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УДК 281.93	 Бежанидзе Георгий Вениаминович,
кандидат теологии, доцент,  

доцент кафедры общей и русской церковной истории  
и канонического права Свято-Тихоновского  

гуманитарного университета. 
г. Москва, georgiib@list.ru

«Цари и князья должны всячески заботиться о благочестии  
и охранять своих подданных от треволнения душевного  

и телесного»: богословско-политическая концепция  
прп. Иосифа Волоцкого

Аннотация. В статье на основании системного герменевтического 
анализа трудов преподобного Иосифа Волоцкого выявлена его богословско-
политическая концепция. Анализ осуществлен с опорой на средневековую 
традицию, в рамках которой внешняя Церковь отождествлялась  
с христианским обществом и православным государством, и с использованием 
богословской методологии выявления сотереологических смыслов. В статье 
подробно исследованы источники трудов Волоцкого игумена, и показано как 
он их творчески интерпретирует. Автор приходит к выводу о том, что ядром 
концепции преподобного Иосифа являлась идея о необходимости попечения 
православного царя о спасении его подданных.

Ключевые слова: преподобный Иосиф Волоцкий, церковно-
государственные отношения, православная монархия, послание о соблюдении 
Соборного приговора 1504 г.
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UDC 281.93	 Bezhanidze Georgy,
Candidate of Theology, Associate Professor,  

Associate Professor of the Department of General  
and Russian Church History and Canon Law  

of St. Tikhon's Humanitarian University
Moscow, georgiib@list.ru

«Tsars and princes must take every care of piety and protect  
their subjects from spiritual and physical evils»: the theological 

and political concept of St. Joseph of Volotsk

Annotation. The article reveals the theological and political concept  
of St. Joseph of Volotsk based on a systematic hermeneutic analysis of his works.  
The analysis is based on the medieval tradition, within which the external 
Church was identified with Christian society and the Orthodox state, and using 
the theological methodology for identifying sotereological meanings. The 
article examines in detail the sources of the works of St. Joseph and shows how 
he creatively interprets them. The author comes to the conclusion that the core  
of St. Joseph's concept was the idea of the need for the Orthodox tsar to care for 
the salvation of his subjects.

Key words: Saint Joseph of Volotsk, church-state relations, Orthodox 
monarchy, message on the observance of the Council verdict of 1504.
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Фигура преподобного Иосифа Волоцкого является уникальной  
для русской книжности позднего Средневековья. Не имея систематического 
образования, подвижник стал автором сочинения, которое, как указывал уже 
митрополит Макарий, «по обширности своей и достоинству представляет 
собой явление, дотоле небывалое в русской духовной литературе»1. 
Общепризнанно, что богословско-политические идеи занимали важнейшее 
место в творчестве Волоцкого игумена2. В рамках настоящего статьи будет 
раскрыта концепция царского служения преподобного Иосифа, центральное 
место в которой занимает идея попечения правителя о духовной жизни 
подвластных.

Мысль об ответственности властей перед Богом за подвластных им 
людей, достаточно часто встречается в различных сочинениях Волоцкого 
игумена для обоснования различных наставлений практического характера. 
В своих посланиях некоему князю «о постригшемся в чернецы человеке его» 
подвижник указывает, что если «князья или властелины» «управят» свою 
душу, но не будут заботиться о душах тех, кого Бог подчинил им, «якож 
Божественное Писание повелевает», то не наследуют Небесное Царство3. 
Используя данный аргумент, Волоцкий игумен убеждает князя не чинить 
препятствия монашескому постригу зависимого от него «человека».

Даже когда послания преподобного Иосифа посвящены 
преимущественно социальным проблемам, подвижник упоминает в них  
о необходимости попечения о душах подвластных. Так, например, 
поводом для написания послания «Вельможе о его рабах» стали дошедшие  
до Волоцкого игумена сведения о том, что вельможа держит зависимых от него 
людей в полной нищете и истязает их. Обличая «благородного господина»  
в жестокости, преподобный Иосиф указывает и на необходимость духовного 
попечения о подчиненной ему челяди: «слышал есми от божественных 
писаний, како повелевает не яко раби имети, но яко братию миловати,  
и питати и одевати довольно, и душами их пещися еще о спасении»4.

Богословско-политическая концепция преподобного Иосифа 
раскрывается в его главном труде «Просветитель» или, в ее первоначальном 
названии, «Книги на еретиков».

1 Макарий (Булгаков), митр. История Русской Церкви. – М.: Изд-во Спасо-Преображенского 
Валаамского монастыря, 1996. – Кн. 4. Ч. 1. – С. 306.
2 См.: Алексеев А. И. Сочинения Иосифа Волоцкого в контексте полемики 1480–1510-х гг. –  
СПб.: Российская национальная библиотека, 2010. – С. 44.
3 См.: Послания Иосифа Волоцкого / подготовка текста А. А. Зимина и Я. С. Лурье. – М.- Л.:  
Изд-во Акад. наук СССР, 1959. – С. 149-150.
4 Послания Иосифа Волоцкого / подготовка текста А. А. Зимина и Я. С. Лурье. – М.- Л.: 
Изд-во Акад. наук СССР, 1959. – С. 152.
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Уже в 13-м слове «Просветителя» Волоцкий игумен, цитируя 
знаменитую преамбулу к VI новелле св. императора Юстиниана Великого, 
сопровождает ее собственным толкованием: «Велие убо есть в человецех 
дарование Божие свыше дано человеколюбне, священничество же  
и царство: ово убо божественных служа, овоже человеческими обладая 
пекийся. Подобает приемшему от вышняго повеления правления 
человеческого рода, нетокмо о своих пещися и своего жития правити,  
но и все обладаемое от треволнения спасати, и многогреховного смятения»5.

В интерпретации преподобного Иосифа присутствует указание 
на единоличную власть, очевидно, царскую, которая получила от Бога 
повеление управлять людьми. Весьма важно, что царская власть должна 
служить общему благу, под которым подвижник понимает, прежде всего, 
спасение от греха.

Наиболее полно концепция Волоцкого игумена представлена 
в заключительном 16-м слове «Просветителя»6. Для ее обоснования 
преподобный Иосиф широко использует различные источники, 
интерпретируя их согласно своим богословско-политическим взглядам.

