы изменять текущие 
события, разрушать и возрождать империи. 

Так более тысячи лет назад случилось в древнем Херсонесе, когда историческое реше-
ние было принято Владимиром Великим, который принял Православие и тем самым опреде-
лил дальнейшую судьбу русской цивилизации в ее многонародной преемственности: от 
Древней Руси, Российской империи и до современной России. Основой устойчивости 
Государства Российского, даже в условиях глобальных внутренних и внешних перемен, без 
сомнения стала та духовно-нравственная основа православного мировоззрения, что вбирала 
в себя многообразие этносов на принципах равноправия и справедливости, не возвышая ни 
одну над другими. В этом есть и великая тайна русской народной силы («загадочной» русской 
души), и отличие ее от исторического антипода – западной системы мышления, в самой сути 
которой заложены индивидуализм, превосходство одной нации, стремление к покорению, 
завоеванию и полному порабощению.  

События в Херсонесе в 988 году в духовном плане стали прообразом всей России, кото-
рая сегодня стала последним ковчегом для спасения цивилизации и истинной духовности [1]. 

Запад в своей цивилизационной парадигме демонстративно опирается только на нрав-
ственность, упуская неотделимую часть – духовность, что в конечном итоге всегда приводит 
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к поражению. Нравственность без духовности может обретать чудовищные формы. Глобаль-
ные социальные катаклизмы ХХ и ХХI веков в России привели к падению империи и 
построению на ее руинах «нового мира», который по сути своей отказался от духовности и 
декларировал исключительно нравственность в пределах своей парадигмы.  

Понятия духовности и нравственности неразрывно связаны друг с другом на основе 
принципа: духовный человек всегда нравственный, но не каждый нравственный – духовный. 
Люди, считая себя нравственными, могут совершать абсолютно безнравственные поступки, 
преступленияи и даже воплощать в жизнь принципы фашизма и нацизма, так как нравст-
венность зависит от внутренней системы ценностей. Например, Ф. Ницше всех людей 
разделял на категории «слабый человек» и «сверхчеловек», который свободен от «рабской 
морали» и представляет собой абсолютную ценность (для Ф.Ницше).  

Женщина в данной системе нравственности вообще могла претендовать только на роль 
матери и домохозяйки. Нравственность здесь, в сущности, подменяется природой, этические 
требования подменяются природными инстинктами, что можно определить как «аморализм». 
А отношение к религии как к инструменту управления «слабым человеком» по сути определя-
ло требование Ницше к человеку «встать по ту сторону добра и зла» [2]. 

 Выступая с докладом «“Нравственность” и “духовность”: соотношение понятий» на-
стоятель Никольского храма с. Макарово протоиерей Вячеслав Перевезенцев (II Богородские 
Рождественские чтения, г. Ногинск, 12.12.2017) приводит актуальный пример: «Нравствен-
ность направляет человека к добру так, как оно понимается на данный момент в сообще-
стве людей, необязательно связывая его с Богом. Это понимание может меняться, меняет-
ся и нравственность. Например, на протяжении тысячелетней истории на Руси аборт, 
убийство во чреве своего ребенка, считалось не только грехом, но и совершенно безнравст-
венным поступком. Но вот общество меняет к этому поступку свое отношение, теперь за 
него не наказывают, а даже дают больничный, оплачиваемый государством, и для многих 
это деяние становится не только допустимым, но и нравственным».  

По объективным причинам и в связи с событиями ХХ века многие россияне лишились 
четких нравственных ориентиров, критерии понятия совести и чести, добра и зла, жертвы и 
подвига размываются и смещаются, нарушено духовное единство общества, произошел 
раскол духовенства. В конце 1937 года после смерти в ссылке Местоблюстителя Патриаршего 
Престола Митрополита Петра, по мнению ряда священнослужителей, каноническая преемст-
венность официальной верховной власти в Русской Православной Церкви была разорвана. 

 Прообразом духовно-нравственного возрождения России стала Победа в Великой Оте-
чественной войне советского (но по своей духовной сути русского) народа – Победа над 
бездуховным фашизмом именно наших людей, сохранивших в душе основы истинных 
духовных ценностей. И это есть Победа духовная, которая показала, что нравственность в 
России основана на абсолютных истинах, христианских принципах Любви и справедливости. 
Эта духовно наполненная нравственность помогла пережить историческую катастрофу – 
распад СССР как государства имперского типа. Он стал началом отсчета возрождения 
России и прообразом духовно-нравственного восстановления русского народа в своем 
прошлом величии, но в новом мире. 

 События в Севастополе и Республике Крым в 2014 году происходили там же, где нача-
лось Крещение Руси, и стали прообразом возрождения духовно-нравственного состояния 
всей страны. Возвращение в состав России истинно русских земель стало триггером, запус-
тившим цепь необратимых событий во всей России и во всем мире. 

Как отмечал в послании Федеральному Собранию 12 декабря 2012 года Президент РФ 
В.В. Путин, «... сегодня российское общество испытывает явный дефицит духовных скреп – 
милосердия, сочувствия, сострадания друг другу, поддержки и взаимопомощи, – дефицит 
того, что всегда, во все времена исторически делало нас крепче, сильнее, чем мы всегда 
гордились».  

Уровень духовности и основанной на ней нравственности каждого россиянина влияет 
на безопасность и будущее всего государства. Духовно-нравственное возрождение являются 
самой мощной силой, которая объединяет многонациональный народ России в «смутные 
времена» угроз и эгрегором мобилизации всех внутренних резервов в сакральном противо-
стоянии. Нравственность на духовной основе укрепляет иммунитет народа в противостоянии 
внутренним социальным болезням и внешним «инфекциям». Ясно понимая это, В.В. Путин в 
упомянутом обращении заявил о насущной необходимости поддержать институты – носители 
традиционных ценностей, одним из которых является Русская Православная Церковь, ведь 
духовная жизнь человека в России в своей основе опирается на православную традицию.  

В 2014–2022 года в российском социуме вызревало и росло осознание того, что в стране 
происходят необратимые события, которые изменят каждого в отдельности и всю страну в 
целом. Это побуждало к действию наиболее активных граждан в деле мобилизации общества, 
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особенно молодежи, у которой в  большинстве был утрачен стимул к защите своего Отечества 
и своих духовных ценностей, о которых она не имела подлинных исторических знаний.  

Осознание исторической значимости происходящего побудило все общество, и в осо-
бенности молодое поколение к восстановлению своей исторической памяти, дающей духов-
ную силу. Исторические параллели с событиями прошлых веков дают примеры народного 
единства, преемственности поколений. События в России в 1609–1612 годах явились 
наиболее ярким примером объединения народа перед внешним врагом и показали, что сила 
народа и страны – в единстве.  

Этот образ стал духовной и исторической опорой народа, почувствовашего свою силу. В 
память о героических событиях 1612 года в Москве был заложен храм Казанской иконы 
Божией Матери как духовный камень, на котором стоит непоколебимая духовная сила 
народа. Прообразы духовно-нравственного возрождения прошлого и настоящего делают 
неощутимой стену веков и объединяют народ России и в 1612 г., и в настоящее время.  

Устремления народа были поддержаны государством, прежде всего в лице Президента 
России В.В. Путина. Единый вектор государственной политики и чаяния народа, который 
возник в России в начале века и особо проявился после событий 2014 года, был естествен-
ным результатом событий, в которых виделся знак возрождения духовной нравственности и, 
как следствие, политической и экономической силы России. 

Единство народа и власти на духовно-нравственной основе – неотьемлемое условие на-
стоящего Возрождения, что проявилось в изменении Конституции Российской Федерации 
(2020 г.), где впервые была упомянута «вера в Бога», и положениях Указа Президента России 
от 09.11.2022 № 809 «Об утверждении Основ государственной политики по сохранению и 
укреплению традиционных российских духовно-нравственных ценностей». В п. 6 указано: 
«Христианство, ислам, буддизм, иудаизм и другие религии, являющиеся неотъемлемой частью 
российского исторического и духовного наследия, оказали значительное влияние на формирова-
ние традиционных ценностей, общих для верующих и неверующих граждан. Особая роль в 
становлении и укреплении традиционных ценностей принадлежит Православию».  

Все эти события – маленькие части большой мозаики под названием «Духовно-
нравственное возрождение Великой России – государства, в котором нравственность 
наполнена духовностью. Это и есть Великая тайна, которую никто не скрывает, но понять 
которую могут только те, кто сам имеет определеную часть этой духовности и не может 
рассматривать нравственность как инструмент политических манипуляций. 

Анализируя исторические события прошлого и их взаимосвязь с настоящим, необходи-
мо помнить, что историю творят люди, и каждый человек детерминирован не только своим 
нравственным развитием и социальным положением, но и возрастом. Особая роль отводится 
детям, их просвещению и воспитанию, прежде всего духовно-нравственному. Прообразы 
духовно-нравственного возрождения должны быть проявлены в каждом ребенке, в выра-
жаться в его поведении, отношении к родителям, учителям, сверстникам и обществу в целом. 
Но гораздо важнее сформировать у ребенка систему духовно-нравственных ценностей как 
первооснову его отношения к жизни и живущим. Прививая детям нравственность, необхо-
димо наполнить его духовным содержанием и недопустить пустоты, которая обязательно 
будет заполнена, но другим, не всегда полезным содержимым.  

В условиях современного мировоззренческого кризиса и глобального противостояния вос-
питание мировоззрения детей стало важнейшим «полем битвы», исход которой станет известен 
не сразу. При решении сложнейших проблем современных детей, которые раньше не имели 
такой остроты – суицидальное поведение, злоупотребления психоактивными веществами, 
безнравственное и антиобщественное поведение, интернетзависимость и вытекающие из этого 
нарушения психологического характера – вопросы духовности выходят на первый план. Педагог, 
священник, с 1993 г. директор Волгоградского епархиального православного училища протоие-
рей Анатолий Гармаев в книге «Этапы нравственного развития ребенка» писал: «Забота о 
возрождении подлинно духовного, подводит сегодня всякого здравомыслящего педагога к необхо-
димости обращения к Церкви как к наиболее значимому в воспитании подлинно духовного в 
жизни человека институту, обратиться к помощи Церкви с ясным сознанием того, что в этом 
– не просто отвлечение людей от нынешнего кризиса, а само решение большинства из постав-
ленных нашим временем проблем. На Западе нравственная психология была подхвачена в одном 
только плане – в работе над структурой Эго. У нас же этими проблемами долгое время не 
занимались вовсе» [3].  

Теперь это время настало, и промедление сегодня может быть действительно «смерти 
подобно». Долгое время вопрос воспитания в средней школе был безосновательно отделен 
от процесса образования и полностью возлагался на родителей, но образовывать без 
воспитания – как прививать нравственность без духовности, о чем уже упоминалось в 
данной статье. Д.И. Менделеев справедливо заключил: «Знания без воспитания – меч в 
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руках сумасшедшего». История знает такие случаи, когда в концлагерях Второй мировой 
войны и в секретных лабораториях на Дальнем Востоке ученые нелюди ставили опыты на 
невинных людях.  

Равно в науке, которая вырастает из образования, действуют те же моральные законы 
и принципы. Советский и российский ученый и общественный деятель Д.С. Лихачев точно 
выразил эту мысль следующими словами: «Наука без морали погибнет. А это потянет за 
собой деградацию экономики, распад социальных связей, отношений людей. Недавняя наша 
история сурово подтвердила истину: в XX в. невозможно средневековыми, приказными, 
палаческими методами, не обращаясь к совести человека, его разуму, внутренней свободе, 
праву личного морального выбора, осуществить самые светлые социальные идеи. Дворцы и 
храмы грядущего не возводятся на крови».  

Главной идеей современного государства, имеющего целью истинное духовно-
нравственное возрождение, должно быть «воспитание духовной личности». Начало любого 
воспитания лежит в семье: «Нравственное становление это, прежде всего, становление в 
семье. Школа может оказаться в этом деле большим подспорьем, но она не может в 
полноте взять на себя нравственное воспитание» [4]. 

Важнейшим шагом в этом направлении стало принятие на основе ежегодных посланий 
Президента России Федеральному собранию Российской Федерации «Концепции духовно-
нравственного развития и воспитания личности гражданина России». В соответствии с ним 
«духовно-нравственное воспитание личности гражданина России - педагогически организо-
ванный процесс усвоения и принятия обучающимся базовых национальных ценностей, 
имеющих иерархическую структуру и сложную организацию. Носителями этих ценностей 
являются многонациональный народ Российской Федерации, государство, семья, культурно-
территориальные сообщества, традиционные российские религиозные объединения» [5]. По 
сути Концепция представляет собой ценностно-нормативную основу взаимодействия 
общеобразовательных учреждений с другими субъектами социализации – семьей, обществен-
ными организациями, религиозными объединениями, учреждениями дополнительного 
образования, культуры и спорта, средствами массовой информации. Целью этого взаимодей-
ствия является совместное обеспечение условий для духовно-нравственного развития и 
воспитания обучающихся.  

Все вышесказанное приводит к выводу, что духовно-нравственное возрождение нашего 
государства имеет историческую закономерность, основанную на глубинных духовных ценно-
стях предков. Это постоянно развивающийся по законам причинно-следственных связей 
процесс, периодически активизирующийся в критических для сакральных (духовных) ценностей 
народа условиях. По сути угроза ценностям и есть Причина, а значит, Следствие уже обусловле-
но вышеуказанным законом. Прообразы исторических событий, возникающие в указанных 
критических условиях, имеют духовную и историческую связь (историческую память), которые 
являются символом и духовным активатором социальных преобразований в российском 
обществе, ведут к восстановлению утраченного им духовного уровня развития. 

Архиважным в данных процессах представляется сохранение нравственного, социаль-
ного и духовного уровня, недопущение падения нравственности. Институт уполномоченных 
по правам ребенка в своей деятельности ставит целью не только проводить работу по защите 
и восстановлению прав несовершеннолетних по конкретным обращениям и выявленным 
нарушениям. Более важным делом в современных условиях является анализ выявленных 
проблем и системных вопросов, выработка стратегических решений, которые способствова-
ли бы устранению и окончательному решению проблем, которые не свойственны несовер-
шеннолетним, а являются следствием внешних деструктивных влияний.  

Учитывая первозначение семьи, в период 2024–2025 гг. институтом уполномоченных по 
правам ребенка под руководством Уполномоченного при Президенте Российской Федерации 
по правам ребенка М.А. Львовой-Беловой инициирована и проведена Всероссийская 
инспекция профилактики социального сиротства. Усилия были направлены, прежде всего, на 
выявление проблемных факторов и выработку решений по сохранению и повышению роли 
семьи в воспитании детей, ограничения фактически безпризорного времяпровождения детей 
при наличии родителей, повышение ответственности родителей и организации государст-
венной поддержки сохранения семьи как ячейки общества. В конечном результате реализа-
ция поставленных задач будет способствовать защите детей от преступных посягательств, 
вовлечения в преступность и защите от целого ряда других деструктивных влияний. 

По результатам проведенной инспекции разрабатываются изменения в законодательст-
во, предусматривающие проведение реформы организации работы органов профилактики и 
другие меры, направленные на защиту детства, что является значимой частью в деле 
духовно-нравственного возрождения. 
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Таким образом, каждый сознательный член общества должен ежедневно вносить свой 
вклад в сохранение нравственности, познание духовности, так как прогресс в этом деле 
возможен только при личных усилиях – духовные ценности невозможно купить или приобре-
сти иначе. Каждый родитель своим примером должен воспитывать и обучать своих детей так, 
чтобы они, став родителями, были духовно-нравственной опорой и примером своим детям, а 
значит – и своей стране, всему обществу. От каждого из нас зависит будущее нашей страны 
и наших детей. 

Ответственность перед историей несет каждый человек, и какое наказание понесет он 
за свой проступок, известно только Богу, но ни у кого не может быть оснований сомневаться, 
что это наказание будет в высшей степени справедливым. 
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Духовно-нравственное воспитание в Китае представляет собой уникальный феномен, 

сочетающий в себе глубокие философские корни, социальные функции и политическую 
актуальность. На протяжении всей истории Китая система воспитания играла ключевую роль 
в формировании личности, общественных норм и государственной структуры. От учений 
Конфуция, заложивших основы этической мысли, до современных государственных про-
грамм, реализуемых при руководстве Си Цзиньпина, духовно-нравственное воспитание 
претерпело значительную эволюцию, сохраняя при этом ядро традиционных ценностей. В 
рамках данной работы рассмотрим этапы исторического пути духовного воспитания как 
инструмента формирования общества и личности. 

Духовно-нравственное воспитание (ДНВ) в Китае является неотъемлемой частью соци-
альной и культурной жизни общества. Его основы формировались на протяжении тысячеле-
тий и были тесно связаны с религиозными и философскими учениями, особенно с конфуци-
анством, но при этом, в отличие от западных моделей, воспитания, которые часто делают 
акцент на индивидуализме, китайская система ДНВ ориентирована на гармонию личности с 
обществом, уважение к старшим, коллективизм и выполнение социальных обязанностей. В 
настоящее время вопросы духовного развития и морального поведения остаются актуальны-
ми в контексте государственной политики и системы образования в целом. 

Традиционное китайское понимание нравственности берет начало в учениях Конфуция 
(孔子, Kǒngzǐ 551–479 гг. до н. э.). Он разработал систему взглядов, которая позже стала 
основой не только философии, но и образования, управления и повседневной жизни, при 
этом он рассматривал человека как элемент социальной культуры, который обязан следовать 
четким правилам поведения, а именно, (ren 仁 – человечность), которое выражалось через 
проявление сострадания, справедливости (yi , 义) и выполнения ритуальных обязанностей (li , 
礼), стремление к добродетели (de, 德 ). Конфуций утверждал, что образование – это средство 
формирования нравственно зрелой личности. Эти идеи легли в основу императорской 
системы экзаменов, существовавшей более тысячи лет и определявшей карьеру государст-
венных чиновников. 
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Кроме конфуцианства, значительное влияние на развитие нравственного сознания ока-
зали буддизм, пришедший в Китай из Индии, и даосизм, подчеркивающий естественность 
поведения и соответствие Дао – «Пути». 

Эти три традиции – конфуцианство, даосизм и буддизм – составили основу так назы-
ваемого «трехпутевого синтеза», оказавшего огромное влияние на формирование системы 
воспитания в Китае, где в рамках этого синтеза человек воспринимался как целостное 
существо, нуждающееся в балансе между внутренним миром и внешним долгом. 

С древних времен образование в Китае было не просто средством получения знаний, но 
и важнейшим инструментом формирования нравственной личности. Императорские 
экзамены, существовавшие более тысячи лет, проверяли не только знание классиков, но и 
способность кандидатов применять этические принципы в управлении государством. 

Важность духовно-нравственного воспитания отмечал выдающийся деятель периода 
Троецарствия Сыма И. На протяжении жизни он сталкивался со многими грозными против-
никами, но предпочитал смотреть на них не как на врагов, а как на наставников, перенимая 
у них лучшие стратегии, учился достойно принимать поражение. Известен случай, когда 
Сымв И потерпел поражение на поле боя, многие солдаты под его командованием были очень 
разочарованы, т.к. они превосходили численностью армию противника, но все равно 
проиграли битву. Двое его сыновей также не могли с этим смириться, они в гневе пошли 
выразить недовольство отцу. Подойдя к палатке, они увидели, что отец спокойно играет в 
игру «пять животных» – игру, в которой необходимо было выполнять упражнения, имити-
рующие движения различных животных. Спокойствие Сыма И демонстрировало его убеж-
денность в том, что надо уметь достойно принимать поражение. Он объяснил сыновьям, что 
стремление одержать локальную победу любой ценой может привести к фатальному пораже-
нию в дальнейших сражениях, и истинная победа заключается в умении достойно принять 
поражение без стыда и гнева. Сыновья получили важные жизненные и стратегические 
уроки. Это были уроки не только отца, но и военного стратега, государственного деятеля, 
дающие глубокое этическое и психологическое воспитание, актуальное не только в военном 
деле, но и в жизни. 

Современная система образования в КНР также сохраняет элементы духовно-
нравственного воспитания. Так, в начальных и средних школах преподается курс «Мораль-
ное воспитание и правовое образование» (道德与法治 ), который сочетает в себе элементы 
патриотического, нравственного и правового воспитания. Особое внимание уделяется 
воспитанию уважения к истории страны, ее лидерам, а также к семейным и трудовым 
ценностям. 

Современный Китай столкнулся с радикальными изменениями, которые затронули все 
аспекты жизни, включая духовно-нравственное воспитание. После Синьхайской революции 
(1911) и особенно после основания КНР в 1949 году марксизм-ленинизм стал официальной 
идеологией государства. В этот период традиционные ценности были подвергнуты критике, 
особенно во времена Культурной революции (1966–1976), когда конфуцианство считалось 
частью «феодального наследия». 

Однако даже в это время сохранялись элементы нравственного воспитания. Например, 
идеалы коллективизма, трудовой этики и патриотизма. Моральное обучение продолжало 
существовать в новой идеологической форме. 

С началом реформ Дэн Сяопина в конце 1970-х годов начался новый этап в развитии 
духовно-нравственного воспитания. Государство осознало необходимость укрепления 
моральных ориентиров в быстро меняющемся обществе. В 2013 году была принята програм-
ма «Основные ценности социалистического ядра» (社会主义核心价值观). Она включала в себя 
следующие категории: государственные, социальные, личностные. 

Эта программа отводила следующие роли каждой категории: 
– государственные: процветание, могущество, демократия, цивилизованность; 
– социальные: свобода, равенство, справедливость, правовое государство; 
– личностные: патриотизм, преданность делу, честность, дружба. 
Так знаменитый учитель Сю Тэли считал основой воспитания «пять видов любви», кото-

рым необходимо обучать подрастающее поколение: любовь к Родине, любовь к семье и 
народу, любовь к учебе и науке, любовь к бережливому отношению к труду и общественному 
имуществу.  

Мыслитель Тао Синчи утверждал, что «воспитание начинается с момента рождения и 
заканчивается только со смертью». Он также говорил, что придерживаться нужно следую-
щих законов: «здоровая жизнь  дает человеку здоровое воспитание,  а нездоровая жизнь  –
нездоровое воспитание, трудовая жизнь обучает трудовому воспитанию, нетрудовая жизнь 
учит безделью, научная жизнь дает научное воспитание, ненаучная жизнь  учит невежест-
ву, и такие люди не стремятся жить лучше; художественная жизнь дает художественное 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

119 

воспитание, умение ценить прекрасное вокруг себя и самому создавать прекрасные вещи, а 
значит менять общественное воспитание в целом».  

Эти ценности стали основой новых учебных курсов и государственных кампаний по 
формированию морального сознания молодежи. Так, под руководством Си Цзиньпина 
усилилось внимание к вопросам культурной идентичности, традиционных ценностей и 
воспитания патриотизма. Выступая на торжественном собрании по случаю 100-летия 
Движения «4 мая» в Пекине 30 апреля 2025 г., Си Цзиньпин призвал Коммунистическую 
партию Китая взять на себя политическую ответственность за воспитание нового поколения 
молодых людей: «Мы должны прислушиваться к взглядам молодых людей на социальные 
проблемы и явления, а также к их мнениям и предложениям о работе партии и правитель-
ства. Современная китайская молодежь должна осознанно формировать и претворять в 
жизнь основные ценности социализма, быть способной черпать добродетель и мораль из 
народных традиций китайской нации, брать пример с героев, совершенствовать свои 
моральные качества путем самоанализа, отстаивать мораль и добродетель, сознательно 
пресекать распространение таких ошибочных идей, как меркантилизм, поклонение 
деньгам, гедонизм, доходящий до крайностей индивидуализм, исторический нигилизм». 

К крылатым фразам Си Цзиньпина можно отнести: «Люби своего ребенка, наставляй его на 
путь истинный», «Любовь без наставлений может лишь навредить». Глава КНР отмечал 
значимость семьи в духовно-нравственнои воспитании детей, подчеркивая, что на всех этапах 
становления духовно-нравственного воспитания является базовой ячейкой, которая играла 
ключевую роль в передаче нравственных норм. Принципы почтения к родителям (сяо, 孝 ), 
заботы о потомстве и ответственности за род имеют глубокие корни в конфуцианской традиции. 
Воспитание начинается дома, где ребенок учится уважать иерархию, выполнять обязанности, 
проявлять сдержанность и самоконтроль.  

Это означает, что семья выступает как первичный социальный институт, в котором закла-
дываются основы характера и поведения личности, где воспитание строится на таких иерархи-
зированных отношениях: «старший – младший», «равный – равный», «мужчина – женщина», 
«незнакомый – знакомый», «чужой – свой». В этой системе китайского общества ребенок занима-
ет самую низшую ступень. Поднимаясь по ступеням этой системы, ребенок постигает традици-
онные формы общения, как со старшими членами семьи, так и с другими людьми, где на 
каждом этапе осваивает духовно-нравственного нормы воспитания, принятые в китайском 
обществе. Современные исследования показывают, что даже в условиях урбанизации и 
изменения семейных структур, традиционные ценности продолжают влиять на воспитатель-
ный процесс. 