Прежде всего, следует выделить переработку преподобным 
Иосифом знаменитого «Поучения благого царства» диакона Агапита, 
которое было хорошо известно древнерусским авторам7. Подвижник 
не только сделал определенную выборку из «Поучения» Агапита,  
но и творчески осмыслил его изречения.

Преподобный Иосиф практически не включил в выборку нравоучения 
о личных добродетелях царя. Когда диакон Агапит пишет о власти 
царя как образе божественной власти, он добавляет, что царю подобает  
не возноситься, и не гневаться и в этом уподобиться Богу. Преподобный 
Иосиф, приводя эти достаточно популярные в русской письменности 
слова Агапита8, делает совсем другой вывод, не относящийся к личному 
благочестию монарха. Подвижник еще более усиливает властную 
теомиметию самодержца именно сотериологическим аспектом: «И как 
Бог хочет спасти всех людей, так и царь должен охранять от всякого 
вреда, душевного и телесного, все, что ему подвластно». Солярная 
метафора из 51-й главы «Поучения» Агапита, также скорректирована 
преподобным Иосифом. Если у Агапита царь должен быть милостив  

5 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского ун-та, 1896. – С. 484.
6 Там же. – С. 527-551.
7 См.: Agap. 1–72 (PG, 86, pars. 1, col. 1163–1186); Русский перевод: Святитель Агапит 
Римский. Увещательные главы, написанные Агапитом, диаконом святыя великой церкви 
Божией // Христианское чтение. – 1827. – Ч. XXVII. – С. 245-273.
8 Впервые встречаются уже в Ипатьевской летописи.
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к бедным, то в «Просветителе» говорится, что царь должен заботиться  
о всех своих подданных.

Мысль о том, что цель царского попечения о людях – спасение 
от греха является центральной в концепции Волоцкого игумена. Однако  
в явном виде она отсутствует в «Поучении» и, следовательно, 
преподобный Иосиф сам интерпретирует текст Агапита «подгоняя» его 
под данные смыслы. Подвижник декларирует необходимость спасения 
подданных царя не только от земных, социальных злоключений, которые 
вредят не душе, но телу. Царское попечение должно простираться и на 
души пасомых, через утверждение в государстве православной веры.

Подвижник также использует текст «Слова о судиях и властителях» 
Псевдо-Василия Великого. Этот апокрифический памятник обличает 
царей и князей за социальные притеснения народа их неправедными 
служителями и судьями9. Текст источника вновь подвергается 
существенным корректировкам со стороны Волоцкого игумена.

В «Слове о судиях и властителях» князья подпадают под гнев Божий 
из-за неправедного суда и несправедливостей, которые претерпевают 
их подданные от горделивых, злых и любостяжательных наместников. 
Правители, которым поручено стадо Христово, уподобляются волкам, 
потому что предали подвластных христиан на разграбление своим 
немилосердным тиунам.

Преподобный Иосиф берет общую мысль отрывка из апокрифа  
о небрежении своими обязанностями со стороны князей и интерпретирует 
ее в соответствии со своей концепцией. Пастырское попечение со стороны 
властителей, прежде всего, относится к их душам. Князья-пастыри не 
уподобляются волкам, но отдают свое стадо на съедение волкам, если 
не заботятся о нем должным образом. Волки, в трактовке Волоцкого 
игумена – это иудеи, язычники, еретики и отступники.

Наконец, текст из Апостольских постановлений, цитируемый  
в 16 Слове, также был скорректирован преподобным Иосифом. Имеется  
в виду текст начала восьмой главы Αποστολικαὶ Διαταγαί: «οὔτε δὲ 
βασιλεὺς δυσσεβὴς ἔτι βασιλεὺς ὑπάρχει, ἀλλὰ τύραννος ἐπίσκοπὸς [ἀγνοίᾳ 
ἢ κακονοίᾳ πεπιεσμένος ἔτι ἐπίσκοπὸς] ἐστιν, ἀλλὰ ψευδώνυμος οὐ παρὰ 
θεοῦ ἀλλὰ παρὰ ἀνθρώπων προβληθεὶς…»10. (Но и царь нечестивый не есть 
уже царь, но тиран; и епископ, [объятый неведением или зломыслием], 

9 См.: Текст «Слова о судиях и властителях» // Памятники древнерусской церковно-
учительной литературы. Вып. 3. – СПб., 1897. – С. 116-117.
10 Const. Apost. VIII. 2, 4; Русский перевод: Постановления апостольские (в русском 
переводе). – Казань, 1864. – С. 251.
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не есть уже епископ, но ложно носит имя это, – не Богом избран он,  
но людьми).

С текстом Const. Apost. VIII. 2, 4 древнерусский читатель мог 
познакомиться через Пандекты Никона Черногорца. Текст представлен  
в начале 41 главы Пандектов. Однако в рукописях XII-XIII веков 
греческого оригинала Пандектов слова, заключенные в квадратные 
скобки, отсутствуют, что придает тексту не вполне логичный вид11.

Текст Пандектов был переведен дважды. Первый перевод был 
сделан по предположению К. А. Максимовича русским книжником  
на Афоне в XII веке12. Древний переводчик вполне адекватно передает 
смысл отрывка из Апостольских постановлений: «Ни бо цесарь злочестив 
царствует ктому, но мучитель, ниже епископ зол сый и небрегый о стаде, 
несть епископ, но лжеименит, не от Бога, но от человек произведен»13. 
Второй перевод был сделан на рубеже XIII-XIV столетия в Болгарии  
и буквально отражает греческий текст Пандектов: «Ни царь убо злочестив 
царь есть ктому, но мучитель, ни епископ, но лжеименит не от Бога, 
но от человек произведен»14. Списков Болгарского перевода достаточно 
много, но вероятность того, что преподобному Иосифу был знаком  
и список древнерусского перевода также велика15.

Так или иначе, преподобный Иосиф вновь интерпретирует текст 
в духе своей концепции: «Святии бо апостоли глаголютъ о царяхъ  
и святителехъ, иже не промышляют, ниже пекутся о сущих под нимъ: 
иже убо царь злочестивый не брегии о сущихъ подъ нимъ, не царь есть,  
но мучитель, и иже епископъ золъ сый, небрегий о стаде, не пастырь есть, 
но волкъ»16. Злочестие царя, в концепции Волоцкого игумена, напрямую 
связано с отсутствием у него попечения о подвластных людях.