Сегодня духовно-нравственное воспитание в Китае осуществляется через несколько ка-
налов: образование, СМИ и интернет, политическая идеология. 

Однако система сталкивается и с проблемами: усиление материализма среди молодежи, 
влияние западной культуры, снижение уровня доверия и моральной ответственности в 
некоторых слоях населения. Тем не менее, благодаря комплексному подходу, сочетанию 
традиций и инноваций, Китай успешно развивает модель духовного воспитания, соответст-
вующую современным вызовам. Эти ценности легли в основу новых программ воспитания, 
проводимых в школах, университетах, СМИ и других социальных институтах. Государство 
видит в духовно-нравственном воспитании один из ключевых факторов обеспечения 
стабильности, единства и устойчивого развития общества. 

Несмотря на усилия государства и сохранение традиций, духовно-нравственное воспи-
тание сталкивается с рядом проблем. К значимым проблемам государственные службы КНР 
относят: усиление материалистических установок среди молодежи; влияние западной 
культуры и интернета; снижение уровня доверия и моральной ответственности в некоторых 
слоях общества; нарушение традиционных семейных ценностей вследствие урбанизации и 
экономической мобильности. 

Однако, благодаря комплексному подходу, сочетающему традиционные ценности с со-
временными методами обучения и воспитания, Китай стремится к созданию социально 
зрелой, нравственно устойчивой молодежи. 

Духовно-нравственное воспитание в китайском обществе представляет собой сложную 
и многогранную систему, основанную на тысячелетнем опыте и продолжающую развиваться 
в рамках современного государства. Это живая традиция, которая, начавшись с учений 
Конфуция, продолжает развиваться и адаптироваться к новым условиям. Она играет 
важную роль в формировании личности, укреплении общественных связей и обеспечении 
социальной гармонии. В условиях перемен Китай успешно сочетает традиции прошлого с 
требованиями настоящего, что позволяет ему сохранять культурную идентичность и устой-
чиво развиваться. Под руководством компартии Китая эта система получила новое дыхание, 
объединившее древние принципы с современными требованиями.  



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

120 

Таким образом, можно говорить о преемственности идей и методов, что позволяет Ки-
таю сохранять культурную идентичность и одновременно двигаться вперед. 
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Аннотация. В статье освещается значимость православной культуры в практике преподавания 
русского языка как иностранного. Описаны способы духовно-нравственного воспитания африканских 
студентов в аудиторных и внеаудиторных занятиях по русскому языку как иностранному. Акцентиру-
ется внимание на предварительной лексико-грамматической работе. Предлагаются варианты учебных 
экскурсий. Сделан вывод, что православная культура обладает большим методическим потенциалом в 
обучении русскому языку как иностранному при работе со студентами из Африки, так как органично 
прививает традиционные ценности и совершенствует коммуникативные навыки.  
 
Abstract. This article highlights the importance of Orthodox culture in the practice of teaching Russian as a 
foreign language; describes the methods of spiritual and moral education of African students in the 
classroom learning and extracurricular lessons of Russian as a foreign language; emphasis is placed on 
preliminary lexical and grammatical work; offers options for educational excursions. As a result, it is 
determined that Orthodox culture has great methodological potential in teaching Russian as a foreign 
language when working with students from Africa, as it organically instills traditional values and improves 
communication skills. 
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язык как иностранный 
 
Key words: spiritual and moral education, Orthodox Christianity, African students, Russian as a foreign 
language 

 
 
Для изучения русского языка как иностранного в Россию ежегодно приезжает большое 

количество граждан из разных стран мира, в том числе из Африки. Африканцы, как прави-
ло, отличаются дружелюбием, жизнерадостностью, усердием в учебе, охотно идут на контакт 
с российскими студентами, интересуются русской культурой, легко заводят новых друзей.  

Христианство – одна из самых распространенных религий в современной Африке юж-
нее Сахары. В связи с этим, очень часто африканские студенты, приезжающие на Подгото-
вительный факультет Казанского (Приволжского) федерального университета для изучения 
русского языка, спрашивают своего преподавателя: «А вы татарка или русская? А вы 
христианка или мусульманка? Какая у вас религия?»  

Подобные вопросы возникают, так как в наши дни Республика Татарстан является одним 
из самых многонациональных и поликонфессиональных субъектов Российской Федерации. Тем 
не менее, на протяжении более чем тысячи лет именно православная вера занимала и продолжа-
ет занимать важнейшее место в формировании русской культуры и становлении русского 
государства. Великий отечественный педагог К.Д. Ушинский полагал, что необходимо строить 
образование на прочной основе народной религии, так как православная христианская религия 
является «величайшим сокровищем, как неисчерпаемым и уже существующим источником 
нравственного и умственного развития» [3, с. 486–487]. Эта мысль прослеживается и в работах 
других известных русских религиозных философов и педагогов (Н.А. Бердяев, И.А. Ильин, 
В.В. Зеньковский, В.С. Соловьев), которые считали, что основой духовно-нравственного воспи-
тания непременно должна стать христианская антропология.  

В практике преподавания русского языка как иностранного для преподавателя важно 
не только научить гражданина другой страны полноценно участвовать в речевой деятельно-
сти, сформировать коммуникативную компетенцию, но и способствовать процессу духовно-
нравственного воспитания личности студента. Современные исследователи обращают 
внимание на изучение русского языка через восприятие православной культуры. Ч. Гао в 
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отмечает: «Лексика русского языка включает в себя богатое православное культурное 
наследие. Понимание православного культурного значения лексики русского языка способст-
вует и правильному усваиванию значения слова, и точному употреблению слов, и повыше-
нию уровня межкультурной коммуникации» [1, с. 163].  

Т.М. Иванова и Л. Чжан, в свою очередь, полагают, что развитие интеллектуальных и 
нравственных способностей студентов происходит через изучение русского языка как 
иностранного, так как «в современной лингвокультурологии нормативно-ценностная 
картина мира отражается в национальном языке» [2, с. 149]. При этом «православная 
культура России обладает неисчерпаемым методическим потенциалом в аспекте препода-
вания русского языка как иностранного» [4, с. 90]. 

Духовно-нравственное воспитание студентов из Африки на занятиях по русскому язы-
ку как иностранному может происходить как в аудитории (тематические занятия), так и вне 
ее. Различная внеаудиторная деятельность (мастер-классы, учебные экскурсии) стимулируют 
дополнительный интерес обучающихся к изучению русского языка, способствуют развитию 
речевых навыков и умений, в том числе увеличению активного лексического запаса, успеш-
ной социокультурной адаптации к жизни и учебе в России. 

Африканские студенты активно принимают участие в традиционных празднованиях 
Рождества Христова и Пасхи; знакомятся с богатыми духовными традициями и обычаями в 
России; узнают и учат новые слова; посещают университетские мероприятия, приуроченные 
ко Дню славянской письменности и культуры, а также Дню русского языка. Большинство 
студентов из Африки мечтают получить профессию врача, поэтому будущих медиков можно 
и нужно знакомить с почитаемыми святыми бессребрениками Космой и Дамианом, велико-
мучеником и целителем Пантелеимоном, а также святителем Лукой (Войно-Ясенецким). В 
ходе чтения текстов, выполнения обязательных предтекстовых и послетекстовых заданий, а 
затем обсуждения прочитанного, задействуется эмоциональная вовлеченность, увеличивает-
ся словарный запас, усиливается учебно-познавательная мотивация. После такого занятия, 
как правило, студенты посещают храм, где своими глазами видят иконы святых целителей, 
при желании молятся о здоровье и ставят свечи.  

Учебные экскурсии на начальном этапе изучения русского языка как иностранного 
должны сопровождаться предварительной лексико-грамматическая работой, осуществляемой 
под контролем преподавателя, соответствовать уровню речевой подготовки студентов и 
основываться на принципе связи обучения с жизнью, а также коммуникативной активности 
обучающихся. Не так давно в рамах Всероссийской инклюзивной акции «Музей для всех!» 
были созданы короткие образовательные видеоролики об архитектурных объектах Казанско-
го кремля, в том числе о Благовещенском соборе. Видеоролики находятся в открытом доступе 
в группе Вконтакте (https://vk.com/kazan_kremlin) и хорошо подходят для работы с ино-
странными гражданами, так как сняты на «ясном языке» (от англ. easy-to read), т.е. инфор-
мация в видеоролике изложена максимально доступно и понятно. Во время просмотра 
видеоролика о Благовещенском соборе африканские студенты могут выучить следующие 
слова. 

Благовещение – это благая весть (хорошая новость), а также христианский праздник в 
честь события в Евангелии, когда архангел Гавриил сказал Деве Марии о том, что она станет 
матерью Иисуса Христа, Сына Божьего. 

Собор – это главный христианский храм города или монастыря. 
Купола – это главный архитектурный и духовный элемент православного храма.  
Молитва – это разговор человека с Богом, со святыми. 
Трапеза – это прием пищи. 
Трапезная – это место, где собирается много людей на трапезу. 
Архив – это склад бумаг, книг и документов. 
Реставрация – это ремонт здания. 
Кроме того, в Музее истории Благовещенского собора можно увидеть древние памятни-

ки православной культуры и архитектуры Казани (с середины XVI века и до наших дней), а 
также посетить мастер-класс «Древнерусская каллиграфия». 

Помимо экскурсии в Благовещенский собор, можно устроить групповую экскурсию и в 
собор Казанской иконы Божией Матери, восстановленный в 2021 году; в музей Казанской 
иконы, в котором находятся памятники иконописи, писанные по золоту более 100 лет назад 
в мастерской Казанского Богородицкого монастыря; посетить концерт духовной музыки, 
либо поехать в Раифский Богородицкий мужской монастырь – одно из самых значимых 
живописных православных мест в Республике Татарстан, ежедневно привлекающее палом-
ников и туристов. 

Таким образом, изучение русского языка как иностранного через восприятие право-
славной культуры дает следующие результаты: 
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– способствует духовно-нравственному воспитанию студентов из Африки и совершен-
ствованию коммуникативных навыков; 

– положительно воздействует на мировоззрение; 
– формирует понимание христианских ценностей, а также норм поведения в России; 
– раскрывает черты национального характера русских людей, традиций, специфику 

архитектуры и многих других форм искусства, в которых нашла отражение христианская 
культура. 

Считаем, что система обучения русскому языку как иностранному должна быть нераз-
рывно связана как с прививанием традиционных ценностей, так и иметь связь с будущей 
профессиональной деятельностью. Важно, чтобы каждый африканский студент, окончив-
ший Подготовительный факультет, стал в будущем не только высококвалифицированным 
специалистом, но и человеком с высокими моральными принципами, готовым активно 
участвовать в жизни общества и вносить свой вклад в его развитие. 
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26 сентября 1997 г., в России принят Федеральный закон № 125-ФЗ «О свободе совести 

и о религиозных объединениях» [2]. Что удивительно для федерального нормативно правового 
акта, в его начале нет понятий и определений, использующихся для целей закона. Это 
порождает различные толкования и споры. Некоторые положения могут быть сформулирова-
ны недостаточно ясно, что затрудняет применение закона на практике и вызывает разногла-
сия между религиозными объединениями и государственными органами. Есть известное 
высказывание Поля Жеральди: «Нужно иметь что-то общее, чтобы понимать друг друга, и 
чем-то отличаться, чтобы любить друг друга». Так и законы, по которым мы живем, 
должны трактоваться недвусмысленно и ясно. 

Первое неоднозначное определение, встречающееся нам, дается в статье 3, части 5, ко-
торая говорит о запрете вовлечения малолетних в религиозные объединения, вопреки их воле 
и без согласия их родителей [2]. На деле мы встречаем некомпетентное отношение родителей 
к воспитанию и, как следствие, принуждение к религии. Это является опасным явлением и с 
точки зрения Православия: мы только через личный добрый пример, объяснение духовной 
традиции, любовь и согласие можем обучать детей. Если ребенок категорически против 
обучения и вовлечения, ни в коем случае нельзя настаивать и прибегать к насильственным 
действиям. Это только оттолкнет его и нанесет травму не сформировавшейся психике, в 
дальнейшем повлияв на его восприятие религии как чего-то отрицательного. Статья закона 
должна напоминать родителям, что за воспитание и вовлечение они отвечают лично по 
другим законам нашей страны и, конечно, перед Богом. 

Противоречиво звучит статья 4, часть 2: светский характер образования в образователь-
ных организациях и нынешнее постепенное введение предметов, изучающих духовно-
нравственные основы и традиционные религии [2]. Проблема в том, что современное понятие 
«светский» уже является не просто определением обособления от религии, так называемым 
гражданским или мирским, а приобретает значение в информационной повестке как антирели-
гиозное и антидуховное. Это наталкивает на мысль, что такая подмена понятий должна быть 
уточнена. Необходимо не допускать синонимизации слов «светское» и «антирелигиозное». В ином 
случае, предлагается использовать в законотворчестве другие понятия – секулярность, секуляр-
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ное государство (в котором строится гражданское общество как пример формулировки) [6]. Оно 
хоть и близко в переводе, но используется в правильном направлении. Это концепция, согласно 
которой правительство и другие источники норм права должны существовать отдельно от 
любого типа религий, допуская свободу вероисповедания с правильным донесением значения 
секулярности и с оставлением позади негативного контекста. 

Часть 5 все той же статьи 4 говорит нам о неучастии в выборах и деятельности полити-
ческих партий и движений, не оказании им различной помощи [2]. На практике этот пункт 
закона не соблюдается. Имеются случаи взаимодействия, которые необходимо упорядочить и 
расширить понимание возможного и невозможного взаимодействия. 

Статья 5, в которой посвященная религиозному воспитанию, в части 4 ясно говорит о 
том, что религиозные организации могут обучать детей в общеобразовательных школах вне 
рамок программ по письменной просьбе родителей [2]. Это противоречит Федеральному 
закону об образовании, который в статях 3 и 27 говорит о светском характере образования, 
и не допуске создания и деятельности в их стенах религиозных организаций [3].  

Только путем договоров между образовательными и религиозными организациями до-
пускаются лица духовного сана на уроки. Митрополит Иларион (Алфеев) особо призывает к 
допуску священнослужителей, имеющих соответствующую квалификацию, к преподаванию 
основ религиозных культур в школах [7]. Возникает вопрос: нельзя ли это упростить, уточнив 
формулировки закона?  

Также и часть 5 данной статьи, говорит, что обучение религии не является образова-
тельной деятельностью, что де-юре дискредитирует и умаляет тех дипломированных специа-
листов, которые преподают теологию, и другие религиозные предметы. Более того, уже в 
статье 19, части 3 звучат слова о реализации образовательных программ на служителей и 
религиозный персонал, кидая тень и на образовательную деятельность духовных учреждений 
из-за разного толкования образовательной деятельности [2]. В таком случае последнее 
предложение ч. 5, ст. 5 настоящего закона нужно просто вычеркнуть как бессмысленное. 

Статья 6 запрещает создание религиозных объединений на территориях воинских час-
тей, что вступает в противоречие с фактическим окормлением военнослужащих в воинских 
храмах и частью 4 статьи 16, где говорится, что командование не против участия военно-
служащих в богослужениях [2]. Нельзя не согласиться с религиоведом А.Г. Баимовым, что 
законодательство нуждается в дополнительных пунктах о военных храмах и молельных 
комнатах [5]. Согласно Приказу Министра Обороны, богослужебная работа организуется в 
стационарных религиозных объектах на территории военной части, а при их отсутствии 
командиром выделяется отдельное помещение для удовлетворения военнослужащими 
религиозных потребностей [4]. Таким образом, не запрет на создание религиозных организа-
ций, но уже их фактическую деятельность, работу духовенства необходимо регламентировать 
пунктом закона. 

Таким образом, закон нуждается в точечных доработках, которые за последнее десяти-
летие вносятся ежегодно. Значит, есть надежда урегулировать эти проблемы, так как 
действуем мы согласно законодательству нашей страны, которая 14 и 28 статьей Конститу-
ции [1] гарантирует равенство, свободу совести и вероисповедания и недопустимость 
унижения личности. Встречая критический обзор и анализ некоторых законопроектов, 
связанных с рассматриваемым федеральным законом, можно с уверенностью сказать, что 
законодатель прислушивается и старается наиболее бесконфликтным образом решить 
образующиеся барьеры законодательства, проводя консультации с религиозными организа-
циями и группами. 
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В современном обществе духовно-нравственное воспитание молодежи становится од-
ной из ключевых задач, стоящих перед государством и образовательными учреждениями.  

Актуальность единой государственной политики в сфере духовно-нравственного воспи-
тания молодежи в России подтверждается необходимостью комплексного подхода в условиях 
современных вызовов. Современный мир характеризуется информационным перенасыще-
нием, делая молодежь уязвимой к негативным влияниям, которые значительно искажают 
представление о нравственности. Сравнительно краткая и запутанная история формирова-
ния нравственных ориентиров показывает, что отсутствие целостной программы и контроля 
приводит к возникновению пустот в воспитательном процессе. 

Нестабильность в социальной сфере и отсутствие четкой духовной ориентации подчер-
кивают необходимость разработки единой государственной политики. Традиции православ-
ной культуры играют важную роль в формировании полноценной личности, но их влияние 
должно быть усилено современными образовательными рамками. Предлагаемые подходы 
должны внедрить различные формы обучения, а также учитывать актуальные требования 
общества [1]. 

Исторический опыт демонстрирует, что успешное внедрение программ духовно-
нравственного воспитания в образовательных учреждениях предполагает не только под-
держку со стороны государства, но и активное вовлечение родителей и локальных сообществ. 
Эффективность программ напрямую зависит от того, насколько они являются интерактив-
ными и отвечают тенденциям времени. Молодежь нуждается в моральных компасах, 
которые помогут ориентироваться в сложно структурированной социальной среде [2]. 

Вероятность успеха реализаций подобных инициатив возрастает с вовлечением педаго-
гов как катализаторов нравственного изменения. Нужна программа, которая объединит 
усилия как государственных, так и частных структур, чтобы создать сетевую среду для 
вечных ценностей, формируя не только науку, но и душу подрастающего поколения [3]. 

Таким образом, без внедрения единой государственной политики в данной сфере не 
удастся создать устойчивую систему духовно-нравственного воспитания, что в конечном 
итоге отразится на уровне нравственной зрелости молодежи в стране. 
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Отсутствие единой государственной политики и контроля в сфере духовно-
нравственного воспитания молодежи создает множество проблем, которые требуют незамед-
лительного решения. Во-первых, в современном обществе наблюдается истощение традици-
онных духовных ценностей. Например, влияние западной культуры и глобализации значи-
тельно ослабляет нравственные ориентиры, на которые можно полагаться в процессе 
воспитания молодежи. Отсутствие ясной системы воспитательных ценностей приводит к 
тому, что молодые люди оказываются в ситуации выбора между различными, часто противо-
речивыми идеологиями. 

Неблагоприятным является и недостаток взаимопонимания между поколениями. Педа-
гогические исследования показывают, что нынешняя молодежь переживает не только 
экономические, но и социальные кризисы, что создает дополнительные сложности в процессе 
ее воспитания [1]. Необходимость внедрения программ духовно-нравственного воспитания в 
образовательные учреждения становится актуальной в условиях падения нравственной 
планки в обществе. Для решения данной проблемы требуется титаническая работа по 
формированию единой базы, где могли бы быть согласованы принципы и подходы к нравст-
венному развитию. 

Без системного подхода сложно достичь устойчивых результатов. Четкие определенные 
цели должны быть сформулированы для каждого элемента, начиная с детских садов и 
заканчивая вузами, что позволит создать точечный и продуманный механизм реализации 
программы воспитания. Современные условия требуют от государства не только разработки 
концептуальных основ, но и реального участия в процессе воспитания, где каждый участник 
будет понимать свою роль и обязанности. 

Образовательные учреждения представляют собой важнейшую составляющую системы ду-
ховно-нравственного воспитания молодежи. В условиях отсутствия единой государственной 
политики в данной области необходимо обратить внимание на значимость создания соответст-
вующих условий для формирования нравственных и духовных ценностей у молодежи. 

В первую очередь, образовательные организации должны заниматься именно формиро-
ванием личности учащихся. Процесс воспитания включает в себя не только передачу знаний, 
но и подготовку к жизни в обществе, обогащая их внутренний мир и становление нравст-
венных отношений. Поэтому взаимодействие с семьей и обществом становится необходимо-
стью. Поддержание тесных связей с родителями, общественными организациями и государ-
ственными учреждениями может значительно улучшить воспитательный процесс. 
Совместные усилия позволят создать благоприятную атмосферу для формирования нравст-
венных ориентиров у подрастающего поколения [4]. 

Учебный и внеучебный процессы также играют важную роль. Воспитательная работа 
должна проходить как в рамках уроков, так и через различные внеучебные активности, 
направленные на развитие патриотизма и гражданской сознательности. Например, экспози-
ции в школьных музеях и занятия по искусству помогают детям осознать причастность к 
культуре и истории своей страны, что служит основой для формирования высоконравствен-
ных качеств. 

В условиях отсутствия интегрированной государственной политики в сфере воспитания 
молодежи необходимо активизировать усилия образовательных учреждений. Применение 
комплексного подхода к проблемам духовного и нравственного воспитания, совместно с 
участием родителей и общества, позволит воспитать высоконравственное поколение, готовое 
к активной жизни в современном социуме. 

В последние годы было предпринято множество усилий для формирования образова-
тельных программ, направленных на патриотическое воспитание студентов, что является 
одной из приоритетных задач. Однако часто существует разрыв между установленными 
целями и реальными действиями. 

Законодательная база, регламентирующая данную сферу, включает в себя Федеральный 
государственный образовательный стандарт и различные указания Президента, но часто 
возникает ситуация, когда эти документы недостаточно эффективно внедряются в практи-
ку. Это создает проблемы для образовательных учреждений, когда у них нет четких ориенти-
ров для реализации программ воспитания. 

Мониторинг и оценка реализации этих программ стали актуальными с недавних пор. С 
9 октября 2023 года начала действовать проверка воспитательного потенциала образова-
тельных учреждений, что может стать шагом к более системному подходу в контроле над 
качеством воспитания молодежи. Однако однократные проверки не могут обеспечить 
необходимую оценку, что требует регулярного и глубокого анализа. 

Не менее важную роль в этом процессе играют требования к образовательным про-
граммам. Их содержание должно учитывать потребности молодежи, а также обеспечивать 
создание целостной образовательной среды. В контексте общеобразовательных учреждений 
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это подразумевает объединение усилий педагогов, родителей и самих студентов для дости-
жения общих целей. 

Показатели эффективности программ, такие как вовлеченность молодежи в патриоти-
ческие проекты, могут переосмысливаться для более адекватной оценки результативности 
воспитания. Меры, направленные на развитие духовных и нравственных ценностей, должны 
не просто декларироваться, но и активно внедряться в практику работы образовательных 
учреждений [5]. 

Тем не менее, для достижения успеха необходимо провести реорганизацию системы 
воспитания на всех уровнях. Это включает в себя создание единых стандартов, регулярное 
обновление программ обучения в соответствии с современными реалиями, а также внедре-
ние механизмов обратной связи, которая позволит адаптировать программы на более 
высоком качественном уровне. 

Перспективные направления в области исследования молодежного воспитания откры-
ваются благодаря качественным методам. Такой подход дает возможность провести более 
глубокий анализ теоретических источников и практического опыта, а затем обобщить 
результаты и выработать конкретные рекомендации для государственной политики. В свою 
очередь, применение статистических и критических методов оценки данных позволяет 
выявить недостатки существующих воспитательных практик и определить пути их совер-
шенствования [6]. 

Разработка комплексных подходов с акцентом на важность взаимодействия всех заин-
тересованных сторон создаст более прочный фундамент для духовно-нравственного воспи-
тания молодежи. В итоге, выработка единой политики в данной сфере исходит из необходи-
мости учета различных социальных, культурных и образовательных факторов, которые 
обуславливают дух молодежного воспитания в современном обществе. 

Формирование у молодежи навыков нравственного суждения, осознание понятий добра 
и зла становятся ключевыми задачами, требующими комплексного подхода. Нравственное 
воспитание охватывает не только теоретические знания, но и способствует эмоциональному 
восприятию ценностей, что особенно важно в условиях современного общества. Важно не 
только обсуждать эти понятия, но и применять их в практической деятельности, в том числе 
через участие в различных социальных проектах и инициативах. 

По мнению экспертов, для эффективного духовно-нравственного воспитания нужно 
создать целостную систему, объединяющую образовательные учреждения, семьи и местные 
сообщества. Такой координированный подход позволит реализовать стратегии, направлен-
ные на формирование ответственного гражданина, готового к социальной ответственности и 
активному участию в жизни общества [7]. 

Несмотря на очевидные решения, их реализация встречает множество препятствий. На 
уровне образовательных учреждений наблюдается отсутствие координации между различ-
ными программами и проектами, связанными с воспитанием. Часто отсутствует единая база 
данных и мониторинга, что затрудняет анализ эффективности проводимых мероприятий. 
Многие инициативы реализуются в разрозненном формате, что приводит к недопониманию 
задач и целей воспитания. 

Множество несовершенств в текущей системе воспитания связано с нехваткой коорди-
нации между различными уровнями власти и образовательными учреждениями, что затруд-
няет эффективную реализацию воспитательных программ и методик. 

Основной причиной такой ситуации является отсутствие единого подхода к пониманию 
целей и задач духовно-нравственного воспитания. Отдельные регионы и образовательные 
учреждения часто руководствуются разрозненными инициативами и программами, что 
приводит к дублированию усилий и, в некоторых случаях, к конфликтующим положениям в 
методологии работы с молодежью [8]. Эффективность воспитания можно значительно 
повысить только при наличии четких рекомендаций и стандартов, которые должны быть 
закреплены на уровне государственной политики. 

Указ Президента РФ № 809 от 9 ноября 2022 года обозначает важные векторы для реа-
лизации государственной политики в этой сфере. Обеспечение единства воспитательного 
пространства, консолидация ресурсов всех социальных институтов и разработка методиче-
ских рекомендаций для работников образования являются краеугольными камнями для 
решения текущих проблем воспитания молодежи [9]. Важно создать системный подход к 
духовно-нравственному воспитанию, который бы учитывал многообразие культурных, 
социальных и исторических контекстов, существующих в России. 

Социокультурный подход к воспитанию молодежи предполагает активное включение 
народных традиций и фольклора, которые могут значительно обогатить процесс формирова-
ния нравственных ценностей. Интеграция таких элементов в образовательные программы 
позволила бы восполнить существующий недостаток в нравственном образовании. Особое 
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внимание следует уделить инициированию диалогов на уровне местных сообществ для 
выработки устойчивых и адекватных практик. 

Сотрудничество между образовательными учреждениями и родителями также имеет 
решающее значение. Соединение усилий этих групп позволит создать гармоничное воспита-
тельное пространство, в котором молодое поколение будет иметь возможность осознать и 
закрепить духовно-нравственные ценности. Только тогда можно рассчитывать на успешную 
реализацию концепции духовно-нравственного развития, что имеет не только воспитатель-
ное, но и социальное значение для будущего страны. 

Для формирования единой государственной политики необходимо не только предложе-
ние рекомендаций на уровне законодательства, но и активная работа с регионами, педаго-
гами, родителями и обществом. Это позволит создать не только концептуальные основы, но и 
практические механизмы для реализации задуманного, обеспечивая тем самым воспитание, 
которое станет достойным ответом на вызовы времени. 

 
Источники и литература (References): 

 
1. Духовно - нравственное воспитание молодежи. URL: 

https://sovetrektorov.ru/upload/iblock/802/80245c9c3880b67a2d6a5af1a4d3fbde.pdf (10.06.2025) 
2. Актуальность духовно-нравственного воспитания. URL: 

https://kopilkaurokov.ru/vneurochka/prochee/aktual_nost_dukhovno_nravstviennogho_vospitaniia_po
drastaiushchiegho_pokolieniia (10.06.2025) 

3. Актуальность духовно-нравственного воспитания. URL: 
http://elib.osu.ru/bitstream/123456789/510/1/3405-3409.pdf (10.06.2025) 

4. Апаликова Д.Д. Изучение процесса воспитания морально-нравственных ценностей у современных 
подростков с учетом роли образовательных учреждений // Вестник науки. 2023. № 10 (67). URL: 
https://cyberleninka.ru/article/n/izuchenie-protsessa-vospitaniya-moralno-nravstvennyh-tsennostey-
u-sovremennyh-podrostkov-s-uchetom-roli-obrazovatelnyh-uchrezhdeniy (11.06.2024). 

5. Распоряжение Правительства Российской Федерации от 17.08.2024 №2233 URL: 
https://www.garant.ru/products/ipo/prime/doc/409496275/ (10.06.2025) 

6. Министерство науки и высшего образования Российской Федерации URL: 
https://elar.urfu.ru/bitstream/10995/94997/1/m_th_a.i.muller_2020.pdf (09.06.2025) 

7. Нравственное воспитание подростков в общеобразовательной... URL: 
http://elar.uspu.ru/bitstream/uspu/11154/2/2019mazynin.pdf (10.06.2025) 

8. Государственная политика в сфере духовно-нравственного… URL: http://uzulo.su/mon-prav/pdf-
jpg/mp-2022-4-st02-s022-032.pdf (10.06.2025) 

9. Атагимова Э.И. Государственная политика в сфере духовно-нравственного воспитания молодежи: 
вопросы реализации // Мониторинг правоприменения. 2022. № 4 (45). URL: 
https://cyberleninka.ru/article/n/gosudarstvennaya-politika-v-sfere-duhovno-nravstvennogo-
vospitaniya-molodezhi-voprosy-realizatsii (08.06.2025). 

10. Указ Президента РФ от 9 ноября 2022 г. № 809 «Об утверждении...» URL: 
https://www.garant.ru/products/ipo/prime/doc/405579061(10.06.2025) 

 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

130 

УДК 373.24                                                                         DOI: 10.5281/zenodo.17114094   
 

ПОЛИКУЛЬТУРНОСТЬ И ГРАЖДАНСТВЕННОСТЬ КАК СОСТАВЛЯЮЩИЕ ДУХОВНО-
НРАВСТВЕННОГО ВОСПИТАНИЯ БУДУЩИХ ПЕДАГОГОВ 

 
MULTICULTURALISM AND CITIZENSHIP AS COMPONENTS OF SPIRITUAL AND MORAL 

EDUCATION OF FUTURE TEACHERS 
 

Мезенцева А.И. 
Mezentseva A.I. 

 
Севастопольский государственный университет, г. Севастополь 

Sevastopol State University, Sevastopol 
 
 

Аннотация. В статье поликультурность и гражданственность рассматриваются как составляющие 
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Культурные, экономические, политические, духовные преобразования, произошедшие в 
нашем обществе на рубеже веков, привели к глубоким изменениям в психологии, ценност-
ных ориентациях и действиях граждан. Социальные преобразования, приведшие к качест-
венным сдвигам в структуре ценностей россиян, не обошли стороной и молодежь, в том 
числе наиболее восприимчивую к социальным изменениям, динамичная часть которой – 
студенчество. Изучение ценностных ориентаций, жизненных приоритетов современных 
студентов актуально, так как позволяет выяснить степень его адаптации к новым социаль-
ным условиям и инновационный поведенческий потенциал [2, с. 367]. 

Духовно-нравственное развитие общества, особенно молодого поколения, является се-
годня отдельной проблемой [1]. В то же время размывание понятий «духовность» и «нравст-
венность», преобладание их догматического декларирования усугубляет проблему. Только 
определенная степень сохранения моральных принципов позволяет сохранить страну, семью 
и воспитать подрастающее поколение [2, с. 368]. Кризис духовно-нравственной сферы 
общества не является прерогативой современности. 

Один из вопросов, который будущий педагог должен глубоко понять и усвоить, − это 
необходимость поставить на повестку дня восстановление национальных и общечеловече-
ских ценностей в контексте духовно-нравственного воспитания. Еще одной важнейшей 
ценностью в духовно-нравственном воспитании является свобода. Наряду с демократизаци-
ей образования развивается уважение к воле и правам личности. 

В словаре [5] духовность определяется следующим образом: 
1) отстраненность от низменного, грубое чувство интереса, стремление к внутреннему 

совершенствованию, высоте духа; 
2) свойство души, заключающееся в преобладании духовных, нравственных и интел-

лектуальных интересов над материальными; 
3) поиск, практика и переживание, посредством которых субъект осуществляет в себе 

преобразование, необходимое для достижения истины, для самоопределения; 
4) деятельность по самосозиданию, самоопределению и духовному росту личности. 
Мораль получает в словаре [5] следующие определения: 
1) набор правил, определяющих поведение человека; манера поведения человека; мо-

ральные свойства; 
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2) внутренние, духовные качества, которыми руководствуются этические нормы людей; 
правила поведения, определяемые этими качествами; 

3) моральный − прилагательное: мысленно применяет истину и ложь; к моральному доб-
ру и злу; согласен с совестью, с законами правды, человеческим достоинством, долгом 
честного и чистого сердцем гражданина. 

 
Компоненты духовно-нравственного воспитания: 
 
1. Воспитание гражданственности, патриотизма, уважения к правам, свободам и обя-

занностям человека. 
2. Воспитание нравственных чувств и этического сознания. 
3. Воспитание трудолюбия, творческого отношения к учению, труду и жизни. 
4. Формирование ценностного отношения к семье, здоровью и здоровому образу жизни. 
5. Воспитание ценностного отношения к природе и окружающей среде. 
6. Воспитание ценностного отношения к прекрасному. 
 
Как, видим такие явления, как гражданственность и поликультурность, являются осно-

вами духовно-нравственного воспитания. 
Задачи духовно-нравственного воспитания следующие: 
1. Формирование духовно-нравственного сознания у учащихся. 
2. Воспитание и развитие у них духовно-нравственных чувств. 
3. Формирование у учащихся навыков и привычек духовно-нравственного поведения [4]. 
Кроме того, в учебном заведении становится все более важным относиться к студентам 

как к ценностям. Ведь одним из важнейших и основополагающих принципов в системе 
образования является гуманизация и демократизация образования, главная суть которых 
требует гуманного отношения к ученику и либерализации образовательного процесса [3]. 

Однако исследования, проведенные во ФГАОУ ВО «Севастопольский государственный 
университет» (СевГУ) (г. Севастополь) среди обучающихся 1–3 курсов обучения (72 человека) 
по специальности 44.03.05 Педагогическое образование (с двумя профилями подготовки) 
(профиль История и обществознание, Русский язык и литература, Химия и биология, Мате-
матика и информатика, Математика и физика, Иностранный язык и второй иностранный 
язык) в области гражданского и поликультурного воспитания, показали, что уровень сфор-
мированности такого воспитания находится на невысоком уровне. Нами был проведен опрос 
среди обучающихся СевГУ с помощью авторского опросника (вопросы представлены ниже). 

 
* Что в вашем понимании представляет феномен гражданственности? 
* Интересуетесь ли Вы историческим прошлым своей страны? 
* Знаете ли Вы основные положения Государственной молодежной политики России? 
* Перечислите основные права и обязанности граждан Российской Федерации. 
* Считаете ли Вы участие в выборах проявлением активной гражданской позиции? 

Почему? 
 
Результаты показали следующее: 35,3% респондентов не имеют целостного представле-

ния о феномене «гражданственность». 64,7% респондентов ответили, что не принимали 
участия в мероприятиях по гражданско-патриотическому воспитанию. 70,6% респондентов 
ответили, что они не поддерживают личную и научную взаимосвязь с другими представите-
лями студенческих научных сообществ (СНО) и совета молодых ученых (СМУ) Крымского 
региона. Эти данные показывают, что уровень гражданственности у обучающихся ниже 
среднего. 

Подобные исследования в виде опроса были проведены в сфере поликультурного вос-
питания. Обучающимся предложили ответить на следующие вопросы: «Что такое поликуль-
турность?», «Как Вы понимаете поликультурное воспитание?», «Как вы относитесь к людям 
другой национальности, веры и культуры?», «Взаимодействуете ли Вы в своей повседневной 
жизни с представителями других культур, наций и религий?» и пр.  

Результаты опроса показали, что 25,6% опрошенных не имеют представления о том, что 
такое «поликультурность». 89,9% опрошенных ответили, что не взаимодействуют с предста-
вителями других наций, культур и религий. 41,8% респондентов сказали, что никак не 
относятся к представителям других наций, культур и вероисповеданий. Уровень сформиро-
ванности поликультурных представлений ниже среднего. 

Полученные данные свидетельствуют, что обучающиеся несознательно относятся к та-
ким феноменам, как «гражданственность» и «поликуьтурность». Дальнейшая работа в данной 
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области должна быть направлена на выявление эффективных методов, форм и средств 
формирования духовно-нравственного воспитания.  

Одним из таких средств может быть авторский курс «Я – гражданин Крыма и Севасто-
поля». Он направлен на формирование гражданина – патриота Республики Крым и города-
героя Севастополя. Как известно, эти регионы являются поликультурными. Уникальность 
данного курса состоит в том, что он имеет региональный характер, аналогов не существует. 
Курс позволяет сформировать личность духовно, нравственно, интеллектуально развитую. 
Кроме того, обучающиеся получают знания в области истории регионов, их традиций.  

Программа курса основана на межпредметных связях, включает информацию по исто-
рии, обществознанию, гражданскому праву, литературе, культуре, религии, географии, 
экономике. Цель курса − развитие личности обучающегося, его духовно-нравственных и 
интеллектуальных качеств, приобщение к истории, культурам и традициям Крыма и Сева-
стополя. Средствами обучения выступают разработанное авторское учебное пособие, 
авторские раздаточные материалы, экскурсии, походы и пр. [1, с. 246]. 
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Аннотация. В статье изучена проблема духовно-нравственного воспитания молодежи, центральной 
частью которой является изучение роли семьи в этом процессе. Цель статьи – оценить роль семьи в 
духовно-нравственном воспитании молодежи, выявить характерные черты этого процесса в современ-
ной России и определить возможные направления его совершенствования. Исследование построено на 
анализе материалов социологического опроса, осуществленного Российским обществом социологов 
среди студенчества России, включая Республику Башкортостан. По результатам исследования выявле-
но, что большинство молодых людей (71,3%) высоко оценивают роль семьи, семейных традиций в 
собственном воспитании. Показано, что молодые люди активно пользуются советом и опытом семьи в 
большинстве сфер жизни, включая организацию быта, профессиональный выбор и выстраивание 
отношений с окружающими.  
 
Abstract. The article is devoted to the problem of spiritual and moral education of young people, the central 
part of which is the study of the role of the family in this process. The purpose of the article is to evaluate the 
role of the family in the spiritual and moral education of young people, to identify the characteristic features 
of this process in modern Russia and to identify possible directions for its improvement. The study is based 
on the analysis of materials from a sociological survey conducted by the Russian Society of Sociologists 
among students in Russia, including the Republic of Bashkortostan. The results of the study revealed that 
the majority of young people (71.3%) highly appreciate the role of family and family traditions in their own 
upbringing. It is shown that young people actively use the advice and experience of the family in most areas 
of life, including the organization of everyday life, professional choice and building relationships with others. 
 
Ключевые слова: молодежь, семья, духовно-нравственное воспитание, ценности молодежи, социоло-
гический опроса, Республика Башкортостан 
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Проблема духовно-нравственного воспитания молодежи связана с необходимостью со-
хранения традиционных ценностей, которые передаются от одного поколения другому. 
Важнейшей институцией, выполняющей эту функцию, является семья. Современные реалии 
требуют внимательного изучения состояния и перспектив реализации этой миссии. 

Семья играет центральную роль в духовно-нравственном воспитании молодежи, явля-
ясь первой и самой значимой средой, влияющей на формирование личности. Именно в семье 
закладываются фундаментальные ценности, нравственные ориентиры и поведенческие 
модели, которые определяют дальнейший путь человека в обществе [2]. Основные функции 
семьи в данном процессе включают: 

1) передачу опыта и традиций: семья передает молодому поколению опыт предыдущих 
поколений, национальные и семейные традиции, создавая основу для осознания принадлеж-
ности к своему народу и культуре; 

2) нравственное наставничество: родители служат образцом для подражания, демонст-
рируя высокие моральные качества, честность, справедливость и доброту; 

3) эмоциональную поддержку: благоприятная атмосфера в семье помогает формировать 
уверенность в себе, доверие к миру и способность справляться с жизненными трудностями; 

4) образование и социализацию: семья создает условия для приобретения необходимых 
социальных навыков, умения общаться, сотрудничать и строить взаимоотношения с окру-
жающими; 

5) формирование гражданской позиции: взаимодействие внутри семьи учит уважению 
законов, правил и норм общества, прививает активную гражданскую позицию и любовь к 
родине. 
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Таким образом, семья оказывает решающее влияние на духовно-нравственный облик 
молодого человека, обеспечивая его успешную адаптацию в современном обществе и 
сохранение культурных и исторических корней народа. 

Современная наука уделяет повышенное внимание проблемам духовно-нравственного 
воспитания молодежи, связывая это с глобальным кризисом ценностей и ускоренными 
темпами социальных перемен [1], [6]. Несмотря на активное воздействие внешнего мира и 
расширение информационной среды, семья остается ключевой структурой, влияющей на 
нравственное развитие молодого поколения. Исследователи фиксируют противоречивые 
тенденции: рост автономии молодежи, расширение сферы свободы выбора и одновременно 
сильное влияние семьи в определенных аспектах (бытовые вопросы, профессиональные 
выборы, построение отношений) [4], [5]. 

Целью исследования, представленного в статье, является оценка роли семьи в духовно-
нравственном воспитании молодежи. Для исследования роли семьи в духовно-нравственном 
воспитании молодежи использованы материалы социологического опроса, организованного 
Российским обществом социологов в 2022 году среди студентов высших учебных заведений 
Российской Федерации, включая молодежь Республики Башкортостан. Непосредственным 
участником подготовки и проведения исследования на площадке Уфимского университета 
науки и технологий (предыдущее название – Башкирский государственный университет) 
являлся автор настоящей публикации [3]. 

Исследование проводилось среди студенческой молодежи Российской Федерации объе-
мом общей выборки 11 851 респондент, из которых 1388 человек были жителями Республики 
Башкортостан (это составляет 11,2 % от общероссийской выборки). Структура опрошенных 
выглядит следующим образом: по полу: 60,4% женщины, 39,6% мужчины; по возрасту: до 18 
лет – 14,2%, 18-20 лет – 63,9%, 21-22 лет – 16,3%, 23-30 лет – 4,7%, 31-35 лет – 0,9%. 

Исследование показало, что для значительной части молодежи (71,7%) крайне важны 
семейные традиции, что показывает глубокое понимание значения семьи как хранителя 
важнейших культурных ценностей и механизмов трансляции опыта между поколениями. 
Большая часть молодежи (75,3%) видит важность сохранения национальной кухни, что 
подчеркивает желание сохранить элементы родного быта и семейной атмосферы (рис. 1).  
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Рис. 1. Распределение ответов респондентов на вопрос «Насколько важно для Вас сохранение 

различных элементов народной культуры?» (% от общего числа опрошенных) 
 

Значительное количество молодежи (67,7%) поддерживает идею равенства мужчины и 
женщины, что демонстрирует открытость новым идеям и отказ от устаревших патриархаль-
ных стереотипов, хотя эта позиция сформирована, скорее всего, не только благодаря семье, 
но и внешним источникам. Традиционная религия сохраняет важное положение в иерархии 
ценностей большинства опрошенных (49,1%). Менее трети молодежи считают важным 
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сохранять такие элементы, как народный костюм (46,2%), свадебные обряды (41,9%) и 
главенство старшего в роду (36,1%). Этот факт указывает на размытие традиций, вызванное 
изменениями в образе жизни и сокращением времени, которое молодежь проводит в кругу 
семьи. Тем не менее, несмотря на тенденцию к отказу от некоторых традиций, сохраненная 
высокая оценка роли семьи (например, поддержание семейных традиций и национальной 
кухни) доказывает ее ведущую роль в передаче духовно-нравственных ценностей новому 
поколению. 

Семья является основным институтом социализации молодого человека, наиболее важ-
ная функция которого – воспитание подрастающего поколения. Оценивая, в каких случаях 
молодежь часто использует советы и опыт родных, выявлено, что более половины опрошенных 
указывают, что используют семейный опыт и советы довольно часто в бытовых вопросах (46,5%), 
профессиональном выборе (37,6%), покупке одежде, обуви (34,8%), а также в выстраивании 
отношений (29,8%). Эта статистика наглядно иллюстрирует высокую значимость семьи в 
формировании основных жизненных установок и навыков молодежи (рис. 2). 

  
Рис. 2. Распределение ответов респондентов на вопрос «Укажите, как часто в разных жизнен-

ных ситуациях вы используете советы, опыт родных?» (% от общего числа опрошенных) 
 
Тем не менее, при принятии решений относительно спутника жизни, выбора друзей, форм 

проведения свободного времени, культурных предпочтений (книги, фильмы, музыка) и планиро-
вания будущей семьи частота обращения к советам родственников заметно снижается. Напри-
мер, только четверть опрошенных обращаются к опыту родных при поиске спутника жизни 
(22,7%), и менее пятой части прислушиваются к мнению семьи при выборе друзей (20,7%) и 
культурных увлечений (16,6%). Это отражает растущую независимость молодежи в указанных 
сферах, а также уменьшение авторитета семейного мнения в ряде вопросов, связанных с личным 
выбором и досугом. 

Что касается оценки внешних событий, будь то события мирового масштаба или процессы 
внутри страны, значительная часть молодежи (более 30%) практически игнорирует мнение семьи. 
Лишь примерно треть готова учитывать родительские оценки, причем чаще всего такое обраще-
ние характерно при решении финансовых вопросов (доходы и расходы). 

Высокий уровень активности в поддержании родственных связей подтверждается высоким 
показателем посещений родных (87,3%), поздравлений с праздниками (76,2%) и участием в 
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торжественных событиях вроде свадьбы (70,1%). Такие действия свидетельствуют о сохранив-
шейся роли семьи в повседневной жизни молодежи. Регулярная помощь родственникам в 
выполнении работ (78,4%) также подчеркивает значимость семьи как основной опоры в быту и 
обеспечивает ощущение взаимоподдержки и заботы. Значительно меньшее количество молодых 
людей ведет родословную семьи (36,4%) и глубоко интересуется историей своего рода (56,3%).  

Данные факты отражают отсутствие широкого интереса к глубоким историческим корням 
и преемственности поколений. Средний уровень значимости материальной помощи родственни-
кам (52,5%) сигнализирует о снижении роли экономических факторов в укреплении родственных 
уз, что, однако, компенсируется поддержкой нематериального характера (рис. 3). 

 

 
Рис. 3. Ответы на вопрос "Каким образом Вы лично поддерживаете родственные связи 

в Вашей семье?" 
 
Согласно данным опроса, семья продолжает оставаться основным источником духовно-

нравственной ориентации молодежи, особенно в аспектах семейных традиций, поддержания 
национальных блюд и соблюдения принципа равенства полов. Однако некоторые традици-
онно передаваемые элементы постепенно утрачивают свое значение, что делает необходи-
мым наращивание усилий семьи и общества в направлении популяризации ключевых 
культурных практик и духовных ориентиров. Кроме того, несмотря на значительное влияние 
семьи в бытовом и карьерном плане, молодежь становится все более независимой в личном 
пространстве, свободном времени и сфере личных отношений. Отмечается постепенное 
сокращение зависимости от советов семьи в областях, касающихся интимных выборов, 
эстетических предпочтений и самооценки окружающей действительности. 

Таким образом, несмотря на изменение образа жизни и возрастание независимости мо-
лодежи, семья сохраняет сильные позиции в духовно-нравственном воспитании, оставаясь 
надежной опорой и фундаментом социального и культурного окружения молодых людей. Семьи 
остаются ключевым центром социального взаимодействия среди молодежи, проявляющимся в 
регулярных визитах, поздравлениях и участии в торжествах. При этом, семья остается важным, 
но далеко не единственным элементом духовно-нравственного воспитания молодежи, 
уступая пространство иным факторам внешней среды и собственным взглядам молодой 
аудитории. Совместная работа и общение способствуют укреплению связей, однако сохраняется 
недостаток глубокого погружения в исторические корни и знание истории рода. 

Чтобы усилить роль семьи в духовно-нравственном воспитании молодежи, учитывая 
современное состояние общества и полученные данные, необходимо создавать условия для 
организации семейного взаимодействия и совместных занятий, повышать престиж семей-



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

137 

ных ценностей. Возникает потребность в активизации работы по повышению интереса 
молодежи к культурному наследию и истории семьи, расширению информационной и 
методологической поддержки семьи в воспитательных процессах. Необходимо стимулирова-
ние интереса молодежи к изучению семейной истории и ведению родословной, чтобы укрепить 
духовно-нравственную сторону воспитания. Реализовав указанные меры, можно создать 
благоприятные условия для повышения роли семьи в духовно-нравственном воспитании 
молодежи, обеспечив более тесное сотрудничество всех заинтересованных сторон и содейст-
вуя гармонизации процессов социализации нового поколения. 

Исследование показало, что несмотря на смену парадигмы ценностей и индивидуали-
зацию образа жизни, семья сохраняет лидирующую роль в духовно-нравственном воспита-
нии молодежи, выступая надежным фундаментом стабильности и интеграции в общество.  
Практическая значимость исследования заключается в том, что выводы и рекомендации, 
предложенные в статье, могут быть использованы в практической деятельности образовательных 
учреждений, институтов семьи и молодежной политики.  