11 См.: Максимович К. А. «Пандекты» Никона Черногорца в древнерусском переводе XII в. –  
М.: Языки русской культуры, 1998. – С. 322.
12 См.: Максимович К. А. К проблеме происхождения древнейшего славянского перевода 
«Пандектов» Никона Черногорца // Славянское языкознание: XII Междунар. съезд 
славистов, Краков, 1998 г.: докл. рос. делегации. – М., 1998. – С. 398–412.
13 Максимович К. А. «Пандекты» Никона Черногорца в древнерусском переводе XII в. – 
С. 322.
14 Книга преподобного и богоносного отца нашего Никона, игумена Черной горы. – М., 
1888. – Л. 306.
15 См.: О списках древнерусского и болгарского переводов: Максимович К. А. «Пандекты» 
Никона Черногорца в древнерусском переводе XII в. – С. IX–XI; Он же. «Пандекты» 
Никона Черногорца в болгарском переводе XIV в.: рукописная традиция и проблемы 
издания // Преводите през XIV ст. на Балканите. – София, 2004. – С. 329–358, 338–346.
16 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896.– С. 549.
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В «Книге на еретиков» нет и намека на участие в управлении 
христианским обществом со стороны иерархии, которая земной властью 
не обладает. Ответственность за православие в государстве несут цари, 
которые «не только простых людей, но и патриархов, и святителей,  
и священников, если они впадали в ересь, прокляв, отправляли в изгнание 
и в темницы, пока они не испускали дух свой в страшных мучениях». 
Без подобного властного участия правителей православного государства 
невозможно православие русского народа. «И если теперь православные 
самодержцы не поступят так же, – утверждал преподобный Иосиф, –  
то совершенно невозможно ничем иным искоренить еретиков  
и отступников. Если же они подвигнуться на это… умиротвориться 
Церковь Божия»17.

Преследование еретиков должно осуществлятся с применением 
«градских законов», которые, по мнению преподобного Иосифа, 
полностью согласны с божественными правилами и церковными 
канонами18.

Более того, Волоцкий игумен интерпретирует некоторые 
используемые им источники для того, чтобы подчеркнуть власть 
императора. Речь идет об истории кончины Ария, которую преподобный 
Иосиф приводит в пятнадцатом слове «Просветителя»: «Когда состоялся 
собор, осудивший злочестивого Ария, то низверженный Арий стал 
лицемерно каяться и умолял благочестивого царя Константина, чтобы тот 
приказал принять его на покаяние, и царь приказал Александру сделать это.  
Но Александр, зная злодейское и злочестивое коварство Ария, не смел 
принять его в общение и, в то же время, не хотел ослушаться царя. 
Не зная, как поступить, он обратился ко Владыке Христу с молитвой, 
сопровождая ее бдением, слезами теплейшими и постом, и просил 
Господа сотворить то, что будет полезно. И молитва его была услышана: 
в тот же час разверзлась у Ария утроба»19.

У Волоцкого игумена было два основных источника сведений  
о кончине Ария: Окружное послание святителя Афанасия к епископам 
Египта и Ливии, именуемое в славянской традиции Четвертым словом 
святителя Афанасия против ариан и Синаксарь в неделю Святых Отец 
Первого Вселенского Собора. Оба источника сходно повествуют об этом 
событии с той лишь разницей, что в Окружном послании сочувствующие 
Арию епископы угрожают святителю Александру ввести ересиарха  
17 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 523.
18 См.: Там же: С. 485–486, 502.
19 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 516.
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в Церковь, а согласно Синаксарю – принять Ария в общение приказывает 
император20.

Преподобный Иосиф не только пишет о приказании императора 
принять Ария в общение, но добавляет, что святитель Александр «не хотел 
ослушаться царя». Таким образом, Волоцкий игумен в своем рассказе  
о кончине Ария акцентировал внимание читателя на важности распоряжений 
императора по церковным делам.

Послания преподобного Иосифа к великому князю Василию III  
во многом перекликаются с «Просветителем». Они также говорят  
о необходимости «царем и князем, не токмо о своих пещися и своего точью 
жития правити, но и все обладаемое от треволнения спасати и соблюдати 
стадо Его от волков невредимо». Ясно прослеживается тезис о том, что 
правитель государства имеет всю власть для управления человеческим 
родом, получив ее «от вышняго правления»21. В послании к епископу 
Нифонту, последний также превозносится преподобным Иосифом: «глава 
бо еси всем и на тебе вси зрим, и тобою очистит Господь Бог свою Церковь 
и все православное христианство». Но епископ Нифонт не обладает земной 
властью: его пастырство заключается в обучении «всего православного 
христианства» истиной вере22. 

Тем не менее, ряд историков утверждали, что преподобный Иосиф, 
по крайней мере, до середины десятых годов шестнадцатого столетия 
придерживался взглядов на иерархию как носителей не только небесной,  
но и земной власти. Аргументация исследователей строилась, прежде всего, 
на тексте «Послания о соблюдении Соборного приговора 1504 г».

«Послание», как было замечено еще первым его публикатором  
А. А. Зиминым, делится на две части. Первая часть, до слов «…егда видеша 
свидетеля предстояща и огнь горящь и иные муки уготовлены, тогда глаголют 

20 См.: Athanas. Alex. Ep. Aeg. et Lib. 18–19. Рукописный текст, датируемый 1488 г.: ОР 
РГБ. Ф. 113. Собрание рукописных книг Иосифо-Волоцкого монастыря. № 437. Слова 
Афанасия Александрийского, с прибавлениями. Л. 212 об.–213; Синаксари Постной  
и Цветной Триодей. – М.: ПСТГУ, 2009. – С. 216–217. Рукописный текст, датируемый 
концом XV в.: ОР РГБ. Ф. 304/I (Главное собрание рукописей библиотеки Троице-
Сергиевой Лавры). № 404. Синаксарь и Поучения. Л. 111 об.–112.
В. В. Литвиненко, анализируя источники вышеупомянутого фрагмента 15 Слова 
«Просветителя», не учел текст Синаксаря и неверно указал, что в Окружном послании 
не говорится о лицемерном покаянии Ария. (См.: Литвиненко В. В. Рецепция 
антиарианской тематики Афанасия Александрийского в славянской средневековой 
традиции (Часть 2: Слова против ариан) // Palaeobulgarica / Старобългаристика. – 2017. –  
Т. XLI. – № 4. – С. 37-39).
21 Послание Василию III о еретиках // Послания Иосифа Волоцкого. – С. 230.
22 См.: Послание епископу Нифонту Суздальскому // Послания Иосифа Волоцкого. – М.- Л.:  
Изд-во Акад. наук СССР, 1959. – С. 161, 164-165.
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"каемъся"», где говорится о еретиках-жидовствующих и непринятии их 
ложного покаяния, имеет многочисленные пересечения с «Просветителем». 
Окончание «Послания» посвящено обоснованию обязательности повиновения 
решениям митрополита и собора епископов и не имеет пересечений  
с трудами преподобного Иосифа23.