Перспективы исследования связаны с углубленным изучением роли семьи в представ-
лениях разных поколений, факторов ее устойчивости семьи цифровой революции, разработ-
кой новых инструментов взаимодействия семьи и общества. 
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Сегодня, учитывая современные геополитические противоречия, возникает необходи-
мость в укреплении и сохранении традиционных духовно-нравственных ценностей Россий-
ской Федерации, это было закреплено законодательно Указом Президента от 09.11.2022 
№ 809 «Об утверждении Основ государственной политики по сохранению и укреплению 
традиционных российских духовно-нравственных ценностей». В нем прописаны стратегиче-
ские национальные приоритеты для защиты традиционных российских духовно-
нравственных ценностей, культуры и исторической памяти. Там же дано определение 
традиционных ценностей, которые представляют собой нравственные ориентиры для 
формирования мировоззрения всех граждан России, передающиеся от поколения к поколе-
нию, являющиеся основой российской гражданской идентичности и единой культуры 
страны. Они укрепляют гражданское единство и нашли свое уникальное проявление в 
историческом, культурном и духовном развитии многонациональной России [1].  

К традиционным ценностям относят такие понятия, как: жизнь, достоинство, права и 
свободы человека, патриотизм, гражданственность, служение Отечеству и ответственность 
за его судьбу, высокие нравственные идеалы, крепкая семья, созидательный труд, приоритет 
духовного над материальным, гуманизм, милосердие, справедливость, коллективизм, 
взаимопомощь и взаимоуважение, историческая память и преемственность поколений, 
единство народов России. Одной из задач проводимого нами исследования стоит выявление 
пересечений и тождественности заявленных традиционных ценностей и православных 
ценностей.  

Православные ценности являются основным фундаментом для воспитания современной 
молодежи. Русскую Православную Церковь можно считать центром формирования духовно-
нравственных ценностей. Духовно-нравственные ценности православия – любовь к ближне-
му, красота, смирение, ответственность, соборность, трудолюбие, жертвенность, преемст-
венность, милосердие, ценность мира, человеческой жизни, любви к родине, семьи, природы, 
добра и красоты, труда и творчества, свободы выбора.  

«Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, 
не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла, не радует-
ся неправде, а сорадуется истине» (1 Кор. 13;4-6); «Единственная ценность жизни это 
семья. Как только погибнет семья, погибнет и мир. Покажи свою любовь прежде всего в 
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своей семье» (старец Паисий Святогорец). «Любите врагов ваших» (Мф. 5, 44; Лк. 6, 27, 35). 
«Дети, будьте послушны родителям вашим во всем, ибо это благоугодно Господу» (Кол. 3:20). 
«Почитай отца твоего и мать твою, чтобы продлились дни твои на земле, которую 
Господь, Бог твой, дает тебе» (Исх. 20:12). 

При рассмотрении понятия духовно-нравственное воспитание как одной из категорий 
педагогики, будем рассматривать по определению из Закона «Об образовании…», где это – 
деятельность, направленная на развитие личности, создание условий для самоопределения и 
социализации обучающихся на основе социокультурных, духовно-нравственных ценностей, 
которые приняты в российском обществе, правил и норм поведения в интересах человека, 
семьи, общества и государства, формирование у обучающихся чувства патриотизма, 
гражданственности, уважения к памяти защитников Отечества и подвигам Героев Отечест-
ва, закону и правопорядку, человеку труда и старшему поколению, взаимного уважения, 
бережного отношения к культурному наследию и традициям многонационального народа 
Российской Федерации, природе и окружающей среде [2].  

Из вышеперечисленного нельзя что-то отдельно выбрать и рассмотреть одно без влия-
ния и воздействия другого. Воспитание духовно-нравственного человека, для которого 
стремление развивать свою внутреннею мудрость, сострадание и доброту, осознание 
важности этических принципов и стремление к гармонии с окружающим миром, с окру-
жающими и самим собой, уважение других людей, проявление заботы и поддержки к тем, 
кто нуждается в помощи, является самым важным приоритетом в этой жизни, да и само 
понятие жизни для него – основная ценность. Только такой человек может стать примером 
для людей, ориентиром в воспитании [3]. 

В связи с тем, что выше было сказано о православных ценностях как основе духовно-
нравственного воспитания, рассмотрим региональный опыт по сохранению православных 
духовно-нравственных ценностей, их применениб для воспитания современной молодежи.  

В Севастополе, по поручению президента РФ В.В. Путина, был открыт уникальный му-
зейно-храмовый комплекс «Новый Херсонес» – 28 июля 2024 года, в день памяти святого 
равноапостольного князя Владимира и в День Крещения Руси. Это символизирует возрожде-
ние России сегодня. Новый исторический, паломнический центр несет важную миссию: 
дополнение наследия России духовным и культурным содержанием, подготовка молодых 
активистов, занимающихся просветительской деятельностью [4]. 

На территории музейно-храмового комплекса «Новый Херсонес» по инициативе Влады-
ки Тихона для студентов первых курсов вузов Крыма и Севастополя в познавательной форме 
в рамках «Крымской школы молодого гуманитария» и проекта «Новый Херсонес»: приобще-
ние к истокам» были проведены интенсивы, где Знания дополнены дискуссиями с критиче-
ским осознанием прошлого и настоящего опыта России с проектами на будущее.  

Экскурсии, лекции, викторины, беседы и как итог выводы по теме: Православие и Рос-
сия: цивилизационный выбор. где каждый сделал для себя важные открытия. Второй проект 
Школы молодого гуманитария, получивший поддержку Фонда президентских грантов, – 
Школа христианского духа «Грифоны». Название выбрано не случайно: «Подобно орлу, он 
царь на небе, подобно льву – царь на земле». Грифон – символ гармонии между земным и 
небесным, физическим и духовным. Целью проекта является создание на базе музейно-
храмового комплекса «Новый Херсонес» востребованной системы, в том числе обучения 
молодых людей, передачи нравственных ценностей и религиозных знаний, которая позволит 
сохранять православные традиции, делиться ими и обогащать духовную и культурную жизнь 
молодежи [5]  

«Точка опоры» – молодежный центр в Новом Херсонесе открыт по благословению ми-
трополита Симферопольского и Крымского Тихона (Шевкунова).  «Здесь, в Херсонесе, святой 
князь Владимир обрел точку опоры для себя и для нашего народа, который мужественно 
проходит через горнила непостижимых испытаний более тысячи лет своей истории», – так 
прокомментировал его открытие митрополит Тихон. Найти свое призвание, расширить 
творческий потенциал, развить творческие навыки, получить новые знания для преодоления 
трудностей – все это можно получить в Центре, объединяющем единомышленников. Предла-
гаемые направления в свободном формате: евангельские беседы; лекторий «Альфа и Омега»; 
исторический клуб «У стен Херсонеса»; клуб путешественников; философский клуб «Россия и 
мир»; театральная лаборатория; телестудия и студия звукозаписи; клуб обмена житейским 
опытом [6].  

Новый Херсонес объединяет – Форум, проходивший по благословению владыки Тихона 
и по инициативе Городской организации профсоюза работников образования и Молодежного 
отдела Симферопольской и Крымской епархии при поддержке департамента образования и 
науки города Севастополя.  
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VIII форум молодых педагогов Севастополя. Тема форума: «Новый Херсонес - источник 
духовно-нравственного воспитания детей и молодежи». Перед участниками выступили 
священники, рассматривались возможные пути взаимодействия Церкви и школы в воспита-
нии детей и молодежи. Результаты форума направлены на содействие молодым педагогам, 
повышение престижа педагогической профессии, формирование на основе духовно-
нравственных ценностей гражданской и культурной позиции молодежи [7].  

Еще один проект федерального уровня заработал в Севастополе по поручению В.В. Пу-
тина: филиал «Корсунь» всемирно известного международного детского центра «Артек».  

Место выбрано с уникальными климатическими и культурно-историческими условиями 
Севастополя: море и великое прошлое Российской цивилизации. Детский центр «Корсунь» это 
духовно-патриотический лагерь, не имеющий аналогов благодаря своей архитектуре, соседству с 
реальным античным городом, Таврической духовной семинарией. Он обладает уникальными 
педагогическими методиками. Миссия проекта заключается в ознакомлении с историческим и 
культурным наследием Севастополя, неразрывно связанным с историей России, начиная со 
времен Крещения Руси до Воссоединения в 2014 году с Российской Федерацией.  

В 2025 году, по благословению митрополита Тихона, стартовала программа подготовки во-
жатых по духовно-нравственному модулю. Во время православной смены семинаристы Тавриче-
ской духовной семинарии, священники, студенты вузов Крыма работали вожатыми в лагере. 
Лейтмотив смены: князь Владимир и его дружина, духовный подвиг святого князя, путь от 
язычества к православной вере [8], [9]. 

Таким образом, рассматривая региональный опыт по сохранению православных духов-
но-нравственных ценностей, сделан вывод, что популяризация подобных проектов, форм 
мероприятий расширяет возможность продвижения православных ценностей в духовно-
нравственном воспитании современной молодежи, дает толчок организационной работе по 
просвещению и воспитавнию молодежи. 
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Аннотация: В статье изучено современное состояние и проблема открытости и доступности получения 
практически любой информации, посредством которой молодежь, наряду с полезными знаниями, 
получает доступ к несущей в себе угрозу для нашего общества информации – идеологии терроризма, 
продвигаемой извне для расшатывания устоев и уклада нашей жизни. Даны рекомендации по 
решению этой проблемы. 
 
Abstract: The article examines the current state and problem of openness and accessibility of obtaining 
virtually any information, through which young people, along with useful knowledge, gain access to 
information that carries a threat to our society - the ideology of terrorism, promoted from the outside to 
undermine the foundations and way of life. Recommendations are given for solving this problem. 
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Сейчас трудно себе представить жизнь без использования современных технических 
устройств – гаджетов1, предназначенных для облегчения и усовершенствования нашего быта. 
Но вместе с комфортом через эти устройства, посредством сети Интернет, в нашу жизнь 
проникает информация, несущая опасность для молодежи, не сформировавшей в себк 
устойчивые взгляды на жизнь и не имеющей достаточного уровня критического мышления.  

Информация становится все более доступной и завлекающей своей новизной. 
Практически все крупные международные террористические структуры умело и широко 
используют в своих информационно-пропагандистских акциях, ориентированных на 
молодежь, этот инструмент влияния, учитывая его доступность и популярность в молодежной 
среде. Кроме террористических организаций, в Сети существует множество сайтов и 
новостных агентств, разделяющих террористическую идеологию, либо разными формами 
оказывающих им поддержку. Террористические организации становятся более «умными», 
так как в эти структуры все чаще вступают специалисты из различных сфер общества, в том 
числе и молодые программисты, через которых идеи терроризма быстрее проникают в умы 
молодежи.  

Только русскоязычных сайтов, поддерживающих идеи терроризма, насчитываются 
десятки. Информация, продвигающая эту идеологию, носит агрессивный, наступательный и 
все более разрастающийся характер. Среди продвигающих идеологию терроризма, 
появляются и специалисты в области психологии, политтехнологи, социологи. С их помощью 
терроризм обрастает все более сильной теоретической базой, более продуманными методами 
воздействия, а также способностью обходить защищенность Интернет-ресурсов.  

Немаловажным фактором распространения запрещенной информации является 
ситуация, когда лица, продвигающие идеи терроризма или непосредственно участвующие в 
террористических акциях, популярны в Интернете, с достатком выше среднего. Терроризм 
не только «поумнел», но стал влиять и воздействовать на хорошо обеспеченных, образованных 
людей нашего общества. Недавний тому пример – трагические события в Республике 
Дагестан в июне 2024 г., когда совершившие террористический акт лица были далеко не 
бедными, с определенным положением в обществе гражданами.  

                                                   

1 Га́джет (англ. Gadget) – приспособление, устройство, также может называться «девайс». 
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Интернет превратился в мощный инструмент, через который террористические 
структуры могут эффективно влиять на общественное мнение в России путем воздействия на 
молодежь и продвигая свою повестку. Специфика Сети обеспечивает такие преимущества, 
как привязка к определенному местоположению, простота доступа и использования, большая 
потенциальная аудитория, легкость в передаче информации, контроль за исполнением 
практически в режиме реального времени, удобство по сбору средств и финансирования, 
постоянная мутация, усложняющая борьбу специальных служб с террористами.  

Это дает возможность формирования местных террористических молодежных ячеек в 
любой стране мира с дальнейшим удаленным управлением ими. Закрытие определенных 
Интернет-ресурсов малоэффективно, в том числе потому, что их место быстро занимают 
новые, о которых правоохранительным органам еще ничего не известно. К сожалению, кроме 
самих представителей террористических организаций, есть еще и те, кто является их 
пособником, сочувствующим, и даже оправдывающим их действия. 

Доступность, скорость передачи и дешевизна распространения информации являются 
преимуществом Интернета в сравнении с телевидением, радиовещанием или печатными 
изданиями, чем и пользуются представители террористических структур.  

Как можно противостоять этому все более разрастающемуся и несущему угрозу для 
нашего общества явлению?  

Следует активно использовать возможности социальных сетей, работая с теми 
активными пользователями сети Интернет, которые инициативно готовы помогать 
государству и обществу в информационной борьбе с терроризмом.  

Обратить внимание на тех, которые еще «не определились» и не попали под влияние 
вербовщиков. Регулярный поиск, обобщение и анализ положительного опыта 
противодействия идеологии терроризма в Сети, чтобы эффективно противостоять его 
влиянию на наиболее уязвимые категории людей, прежде всего нашу молодежь.  

Размещение и обновление материалов с антитеррористическим контентом, 
ориентирующих на категорическое неприятие идеологических основ экстремизма и 
терроризма, развенчание и дискредитация установок их идеологов, формулирование контр-
пропагандистских аргументов, агитационных призывов и лозунгов. 

Подбора методик и приемов ведения диалога и полемики с помощью специалистов – 
политологов, социологов, психологов, историков, религиоведов. В этой работе также 
необходимо в полной мере использовать возможности патриотически настроенных и 
популярных в Сети интернет-пользователей, готовых к диалогу и взаимодействию в борьбе с 
террором. Успех в значительной мере зависит от того, насколько регулярно, наступательно и 
профессионально ведется работа, кропотливая, сложная и ответственная, результат которой 
будет виден спустя время. Время покажет, насколько мы были эффективны в этой борьбе. 
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Аннотация. В середине V века Империя Ромеев оказалась в состоянии больших dyenhbgjkbnbxtcrb[ 
противоречий. Национальные окраины стремились добиться независимости, выступая против греческого 
протектората Константинополя. Однако столкновения элит в политическом, экономическом и националь-
ном смысле поддерживались гораздо более существенными проблемами, вызванными идеологическими 
противоречиями. Попыткой решить этот кризис стал IV Вселенский собор, однако и он дишь усугубил 
ситуацию [5]. В статье проанализированы основные причины, цели и последствия его проведения. Сделан 
вывод, что борьба с монофизитской ересью на Халкидонском соборе не просто не закончилась, а 
продолжилась с еще большим накалом, подпитываясь национальными интересами имперских окраин. 
Желание противостоять грекам было сильнее признания богословской истины. Стремление вернуть свою 
независимость объединило крупнейшие христианские центры, ранее враждовавшие, для общей цели – 
выход из под власти Константинополя. Так, в 451 году Константинополь отказался прийти на помощь 
Армении, на что Армения ответила непризнанием Халкидонского собора. В последующим именно эти 
противоречия стали причиной быстрой утраты Византией территорий Ближнего Востока сначала в 
войнах против персов, а затем и против арабов. 
 
Abstract. In the middle of the 5th century, the Empire of the Romans found itself in a state of great 
dyenhbgjkbnbxtcrb[ contradictions. The national outskirts sought to achieve independence, opposing the 
Greek protectorate of Constantinople. However, the clashes of the elites in the political, economic and 
national sense were supported by much more significant problems caused by ideological contradictions. An 
attempt to resolve this crisis was the IV Ecumenical Council, but it only aggravated the situation [5]. The 
article analyzes the main reasons, goals and consequences of its holding. It is concluded that the fight 
against the Monophysite heresy at the Council of Chalcedon not only did not end, but continued with even 
greater intensity, fueled by the national interests of the imperial outskirts. The desire to resist the Greeks 
was stronger than the recognition of theological truth. The desire to regain their independence united the 
largest Christian centers, previously feuding, for a common goal - to leave the power of Constantinople. 
Thus, in 451, Constantinople refused to come to the aid of Armenia, to which Armenia responded by not 
recognizing the Council of Chalcedon. Subsequently, these very contradictions became the reason for 
Byzantium's rapid loss of territories in the Middle East, first in wars against the Persians, and then against 
the Arabs. 
 
Ключевые слова: Четвертый Вселенский собор, Православие, Александрийская Церковь, архиепископ, 
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В середине V века Империя Ромеев оказалась в состоянии больших внутриполитических 
противоречий. Национальные окраины стремились добиться независимости, выступая против 
греческого протектората Константинополя [4]. Однако столкновения элит в политическом, 
экономическом и национальном смысле поддерживались гораздо более существенными 

                                                   

1 Научный руководитель: Фомин Михаил Владимирович, кандидат исторических наук, доцент кафедры 
«Всеобщая история и мировая культура», Севастопольский государственный университет.  
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проблемами, вызванными идеологическими противоречиями. Попыткой решить этот кризис 
стал IV Вселенский собор, однако и он только усугубил ситуацию [5, с. 541]. 

К V веку разросшаяся христианская община играла ключевую роль в Византии и опреде-
ляла ее политическую деятельность. Став государственной религией, Церковь получила 
возможность прямого воздействия на государственную власть. Таким образом, в попытке 
решить собственные идеологические и национальные задачи, к середине V века на Ближнем 
Востоке возникло несколько христианских богословских центров. Это молодой Константино-
поль, древняя Египетская Александрия с философской школой Платона и сирийская Анти-
охийская школа, построенная на философских воззрениях Аристотеля [7].  

Большие Античные центры с богатым и величественным прошлым все время оппонирова-
ли друг другу. Различие их школ привело и к разному пониманию богословия Христианства. 
Константинополь же в попытках лавирования между центрами стремился найти компромисс, 
постоянно вставая то на одну, то на другую сторону [6]. В результате сначала III Вселенским 
собором был осужден Несторий ((381–451) – представитель Антиохийской богословской школы, 
архиепископ Константинополя в 428–431 годах, идеолог еретического учения о Иисусе Христе. А 
затем IV Халкидонским собором были осуждены представители еретического монофизитского 
учения о Иисусе Христе Евтихий (ок. 370–454) – архимандрит Константинополя, и Диоскор (390–
454) – патриарх Александрийский (444–451) [1]. 

Однако III и IV Вселенские соборы решали противоречие богословское, а не националь-
ное. Александрия и Антиохия не собирались подчиниться верховенству греков во главе с 
императором Константинополя. Это вызвало огромное недовольство не только национальных 
элит, но и тех, кто за ними следовал. Нарастание недовольства приводило к постоянным 
восстаниям и практически военной борьбе за независимость. Это стало причиной еще больше-
го непринятия Халкидонского собора, следствием чего стало запустение Православных храмов. 
Так, одним из наиболее ярких борцов за независимость стал Александрийский коптский 
патриарх монофизит Тимофей Элур (? – 477) – патриарх Александрийский с марта 457 года 
по январь 460 года и повторно с конца 475 по 31 июля 477 года, представитель еретического 
монофизитского учения об Иисусе Христе [7]. 

Еще после Халкидонского собора, где был осужден и низвергнут патриарх Александрии 
Диоскор, его место занял Протерий (? – 457) – священномученик патриарх александрийский, 
ученик св. Кирилла. Был избран патриархом после Халкидонского собора. Однако опираясь 
на политическую власть, он не имел поддержки снизу.  

В результате, после смерти Маркиана (392–457) восточно-римского императора в 450–
457 годах, который созвал Халкидонский собор, взойдя на престол благодаря браку с сестрой 
императора Феодосия II Пульхерией, Протерий был жестоко убит, поскольку его авторитет 
держался на власти императора. На его место был быстро избран новый патриарх – Тимофей, 
по прозвищу Элур (кошка), который был монофизитом и поддерживался основной массой 
населения [7].  

Однако преемник Маркиана Лев I (401 – 474), император Восточной Римской империи, 
правивший с 457 по 474 год, также был сторонником Православия, а значит, поддерживал 
Халкидонский собор. Понимая сложившуюся ситуацию, он обратился к Церкви с тремя 
вопросами: «признавать ли Тимофея Элура, как относиться к Халкидонскому собору и нужно 
ли созывать новый вселенский собор?» [7].  

На местных епископских соборах было решено: Тимофея Элура не признавать и лишить 
сана; Халкидонский собор признать наравне с Никейским; новый собор не созывать [7]. Такое 
решение было чревато восстанием в Египте, что для Византии также было неприемлемо. 
Тогда было решено упросить Льва I (? – 461), папу римского с 29 сентября 440 года по 10 
ноября 461 года, написать вместо томоса более мягкое вероизложение, где в основном 
цитировался ранее служивший в Александрии Кирилл (376–444), архиепископ Александрий-
ской церкви, занимавший эту кафедру с 412 по 444 год. Это был христианский египетский 
экзегет и полемист, возглавивший оппозицию несторианству; представитель александрий-
ской богословской школы, осудивший Несторианство на III Вселенском Соборе. При этом в 
вероизложении от папы ключевые богословские разногласия попросту замалчивались [2]. Но 
Тимофей Элур не пошел и на этот компромисс. В результате случилось несколько кровопро-
литных сражений, в которых погибли тысячи людей. Сторонники Тимофея Элура были 
полностью разгромлены, а он сам сослан в Херсонес [7]. 

В Херсонесе Тимофей Элур прожил недолго, поскольку вскоре власть в Константинополе 
захватил узурпатор Василиск (? – 477), император в 476–477 годах, родной брат жены импера-
тора Льва I, сторонник монофизитов. Он изгнал законного василевса Зенона (ок. 435–491), 
правившего в 474–475, а затем с 476 по 491 год. Василиск вернул из ссылки Элура и издал 
Энциклион, где предал анафеме Халкидонский собор, его решения и всех его сторонников. 
Документ подписало около 500 епископов. Все несогласные были низложены и сосланы. Тимо-
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фей Элур возвратился в Александрию и, изгнав представителя Православного вероучения 
Тимофея Салофакиола (? – 481), патриарха Александрии с 460 по 475 год и снова с 477 до 481., 
вернул в город останки Диоскора. Это означало полную победу монофизитов в Египте [5]. 

Несмотря на победу монофизитов в Александрии, монофизит Акакий (? – 489), патриарх 
Константинопольский с марта 472 по ноябрь 489, встал на сторону Халкидона. Отрицать 
решения этого собора значило отрицать и его 28-е правило, даровавшее Константинополю 
власть над всей Восточной церковью. Поэтому Акакий отказался подписать Энциклион. В 
результате перемены позиции пастырей Церкви, армия изменила Василиску в тот момент, 
когда свергнутый Зенон с войсками уже подходил к Константинополю. Василиск в отчаянии 
издал Антиэнциклион, отменявший все его прежние церковные решения, но было уже поздно. 
Он был низвергнут и заключен в тюрьму [6]. 

В Александрии дела тоже повернулись в противоположную сторону. Тимофей Элур умер, 
когда представители власти уже ехали его арестовывать. Его монофизитским преемником 
стал Петр Монг (Гугнивый) (? – 490), патриарх Александрийский в 482–490 гг. по греческой 
традиции или в 477–490 гг. по коптской традиции. Это был видный деятель антихалкидон-
ской партии в Александрийской церкви, сторонник монофизитского учения). Ему сразу же 
пришлось скрываться от властей [2]. На епископскую кафедру снова вернули халкидонца 
Тимофея Салофакиола, но паства его не приняла, и православные храмы стояли пустыми [7].  

Таким образом, борьба с монофизитской ересью на Халкидонском соборе не просто не 
закончилась, а продолжилась с еще большим накалом, подпитываясь национальными интере-
сами имперских окраин. Желание противостоять грекам было сильнее признания богослов-
ской истины. Стремление вернуть свою независимость объединило крупнейшие христианские 
центры, ранее враждовавшие, для общей цели – выход из под власти Константинополя. Так, в 
451 году Константинополь отказался прийти на помощь Армении, на что Армения ответила 
непризнанием Халкидонского собора. В последующим именно эти противоречия стали 
причиной быстрой утраты Византией территорий Ближнего Востока сначала в войнах против 
персов, а затем и против арабов. 
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Аннотация. В рецензии рассмотрена научная работа И.С. Свенцицкой «От общины к церкви: о 
формировании христианской церкви» 1985 года. Данному труду посвящено очень мало литературы, в 
основном он используется как опорный материал для исследований в области истории церкви. Труд 
И.С. Свенцицкой рассмотрен с точки зрения его основного содержания, методов и подходов. Книгу 
можно назвать высоко востребованной в академическом сообществе и в настоящее время. Как работу, 
основанную на историко-материалистической методологии, можно оценить ее как расширяющую 
спектр подходов в современной науке и положительно влияющую на дискурс в отечественном религио-
ведении в целом. 
 
Abstract. The review examines the scientific work of I.S. Sventsitskaya "From Community to Church: On the 
Formation of the Christian Church" of 1985. Very little literature is devoted to this work; it is mainly used as 
a reference material for research in the field of church history. The work of I.S. Sventsitskaya is examined 
from the point of view of its main content, methods and approaches. The book can be called highly de-
manded in the academic community at the present time. As a work based on historical-materialistic 
methodology, it can be assessed as expanding the range of approaches in modern science and positively 
influencing the discourse in domestic religious studies as a whole. 
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Ирина Сергеевна Свенцицкая (1929–2006) – выдающийся советский и российский ис-
торик, доктор исторических наук, автор более 180 научных публикаций, в том числе не-
скольких фундаментальных трудов по истории раннего христианства. Ее книга «От общины 
к церкви: о формировании христианской церкви» была опубликована в 1985 году и по сей 
день остается одним из важнейших трудов по религиоведению в советской и постсоветской 
научной традиции. Она издавалась четыре раза, один раз в виде отдельной книги, и три раза 
в составе сборника «Раннее христианство: страницы истории», вместе с другой работой 
автора «Тайные писания первых христиан» (1980). Несмотря на то, что все переиздания 
относятся еще к советскому времени, современные исследователи активно ссылаются на эту 
научную работу в своих книгах и статьях. 

В настоящее время труд И.С. Свенцицкой признан академическим сообществом как 
один из основных по истории христианской Церкви. На него неоднократно ссылаются 
разные авторы при рассмотрении истории Церкви и ее трансформации, однако полноценные 
обзоры или рецензии на книгу отсутствуют. Большая часть современных исследований, 
ссылающихся на данный труд, опирается на него как на источник о раннем христианстве. 
Так, например, И.В. Зайцева в статье «Концепция долга и служения в раннехристианской 
традиции» [1] часто ссылается на труд И.С. Свенцицкой, берет оттуда определения, однако не 
анализирует само содержание книги. В.А. Федосик в работе «Киприан и античное христиан-
ство» [5] часто ссылается на И.С. Свенцицкую в контексте биографии Фасция Цецилия 

                                                   

1 Научный руководитель: Смолина Майя Гавриловна, кандидат философских наук, доцент, кафедра 
культурологии и искусствоведения, Сибирский федеральный университет. 
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Киприана, жившего в период формирования церкви. А.А. Торканевский также ссылается на 
труды И.С. Свенцицкой в статье «Римская община по данным послания к римлянам апостола 
Павла» [4]. Рассматривая тексты Павла, он находит подтверждение фактам, описанным в 
работах И.С. Свенцицкой. О.И. Симинченко в статье «Организация раннехристианских 
церквей по Деяниям Апостолов» [3] часто ссылается на книгу «От общины к церкви» как на 
авторитетный источник и указывает на схожесть мыслей И.С. Свенцицкой с другими 
советскими учеными-религиоведами. 

В своей работе И.С. Свенцицкая придерживается историко-материалистической мето-
дологии, основанной на марксистском подходе к изучению религии, что характерно для 
советского религиоведения и советской науки в целом. Ключевыми объектами исследования 
являются община и Церковь. Это два центральных понятия для данной научной работы.  

Христианскую общину автор определяет как раннее христианское религиозное объеди-
нение I–II вв., собранное по частной инициативе, чаще всего в частных домах, не имеющее 
иерархической структуры и четко зафиксированной догматики.  

Церковь же автор определяет как иерархическую структуру с централизованным 
управлением, юридической и догматической системой, претендующую на духовную и 
социальную легитимность. На этой основе И.С. Свенцицкая противопоставляет общину и 
Церковь. Ключевой отправной точкой ее концепции является отказ от богословского тезиса о 
существовании некоей изначально цельной и «истинной» Церкви. Автор подчеркивает, что 
раннее христианство не было единым движением, а напротив, представляло собой множест-
во локальных общин, часто конфликтующих между собой.  

Особое внимание в ее концепции уделено переходу от общин, управляемых харизма-
тичными лидерами, к централизованной церковной структуре. Первоначально христианские 
экклесии были свободными и внеиерархическими объединениями. Однако уже во II–III вв. 
происходит укрепление власти клириков, прежде всего епископов, которые начинают не 
только руководить богослужением, но и контролировать поведение верующих. Вместе с 
усилением иерархии происходит ритуализация религиозной жизни и подчинение верующих 
установленной литургической структуре. Если в ранней общине богослужение было простым 
и свободным, то в церковной системе «слово епископа стало обрядом» [2], а «экклесий как 
собраний верующих… больше не было» [2] – вместо них возникли особые дома для молитв и 
чтения текстов. Другим важным элементом концепции И.С. Свенцицкой является анализ 
того, как формируется идеологическое обоснование власти Церкви. На смену коллективной 
духовности приходит образ Церкви как абстрактной, вечной и непогрешимой сущности. В 
этой концепции церковь противопоставляется отдельным верующим, что, как пишет автор, 
и стало идеологическим условием, благодаря которому сложилась власть клира. Такая 
трактовка служит легитимацией власти епископата и подавления инакомыслия, поскольку 
«ересь» определяется уже не как богословская ошибка, а как политическое и духовное 
неповиновение Церкви как институту.  

Таким образом, концепция истории раннего христианства в труде И.С. Свенцицкой ох-
ватывает несколько уровней: от социально-экономических предпосылок появления христи-
анства до внутренней эволюции его организационных форм, от анализа духовной жизни 
низовых общин до создания догматической системы. Она показывает, что процесс формиро-
вания церкви – это исторический, политический и идеологический процесс, отражающий 
борьбу за власть, кризис традиционных институтов и стремление к созданию устойчивой 
структуры управления религиозной жизнью.  

В своей научной работе И.С. Свенцицкая глубоко анализирует процессы формирования и 
трансформации христианских объединений, учитывая в качестве причин не только историче-
ский, но и политический, и социальный контексты. Труд И.С. Свенцицкой отличается высокой 
степенью проработки материала и внимательным отношением к первоисточникам. Не случайно 
современные исследователи обращаются к ее работе как к авторитетному труду по истории 
христианства. Стоит отметить, что сама И.С. Свенцицкая не только исследовала историю 
христианства, но и занималась переводом текстов, а также подготовкой их к публикации. Это 
еще раз показывает глубину знания автором излагаемого материала. 

Данный труд давно принят научным сообществом, широко используется при исследо-
вании истории христианской Церкви, а также давно входит в учебно-методические комплек-
сы дисциплин, изучающих историю христианства. Однако историко-материалистическая 
методология все реже используется в исследованиях не только истории Церкви, но и в целом 
в сфере религиоведения. В таком случае, труд И.С. Свенцицкой выступает альтернативной 
точкой зрения, создавая поле для дискуссии. Таким образом, труд И.С. Свенцицкой «От 
общины к церкви: о формировании христианской церкви», по причине частоты использова-
ния его как ориентира, вносит альтернативную точку зрения в круг исследований, не 
пользующихся историко-материалистической методологией, и положительно влияет на 
религиоведческий дискурс в России в целом. 
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Аннотация. Статья посвящена исследованию роли Свияжска как центра православной миссии в 
Казанском крае в XVI веке в контексте процессов христианизации Поволжья после присоединения 
Казани к Русскому государству. Несмотря на общее внимание к военной и политической истории 
региона, миссионерская функция Свияжска остается недостаточно изученной, что определяет 
актуальность работы. Методологическую основу исследования составили анализ письменных источни-
ков, археологических материалов, а также данные полевого визита на остров-град Свияжск. В 
результате выявлены пространственные, документальные и иконографические свидетельства, под-
тверждающие ключевую роль Свияжска в системной православной экспансии и формировании 
Казанской епархии. 
 
Abstract. The article explores the role of Sviyazhsk as a center of Orthodox mission in the Kazan region 
during the XVI century, within the broader context of Christianization in the Volga region following the 
annexation of Kazan by the Russian state. Despite extensive research on the military and political aspects of 
this period, the missionary function of Sviyazhsk remains insufficiently studied, which highlights the 
relevance of the topic. The study is based on the analysis of written sources, archaeological data, and the 
results of a field visit to the historical site of Sviyazhsk. The findings reveal spatial, documentary, and 
iconographic evidence confirming the strategic role of Sviyazhsk in Orthodox expansion and the formation of 
the Kazan diocese. 
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После завоевания Казани в 1552 году, перед Русским царством встала не только задача 

политической интеграции новых территорий, но и необходимость духовного окормления 
местного населения. В этом процессе важнейшую роль сыграл город-крепость Свияжск, 
основанный в 1551 году по приказу Ивана IV как стратегический форпост перед решающим 
походом на Казань. Однако значение Свияжска не ограничивалось военной и администра-
тивной функцией: он стал первым центром православной миссии в Казанском крае, сыграв 
ключевую роль в христианизации Поволжья и формировании Казанской епархии [2]. 

Основание Свияжска стало не только военным и административным шагом, но и важ-
ным духовным рубежом, с которого началось активное распространение православия среди 
народов вновь присоединенного Казанского края. Несмотря на общее внимание к периоду 
присоединения Казани к Русскому государству, миссионерская роль Свияжска остается 
недостаточно изученной. 

 
Исторические предпосылки становления миссии. 
 
Свияжск был задуман как крепость «на вырост»: ее деревянные стены были доставлены 

из Углича и собраны за считанные недели [2]. Уже в первые месяцы своего существования 
город стал опорным пунктом Русской православной церкви: здесь возникли монастыри, 
церкви, поселились священники и монахи [1]. Возведение в 1555 году Успенского монастыря, 
                                                   

1  Научный руководитель: Крестьянинов Артем Валентинович, кандидат исторических наук, доцент, 
старший преподаватель, к.н., Казанский (Приволжский) федеральный университет. 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

151 

впоследствии ставшего архиерейским домом Казанской епархии, ознаменовало собой начало 
системной миссионерской деятельности. К 1567 году в Свияжске сложилась полноценная 
церковная структура: (Успенский и Троице-Сергиев мужские, Иоанно-Предтеченский 
женский) монастыри и девять храмов. 

Основу духовной экспансии составляла деятельность таких выдающихся иерархов, как 
святитель Макарий и святитель Герман Казанский. Поддерживаемые царской властью, они 
организовали не только крещение местного населения, но и создание образовательных 
структур, обучение священнослужителей, перевод духовной литературы на татарский и 
чувашский языки. Именно из Свияжска отправлялись первые группы миссионеров в 
сельские районы Казанского края [3]. 

 
Миссионерская практика и роль Свияжска. 
 
На территории Свияжска развивалась миссионерская инфраструктура. Помимо мона-

стырей, здесь располагались переписные и переводческие мастерские, склады церковной 
утвари и книг. Свияжск стал духовным центром, где встречались православные священно-
служители, казаки, татарские неофиты, купцы и чиновники [6]. Особый интерес представля-
ет Успенская церковь с уникальными фресками середины XVI века, отражающими миссио-
нерские мотивы и идеи православного просвещения. Согласно исследованиям [5], 
иконография росписей демонстрирует синтез византийской традиции и местных образов, 
что позволяет говорить о зарождении «казанской школы» церковного искусства. 

Особую роль в миссионерской деятельности Свияжска сыграло открытие по инициати-
ве архимандрита Алексия Раифского школы для детей коренных народов Поволжья, марий-
цев и чувашей, проживающих в прилегающих районах, с целью их приобщения к право-
славному вероисповеданию и освоения русского языка. 

 
Полевой визит в Свияжск. 
 
Во время недавнего посещения Свияжска нам удалось сопоставить письменные источ-

ники XVI века (в частности, «Казанский летописец» [4]) с сохранившимися архитектурными 
памятниками. Цель исследования – проанализировать, насколько наглядно в пространствен-
ной и материальной структуре города отражается его миссионерская роль в православной 
политике Русского государства после присоединения Казанского ханства. 

Особое внимание было уделено расположению основных монастырских комплексов – 
Успенского и Иоанно-Предтеченского монастырей. Важно отметить, что ориентация мона-
стырских комплексов на внешний край острова подчеркивает их оборонительную и миссио-
нерскую функцию. Такое размещение позволяло монастырям одновременно выполнять роль 
духовных маяков для инокультурного населения и укреплять рубежи нового политико-
религиозного порядка. Их возвышенное положение по отношению к окружающей местности 
и открытая видимость с Волги создавали мощный визуальный эффект, способствующий 
утверждению православной символики в регионе. 

В ходе осмотра экспозиции музея-заповедника были выявлены экспонаты, подтвер-
ждающие роль Свияжска как центра миссионерской активности. В частности, представлены 
копии царских грамот, а также патриаршие послания, предписывающие направлять в 
Казанский край священнослужителей, основывать монастыри и поддерживать православную 
проповедь среди местного населения. Эти документы подтверждают направленную политику 
расселения духовенства в регионе, что в свою очередь усиливает тезис о Свияжске как базе 
системной христианизации. 

Отдельного внимания заслуживает настенная живопись Успенского собора, выполнен-
ная в XVI веке. В иконографической программе можно выделить акценты на торжестве 
православной веры, в том числе образы воинов-святых, сцены Страшного суда и образ 
Богородицы – Заступницы. Это художественное оформление дополняет письменные источ-
ники и позволяет рассматривать храм как пространство визуальной проповеди, направлен-
ной на укрепление религиозного сознания в регионе.  

В ходе визита проводились беседы с сотрудниками музея и священнослужителями. Их 
рассказы о современной духовной жизни острова позволили зафиксировать преемственность 
миссионерской роли Свияжска. Таким образом, полевой визит подтвердил многие положе-
ния, выявленные в ходе источниковедческого анализа, и позволил дополнить картину 
материалами непосредственного наблюдения. 

Таким образом, основанный в 1551 году как военно-стратегический форпост, Свияжск 
вскоре стал важнейшим центром православной миссии в Казанском крае. Его выбор в 
качестве опорного пункта христианизации был обусловлен не только географическим 
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положением и безопасностью по сравнению с Казанью, но и активной поддержкой со 
стороны царской власти. Уже в первые годы существования в Свияжске формируется 
миссионерская инфраструктура: основаны монастыри, открыты школы для новокрещеных, 
начата подготовка духовенства и перевод духовной литературы на языки местных народов. 

Материалы полевого исследования, полученные в ходе посещения Свияжска, подтвер-
дили данные письменных источников. Пространственное расположение монастырей на 
внешнем краю острова, визуальная доминанта храмов, экспонируемые в музее-заповеднике 
грамоты и патриаршие послания свидетельствуют о целенаправленном характере миссио-
нерской деятельности. Настенная живопись Успенского собора с ее акцентом на торжество 
православной веры дополняет это свидетельство, отражая идеологию духовной экспансии 
Московского государства. 

Таким образом, Свияжск выступает как первый организованный центр христианиза-
ции Поволжья, предвосхитивший формирование полноценной епархиальной структуры. Его 
вклад в дело религиозной интеграции новых территорий определяет его значение в истории 
Русской Церкви не только в XVI веке, но и в долгосрочной перспективе как символа право-
славной миссии и духовного присутствия государства на присоединенных землях. 
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Аннотация. Одним из самых значимых центров Северного Причерноморья в позднеантичный-
раннесредневековый период был Херсонес Таврический. Трансформация позднеантичного города в 
раннесредневековый неразрывно сопряжена с кардинальными изменениями в политической, экономи-
ческой, религиозной и, как следствие, мировоззренческой жизни горожан. Распространение в Херсоне-
се христианской веры раскололо местные элиты. Протополитам противостояли христианизированные 
элиты, состоятельные и влиятельные лица, не принадлежавшие к данной замкнутой прослойке. Среди 
них были как греки, имевшие малоазиатское происхождение, так и варвары. Дальнейшее изучение 
противостояния двух партий в Херсонесе позволит более детально исследовать процесс формирования 
элит города в переходный период. 
 
Abstract. One of the most important centers in the Northern Black Sea region in the Late Antique and Early 
Medieval period was Tauric Chersonesos. The transformation of a late Antique city into an early medieval one 
is inextricably linked with fundamental changes in the political, economic, religious and, as a result, in the 
ideological life of citizens. The spread of the Christian faith in Chersonesos split the local elites. The 
protopolitans were opposed by Christianized elites, wealthy and influential people who did not belong to this 
closed stratum. Among them were both Greeks of Asian origin and barbarians. Further study of the 
confrontation between the two parties in Chersonesos will allow for a more detailed study of the formation of 
the city's elites during the transient period. 
 
Ключевые слова: позднеантичный Херсонес, переходный период, кризис полисной системы, 
протополиты 
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Одним из самых значимых центров в Северном Причерноморье в позднеантичный–
раннесредневековый период был Херсонес Таврический, оказавшийся на границе греко-
римского мира с миром варваров во время Великого переселения народов. Трансформация 
позднеантичного города в раннесредневековый была связана с кардинальными изменениями 
в политической, экономической, но самое главное в религиозной и, как следствие, в миро-
воззренческой жизни горожан. Этот процесс сопровождался кризисом полисной системы, 
которому во многом способствовал процесс проникновения и распространения на террито-
рии позднеантичного Херсонеса новой религии – христианства.  

Согласно «Житиям епископов Херсонских», христианство в городе ощутило достаточно 
мощное сопротивление идолопоклонников сразу с первыми проповедями; первые 4 еписко-
па-проповедника встретили в городе мученическую смерть [1]. Христианизация, вместе с 
крахом полисной системы, расколола местные элиты, что привело к возникновению кон-
фликта в начале IV в. из-за ряда как внешних, так и внутренних причин. Прибытие в город 
первого епископа Василея можно считать его отправной точкой, ведь именно тогда христи-
анство начинает распространяться и среди представителей местной элиты. Противостояние 
постепенно прогрессировало от одиночных убийств до открытого военного столкновения, 
пришедшегося предположительно на 80–90е гг. IV в.  

Исследуя письменные источники, можно проследить конфликт языческих и христиани-
зированных элит Херсона. В частности, наиболее полные сведения о противостоянии 
знатных горожан предоставляет агиографический источник – Житие епископов Херсонских. 
                                                   

1 Научный руководитель: Фомин Михаил Владимирович, кандидат исторических наук, доцент кафедры 
«Всеобщая история и мировая культура», Севастопольский государственный университет.  
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Исследуемое сочинение дошло до нас в многочисленных списках и редакциях разного 
времени. На сегодняшний день известны и введены в научный оборот тексты Житий на 
греческом, латинском, церковнославянском, армянском и грузинском языках. Учеными 
неоднократно предпринимались попытки реконструкции протографа, который традиционно 
датируется концом VI – началом VII в., основываясь на употреблении в источнике этнонима 
«Туркия» [2], куда по данным некоторых рукописей был отправлен проповедовать Ефрем.  

Наибольший интерес для исследования данного противостояния представляют про-
странные редакции Житий, содержащие наиболее полные сведения о христианизации 
Херсонеса–Херсона. Именно пространные редакции источника помогают разобраться в 
причинах, основных вехах и сути данного конфликта. 

Так, в ходе политического противостояния в Херсонесе–Херсоне сложились 2 партии. В 
состав первой входили местные языческие элиты, члены городского самоуправления, для 
которых незыблемость языческих верований была залогом сохранения их привилегированно-
го положения в городском сообществе. В противовес, вторую партию составляли элиты, не 
ориентированные на местное самоуправление. Это были, как правило, имперские чиновни-
ки, торговцы, являвшиеся выходцами из Сирии, Малой Азии, эллины из Понта, а также 
представители полиэтничного гото-аланского населения [3, c. 14]. Эта группа элит, будучи 
маргинализированной в данной среде, не тяготела к местному самоуправлению, в структуры 
которого не имела доступа, но преследовала иные интересы и достаточно быстро подверглась 
христианизации. Подобные тенденции вызывали недовольство у членов городских структур, 
породив конфликт, который продлится еще не одно столетие. 

События в городе происходили на фоне обострения на границах Империи. В конце IV в. 
под натиском гуннского нашествия в Северном Причерноморье пали позднеантичные 
Ольвия и Тира, а опасность вторжения кочевников теперь нависла и над позднеантичным 
Херсонесом. Империя, стремясь укрепить свои границы, перебросила в город дополнитель-
ные силы и приняла меры по повышению уровня обороноспособности города, о чем свиде-
тельствуют эпиграфические памятники [4]. Помимо данных эпиграфики, об активной 
политике Империи в регионе свидетельствуют и массовые находки монет того периода в 
городе [3, c. 32–32]. 

С усилением позиций Империи в городе связано не только распространение христиан-
ской идеологии, а также изменение административной модели города. Раньше, в позднеан-
тичный период истории Херсонеса, власть распределялась между наиболее влиятельными 
жителями города [5]. Протополиты были замкнутой группой с наследственными привилегия-
ми. Только представители этой прослойки занимали высшие магистратуры, избирались 
членами Совета, исполняли обязанности жрецов и, следовательно, играли ключевую роль в 
государственном управлении Херсонеса.  

Постепенно, с развитием экономики города в позднеантичный период, среди жителей 
появились состоятельные и влиятельные лица, не принадлежащие к прослойке «протополи-
тов». Среди них были как греки, имевшие малоазиатское происхождение, так и варвары [3, 
c. 13]. Именно среди этих новых элит распространилось христианство.  

С утратой старой полисной системы и кризисом культов, у власти смогли оказываться 
не только «протополиты», но и просто состоятельные граждане, вне зависимости от происхо-
ждения. Именно на эту группу лиц ориентировалась провинциальная администрация 
Ромейской империи, которая видела в ней опору и проводника политики, выгодной империи 
в Северном Причерноморье. К концу VI в. власти города представляли собой иерархию 
типичных провинциальных византийских чиновников, подчиненных имперской админист-
рации. Среди них были представители местной аристократии, городской знати и состоятель-
ные собственники. 

Таким образом, противостояние элит в Херсонесе–Херсоне длилось не одно столетие. 
Противоречие двух партий, связанное с рядом факторов, зародившееся еще при первом 
епископе Василее, переросло затем в открытый конфликт. Столкновение достигло своего 
пика при епископе Еферии, когда язычников, умертвивших первых четырех епископов, 
вовсе изгоняют из города. Массовая христианизация элит связана с «торжеством правосла-
вия» при епископе Капитоне. Тогда же началось включение представителей новых, христиа-
низированных элит в состав властной вертикали. Полностью же в состав властных структур 
города новые элиты влились в конце VI в., когда город окончательно был включен в админи-
стративную структуру Византийской империи. 
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Аннотация. В статье изучен процесс христианизации англосаксонских королевств, который происхо-
дил на территории Британии в конце VI века, и завершился во второй половине VII века. Главной 
особенностью этого процесса явилось противостояние двух христианских Церквей – Римской и 
Британской, одновременно ведущих свою деятельность в англосаксонских королевствах. В результате 
процесса христианизации, население англосаксонских королевств, придерживавшееся германского 
язычества, обратилось в христианство, а само крещение в дальнейшем имело такое же значение для 
народов Запада, как Крещение Киевской Руси, для народов Востока. Обращение к теме исследования 
особенно актуально на фоне упадка религиозности и демографического кризиса, охватившего Велико-
британию, а также в связи с нарастанием процессов дехристианизации протекающих на данный 
момент по всей территории Западной Европы. 
 
Abstract. The article examines the process of Christianization of the Anglo-Saxon kingdoms, which 
originated in Britain at the end of the sixth century and ended in the second half of the seventh century. The 
main feature of this process was the confrontation between two Christian Churches, the Roman and the 
British, which simultaneously operated in the Anglo-Saxon kingdoms. As a result of the process of Christi-
anization, the population of the Anglo-Saxon kingdoms, who adhered to Germanic paganism, converted to 
Christianity, and the baptism itself later had the same significance for the peoples of the West as the baptism 
of Kievan Rus, for the peoples of the East. Addressing the research topic is especially relevant against the 
background of the decline of religiosity and the demographic crisis that has engulfed the UK, as well as in 
connection with the increasing processes of de-Christianization currently taking place throughout Western 
Europe. 
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«Я вручил мою душу в руки Бога, 
моего Создателя, и абсолютно не-
поколебимо верю в Иисуса Христа, 
моего Спасителя». 