А. А. Зимин и Я. С. Лурье допускали, что Волоцкий игумен 
мог использовать текст «Послания» при написании «Просветителя».  
А. И. Алексеев, напротив, полагал, что тексты из «Книги на еретиков» 
являются источником для «Послания»24.

Аргументация Алексеева о том, что «Послание» является частным 
письмом преподобного Иосифа, неубедительна. Алексеев пишет, что 
«совершенно невозможно приписывать митрополиту Симону следующие 
выражения: «Сего ради, отцы, аз, окаянный, идеже есмь взаконенная иноком 
противу силе моей Христу поспешествующу последую и мудрствую, и инех 
в та приводя, яко суд сый Христовою благодатию соединен к соборней 
апостольской Церкви, а не отсечен, понеже телом и душею составляемъся 
сугубо и прощение Церкви творим»25.

Но этот фрагмент из второй части «Послания» является цитатой  
из Тактикона Никона Черногорца, с соответствующей отсылкой: «Глаголет 
же о сем преподобный отец наш Никон в своих посланиях»26. Кроме того, 
Алексеев не вполне убедительно объясняет наличие во второй части 
«Послания» слов: «Вы же на толико мнение и гордость взястеся, яко о таковых 
отступниках не послушасте нашего смирения», на основании которых, все 
предыдущие исследователи полагали, что «послание, несомненно, написано 
от имени Симона»27. Ученый пишет, что этот фрагмент является выпиской 
из соборного приговора 1504 года. Но с каких слов начинается эта выписка 
и где заканчивается? И почему преподобный Иосиф, всегда тщательно 
относившийся к своим творениям, «механически» перенес тест приговора, не 
обращая внимания на несообразность подобного обращения с его стороны?

23 См.: Послание о соблюдении Соборного приговора 1504 г. // Казакова Н. А., Лурье Я. С.  
Антифеодальные еретические движения на Руси XIV – начала XVI века. Приложения. 
Источники по истории новгородско-московской ереси. – М.- Л.: Изд-во Академии наук 
СССР, 1955. – С. 513–515.
24 Алексеев А. И. Сочинения Иосифа Волоцкого в контексте полемики 1480–1510-х гг. – 
СПб.: Российская национальная библиотека, 2010. – С. 305-308.
25 Алексеев А. И. Сочинения Иосифа Волоцкого в контексте полемики 1480–1510-х гг. – 
СПб.: Российская национальная библиотека, 2010. – С. 291.
26 Послание о соблюдении Соборного приговора 1504 г. // Казакова Н. А., Лурье Я. С. 
Антифеодальные еретические движения на Руси XIV – начала XVI века. Приложения. 
Источники по истории новгородско-московской ереси. – М.- Л.: Изд-во Академии наук 
СССР, 1955. – С. 509.
27 Там же. С. 504.
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Гипотезу Алексеева подверг серьезной критике А. А. Манохин. По 
его убеждению, «Послание о соблюдении соборного приговора 1504 г.»  
невозможно атрибутировать Волоцкому игумену, потому что «автор 
«Послания»: 1) не разделяет похвал Ивану III, произносимых Иосифом;  
2) избегает упоминания Зосимы, в отличие от Иосифа; 3) придерживается идеи 
равенства и отчасти превосходства священства над царством, чего нет у Иосифа;  
4) пишет о приговоре 1504 года от первого лица, в отличие от Иосифа;  
5) явно не поддерживает идею об активном участии монахов в борьбе 
с еретиками, в отличие от Иосифа; 6) угрожает адресатам отлучением  
за неповиновение, чего не стал бы делать Иосиф». Манохин полагает, что 
«Послание о соблюдении соборного приговора 1504 г.» было частным 
ответом митрополита на некое послание «кирилловских старцев»28.

Полностью согласимся с Манохиным в том, что вторая часть,  
в которой «автор послания явно отрицает активную роль монахов в борьбе 
с еретиками» не могла быть связана с преподобным Иосифом. Отметим 
также, что пространная составная цитата из Тактикона, которую приводит 
Алексеев, лишена смысла, что весьма нехарактерно для работы с текстами 
преподобного Иосифа Волоцкого. Для формирования составной цитаты 
были взяты куски текста из разных частей 20-го Слова Никона Черногорца.

Во-первых, в оригинале фразы «яко суд сый Христовою благодатию 
соединен к соборней апостольской Церкви» имеется в виду не «суд», а «уд», 
то есть член Церкви, которым называет себя Никон29.

Далее, слова «Понеже телом и душею составляемъся сугубо и прощение 
Церкви творим» взяты из другого места 20-го Слова Никона Черногорца  
и искажены: имеется в виду не «прощение», а «прошение», то есть молитва, 
которая совершается в Церкви30.

Но наиболее важная цитата из того же 20-го Слова, на которой 
исследователи зачастую основывали «папистскую» позицию преподобного 
Иосифа следует в «Послании о соблюдении соборного приговора 1504 г.»  
сразу за вышеприведенным отрывком: «О цари убо молимся Богу, яко да 
утвердит и сохранит его и прочая ж сведят, о архиерее же паки, за еже 
сохранити его в яже о вере и еже по сем подобающая ему се во обоих царствах, 
глаголю, начальствах и святительства весь нашь с Богом живот висит телом 
и душею. И яко да явление покажем меры наша и поминовение подобнее, 

28 Манохин А. А. «Книга на еретиков» Иосифа Волоцкого в первой половине XVI столетия 
// Novogardia. – 2019. – № 4. – С. 206.
29 См.: Пандекты и Тактикон. Середина XVI в. // ОР РГБ. Ф. 173.1. № 56. Л. 987; Тактикон. 
Начало XV в. // ОР ГИМ. Син. 189. Л. 204 об.; Тактикон. XV в. // ОР ГИМ. Син. 232. Л. 
180.
30 См.: Пандекты и Тактикон. // ОР РГБ. Ф. 173.1. № 56. Л. 987 об.; Тактикон. Начало XV в. //  
ОР ГИМ. Син. 189. Л. 204 об.–205; Тактикон. XV в. // ОР ГИМ. Син. 232. Л. 180–180 об.
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якоже божественные правила повелевают ко царю же и ко архиерею убо 
повинование телесное и урок дани и прочая подобающая, душевное же ни; 
архиерею же и душевное купно и телесное, яко приемникам апостольским 
сущим и образ Господень имущим»31.