 
Уильям Шекспир 

Английский драматург, поэт, актер 
 

История зарождения христианской Церкви в Британии сложна и, несмотря, на множе-
ство предлагаемых версий, довольно запутанна. Проповедь о Христе раздалась на террито-
рии Британии в I веке, однако, у нас нет точных сведений о том, кто явился первым пропо-
ведником на землях Туманного Альбиона. Существует множество историй и сказочных 
легенд, рассказывающих о том, как христианская вера смогла впервые появиться в Брита-
нии. Самая красивая из них встречается в произведении «Книга о короле Артуре и о его 
доблестных рыцарях Круглого стола» англичанина и рыцаря Томаса Мэлори. Она рассказы-
вает нам о том, как святой Иосиф Аримафейский принес в Британию Грааль – чашу Тайной 

                                                   

1 Научный руководитель: Фомин Михаил Владимирович, кандидат исторических наук, доцент кафедры 
«Всеобщая история и мировая культура», Севастопольский государственный университет. 
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вечери, которую он наполнил кровью распятого на кресте Спасителя, придав ей тем самым 
сакральную силу [3]. В «Королевских идиллиях» Альфреда Теннисона о тех событиях расска-
зывается следующее: «Сказал монах: «Из древних книг я знаю: / Когда пришел Иосиф в 
Гластонберри, / Языческий правитель Арвираг / Ему для поселения отдал остров, / Среди 
болот, где он из тростника / Уединенную построил церковь» [4]. В VIII веке на этом месте 
было возведено Гластонберийское аббатство, позднее ставшее одним из самых богатых и 
влиятельных монастырей в стране. 

В начале V века уход римских войск с территории Британии привел к многочисленным 
политическим и социальным переменам. В стране начался стремительный процесс распада 
централизованной власти. К середине столетия значительная часть Британии оказалась 
вовлечена в гражданскую войну. Почувствовав слабость ее жителей, враждебные племена 
пиктов и скоттов обитавшие в северной части острова, возобновили нападения на города и 
поселения бриттов. На смену каменным строениям пришли деревянные дома, ремесленники 
и торговцы, лишившись рынков сбыта, оставляли города и перебирались в деревни, а 
товарообмен стал преобладать над монетным обращением. Британия вступала в период 
раннего средневековья. 

В такой ситуации один из местных правителей решил упрочить свою власть, призвав в 
Британию германских варваров. Он «предложил им земли, в обмен на силу их мечей», не 
подозревая, что разобравшись с его обидчиками, иноплеменники вскоре повернут оружие 
против него самого [5]. Последовавшее вторжение германцев побудило жителей Британии 
взяться за оружие и противостоять захватчикам, однако силы были не равны, и вскоре 
значительная часть населения пала в битвах или оказалась в порабощении у пришельцев, 
которые быстро и уверенно продвигались вглубь страны. Уцелеть христианской вере в такой 
обстановке было тяжело. Придерживаясь язычества, завоеватели грабили храмы, разрушали 
монастыри, убивали священство вместе с паствой. Оставшиеся в живых эмигрировали в 
монастыри Ирландии, переселялись в Галлию или укрывались на севере страны, создавая в 
труднодоступных местах ряд новых обителей.  

Окончательно сломив сопротивление местного населения, завоеватели образовали на 
территории страны множество мелких королевств, непрерывно враждовавших друг с 
другом. К концу VI века сложилось семь наиболее крупных из них, образовавших так 
называемую Гептархию: Уэссекс, Суссекс, Эссекс, Нортумбрия, Мерсия, Восточная Англия и 
королевство Кент. 

Христианская вера едва теплилась на захваченных землях, однако ситуация неожидан-
но поменялась, когда правитель одного из англосаксонских королевств, носившего название 
Кент, женился на христианской принцессе из Галлии [2]. Когда слух об этом браке дошел до 
Рима, папа Григорий Великий поспешил отправить в Кент христианскую миссию, состояв-
шую из сорока человек им же основанного в Риме монастыря Андрея Первозванного. 

Сумев произвести на короля впечатление, миссия, возглавляемая приором Августином, 
крестила все его королевство, а также два других, соседних с ним – Эссекс и Восточную 
Англию. Августин с восторгом писал в Рим, сообщая понтифику, что: «урожай его велик, а 
жнецов мало!» [1]. В ответ папа Григорий направил к нему помощников, снабдив их всем 
необходимым для обустройства Церкви, а самому Августину даровал паллий и повелел 
впредь называться архиепископом Кентерберийским.  

Помимо дальнейшей христианизации англосаксонских королевств, перед римской мис-
сией стояла еще одна важная задача – интеграция местной Британской Церкви, существо-
вавшей на острове с первых веков христианства, в структуру папской Церкви. Британская 
Церковь была основана на острове в первых веках, и имела ряд расхождений с Римом, 
главными из которых были: иная дата празднования дня Пасхи, непохожий на римский 
обряд крещения и отличающаяся по форме тонзура клириков. Организованная Августином 
встреча лишь усилила разногласия: надменность римского архиепископа и ультимативность 
выдвигаемых им требований, а также твердость британцев в отстаивании своих позиций, 
привели к отсутствию взаимопонимания, и тогда со стороны римских проповедников 
зазвучали угрозы. Вскоре один из англосаксонских королей, побуждаемый Августином, напал 
на монастырь, принадлежавший британцам, и подверг его разорению, умертвив множество 
монахов, проживавших в нем.  

Однако успехи римских миссионеров оказались непрочными. После смерти короля, 
первым принявшего христианскую веру, на престол взошел его сын, придерживавшийся 
старых верований, и тогда по всему королевству прокатилась языческая реакция. Подобным 
образом, по смерти своего отца, принявшего христианство от римских миссионеров, посту-
пили и сыновья соседнего с Кентом королевства – Эссекса. Не будучи крещены, они часто 
приступали к епископу с требованием преподать им Тело Христово, однако получая отказ, в 
конце концов, изгнали его из своего королевства [1]. 
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Важную роль в процессе христианизации сыграла иная ветвь Британской церкви – Ир-
ландская. В отличие от Британии, где статус христианства в начале VII века еще не вполне 
определился, церковь в Ирландии к середине V века имела сложившуюся и хорошо развитую 
структуру. Действуя в северных районах Британии, она добилась значительных успехов в 
обращении целого ряда англосаксонских королевств, вызывая этим зависть и неприязнь 
римских миссионеров.  

Иногда соперничество между церквями приводило к странным ситуациям, например, 
когда в одном из англосаксонских королевств Пасха могла праздноваться два раза в год. 
Когда король праздновал Пасху по счислению Британской церкви, королева, следуя римско-
му обычаю, еще держала пост. Ликвидировать имеющиеся расхождения между двумя 
церквями удалось на соборе в Уитби в 664 году. Теперь все английское христианство 
придерживалось римского образца вероисповедания, однако многие британские монастыри 
смогли сохранить старые обычаи вплоть до XIII века. 

Подводя итоги, можно предположить, что деятельность римских миссионеров могла бы 
быть более плодотворной, если бы первые шаги были сделаны в союзе с уже имеющейся в 
Британии церковной организацией. С другой стороны, именно проявившиеся разногласия и 
последующая конкуренция между двумя христианскими церквями, смогли придать миссио-
нерам рвения в едином деле обращения в христианскую веру германских племен, захватив-
ших в начале VI века самый большой из британских островов.  
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Аннотация. В статье изучено историко-богословское наследие Евсевия Кесарийского. Акцентируется 
внимание на его методах интерпретации раннехристианской истории через призму регионального 
контекста Малой Азии. Основная задача исследования – выявить, как Евсевий конструирует образ 
Лидии как символа духовного сопротивления, богословской рефлексии и диалога с имперской властью. 
Используя методологию историко-текстуального анализа, автор раскрывает структуру нарратива 
Евсевия, комбинирующего агиографию, цитирование документов и полемику с ересями. Результаты 
подчеркивают, что работа Евсевия рассматривается как ключевой источник для понимания формиро-
вания церковной идентичности в IV веке, где локальные события (казни, богословские споры) интер-
претируются в контексте общеимперской истории. Исследование вносит вклад в изучение ранневизан-
тийской историографии, демонстрируя, как Евсевий совмещал апологетику христианства с 
политической легитимацией церкви. 
 
Abstract. The author of the article examines Eusebius of Caesarea’s historico-theological legacy, focusing on 
his methods of interpreting early Christian history through the regional context of Asia Minor. The study 
aims to reveal how Eusebius constructs the image of Lydia as a symbol of spiritual resistance, theological 
reflection, and church-state dialogue. By applying a methodology of historical-textual analysis, the article’s 
author deconstructs Eusebius’s narrative, which combines hagiography, documentary evidence, and anti-
heretical polemics. The findings highlight that Eusebius’s work is presented as a crucial source for under-
standing the formation of ecclesiastical identity in the 4th century, where local events (executions, theologi-
cal disputes) are framed within imperial history. The research contributes to the study of early Byzantine 
historiography, demonstrating how Eusebius merged Christian apologetics with the political legitimization of 
the Church. 
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Евсевий Кесарийский (ок. 260–340) – епископ Кесарии Палестинской, основоположник 

церковной историографии, участник Никейского собора (325 г.), приближенный императора 
Константина Великого. Его главный труд – «Церковная история» – первый систематический 
обзор развития христианства с апостольских времен до IV века [1]. Евсевий стремился 
доказать преемственность церковной традиции, апологетизировать христианство через 
документы, письма и свидетельства мучеников, а также связать его становление с римской 
имперской историей. Его внимание к Малой Азии, включая Лидию и Сарды, отражает 
интерес к регионам, где раннехристианские общины сталкивались с гонениями, ересями и 
взаимодействовали с имперской властью. 

Евсевий уделяет особое внимание мученичеству в Лидии, подчеркивая его роль в укре-
плении веры. Например, он описывает путь Игнатия Антиохийского через города Малой 
Азии, включая Смирну и Траллы, где святой «укреплял верующих беседой» и предостерегал от 
ересей. В письме к римлянам Игнатий выражает готовность к смерти: 

                                                   

1 Научный руководитель: Болгов Николай Николаевич, доктор исторических наук, профессор кафедры 
всеобщей истории историко-филологического факультета НИУ «БелГУ»; главный научный сотрудник 
Института истории и археологии Византии и Причерноморья СевГУ. 
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«Пусть огонь, и крест, и стая зверей; пусть разбросают мои кости... только бы 
встретить Иисуса Христа» [2, с. 158]. Для Евсевия это не просто рассказ о страданиях, но 
доказательство духовной стойкости, противопоставляемой «безбожию» язычников. Лидия, 
через которую проходил маршрут мучеников, становится символом сопротивления: Карп и 
Папила, епископ и диакон Фиатиры (северная Лидия), после пыток в Сардах, были казнены в 
Пергаме, а их слуга Агафодор «добровольно пошел» за ними. Автор акцентирует детали: «их 
привязали к коням», «бросили в печь», – чтобы показать, как насилие властей лишь укрепляло 
веру. Город Сарды, столица древней Лидии [3], в тексте Евсевия предстает духовным 
центром. Мелитон, епископ Сардский, назван «мужем апостольским» – его «Апология», 
адресованная императору Марку Аврелию, стала ключевым документом в защите христиан. 
Евсевий цитирует эдикт императора: 

«Если кто-то будет упорно обвинять христианина как такового, то с обвиняемого 
снимается обвинение ... а обвинитель подлежит суду» [2, с. 182]. Этот текст, по мнению 
автора, демонстрирует успех интеллектуальной борьбы Мелитона, сумевшего повлиять на 
имперскую политику. Евсевий также перечисляет труды Мелитона – от «О Пасхе» до «Проше-
ния к Антонину» – подчеркивая, что Сарды были не только местом мученичества, но и 
центром богословской рефлексии. Особое значение имеет составленный Мелитоном список 
ветхозаветных книг, созданный после путешествия «на Восток, где Писание было проповеда-
но и исполнено» [2, с. 207]. Для Евсевия это свидетельство связи Лидии с истоками христиан-
ской традиции. 

Интерес к Лидии у Евсевия связан и с противостоянием ортодоксии и ересей. Поли-
крат, епископ Эфесский, в письме к Римской церкви упоминает Мелитона Сардского как 
«евнуха, целиком жившего в Духе Святом» [2, с. 253], чьи мощи хранились в Сардах. Это 
упоминание – часть спора о дате Пасхи, где лидийские общины настаивали на соблюдении 
«издревле переданного обычая» [2, с. 253]. Для автора их позиция, основанная на авторитете 
Иоанна Богослова и Поликарпа Смирнского, – доказательство верности апостольскому 
преданию. 

Однако Лидия была и очагом ересей. Аполлоний, критик монтанизма, обвинял сектан-
тов в искажении веры: «Монтан учил расторгать брак, устанавливал правила для постов... 
Пепузу и Тимий называл Иерусалимом» [2, с. 253]. Евсевий, цитируя этот фрагмент, осужда-
ет «фригийскую ересь» (Пепуза и Тимий – города вблизи Филадельфии Лидийской) как 
пример отхода от простоты апостольского учения. Даже в описании ересей автор видит 
Лидию значимым регионом, где решалась судьба церковного единства. 

Выходит так, что Евсевий рассматривает историю Лидии через призму триумфа хри-
стианства. Мученики вроде Карпа, богословы вроде Мелитона и даже еретики вроде Монта-
на служат ему для демонстрации двух тезисов: 

1. Сакральность страдания. Гонения в Сардах и Фиатире интерпретируются не как по-
ражение, а как победа – смерть мучеников «со славой» подтверждает истинность их веры. 

2. Преемственность традиции. Упоминание Поликратом мощей Мелитона в Сардах, а 
также список ветхозаветных книг подчеркивают, что Лидия сохранила связь с апостольской 
эпохой, несмотря на расколы. 

Если же говорить о диалоге с империей, то переписка Мелитона с императорами пока-
зывает: Лидия не была периферией, ее епископы влияли на центральную власть, а христиан-
ство здесь развивалось в рамках римского правового поля. 

Евсевий, будучи придворным историком, стремится представить Лидию как модель 
гармонии между Церковью и Империей, где даже гонения в итоге укрепили веру. Его 
нарратив сочетает агиографию с политической апологетикой, что характерно для ранневи-
зантийской историографии. 

 
Источники и литература (References): 

 
1. Ващева И.Ю. Евсевий Кесарийский и становление раннесредневекового историзма. СПб., 2006. 272 с. 
2. Евсевий Кесарийский. Церковная история / Ввод, ст., коммент., библиогр. список и указатели И.В. 

Кривушина. СПб.: Изд-во Олега Абышко, 2013. 544 с.  
3. Foss C. Byzantine and Turkish Sardis. Camb. (Mass.), 1976. 216 р. 



 

II Всероссийская научно-практическая конференция  
«Климентовские чтения». Севастополь, 10–11 октября 2025 года 

161 

ЦЕРКОВНАЯ АРХЕОЛОГИЯ 
 
 
 

УДК: 902+94(477.75)”03–05”                                              DOI: 10.5281/zenodo.17114441                                         

РАННЕХРИСТИАНСКАЯ МЕЛКАЯ ПЛАСТИКА ХЕРСОНЕСА ТАВРИЧЕСКОГО 

 
EARLY CHRISTIAN SMALL PLASTIC TAURIC CHERSONESOS 

 
Луценко В.О.1 
Lutsenko V.O. 

 
Севастопольский государственный университет, г. Севастополь 

Sevastopol State University, Sevastopol 
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Abstract. The article examines samples of small plastic art from excavations in Chersonesos, dating back to 
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antiquity to the Middle Ages and from paganism to Christianity. At the same time, antique artistic forms and 
creative principles still prevailed in the period under study. 
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Херсонес Таврический занимает особое место в распространении христианства в Се-

верном Причерноморье. В I–III вв. н.э. здесь в основном еще сохранялся греческий пантеон. 
Главной богиней, стоявшей во главе пантеона, была Дева. В это время происходил упадок 
официальных культов Геракла, Афины, Аполлона, Диониса и др. Следствием этого стал 
процесс расширения круга частных культов и проникновение новых религиозных течений [3, 
с. 44]. Начинается зарождение местной христианской Церкви, и новое вероучение постепен-
но вытесняло старые языческие религиозные представления. 

Начало переходного периода в Херсонесе можно отнести ко второй половине IV в., так 
как источники свидетельствуют о наличии в городе небольшой христианской общины. Одной 
из проблем переходной эпохи (IV–VI вв.) является зарождение и эволюция христианского 
искусства, которая была связана с усвоением и переосмыслением античного опыта. Проил-
люстрировать суть этого можно словами блаженного Августина: «Христиане меньше, чем 
кто бы то ни было должны отвергать что-либо хорошее только потому, что оно принад-
лежит тому или другому, только Бог – создатель и владелец всего. Поэтому продолжать 
хорошие обычаи, практиковавшиеся у идолопоклонников, сохранять предметы культа и 
знания, которыми они пользовались, это значит отобрать у них то, что им не принадле-
жит, вернуть истинному владельцу, Богу, посвящая ему непосредственно в его культе и 
косвенно в культе святых» [5, c. 185]. 

В изучаемую эпоху основным видом осветительных приборов были глиняные светиль-
ники. Позднее к ним присоединились лампады и свечи. Это является характерной чертой 
погребального обряда, с конца II–III в. в могилах херсонесского некрополя количество 
светильников увеличивается. В III–IV вв. светильники ставились в каждое третье-четвертое 
погребение (в I–II вв. присутствовали в инвентаре одного из 10–15) [2, c. 50]. Это можно 
                                                   

1 Научный руководитель: Фомин Михаил Владимирович, кандидат исторических наук, доцент кафедры 
«Всеобщая история и мировая культура», Севастопольский государственный университет. 
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объяснить трансформацией идеологии, так как во всех восточных религиозных течениях 
огонь, свет и светильники играли важную роль. Роль огня в религиозной жизни, а также 
связь светильников с представлениями о потустороннем мире подтверждаются не только их 
количественным увеличением, но и их наличием на алтарях или рядом в помещениях, 
которые можно определить как домашние святилища.  

Импортные малоазийские светильники не имеют изображений на щитке, но украшены 
рельефным орнаментом – виноградной лозой по плечикам. Североафриканские – с орнамен-
том геометрических фигур в сочетании с растительными стилизованными мотивами. 
Понтийские – с рисунком арки, которая опирается на две колонки в круге из выпуклых точек 
и косых штрихов, что символизирует источник жизни в раннехристианской символике. 
Часто встречается сюжет «соглядатаи Моисея»: изображались только два первых посланца с 
гроздью винограда [1, c. 100–101]. В нем представляются эллинистическая и восточная 
традиции. Среди бытовых светильников Херсонеса преобладают классические ранневизан-
тийские орнаменты – растительный и геометрический.  

Найденный в 1909 г. на западном некрополе в склепе 18 светильник IV – первой поло-
вины V в. может относиться к более распространенному типу, которые, вероятнее всего, 
использовались в церковных обрядах. Щиток светильника украшен штампованным изобра-
жением креста, а плечики – плетенкой. Он относится к малоазийской продукции. Еще один 
был найден в северо-восточном районе, квартал III, и датирован V–VI вв. Имеет штампован-
ное изображение хрисмы [1, c. 102]. Среди находок имеется также светильник с изображени-
ем двух рыб на щитке. Он датируется концом III – первой половиной IV в., однако есть 
мнение, что это изображение нельзя считать исключительно христианским, так как в 
античную эпоху оно символизировало брак [2, c. 56]. В 1966 г. в Портовом районе, в цистер-
не 91, был обнаружен светильник с массивной ручкой в виде равноконечного креста. Однако 
обычным явлением в Херсонесе светильники с изображением хрисмы на щитках или с 
ручкой в виде креста становятся не ранее конца V–VI в. [2, c. 56]. 

В 1896 г. впервые был найден глиняный кружок диаметром 10,2 см с изображением св. 
Фоки. На нем присутствует надпись: «Благословение нищеприимницы св. Фоки в Херсонесе». 
Среди исследователей велись споры о его трактовке. Н.Н. Болгов отмечает, что изображение 
соответствует в иконографии версии легенды, которую опубликовал в 1911 г. К. Ван дер 
Фрост, где Фока – отрок, который любит море. Скорее всего, кружок являет собой пробку или 
крышку сосуда. Второй предмет, найденный при раскопках храма 1963–1965 гг., имеет 
диаметр 9,8 см. На плоской лицевой стороне – изображение св. Фоки в лодке, а по ободку 
есть греческая надпись «Благословение нищеприимницы св. Фоки в Херсонесе». Предмет 
является формой для оттиска [1, c. 105–107].  

В Северном Причерноморье были найдены ампулы-евлогии – небольшие сосуды для ос-
вященного масла или воды. Изготавливались они для паломников при церквах и монастырях, 
а также при мартириях популярных святых. Евлогии связывают с языческим обычаем 
уносить домой несъеденные в храме части жертвенных животных [1, c. 108]. К VI в. было 
налажено местное производство. Одним из наиболее ярких памятников является евлогия св. 
Лонгина Криния VI века.  

При раскопках были найдены навершия трех епископских посохов – два представляют 
собой массивные бронзовые набалдашники, которые завершаются крестами; один выточен 
из слоновой кости в виде сферы, на которой монограмма имени епископа Аммония, Иоанна 
или Сосандра и надпись «епископ Христов города Херсонеса» [1].  

В 1897 г. при раскопках крестообразного храма под полом алтарной части было найде-
но серебряное мощехранилище, которое представляет собой небольшой саркофаг. Датирует-
ся около 550 г. На нем изображены Христос; с двух сторон от него апостолы Петр и Павел; 
Богоматерь между двумя ангелами; двое молодых святых, возможно, это Георгий и Димит-
рий Солунские; а также кресты с расширяющимися концами. На дне и внутренней поверх-
ности крышки – четыре клейма времени императора Юстиниана I [4]. У Богоматери тип 
полного овала лица, широко известное по мозаикам IV–V вв. женское головное покрывало из 
легкой материи, которое падает сзади прямыми складками – все это свидетельствует об 
эллинистической традиции.  

В 1914 г. была найдена бронзовая литая лампада VI–VII вв. на западном некрополе, 
склеп 8. Представлена в виде канфара без ручек, на короткой ножке, с выступающим 
вертикальным венчиком и тремя вертикальными петлями для крепления цепей – две состоят 
из мелких звеньев, одна из длинных [4].  

Таким образом, процесс смены идеологии и форм искусства в связи с распространени-
ем христианства протекал постепенно и сопровождался очень плавными изменениями 
общего культурного облика. После легализации новой веры начался сложный культурный 
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синтез, результатом которого стало восприятие христианством многих художественных форм 
и принципов античности в переосмысленной и символической форме.  
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Аннотация. В статье приведен краткий очерк истории фригийского города Аморий, жизнь которого 
приходится на античный и византийский периоды. Выявляется значение Амория для античных 
государств и империи на каждом из этапов его существования, будь то малоизвестный город в 
классический период, форпост в эпоху Поздней античности или же крупный центр городской жизни в 
византийское время. Отдельное внимание уделяется перипетиям жизни высших кругов Византии, 
связанных с фемой Анатолик, центром которой и являлся Аморий. Приводится и другой важный 
аспект, связанный с городом – его обнаружение в XIX веке и раскопки прошлого и настоящего 
столетий. Рассматривается состояние города на данный момент с учетом топографии города.  
 
Annotation. The article provides a brief outline of the Phrygian city of Amorium, which dates back to the 
ancient and Byzantine periods. The significance of Amorium for the empire at each stage of its existence is 
revealed, whether it was a little-known city in the main classical period, an outpost in Late antiquity, or a 
major center of urban life in Byzantine times. Special attention is paid to the vicissitudes of the life of the 
highest circles of the Eastern Roman Empire associated with the Anatolian theme, the center of which was 
Amorium. Another important layer related to the city is given – its discovery in the 19th century and 
excavations of the past and present centuries. The current state of the city is being considered, taking into 
account the topography of the city. 
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Рассматривая набор проблем, связанных с малоазийскими историческими областями, 

мы однозначно обращаемся к теме городов, которые, подобно маркерам, показывают 
различные процессы и явления, характерные для региона в определенный период.  

Фригия в период поздней античности представлена, в первую очередь, плеядой горо-
дов, находящихся в южной части области, среди которых особое место занимают Гиераполь 
[3], Лаодикея [12], Апамея Кибот [1] и Колоссы (Хоны) [11]. Хотя они и играли наиболее 
весомую роль в развитии региона, лишь ими история городов Фригии не ограничивается. 
Если мы переместимся северо-восточнее, то перед взором предстанет не менее интересный 
город, Аморий (Ἀμόριον) (см. рис. 1), пик развития которого пришелся на более позднее 
время, однако, не упомянуть его в контексте античной и византийской истории невозможно.  

Мы будем правы, если идентифицируем это поселение как изначально греко-
македонское, но при этом каких-либо однозначных сведений о его происхождении в пись-
менной традиции не имеется [13, p. 18].  

Проследить жизнь Амория в период, предшествующий ранневизантийскому, можно пре-
имущественно по нумизматическим свидетельствам. Так, известно, что город начал чеканить 
собственную монету примерно в середине I в. до н.э., наравне с еще 19-ю фригийскими города-
ми, которые, за исключением Апамеи, ранее подобным не занимались [13, p. 28].  