Содержание первой половины первого предложения этого фрагмента 
еще можно понять. Здесь говорится о необходимости молитв о царях  
и архиереях. Во второй же части первого предложения полностью отсутствует 
какая-либо логика. В оригинале: «се во обоих начальствах сих царствия, 
глаголю, и святительства весь нашь с Богом живот висит телом и душею»32.  
То есть, Никон Черногорец писал о том, что тело подчинено царской власти, 
а душа – архиерейской.

Второе предложение из вышеприведенной цитаты также лишено 
смысла: вначале говорится, что царю и архиерею нужно оказывать телесное,  
а не душевное повиновение, а затем, что архиерею нужно подчиняться и 
телесно и душевно. В оригинале: «к царю убо повинование телесное и урок дани  
и прочая подобающая, душевное же ни; архиерею же и душевное и телесное 
купно, яко приемникам апостольским сущим и образ Господень имущим»33.

Возможно, «Послание о соблюдении Соборного приговора» было 
скомпилировано из нескольких фрагментов 15-го и 16-го слов «Просветителя», 
несохранившегося соборного приговора 1504 года и других источников,  
но не преподобным Иосифом Волоцким, а другим автором.

Наконец, необходимо сопоставить тезис из «Послания о соблюдении 
Соборного приговора 1504 г.» про телесное повиновение архиерею  
с учением преподобного Иосифа о поклонении царям «телесне, а не душевне»  
из текста седьмого слова Просветителя: 

«Если ты поклоняешься или служишь царю, или князю, или 
начальствующему, то следует поклоняться и служить потому, что это угодно 
Богу  –  оказывать властям покорность и послушание: ведь они пекутся и думают  
о нас. Ибо написано "Начальника в народе твоем не поноси". И апостол 
говорит: "Бога бойтесь, царя чтите", – и: "Рабы, повинуйтесь господам 
своим по плоти со страхом и трепетом", – как людям, которым Бог оказал 
предпочтение и наделил их властью и которые могут благодетельствовать  
и мучить тело, но не душу. Поэтому следует поклоняться и служить им телом, 
а не душой (телесне, а не душевне), и воздавать им честь как царю, а не как 

31 Послание о соблюдении Соборного приговора 1504 г. // Казакова Н. А., Лурье  
Я. С. Антифеодальные еретические движения на Руси XIV – начала XVI века. Приложения. 
Источники по истории новгородско-московской ереси. – М.- Л.: Изд-во Академии наук СССР, 
1955. – С. 509.
32 Пандекты и Тактикон. // ОР РГБ. Ф. 173.1. № 56. Л. 987 об., Л. 141; Тактикон. Начало 
XV в. // ОР ГИМ. Син. 189. Л. 204 об.; Тактикон. XV в. // ОР ГИМ. Син. 232. Л. 180 об.
33 Там же.
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Богу, ибо Господь говорит: «Отдавайте кесарево кесарю, а Божие Богу». Если 
ты так поклоняешься и служишь, это не будет для тебя в погибель души, 
но ты, таким образом, еще более научишься бояться Бога: ведь Царь «есть 
Божий слуга», для милости и наказания людям.

Если же некий царь царствует над людьми, но над ним самим царствуют 
скверные страсти и грехи: сребролюбие и гнев, лукавство и неправда, 
гордость и ярость, злее же всего – неверие и хула, – такой царь не Божий 
слуга, но дьяволов, и не царь, но мучитель. Такого царя, за его лукавство, 
Господь наш Иисус Христос называет не царем, а лисицей: "Пойдите, – 
говорит Он, – скажите этой лисице". И пророк говорит: "Царь надменный 
погибнет, потому что пути его темны" И три отрока не только не покорились 
повелению царя Навуходоносора, но и назвали его врагом беззаконным, 
ненавистным отступником и царем злейшим на всей земле. И ты не слушай 
царя или князя, склоняющего тебя к нечестию или лукавству, даже если он 
будет мучить тебя или угрожать смертью. Этому учат нас пророки, апостолы 
и все мученики, убиенные нечестивыми царями, но не покорившиеся их 
повелению»34.

Этот текст из «Книги на еретиков» породил обширную историографию. 
Еще в XIX столетии М. А. Дьяконов утверждал, что в этом отрывке отражено 
«революционное учение, на основании которого можно было оправдать 
всякую оппозицию правительству»35. В. Вальденберг еще более резко 
развил эту мысль, утверждая, что Иосиф, таким образом, резко расходится 
с главнейшим авторитетом, на который обычно опирается христианская 
политика в вопросе о покорении властям – с ап. Павлом». Известный 
правовед также находил параллель между седьмым словом «Просветителя» 
и «Посланием о соблюдении Соборного приговора 1504 г»36. Критически 
отнесся к попытке Вальденберга причислить Волоцкого игумена  
к монархомахам американский исследователь М. Раев37.