Письменные источники, содержащие какую-либо информацию о городе в период до его 
ранневизантийского расцвета, ограничиваются указанием Страбона на то, что город и 
прилегающие к нему территории входят в состав так называемой Фригии Эпиктет (Strabo 
XII.VII.13).  
                                                   

1 Научный руководитель: Болгов Николай Николаевич, доктор исторических наук, профессор кафедры 
всеобщей истории историко-филологического факультета НИУ «БелГУ»; главный научный сотрудник 
Института истории и археологии Византии и Причерноморья СевГУ. 
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При императоре Диоклетиане (284–305), при изменении административного деления 
империи, Аморий, находящийся на границе между Фригией и Галатией, попал в диоцез 
Понт, а внутри него – в провинцию Галатия Вторая (см. рис. 2).  

Примерно к IV в. Аморий и расположенные неподалеку Анкара и Пессинунт, начинают 
играть более существенную роль, заключающуюся в том, что их функции впредь сводятся к 
оборонительным. Подобные выводы делаются исходя из возведения в обозначенное время 
укреплений в виде стен, окружающих город [10, p. 687]. Еще более город был укреплен в 
правление императора Зенона (474–475 и 476–491) [4, p. 79]. 

В VII веке Аморий становится одной из основных целей арабских набегов, начавшихся 
с 644 г. Это подтверждает стратегическую важность города [8, p. 184]. 

Кульминации развитие города достигло к середине VII века, когда Аморий стал столи-
цей одной из наиболее важных областей, географически занимавшей центральное положение 
в Малой Азии – фемы Анатолик [7, p. 25–26]. 

С этим городом связана история нескольких императоров. Речь идет, во-первых, о Льве 
III, основавшем Исаврийскую династию и первоначально занимавшем в феме Анатолик 
должность стратига (717 г.). В дальнейшем его сын Константин V (741–775 гг.) скрывался в 
Амории во время узурпации власти Артаваздом (742–743 гг.). Во-вторых, стратегим упомяну-
той фемы был будущий василевс Лев V Армянин (813 г.) [7, p. 26]. 

Город связан с происхождением другой династии византийских императоров, полу-
чившей название Аморийской или Фригийской – по месту рождения ее первого представите-
ля – Михаила II (820–829 гг.) [6]. Этой семье удалось удержаться у власти вплоть до 867 г., 
когда трон был занят Василием I Македонянином.  

Впрочем, есть вероятность того, что Македонская династия могла быть побочной вет-
вью Аморийской, так как жена Василия Евдокия Ингерина находилась в любовной связи с 
Михаилом III, последним императором Аморийской династии, что порождает сомнения в 
происхождении Льва VI (886–912 гг.) [2, с. 153]. 

Византийский период жизни города, как и его существование в целом, подходит к кон-
цу в XI веке, когда сельджуки одерживают решительную победу в битве при Манцикерте в 
1071 г. [4, p. 80]. 

Впоследствии немногочисленные руины Амория были обнаружены и идентифицирова-
ны европейским археологом Уильямом Дж. Гамильтоном в 1836 г. Однако те виды, которые 
предстали перед путешественником, ныне сложно представить, поскольку впоследствии 
неподалеку от руин византийского города расположилась турецкая деревня Хисаркёй, и 
многие памятники были разобраны на строительные материалы [7, p. 27].   

Более столетия спустя к раскопкам Амория приступила группа британских археологов 
под руководством Мартина Харрисона. После 2012 года раскопки проводятся преимущест-
венно турецкими археологами [5].  

Городское пространство можно разделить на Верхнюю и Нижнюю части. Во время ви-
зантийского периода существования города Верхняя часть отводилась в основном под 
административные постройки, Нижняя – преимущественно под жилые. Среди наиболее 
значительных обнаруженных памятников следует выделить церковный комплекс, включаю-
щий в себя базилику и баптистерий, возведенные в V–VI вв. в Нижнем городе, термы, 
городские стены и внешний некрополь. К тому же, хорошо прослеживается система улиц (см. 
рис. 3) [9]. 

Таким образом, мы можем проследить основные известные вехи существования антич-
ного, а впоследствии византийского города Аморий, находящегося на севере Фригии близ 
границы с Галатией. Хотя город и оставил памятников на порядок меньше, нежели его 
соседи, к примеру, Лаодикея, он все же представляет интерес как один наиболее оживлен-
ных городов империи в византийское время.  
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Рис. 1. Расположение города Аморий 
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Рис. 2. Аморий в административной системе Диоклетиана 
 

 
 

Рис. 3. Топографическая карта Амория  
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Аннотация. В статье предпринят опыт оценки церковной администрации в ранневизантийский 
период на Крите и в Крыму, а также сравнения архитектурных особенностей христианских строений 
на примерах Уваровской базилики в Херсонесе и церкви Святого Тита в Гортине на Крите. Сделан 
вывод, что эти архитектурные сооружения значительно отличаются друг от друга. Это означает, что на 
разных территориях Византийской империи имелись свои особенности и традиции строительства 
храмов. 
 
 
Abstract. The article attempts to evaluate the church administration in the early Byzantine period in Crete 
and Crimea, as well as to compare the architectural features of Christian buildings using the examples of the 
Uvarov Basilica in Chersonesos and the Church of St. Titus in Gortyn in Crete. It is concluded that these 
architectural structures differ significantly from each other. This means that different territories of the 
Byzantine Empire had their own features and traditions of temple construction. 
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В правление Константина I появились первые ощутимых материальные следы христи-

анства по всей территории империи, в том числе на Крите, где еще в I веке появились 
первые христиане [3, p. 106], и в Крыму, где этот процесс начался не позднее III века, а 
возможно и во II в. [6, с. 130].  

В этой контексте мною предпринят сравнительный анализ Уваровской базилики в Хер-
сонесе и базилики Святого Тита в Гортине. Оба этих храма являются наиболее важными для 
своих регионов и городов. Об архитектурных памятниках этого типа написано большое 
количество работ. Однако о базилике Святого Тита нет отечественных исследований, 
существуют только зарубежные работы. В археологическом плане у нас осталась достаточное 
количество данных об этом памятнике – восточная часть базилики сохранилась достаточно 
хорошо, как и некоторые прочие ее остатки, от 0,5 до 2,3 м в высоту [4, p. 15]. Остальное 
разрушено. 

С Уваровской, все наоборот – есть отечественные работы. Но существует проблема, свя-
занная с тем, что памятник не сохранился полностью. Существует только нижняя часть 
здания. 

Начнем анализ с базилики Святого Тита, которая находилась на территории столицы 
Крита – города Гортины [1, p. 34]. Храм был центром архиепископства на всей территории 
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острова, что подтверждается надписями на остатках самой базилики и упоминаниями в 
письменных источниках. Так, в письме 451 г. к папе Льву I, которое было отправлено с 
Гортины [2, p. 647], а также у Андрея Дамасского – митрополита гортинского, упоминается 
храм, а также косвенно подчеркивается центральная функция именно гортинского архиепи-
скопства с главным храмом в базилике Святого Тита [4, p. 11]. 

С Уваровской базиликой все обстоит иначе. Во главе этой церковной территории стоял 
епископ, который главенствовал над территорией Юго-Западного Крыма [8, с. 18]. Это 
подтверждается в Corpus notitiarum Episcopatuum, где отмечено, что еще в I веке на II 
Вселенском соборе присутствовал епископ из Херсона [8, с. 17]. Кроме того, немаловажным 
является агиографический источник «Жития святых епископов Херсонских», который 
подтверждает факт наличия епископства в Херсонесе [9, с. 338].  

Таким образом, храм на Крите был центром архиепископства, а храм в Херсоне – цен-
тром небольшой епархии, то есть ниже по статусу.  

Датировка строительства базилики Святого Тита остается дискуссионной. Ставрос Ма-
малукос предположил, что она построена в VI веке и перестраивалась до – века включительно 
[4, p. 12]. Однако, данные, полученные с 2013 по 2015 гг., позволили датировать постройку 
храма серединой V века [5, p. 85]. Причину столь широких датировок специалисты связыва-
ют с неоднократными перестройками архитектурного сооружения в период землетрясений и 
арабских набегов [7, с. 177].  

Ширина и длина памятника, включая все его основные части, была  24,5 х 34,3 м [4, p. 
15]. Базилика была трехнефной [2, p. 646], разделенной колоннами на невысоком стилобате. 
Восточная часть имела три апсиды [7, с. 178], главный алтарь находился в центральном 
нефе, а остальные в боковых. Длина нефа составляла 31 м, а ширина 20,5 м. Трансепт имел 
двухаспидную форму [1, p. 33]. Нартекс соединялся с храмом трехчастными арочными 
проемами. Алтарное пространство включало в себя алтарную апсиду, жертвенник и диакон-
ник [4, p. 15]. Перекрытие здания, вероятно, было деревянным, а не сводчатым. Над стыком 
центрального и поперечного нефов был купол с барабаном. Основным строительным мате-
риалом были прямоугольные тщательно отесанные блоки [1, p. 32].  

Уваровская базилика Херсонеса Таврического находится в едином архитектурном ком-
плексе, который включал в себя также баптистерий и резиденцию епископа. Собор сохра-
нился плохо. Во-первых, из-за близкого расположения береговой линии, что в уже в новое 
время привело к обрушению северо-восточной части базилики [9, с. 338]. Во-вторых, в 
период археологических раскопок XIX века храм был уже в значительной мере разрушен. 
Таким образом, мы имеем ныне in situ часть оставшихся стен базилики по контуру и 
мозаичную часть пола в экзонартексе [10, c. 21].  

Впервые храм был описан графом А.С. Уваровым. Впоследствии его докапывал и опи-
сывал К.К. Косцюшко-Валюжинич, который, по монетному материалу, обнаруженному под 
полом базилики, датировал его рубежом VI–VII вв.. А.Л. Якобсоном впоследствии отстаивал 
более раннюю датировку – V в. с перестройками в VI и X веках [10, с. 23]. Главная архитек-
турная особенность храма, как и Гортинской базилики – трехнефная планировка. Базилика 
составляла в длину 36 м с двумя боковыми рядами колонн. В боковых нефах были прорези 
окон. В центральной апсиде был алтарь. Более интересное и значительное отличие от 
базилики Святого Тита – мозаичные изображения. Вход осуществлялся через нартекс, что 
было характерно для всех христианских храмов той поры [10, с. 22].  

Таким образом, в качестве основного отличия двух храмов следует назвать различную 
форму базилик, в частности, наличие купола на критском памятнике, и отличие мозаичных 
изображений. Роднит их трефнефная планировка. Хоть эти сооружения значительно отлича-
ются друг от друга, их наличие дает понять, что на разных территориях Византийской 
империи имелись свои традиции создания храмов. Это подталкивает нас к дальнейшему их 
изучению, а также поиску схожих форм архитектурной традиции. 
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Аннотация. В статье изучена византийская иконопись как визуальное воплощение патриотических 
идей. Сделан вывод, что иконы служили не только религиозным целям, но и являлись инструментом 
формирования имперской идентичности и сплочения общества. Подчеркнута их роль в поддержании 
патриотического духа и стремления к освобождению от латинского влияния, мотивации армии в 
период военных кампаний. Византийская иконопись, объединяя духовное и светское, играла важную 
роль в укреплении патриотизма и сплоченности ромеев. 
 
Abstract. The article examines Byzantine icon painting as a visual embodiment of patriotic ideas. It is 
concluded that the icons served not only religious purposes, but were also a tool for the formation of imperial 
identity and social cohesion. Their role in maintaining the patriotic spirit and striving to free themselves from 
Latin influence, as well as motivating the army during military campaigns, is emphasized. Byzantine 
iconography, which unites the spiritual and the secular, played an important role in strengthening Romaion 
patriotism and solidarity.  
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Византийская икона, как визуальный источник, может служить не только в качестве 
религиозного объекта, но и отображением византийского патриотизма, поскольку иконопись 
для византийцев была не просто способом выражения религиозных чувств, а инструментом 
формирования национальной идентичности и способом сплочения.  

Мозаики с изображением императоров также имеют патриотическое значение. Мозаи-
ка с изображением императора Льва VI перед Христом расположена в люнете над централь-
ным входом в собор Святой Софии в Константинополе. Ее создание относят к периоду между 
886 и 912 годами. Христос торжественно восседает на троне с Евангелием в руках, по 
сторонам от него изображены два медальона с полуфигурами Богоматери и Архангела 
Гавриила. Слева от Иисуса в позе глубокого поклона проскинесиса, с протянутыми к Спаси-
телю руками, представлен император Лев VI.  

Среди искусствоведов есть мнение, что мозаика воспроизводит религиозную церемо-
нию, во время которой император падал перед святым, чтобы просить Христа о благополу-
чии империи или просто просит прощения за свои деяния, поскольку считается, что здесь 
императора показали, как грешного правителя. Но по другой версии считается, что это 
образная сцена поклонения земного царя Небесному или молитвы о заступничестве.  

Мозаика «Императоры Константин и Юстиниан перед Богоматерью» написана во вто-
рой половине Х в. и находится в соборе Святой Софии. На мозаике изображена Богоматерь с 
Богомладенцем на коленях, император Константин (справа) приносит в дар Константино-
поль, император Юстиниан (слева) приносит в дар собор Святой Софии.  

Мы видим, что роль императоров в Византии была не только в военных кампаниях, но 
и в религиозном аспекте, что позволяло создавать единство между небесным и земным, 
связывая судьбу империи с божественным промыслом, а также соединяя духовные и 
светские аспекты жизни.  

Но духовный и светский аспекты были не единственными, где применялись византий-
ские иконы как патриотическая парадигма, к ним присоединялись и военные компоненты: в 
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собраниях Б. и В. Хоненко [1] есть иконы, благословляемые Христом, но они уже относятся к 
XII–XIII векам, в момент, когда Византия была разделена на несколько частей из-за IV 
крестового похода. Поэтому религия была важным элементом в патриотическом сознании 
людей, чтобы сохранить свою страну и в дальнейшем прогнать латинян из Константинополя.  

Воины на иконах представлены либо в виде святых с нимбом на голове, либо как благо-
словляемые Христом. Важную роль играет культ святого Георгия Победоносца в иконописи 
того времени. К этому же собранию относятся икона святого Феодора Тирона и святого 
Феодора Стратилата, святого Георгия, две иконы святого Димитрия. Все они относятся к XII–
XIII векам, что может говорить о том, что в них вкладывали один смысл, а также мотивы их 
написания одинаковые – показать воинов, чтобы армия ромеев могла на них равняться, 
вести успешные военные кампании и сплотить людей, чтобы изгнать крестоносцев из своей 
страны.  

Икона святого Георгия и святого евангелиста Луки показывает двух людей, общающих-
ся между собой. Она интересна тем, что это одна из немногих икон, показывающая взаимо-
отношения людей друг с другом. Причем в рамках патриотической парадигмы: воин ищет 
поддержки и помощи у представителя Церкви.  

Представленный анализ византийских икон и мозаик убедительно демонстрирует их 
многофункциональность, выходящую далеко за рамки исключительно религиозного значе-
ния. Они служили мощным инструментом формирования и поддержания византийского 
патриотизма, национальной идентичности и единства. 

Мозаики в соборе Святой Софии, изображающие императоров Льва VI, Константина и 
Юстиниана, иллюстрируют неразрывную связь между земной властью и божественным 
промыслом. Подчеркивая религиозное благочестие правителей, их вклад в строительство и 
украшение храмов, византийское искусство легитимизировало императорскую власть и 
объединяло народ вокруг веры. Акцент на поклонении императора Христу или Богоматери 
подчеркивал его роль как посредника между небесным и земным миром, а также его 
ответственность перед Богом за благополучие империи.  

Особую актуальность патриотическая функция иконописи приобрела в период ослабле-
ния Византии, особенно после IV Крестового похода, когда империя была разделена. Иконы с 
изображением святых воинов – Георгия Победоносца, Феодора Тирона, Феодора Стратилата 
и Димитрия Солунского – служили образцами для подражания, вдохновляя армию ромеев на 
успешные военные кампании и способствуя сплочению народа в борьбе против латинян. Эти 
образы не только придавали воинам уверенность и веру в победу, но и укрепляли националь-
ное самосознание, подчеркивая необходимость защиты родной земли и православной веры.  

Икона святого Георгия и святого евангелиста Луки, показывающая взаимодействие 
воина и представителя Церкви, является примером того, как религиозное искусство могло 
транслировать идею сотрудничества между различными слоями общества ради общей цели – 
укрепления и защиты Византии. Она демонстрирует важность духовной поддержки для 
воинов и призывает к единству перед лицом внешних угроз.  
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Аннотация. Статья посвящена анализу современных интерпретаций традиционных ценностей 
Православия в условиях глобализации и цифровизации. Исследование выявляет ключевые ценности 
православного богословия, такие как любовь, милосердие, целомудрие и соборность, основанные на 
Священном Писании и святоотеческом предании. Особое внимание уделяется вызовам, с которыми 
сталкивается Церковь в современном мире: секуляризация, постмодернизм, цифровая культура, а 
также дискуссиям между либеральным и консервативным подходами к адаптации традиционных 
норм. Рассматриваются практические аспекты духовно-нравственного воспитания, включая образова-
тельные и социальные проекты, а также критика взаимодействия Церкви с государством и обществом. 
Выводом является понимание необходимости баланса между сохранением традиционной идентичности 
и творческим осмыслением новых условий для выполнения миссии Церкви в XXI веке. 
 
Abstract. The article is devoted to the analysis of modern interpretations of the traditional values of 
Orthodoxy in the context of globalization and digitalization. The study reveals the key values of Orthodox 
theology, such as love, mercy, chastity and conciliarity, based on the Holy Scriptures and patristic tradition. 
Special attention is paid to the challenges the Church faces in the modern world.: secularization, postmod-
ernism, digital culture, as well as discussions between liberal and conservative approaches to adapting 
traditional norms. Practical aspects of spiritual and moral education are considered, including educational 
and social projects, as well as criticism of the interaction of the Church with the state and society. The 
conclusion is an understanding of the need for a balance between preserving traditional identity and 
creatively understanding new conditions for fulfilling the mission of the Church in the 21st century. 
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Православное богословие, опираясь на многовековое наследие, сегодня сталкивается с 
необходимостью переосмысления традиционных ценностей в новых реалиях. Эта необходи-
мость обусловлена рядом вызовов, среди которых важность осмысления традиционных 
ценностей в условиях глобализации и цифровизации. Целью данного исследования является 
выявление и анализ современных интерпретаций традиционных ценностей в православном 
богословии, путем рассмотрения их трансформации и адаптации к вызовам глобализации и 
цифровизации, а также представится возможным оценить роль Церкви в сохранении и 
актуализации этих ценностей в условиях меняющегося социокультурного контекста. Перво-
степенными задачами исследования является рассмотрение богословского понимания 
традиционных ценностей, выявление их трансформации в современном контексте. Также 
необходимо проанализировать роль Церкви в сохранении традиционных ценностей и их 
популяризации.  

В публичном дискурсе, особенно в академических и церковных кругах, активно обсуж-
дается вопрос о совместимости религиозных ценностей с новыми тенденциями общества в 
условиях глобализации. Прежде, чем дать ответ на этот вопрос, необходимо проанализиро-
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вать ценности конкретной религии, в данном случае – Православия. В Библии и святоотече-
ском предании заложены ключевые ценности Православия, которые формируют духовную и 
нравственную основу веры. В Православии любовь – ключевая ценность, понимаемая как 
деятельное стремление к благу другого (1 Ин. 4:16, Мф. 22:37-39). Иоанн Златоуст называл ее 
«источником всех благ». Милосердие и помощь ближнему также важны (Лк. 10:25-37, Иак. 
2:14-17). Целомудрие и чистота, важный аспект этики, ведущий к святости (1 Фес. 4:3-5, Мф. 
5:8). Н.С. Первушина анализирует православные ценности через призму Десяти заповедей, 
выделяя ценности, связанные с отношением к Богу (вера, поклонение, почитание имени, 
соблюдение дня Господня) и отношениями между людьми (семья, жизнь, целомудрие, 
честность, правдивость). Дополнительно выделены любовь, милосердие, смирение, терпение, 
соборность и самосовершенствование. Первушина считает заповеди путем к гармонии, 
особенно важной в современном мире, и предлагает исследовать их в контексте цифровой 
эпохи и секулярной этики. 

На данном этапе исследования были выявлены главные ценности Православия, из этого 
и вытекает главная проблема исследования, а именно: православные ценности сегодня 
сталкиваются с рядом вызовов, связанных с глобальными социокультурными изменениями. 
Эти вызовы порождают новые интерпретации традиционных норм и дискуссии внутри 
Церкви. В первую очередь, стоит отметить, что секуляризация, выражающаяся в отделении 
религии от общественной жизни, приводит к религиозному индифферентизму, подмене 
традиционных ценностей (семьи, жертвенности).  

Постмодернизм с его релятивизмом и отрицанием абсолютных истин ставит под сомне-
ние авторитет Церкви, порождает гибридные духовные практики, например, совмещение 
Православия и эзотерики, а также дискуссии о пересмотре традиционных этических норм. 
Цифровая культура с ее виртуализацией и клиповым мышлением приводит к подмене 
реального духовного опыта цифровыми суррогатами, возникновению вопросов «кибер-
аскетизма» и дискуссий о совместимости цифрового бессмертия с православным вероучени-
ем. Дискуссии о трансформации православных ценностей в современном мире разделяют 
Церковь на несколько течений.  

Либеральный подход, представленный такими богословами, как протоиерей Георгий Митро-
фанов, предлагает адаптировать традиции к современности, аргументируя это необходимостью 
понятного для молодежи языка проповеди, например, через соцсети, и смягчения позиции по 
отношению к разводам, сексуальным меньшинствам и роли женщин в Церкви. Эта позиция 
представлена Георгием Митрофановым в его «Церковь и современный мир».  

Консервативное крыло, к которому относится архиепископ Марк Головков, который в 
труде «Простые ответы на вечные вопросы», настаивает на неизменности догматов и кано-
нов, рассматривая современные тенденции как повторение древних ересей, сравнивая 
гендерные теории с неогностицизмом, и отвергая компромиссы с «миром».  

Умеренная позиция, поддерживаемая митрополитом Иларионом Алфеевым в статье 
«Христианство и цифровая цивилизация», предполагает сочетание сохранения традиции с 
миссионерской гибкостью, акцентируя внимание на изменении формы подачи учения без 
изменения его сути, например, через онлайн-трансляции богослужений или привлечение 
православных психологов для помощи семьям. Но цифровую эпоху социальное служение 
расширяется за счет виртуальных треб и активности православных блогеров в интернете. 
Экологический кризис актуализирует аскетические практики через призму ответственного 
потребления: пост рассматривается как возможность отказа от пластика и практики вегета-
рианства, возникают эко-монастыри, фокусирующиеся на органическом сельском хозяйстве. 

В условиях стремительной секуляризации и цифровизации Православная Церковь ак-
тивно участвует в духовно-нравственном воспитании, предлагая альтернативу потребитель-
ской культуре. Это направление включает работу с детьми, молодежью, семьей и социально 
незащищенными группами через образовательные, социальные и миссионерские проекты.  

Церковь играет активную роль в образовании и социальной работе. Образовательные 
инициативы включают православные гимназии и воскресные школы, предлагающие 
углубленное изучение религиозных дисциплин и христианской этики, например, Московская 
православная гимназия святого Василия Великого (г. Москва, основана в 1993 году), а также 
курсы ОПК в общеобразовательных школах, введенные в 2012 году в 23 регионах России. 
Они вызывают дискуссии об их месте в программе и обвинения в «навязывании религии», на 
которые Церковь отвечает заявлениями о культурологическом подходе.  

Социальное служение Церкви направлено на помощь нуждающимся через приюты для 
бездомных. Одним из таких масштабных проектов стал «Ангар спасения» (г. Москва, право-
славная служба помощи «Милосердие», действует с 2011 года) , программы реабилитации 
зависимых, поддержку семьи посредством консультаций и кризисных центров для женщин. 
Подобным образом сформировался «Дом для мамы» (г. Москва, благотворительный фонд 
«Милосердие», открыт в 2013 году) – благотворительный проект православной службы 
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помощи, московский кризисный центр помощи беременным женщинам и матерям с детьми, 
программы реабилитации зависимых, такие как центр «Метанойя» при Даниловом монасты-
ре (г. Москва, работает с 2000 года).  

Также, в рамках привлечения новых прихожан, особенно молодежи и взрослых, Право-
славная Церковь использует различные форматы работы, включая детские и молодежные 
лагеря. Самыми известными считаются «Звезда Вифлеема» (Московская область, организует-
ся Патриаршим центром духовного развития молодежи с 2005 года), «Феодоровский городок» 
(г. Кострома, проводится с 2010 года Костромской епархией), с программами, включающими 
спорт, творчество, молитву и исповедь. Кроме того, существуют молодежные движения, 
представленные как активистскими миссионерскими группами, к примеру «Сорок сороков» 
(общероссийское движение, зарегистрировано в 2014 году) и «Православные добровольцы» 
(межрегиональная организация, основана в 2016 году), так и дискуссионными клубами, 
такие как проект «Благословение» при храме Троицы в Хохлах (г. Москва, работает с 2018 
года), где проводятся встречи с учеными и обсуждения фильмов.  