34 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 377.
35 Дьяконов М. Власть московских государей. – СПб.: Тип. Имп. Акад. наук, 1889. – С. 92.
36 Вальденберг В. Древнерусские учения о пределах царской власти. Очерки русской 
политической литературы от Владимира Святого до конца XVII века. – М.: Издательский 
дом «Территория будущего», 2006. – С. 175, 177.
37 «In his Drevnerusskieuce nijao predelakhca rskoj vlasti (Old Russian Teachingso n the Limits 
of the Tsar's Power), he claims that the idea of disobedience was the most important feature of 
Joseph's political thinking. He even likens the Josephites to the monarchomachs of Calvinist 
Europe half a century later. It seems to us, though, that he overstates the importance to be 
attributed to Joseph's pronouncements on this point. The final argument of Valdenberg is that 
in such a religious age the fear of punishment after death was a real deterrent. But a thing as 
intangible as fear is difficult to evaluate and can hardly become the basis for criticism of this 
important concept of political theory. Moreover, Valdenberg entirely neglects the fact that for 
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Советские исследователи А. А. Зимин и Я. С. Лурье в целом были 
согласны с политической «революционностью» вышеприведенных слов 
преподобного Иосифа. Зимин считал, что папистская идеология наиболее 
полно представлена в седьмом слове «Просветителя»38. Лурье даже полагал, 
что Волоцкий игумен ставит общий теоретический вопрос о необходимости 
не воздавать царям божественные почести39. Данное предположение, 
конечно, совершенно безосновательно и равносильно утверждению, 
что в христианской традиции до преподобного Иосифа практиковалось 
обожествление василевсов. Впрочем, в советскую эпоху находились 
исследователи, которые полагали, что тезисы преподобного Иосифа  
о царской власти, приведенные в седьмом слове «Книги на еретиков», вполне 
соответствуют традиционному христианскому идеалу благочестивого царя40.

Современные ученые более уравновешенны в своих оценках.  
А. И. Алексеев и В. Э. Витлин критикует подход Зимина и Лурье, который,  
по его мнению, «несет на себе сильнейший отпечаток атеистической 
идеологии», и признает, что богословско-политическая доктрина 
преподобного Иосифа не менялась в зависимости от церковно-политических 
событий41.

Joseph the ruler is the sole judge of his own conduct. Yet Joseph's whole argument leads to this very 
conclusion. Thus Joseph minimizes the idea of resistance and exalts the precepts of obedience to 
the God-given and chosen ruler» (В своём «Древнерусском учении о пределах царской власти» 
он утверждает, что идея неповиновения была важнейшей чертой политического мышления 
Иосифа. Он даже сравнивает иосифлян с монархомахами кальвинистской Европы полвека 
спустя. Однако нам кажется, что он преувеличивает важность высказываний Иосифа 
по этому вопросу. Последний аргумент Вальденберга заключается в том, что в такую 
религиозную эпоху страх перед смертным наказанием был настоящим сдерживающим 
фактором. Но такая неуловимая вещь, как страх, трудно поддается оценке и вряд ли 
может стать основанием для критики этого важного понятия политической теории. Более 
того, Вальденберг совершенно игнорирует тот факт, что для Иосифа правитель является 
единственным судьей своего поведения. Однако вся аргументация Иосифа приводит именно  
к такому выводу. Таким образом, Иосиф преуменьшает идею сопротивления и превозносит 
заповеди послушания данные Богом и избранному правителю). См.: Raeff M. An Early 
Theorist of Absolutism: Joseph of Volokolamsk // The American Slavic and East European 
Review. – 1949. – Vol. 8. Issue 2. – P. 87–88.
38 Зимин А. А. О политической доктрине Иосифа Волоцкого // Труды отдела древнерусской 
литературы. – Т. IX. – М.-Л.: Изд-во Академии наук СССР, 1953. – С. 167.
39 См.: Лурье Я. С. Иосиф Волоцкий как публицист и общественный деятель // Послания 
Иосифа Волоцкого. – М.- Л.: Изд-во Акад. наук СССР, 1959. – С. 45.
40 См.: Бегунов Ю. К. Кормчая Ивана Волка Курицына // Труды отдела древнерусской 
литературы. – Т. XII. – М.-Л.: Изд-во Академии наук СССР, 1956. – С. 156–158.
41 См.: Алексеев А. И. Сочинения Иосифа Волоцкого в контексте полемики 1480–1510-х 
гг. – СПб.: Российская национальная библиотека, 2010. – С. 44.; Витлин В. Э. В поисках 
идеала: представления о власти государя в русской публицистике первой трети XVI в. – 
М.; СПб.: Центр гуманитарных инициатив, 2012. – С. 122, 137–138.



22

Бежанидзе Георгий Вениаминович. «Цари и князья должны всячески заботиться о благочестии и охранять своих 
подданных от треволнения душевного и телесного»: богословско-политическая концепция прп. Иосифа Волоцкого

Давид Голдфранк пишет о том, что именование царя и мучителем,  
и образом Божием означает, что «власть подобную Богу нужно применять 
по воле Божией»42. Корнелия Зольдат отрицает политический аспект 
именования царя – мучителем: «Что делать со злым царем? Ответ 
Иосифа прост: не подчинитесь ему и станьте мучеником» (What to do 
now with an evil tsar? Iosif’s answer is simple: do not obey him and become 
a martyr). Зольдат возводит мнение преподобного Иосифа о нечестивых 
правителях к библейской и раннехристианской традиции43. 

Действительно, в седьмом слове отсутствуют какие-либо 
упоминания о необходимости поклонения священнослужителям или 
повиновении им. 

Во всем пространном слове много сказано о почитании икон и всего 
священного и поклонении им, но о служении говорится только тогда, 
когда речь идет о Боге и царе: «как следует поклоняться или служить 
царю, или князю, или властелину, и как следует ныне поклоняться 
Господу Богу и Ему одному служить»44.

Земная власть царя не только не подвергается никакому сомнению, 
но подкрепляется божественным установлением: «Если ты поклоняешься 
или служишь царю, или князю, или начальствующему, то следует 
поклоняться и служить потому, что это угодно Богу – оказывать властям 
покорность и послушание: ведь они пекутся и думают о нас»45.

Наконец, рассуждения преподобного Иосифа о телесном служении 
царю и царе-мучителе подкреплены не только обильными библейскими 
цитатами. Неявными источниками являются: фрагмент из 17 слова 
Пандектов46, вышеприведенная цитата из апостольских постановлений  

42 «…having authority like unto God, which must be exercised according to God's will». См.: 
Goldfrank D. M. The Deep Origins of Tsar’-Muchitel’: a Nagging Problem of Muscovite 
Political Theory // Russian History. – 2005. – Vol.– 32. № 3/4. – P. 345.
43 См.: Soldat C. The limits of Muscovite autocracy. The relations between the grand prince and 
the boyars in the light of Iosif Volotskii’s Prosvetitel´ // Cahiers du monde russe. – 2005. – Vol. 
46. Issue 1/2. – P. 273–274.
44 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 375–376.
45 Там же. С. 377.
46 «рече некий от отец святых, испытуй себе и искушая, яко князи и владыки над телом 
имут власть точию, а не над душею, и се готово да есть ти выну, темже аще ли на убийство 
или на некая безместная и душевредная дела повелевают нам, не подобает повиноватися 
им, аще и тело до смерти мучат, Бог бо душа свободно самовластну сотвори, о ихже аще 
делает добра или зла». См.: Пандекты и Тактикон. Середина XVI в. // ОР РГБ. Ф. 173.1. 
№ 56. Л. 203.; Книга преподобнаго и богоноснаго отца нашего Никона, игумена Черныя 
горы. – М., 1888. – Л. 134 об.
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и фрагмент «Слова о начальстве, власти и славе», которое в «Златоструе» 
приписывается святителю Иоанну Златоусту47.

Из творческой компиляции, которую провел преподобный Иосиф, 
можно сделать несколько важных наблюдений. Прежде всего, цитата  
из апостольских постановлений в 41-й главе Пандектов соседствует 
с цитатами из Анастасия Синаита о том, что нечестивый правитель 
попускается за грехи народа48. Сам фрагмент апостольских постановлений 
имеет тот же смысл. Примеры из библейской и церковной истории, 
которые приводит преподобный Иосиф, однозначно свидетельствуют, 
что Волоцкий игумен никак не может быть причислен к монархомахам. 
Таким образом, преподобный Иосиф следует вполне традиционному 
библейскому и святоотеческому мнению о том, что Бога нужно слушать 
более, чем человека и запрещает выполнять повеления, нарушающие 
божественные заповеди. 

В богословско-политической мысли Волоцкого игумена нет 
античных ременисценций, но она предполагает элементы гармоничного 
устройства христианского общества. По мысли преподобного Иосифа, 
общественное устройство упорядочивается посредством уставного 
благочестия, учредителем которого является Господь. Бог Слово,  
по словам Волоцкого игумена, является также и Богом-уставом: «…
жизнь Отчая от жизни, устав и Слово, нас ради становится Человеком»49.

Средоточием уставного благочестия являются монастыри. Через 
монашескую аскезу, следуя уставу, инок приобщается к Божественной 
красоте: «…великий Дионисий Ареопагит, современник святых 
апостолов, хвалит монашеский чин, говоря так: “Монашеский чин –  
выше всех совершенных, и святая красота очищена всяческой 
чистотой” <…> постригаемый… взыщет истинной красоты, чрез 
уединение иноческое, возводящее к боговедению»50. Таким образом, 

47 «… правый царь и князь, иже ярость и зависть удержит и сласть и пиянство отринет 
и ум свободен съблюдает… аже ли убо человек творится владея, ярости же и злобе 
и сластем работает, то первее убо в посмех будет…» // Минеи-Четьи митрополита 
Макария. Февраль. – ОР ГИМ. Син. 991. Л. 1248. Русский перевод: Творения святого 
отца нашего Иоанна Златоуста, архиепископа Константинопольского, в русском 
переводе. Т. 12. Кн. 2: Выборки из разных слов св. Иоанна Златоуста. – С. 629.
48 См.: Книга преподобнаго и богоноснаго отца нашего Никона, игумена Черныя горы. – 
М., 1888. – Л. 305 об.–306.
49 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 308.
50 Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – Изд. 3-е. –  
Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 447, 448.
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«идея Ареопагита, что прекрасное есть разграничивающий образец 
(παραδειγματικός), претворяется у прп. Иосифа в идею Бога-устава»51.

Творчески осмысляя Ареопагитики, преподобный Иосиф приходит  
к той же идее гармонического устройства христианского общества. 
«Уставная жизнь, переходя из монастыря в мир, обоживает последний, 
делая его причастным божественной красоте. Мир… становится иконой 
божественной красоты»52.

Следование божественному порядку делает земное царство образом 
Царства Небесного. Искажение благочиния, происходящее от еретиков, 
вносит в жизнь христианского общества дисгармонию и приводит к различным 
бедам космического масштаба: «…бесчиние и безобразие, гром в воздухе  
и землетрясения, на море потопления, в городах же и в домах столкновения,  
в душах грехи, в царствах оскудение – и все это от неправильного понимания 
Священного Писания. Что же украшает Вселенную, если не чин церковный, 
охватывающий и небесное, и земное?», – заключает преподобный Иосиф53. 

Итак, в трудах преподобного Иосифа мы можем найти восприятие 
византийских представлений о царе как о живом образе Господа Иисуса 
Христа, о пастырском служении самодержца и ответственности за духовное 
состояние подвластных. Опираясь на византийские источники, Волоцкий 
игумен рисует теомиметическую картину мира и христианского общества. 
Властные полномочия земного царя имеет прямые параллели с владычеством 
Небесного Царя.  Властная теомиметия самодержца в концепции преподобного 
Иосифа дополняется сотериологическим аспектом, царь подобно Богу 
должен заботится о спасении своих подданных. Фактически речь идет  
о служении царя общему благу, под которым Волоцкий игумен, прежде всего, 
понимает благочестие «православного христианства». Подобное попечение 
предополагает распространение уставного благочестия, чина церковного 
в христианском царстве, для гармонизации его согласно божественному 
порядку. Таким образом, Царство земное становится иконой Небесного 
Царства.

51 Малышев А. В. Богословие красоты прп. Иосифа Волоцкого как катафатическое 
богословие: к постановке проблемы // Единство добра, истины и красоты в русской 
религиозно-философской традиции: сборник статей. – СПб., 2023. – С. 96.; Шпаковский 
М. В. Триадология Иосифа Волоцкого // Вестник ПСТГУ. Серия I: Богословие. Философия. 
Религиоведение. – 2019. – Вып. 85. – С. 61.
52 Малышев А. В. Богословие красоты прп. Иосифа Волоцкого как катафатическое 
богословие: к постановке проблемы // Единство добра, истины и красоты в русской 
религиозно-философской традиции: сборник статей. – СПб., 2023. – С. 97.
53 См.: Иосиф Волоцкий, прп. Просветитель, или обличение ереси жидовствующих. – 
Изд. 3-е. – Казань: Типо-литография Императорского университета, 1896. – С. 423.
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Аннотация. Сегодня грузинская церковная традиция компактно 
существует в канонических границах Грузинской Православной Церкви, 
духовным центром которой является древнейшая кафедра грузинских 
католикосов в г.Мцхет. Однако в раннем средневековье границы 
Мцхетского католикосата были значительно меньше – на Западе, в Лазике, 
располагались древние западнокавказские кафедры Константинопольского 
патриархата. Образование в кон.VIII в., крупнейшего государства 
Западного Кавказа – Абхазского царства, в лоне которого возникла 
новая, независимая от Константинополя, церковная юрисдикция –  
«Абхазский» католикосат, стало поворотным пунктом в истории Церкви  
в регионе. Причины возникновения и основные тенденции развития 
«Абхазского» католикосата на раннем этапе его существования, в IX в. 
посвящена эта статья.