Несмотря на работу со стороны Церкви по сохранению традиционных православных 
ценностей в период глобализации, современное положение ее в обществе вызывает неодно-
значную реакцию, что проявляется в трех основных направлениях критики. Во-первых, 
проблема клерикализации вызывает серьезные дискуссии. Особую озабоченность экспертов 
вызывает чрезмерно тесное взаимодействие Церкви и государства, примером чего может 
служить институт военного духовенства, где священники стали обязательным элементом 
армейской структуры. Такая практика, с одной стороны, обеспечивает духовное окормление 
военнослужащих, с другой – вызывает опасения относительно нарушения принципа светско-
сти государства. Во-вторых, конфликт научного и религиозного мировоззрений продолжает 
оставаться актуальным. Наиболее ярко это проявляется в дискуссиях вокруг преподавания 
теории эволюции в образовательных учреждениях, где позиция креационизма, поддержи-
ваемая частью церковных кругов, вступает в противоречие с современной научной парадиг-
мой. В-третьих, проблема формализации религиозной жизни выражается в появлении 
проектов, носящих показной характер. Ярким примером может служить практика освяще-
ния светских мероприятий и коммерческих объектов, что вызывает справедливые вопросы о 
глубине и искренности подобных инициатив. 

Проведенное исследование ценностей Православия в современном социокультурном 
контексте позволяет сделать ряд важных выводов. Традиционные православные ценности, 
сформированные на основе Священного Писания и святоотеческого предания, продолжают 
сохранять свою актуальность, выступая в качестве духовно-нравственных ориентиров в 
условиях стремительных социальных изменений. Однако их интерпретация и практическое 
воплощение требуют сегодня нового осмысления с учетом вызовов современности. Таким 
образом, Православие, сохраняя свою духовную сущность и опираясь на многовековое 
богословское и аскетическое наследие, способно предложить современному человеку убеди-
тельные ответы на вызовы времени. Это требует от Церкви как верности традиции, так и 
творческого осмысления новых условий для выполнения своей миссии в XXI веке. 
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Аннотация. В статье изучена критика христианского «антиинтеллектуализма», сформулированную 
Цельсом во II веке, в сопоставлении с психологической концепцией инфляции сознания Карла Густава 
Юнга. Анализ опирается на текст апостола Павла [1 Кор. 8:1] и раскрывает более глубокое значение 
библейского предостережения «знание надмевает». Методологически работа объединяет историко-
философский и аналитико-психологический подходы. Установлено, что критика Цельса отражает 
буквальное и одностороннее прочтение христианской мысли, тогда как психология XX века позволяет 
обнаружить в ней сложное психологическое явление. Это открывает возможности для 
междисциплинарного диалога между богословием и аналитической психологией. 
 
Abstract. The article examines the criticism of Christian «anti-intellectualism» formulated by Celsus in the 
2nd century, in comparison with Carl Gustav Jung’s psychological concept of ego inflation. The analysis is 
based on the biblical text of the Apostle Paul [1 Cor. 8:1] and reveals a deeper meaning behind the scriptural 
warning that «knowledge puffs up». Methodologically, the study combines a historical-philosophical and 
analytical-psychological approach. It is established that Celsus’s critique reflects a literal and one-sided 
interpretation of Christian thought, while 20th-century psychology allows us to identify a complex psycho-
logical phenomenon behind it. This opens up possibilities for interdisciplinary dialogue between theology and 
analytical psychology. 
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С именем Цельса связана первая серьезная литературная попытка осмысления и 

критики христианской религии. Именно он в сочинении «Истинное слово» дал 
систематическую критику христианства с исторической, философской, политической точек 
зрения [5]. Для работы характерно то, что приводимые в ней факты отобраны автором в 
соответствии с потребностями полемического произведения, их оценка производится скорее 
с целью воздействия на читателя, нежели с целью беспристрастного описания положения 
вещей [3], что также обуславливает важность подробного исследования аргументов Цельса. 
Обвинения христианства в антиинтеллектуализме, сформулированные Цельсом во II веке, до 
сих пор воспроизводятся в современных антирелигиозных дискуссиях, однако редко 
подвергаются повторной богословской или психологической переоценке. Особенно важно 
переосмысление подобных упреков в свете достижений аналитической психологии XX века. 
Интерпретация Карла Густава Юнга позволяет взглянуть на библейское предостережение 
«знание надмевает» [1 Кор. 8:1] не как призыв к отказу от обучения или презрение к 
знаниям, а как глубокое предупреждение о внутренних психологических рисках, связанных с 
неконтролируемым расширением сознания. Это открывает возможность для нового, 
междисциплинарного диалога между религией и психологией. 

В современном научном и культурном пространстве наблюдается возросший интерес к 
идеям Карла Густава Юнга, особенно в контексте междисциплинарных исследований. 
Аналитическая психология все чаще используется для переосмысления религиозных текстов 
                                                   

1  Научный руководитель: Лысенкова Анастасия Александровна, старший преподаватель кафедры 
истории древнего мира и средних веков им. В. Ф. Семенова Московского государственного педагогиче-
ского университета. 
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и символов, включая библейские. Однако осмысление ранней критики христианства – в 
частности, обвинений в антиинтеллектуализме – до сих пор редко рассматривается через 
призму юнгианского подхода, что делает подобное исследование особенно актуальным и 
востребованным. 

В центре настоящего исследования – анализ одного из ключевых тезисов античной 
критики христианства, сформулированного Цельсом в сочинении «Истинное слово» во II веке: 
обвинения христиан в антиинтеллектуализме, выраженного, в частности, через критику их 
якобы сознательного отказа от образования, философии и рационального мышления. Цельс 
пишет: «Вот что они предписывают: “Пусть к нам не вступит ни один образованный, ни 
один мудрый, ни один разумный (человек); все это у нас считается дурным. Но если есть 
невежда, неразумный, несовершеннолетний, пусть он смело придет”. Считая только 
такого рода людей достойными своего бога, они, очевидно, желают и могут привлечь только 
малолетних, низкородных, необразованных, рабов и детвору [4]». Эта претензия, 
воспринятая как поверхностная и неконструктивная уже в апологетике Оригена, тем не 
менее долгое время оставалась предметом спора и активно воспроизводилась в поздней 
атеистической литературе.  

Ориген отвечал: «Ни по отношению к незрелым людям, ни по отношению к 
необразованным простецам мы не поступаем так, чтобы им говорить: “Избегайте врачей!” 
Мы не говорим также: “Остерегайтесь того, как бы кто-нибудь из вас не получил научного 
образования!” Не свойственно нам учить также и тому, что знание есть зло; не настолько 
мы безумны, чтобы иметь и такое мнение, что “знание, которым обладает человек, 
причиняет вред его душевному здоровью”»[2]. Ответ Оригена на эту претензию корректен и 
уместен: он справедливо отмечает, что христианство не отвергало образование и знание. 
Однако и Ориген, и Цельс не затрагивают глубинного смысла, который в действительности 
стоит за библейскими предостережениями против «знания, которое надмевает» [1 Кор. 8:1]. 
В исследовании предпринимается попытка взглянуть на эту претензию сквозь призму 
аналитической психологии XX века, в частности, через концепт инфляции эго, 
сформулированный Карлом Густавом Юнгом. 

Ключевым объектом внимания становится отрывок из послания к коринфянам 
апостола Павла: «О идоложертвенных яствах мы знаем, потому что мы все имеем знание; 
но знание надмевает, а любовь назидает [1]», и особенно интересны здесь слова «знание 
надмевает» [1 Кор. 8:1], традиционно интерпретируемые как негативное отношение к 
знанию и разуму. Подобное понимание, зафиксированное в полемике Цельса, является 
односторонним и не учитывает более глубоких психологических уровней, скрытых в 
библейском нарративе.  

Парадокс в том, что Павел не выступает против знания как такового, но против 
знания, которое становится предметом гордости, духовной изоляции и разрушения связи с 
обществом. Этот тезис не был и не мог быть в полной мере раскрыт во времена Цельса или 
Оригена. Лишь в XX веке, в рамках аналитической психологии Карла Густава Юнга, эти 
слова апостола Павла были проанализированы, что помогло понять их истинный смысл.  

В работе «Отношения между эго и бессознательным» Юнг подробно описывает феномен 
инфляции, то есть опасности, связанной с резким расширением сознания, особенно когда 
человек сталкивается с мощными архетипическими пластами бессознательного. Это 
расширение, по словам Юнга, нередко сопровождается ощущением грандиозности, иллюзией 
тотального понимания, самодовольством и ощущением власти. Именно в этом контексте он 
цитирует Павла: «Знание надмевает», объясняя, что знание становится опасным, когда оно 
не сопровождается духовной работой над собой. Юнг поясняет: «То, что было 
собственностью бессознательных сил, вырывается из своей естественной обстановки и 
подчиняется прихотям сознательного ума. Человек, узурпировавший новое знание, 
претерпевает, однако, преобразование или увеличение сознания, которое теперь уже не 
имеет сходства с сознанием его ближних. Он поднялся выше человеческою уровня своего 
поколения, но тем самым и отдалился от людей. Мука этого одиночества – месть богов, ибо 
никогда больше он не сможет вернуться назад, к людям». 

Получается, что предостережение Павла, которое могло казаться архаичным или даже 
грубым, на самом деле является невероятно прогрессивным для своего времени. Эта мысль 
об опасности неконтролируемого познания остается актуальной и сейчас. Критики 
христианства воспринимали ее однобоко, как проявление отвращения к знанию как к 
таковому, хотя, например, Юнг пишет о том, что это негативное следствие 
неконтролируемого познания никак не связано с его содержанием – это вообще 
второстепенно. Причина кроется не в характере знания и не в отношении к нему, а в 
особенностях механизмов работы нашей психики. Когда мы «перекидываем» бессознательное 
в сознательное, мы идем на опасный шаг, рискуя не справиться с грузом ответственности. 
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Эта ответственность заключается в том, что мы не должны загордиться, знание не должно 
вскружить нам голову и оторвать от общества, поскольку для социального существа это ведет 
к фатальным последствиям. Образы «безумных ученых» известны и воспеты в культуре, мы 
встречаем и реальных людей, которые не справились с полученными знаниями и не смогли 
применить их во благо, сломав себя отдалением от других людей.  

Так, нам открывается огромный потенциал для исследования полемических 
произведений. Тезис, который мы разобрали, уже получил свой, стоит заметить, точный и 
справедливый, ответ от Оригена, однако этого ответа явно не хватило. Вопрос остался висеть 
в воздухе – ведь несмотря на то, что у Цельса нет доказательств того, что христиане 
действительно препятствуют знаниям, в послании к Коринфянам мы все-таки видим 
подобные идеи. Однако из-за того, что ранее этот вопрос был разобран Оригеном, 
исследователи могут не обратить на него внимания. Стоит учитывать, что даже если данные 
ответы выглядят лаконичными и верными, не будет лишним проштудировать вопрос снова – 
данный пример об антиинтеллектуализме показал, что этот вопрос многогранный и 
современная аналитическая психология в состоянии дать на него новый ответ. 

Античные упреки в адрес христианства, в частности, обвинения в 
антиинтеллектуализме, нуждаются в серьезной переоценке с учетом современных 
гуманитарных подходов. Цельс воспринимал фразу апостола Павла «знание надмевает» как 
выражение сознательной враждебности к образованности и рациональности, не осознавая 
более глубокого смысла христианского предостережения. Между тем, анализ данной идеи с 
позиций аналитической психологии Карла Юнга позволяет выявить в ней интуитивное 
знание о сложных психических механизмах – в частности, об инфляции эго. 
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Аннотация. Проблематика развития традиционных духовно-нравственных ценностей актуальна как 
никогда, это мы можем увидеть во многих выступлениях В.В. Путина, причем их утрата ассоциируется 
с утратой государственности и идентичности нации. В статье рассматривается использование возрож-
дающегося института иконописных классов при храмах (на примере Вологодской митрополии) как 
частного примера привития и развития традиционных духовно-нравственных ценностей. Именно 
такой инструментарий позволяет акцентироваться на ценностях, как поименованных в соответствую-
щем Указе Президента России, так и прописанных в Священном Писании и святоотеческих книгах. В 
рамках данной статьи по результатам автоэпистемологического метода и дедукции рассмотрено 
влияние занятий иконописью на такие духовно-нравственные ценности, как историческая память; 
преемственность поколений; приоритет духовного над материальным; высокие нравственные идеалы, и 
другие ценности, свойственные воцерковленному человеку. Предлагается масштабировать данный 
инструментарий на другие митрополии и епархии. 
 
Abstract. The development of traditional spiritual and moral values is more relevant than ever, as we can see 
in many of Vladimir Putin's speeches, where their loss is associated with the loss of statehood and the 
identity of the nation. The article examines the use of the reviving institute of icon painting classes in 
churches (using the example of the Vologda Archdiocese) as a particular example of the inculcation and 
development of traditional spiritual and moral values. It is this kind of toolkit that allows us to focus on the 
values mentioned in the relevant Decree of the President of Russia, as well as those prescribed in the Holy 
Scriptures and patristic books. Within the framework of this article, based on the results of the autoepiste-
mological method and deduction, the influence of icon painting on such spiritual and moral values as 
historical memory, the continuity of generations, the priority of the spiritual over the material, high moral 
ideals and other values peculiar to a church-educated person is considered and it is proposed to scale this 
toolkit to other metropolises and dioceses. 
 
Ключевые слова: иконопись, Вологодская область, традиции, Священное писание, преемственность, 
историческая память 
 
Keywords: icon painting, Vologda region, traditions, Holy Scripture, continuity, historical memory 

 
 
«Если мы не будем опираться на наши традиционные ценности, нас просто не будет. 

Россия утратит свою идентичность. Это с точки зрения будущего страны в высшей 
степени опасно», – сказал в одном из своих последних выступлений на эту тему В.В. Путин 
[12]. Почему же на уровне светских властей ситуация с формированием этих ценностей за 
последние годы не имеет достаточной положительной динамики, какие ранее неиспользуе-
мые инструменты можно и нужно применять? С нашей точки зрения это возрождение и 
развитие таких институциональных единиц значимой ячейки гражданского общества – 
Русской Православной Церкви – как Епархиальные иконописные классы при храмах и 
монастырях. 

Традиции иконописи во многом были утрачены мирянами в годы советского атеизма, 
частично сохраняясь в реставраторских мастерских. Они не имели активного развития 

                                                   

1  Научный руководитель: Смирницкий Александр Евгеньевич, кандидат исторических наук, доцент 
кафедры теории и истории государства и права Нижегородской академии МВД России. 
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ввиду проведения государством антирелигиозной политики. Однако в настоящее время, 
благодаря возрождению в современной России после гонений Русской Православной Церкви, 
ее традиций и влияния на различные сферы жизнедеятельности общества, происходит и 
возрождение традиций иконописи, в том числе Вологодской иконописной школы.  

Так, в 2016 году на Вологодчине под руководством и наставлением Петра Фомичева, 
выпускника Дубнинской Иконописной школы имени преподобного Алипия Печерского, при 
храме Святой Троицы в Липином Бору Вашкинского района области открывается иконопис-
ная мастерская «Ерминия», ученики которой расписывают этот храм.  

Петра в полной мере можно считать одним из современных хранителей старых и созда-
телем новых традиций вологодской школы церковной живописи, с начала XXI века он 
принимает активное участие в написании иконостасов в Шекснинском районе Вологодской 
области [3], в Череповецком районе, в городе Череповце, пишет и отдельные иконы. Некото-
рое время спустя, в 2018 году на базе воскресной школы при кафедральном соборе препо-
добных Афанасия и Феодосия Череповецких города Череповца под его же наставничеством 
появился Епархиальный иконописный класс имени святителя Петра, митрополита Москов-
ского [8], которым с 2022 года руководит сотрудник Епархиального отдела религиозного 
образования и катехизации, художник Людмила Алексеевна Толоконцева.  

Позже в городе открылся еще один иконописный класс на базе Воскресной школы при 
храме Рождества Христова. И первые итоги работы череповецких иконописцев уже в 2024 
году были представлены на выставке «Первые шаги», организованной Череповецкой епархи-
ей совместно с Череповецким музейным объединением [2]. Кроме того, Церковь не стоит в 
стороне от инклюзивного подхода, который основан на взаимопомощи и взаимоуважении к 
лицам с ограниченными возможностями здоровья, а это тоже одни из традиционных 
ценностей Государства Российского и Православия. В 2023 году в храмах города появились 
тактильные иконы для слабовидящих и незрячих, подготовленные в рамках проекта «Помочь 
увидеть лик святой» [1].  

Почему же мы считаем такое институциональное формирование, как Епархиальные 
иконописные классы, источником и местом культивации традиционных духовно-
нравственных ценностей? Один из примеров практической реализации таких ценностей, как 
взаимопомощь и взаимоуважение, мы уже привели выше. Приведем и другие примеры. 
Историческая память и преемственность поколений – именно с изучения истории родного 
края, его церковной живописи и начинается понимание иконы. Именно на первых занятиях 
учащиеся зачастую впервые узнают, что история родного края – Вологодчины – берет начало 
из раннего средневековья. Упоминание о самом древнем городе области – Белозерске 
приходится на время правления первого князя Руси Рюрика, который и отправил своего 
брата Синеуса княжить на Белоозеро (с Губернской реформы Екатерины II 1777 года – 
Белозерск). А столица области Вологда, согласно отдельным источникам, впервые упоминает-
ся в летописи в 1147 году, так же, как и Москва. В связи с многовековой территориальной 
неопределенностью данного региона и с его положением между крупными иконописными 
центрами, его культура, в том числе иконописная, складывалась под воздействием культуры 
тех областей, с состав которых входила Вологодчина в те или иные исторические периоды [9].  

Впитывая в себя каноны других иконописных школ и синтезируя их с самобытными 
традициями письма края (так называемое «Северное письмо»), Вологодская школа иконописи 
развивалась, становясь уникальной и неповторимой [7]. Изучая историю родного края, 
впитывая знания об исторических корнях, формируется чувство любви к своей малой Родине 
и России в целом, чувство и понимание гражданственности, в том числе основанное на 
знании о традициях прошлого. Что же узнают ученики Епархиального иконописного класса 
на своих занятиях? 

XII век принято считать началом иконописной культуры Вологды [5], в это время в 1147 
году киевский подвижник Герасим основал Троицкий монастырь на реке Вологде, однако 
первая дошедшая до наших дней Вологодская икона датируется началом XIV века, временем 
правления Ивана Калиты. Это икона Божьей Матери «Богоматерь Умиления Подкубенская 
(Толгская)» [6]. В XV веке Вологодские земли присоединились к Московскому государству и 
артели московских иконописцев отправились в вологодские монастыри и храмы. В 1497 году 
московские мастера трудились над созданием иконостаса Успенского собора Кирилло-
Белозерского монастыря. В праздничном ряду этого иконостаса находится икона «Распятие 
Господне». Центральное место в композиции занимает распятый Иисус Христос, слева от 
Креста стоят Богоматерь и Мария Магдалина, а справа – апостол Иоанн и сотник Лонгин.  

Иконописная культура Вологодчины достигла своего расцвета в XVI веке, это связано с 
творчеством. Святой Дионисий подвизался близ Кириллова в Ферапонтовском монастыре, 
который был основан сподвижником Кирилла Белозерского Ферапонтом. Роспись монастыря 
Дионисий начал в 1502 году, о чем имеется упоминание в летописи: «В лето 7010 месяца 
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августа в 6 на Преображение Господа нашего Исуса Христа начата бысть подписывана 
церковь. А кончана на 2 лето месяца сентявреа в 8 на Рождество Пресвятыа владычица 
нашыа Богородица Мариа … А писци Деонисие иконник с своими чады. О, владыко Христе, 
все царю, избави их Господи мук вечных» [13].  

Суммарно фрески Дионисия в соборе Рождества Богородицы занимают площадь более 
шестисот квадратных метров. Собор является единственным в России, в котором роспись 
Дионисия дошла до нас полностью и в подлинном виде, подтверждая тем самым, что даже 
советские богоборцы понимали, что такую историческую память уничтожать нельзя.  

Сделаем небольшое отступление и остановимся на исторической памяти. Большое 
влияние на Вологду и развитие вологодской иконописной школы оказало правление Ивана 
Грозного. Иван IV Грозный, по разным версиям историков, планировал перенести столицу 
Русского Царства в Вологду или сделать город опорным пунктом строительства флота, а 
может, и центром крупного логистического узла для торговли с Западом. Крупные инвести-
ции (как бы сказали современники) из государевой казны «потекли» в город на строительство 
инфраструктуры, в том числе на строительство и реконструкцию храмов [4].  

В конце XVI – начале XVII века были написаны многочисленные храмовые иконы суще-
ствующих и возводимых церквей города, среди которых икона «София Премудрость Божия 
Слова» Софийского собора, икона Преподобного Дмитрия Прилуцкого с житием Спасского 
собора Спасо-Прилуцкого монастыря, икона Успения Богоматери собора Успенского Горнего 
монастыря. В XVIII веке традиционный стиль вологодской иконописи начал заменятся новым 
стилем, для которого характерно усиление детализации, усложнение ракурсов и поз, переда-
чи объема, развитие форм пейзажа и архитектуры, что делало иконы более изысканными и 
эмоциональными, но лишало их самобытности, так как стиль этот свойствен не России, а 
западноевропейским странам [10].  

Сохранить своеобразие вологодской иконописи, ее традиции, не дать прерваться уни-
кальной идентичности и самобытности (а это тоже ценности, поименованные в Указе 
Президента России) смог Иван Григорьев Марков. Иконы Ивана Маркова написаны согласно 
исконно вологодским канонам и отличаются тонкостью выполнения, большим количеством 
персонажей и узоров. Одной из работ этого иконописца является икона «Святитель Николай 
Чудотворец, с житием», написанная в 1713 году. Иван Марков – пример для потомков, 
которые могут и должны заботиться о сохранении традиций многочисленных народов нашей 
страны. Иконописная династия Сумароковых (в отдельных источниках – Сумороковых) 
также оставила свой след в развитии традиций иконописи Вологодчины. Последний пред-
ставитель этой династии, Иван Иванович Сумароков, творил уже в первой половине XIX 
века. Одной из его последних работ, как показал формально-стилистический анализ, стала 
икона «Господь Вседержитель» [14]. Пример Сумароковых свидетельствует об уважении к 
семейным традициям, созидательному труду отцов и дедов, преемственности в семье. 

Кроме классических икон и фресковой росписи, как бы напоминая нам о многообразии 
культур народов России, интересным примером церковно-живописного искусства Вологод-
ского края XIX века является работа неизвестного автора, написанная на позвонке кита 
масляными красками. Сверху находится образ Иисуса Христа в терновом венце, с одной 
стороны изображен пророк Иона, спасаемый Богом из чрева кита, а с другой – сюжет 
Преображения Господня. На этой иконе (условной) изображены различные апостолы и 
ангелы и присутствует краткая летопись, в которой описывается создание этого уникального 
произведения иконописной культуры: «Господи, прими от недостойного ра[ба твое]го в знак 
незабвенной памяти. Добыт в 1889 году сентября 18-го … во время моего путешествия по 
северному краю. Прихожанин Небдинской Преображенской церкви Андрей Михайлович 
Латкин» [11]. Ставший свидетелем трех веков, этот необычный предмет подвергся много-
кратным изменениям, но все же приобрел свой первоначальный облик после реставрацион-
ных работ. 

В этом регулярном прикосновении на занятиях к истории края и страны, к изучению 
истории государства через призму деятельности церковных живописцев и происходит 
культивация в обучающихся многих традиционных духовно-нравственных ценностей, 
имеющих свои дефиниции как в нормативно-правовых актах Государства Российского, так 
и в Священном Писании и святоотеческих книгах. На занятиях в иконописных классах 
формируется и «чувство локтя» – коллективизм, являющийся традиционной ценностью для 
народов нашей страны. В созидательном труде по подготовке досок и темперы, кропотливо-
му процессу написания иконы, учащиеся осознают приоритет духовного над материальным, 
а после окончания курса обучения формируют новые семейные ценности. Ведь написанная 
икона становится тем предметом, который из рук в руки будут передавать друг другу 
поколения родных, как это уже произошло в семье автора статьи. 
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Считаем, что подобные классы и даже школы можно и нужно создавать, развивать в 
других епархиях Русской Православной Церкви, ведь это дает толчок нравственному и 
духовному развитию человека, его приобщению к искусству, к истории [15]. Ведь икона – это 
не просто изображение Господа нашего Иисуса Христа, пресвятой Богородицы, святых, 
библейских сюжетов, но и побуждение души и ума человека к рассуждениям, к внутреннему 
самоочищению, к следованию по пути нравственного и морального совершенствования, по 
пути к Богу. И кто знает, может быть, один из выпускников когда-нибудь станет прослав-
ленным иконописцем, вписав себя темперой в историю России, русского Православия и 
вологодской иконописной школы. 
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