Ключевые слова: Абхазский католикосат, католикос Кутаис, Картли, 
картский, Фасис, юрисдикция.
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Annotation. Today, the Georgian church tradition exists compactly within 
the canonical borders of the Georgian Orthodox Church, the spiritual center  
of which is the ancient see of the Georgian Catholicoses in Mtskheta. However, 
in the early Middle Ages, the borders of the Mtskheta Catholicosate were much 
smaller – in the West, in Lazika, were located the ancient West Caucasian sees  
of the Patriarchate of Constantinople. The formation in the late 8th century of the 
largest state in the Western Caucasus – the Abkhazian Kingdom, in the bosom  
of which a new, independent from Constantinople, church jurisdiction arose –  
the "Abkhazian" Catholicosate, became a turning point in the history of the Church 
in the region. The reasons for the emergence and main trends in the development 
of the "Abkhazian" Catholicosate, at the early stage of its existence in the 9th 
century are the subject of this article.

Keywords: Abkhazian Catholicosate, Catholicos of Kutaisi, Kartli, Kartian, 
Phasis, jurisdiction.
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Правление в 797-802 гг. императрицы Ирины ознаменовало 
завершение т.н. «первого иконоборческого периода» в истории Церкви. 
Слабость империи, одолеваемой внешними врагами и раздираемой 
изнутри иконоборческой ересью, так и не искоренённой полностью после 
Вселенского Собора 787 г., несомненно, давала повод вассальным Византии 
государствам стремиться к большей самостоятельности. Абазги недолго 
оставались верны принципу лояльности Византии. В кон. VIII – нач. IX вв., 
на Западном Кавказе формируется крупное средневековое христианское 
государство – Абхазское царство. 

Провозглашение независимости Абхазского царства произошло 
одновременно с проведением в 786-787 гг. Седьмого Вселенского Собора 
в Никее. На это указывают как сведения Вахушти Багратиони1, так  
и выводы современных исследователей2. После утраты иконоборцами 
господствующего положения в Константинополе политический разрыв  
с Империей осуществил Леон Абазсгский, являвшийся по материнской линии 
племянником супруги императора Константина Копронима – императрицы 
Ирины (Чичак), а также внуком хазарского кагана и двоюрдным братом 
императора Льва Хазара (750-780 гг.)3.

Известно, что иконоборчество не получило достаточного 
распространения, ни на территории Западного Кавказа, – в Абхазском 
царстве и Зихии, ни в соседней Картлийской церкви, ни в областях 
Северо-Восточного Причерноморья. Поэтому, представляется 
маловероятным, что причины, побудившие Леона Абазгского, отложится 
от Византии, могли иметь под собой религиозную подоплёку, основанную 
на возможной иконоборческой позиции абхазского царя. Однако, 
нельзя исключать, что иконоборчество могло служить политическим 
фактором, который оказывал влияние на выбор абхазского царя, в 
контексте его родственных связей с императорами-иконоборцами, 
а также, союзнических отношения с Хазарским каганатом, где 
правящая династия, в нач. ΙΧ в., приняла иудаизм4. Подобно тому, 
как византийский император Лев III Исавр, обосновывал своё 
иконоборчество желанием найти компромисс с арабами, религия которых 

1 См.: Вахушти Багратиони. Жизнь Эгриси, Абхазети или Имерети // История царства 
Грузинского. – Тбилиси, 1976. – С. 222.
2 См.: Виноградов А. Ю. Византийская политика в Восточном Причерноморье (вторая 
половина VII – первая половина X в.) // Древности Западного Кавказа. – Краснодар, 2013. –  
Т. I. – С. 167.
3 См.: Бгажба О. Х., Лакоба С. З. История Абхазии с древнейших времен до наших дней 
[Электронный ресурс]. – URL: http://apsnyteka.org/108-lakoba_history_of_abkhazia_
razdel_1.html (дата обращения: 11.11.2024).
4 См.: Артамонов М. И. История хазар. – М.: Самотёка, 2016. – С. 309-333.
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предполагает запрет на изображение человека5, аналогичным образом, 
его тёзка – абхазский царь Леон, мог апеллировать к запрету человеческих 
изображений, также присутствующему в иудаизме, на фоне сближения  
с хазарами.

Анонимное грузинское историческое сочинение «Летопись Картли», 
созданное во II пол. XI в., сообщает: «Когда ослабели греки, отложился  
от них эристав по имени Леон <…> которому была дана в наследственное 
владение Абхазия. <…> Леон был сыном дочери хазарского царя, и силой 
их, отложился от греков, завладел Абхазией от Эгриси до Лихи и принял  
на себя имя царя абхазов…»6.

Приняв на себя царский титул, Леон Абазгский стал во главе крупного 
государства, объединившего в себе различные этнические группы Западного 
Кавказа: «<…> Он же [Леон] построил город и крепость Кутатиси и сделал его 
престольным [городом] царя абхазов, вторым после Анакопии»7 – основанием 
для переноса столицы, могло стать желание царя абазгов находится  
в непосредственной близости к своему основному внешнеполитическому 
союзнику – Хазарскому Каганату, кратчайшее сообщение с которым, 
через кавказские перевалы, осуществлялось непосредственно из Кутаиса. 
Другим обстоятельством, могла стать лидирующая роль, которую картское 
этническое большинство, в нач. IX в., уже играло на основной территории 
Абхазского царства – в Эгриси.

В отличие от Картли, где самостоятельно действовала собственная 
церковная иерархия, а избрание Мцхетских католикосов, начиная с сер. 
VIII в., происходило независимо от Антиохийской и Константинопольской 
Церквей8, на территории Абхазского царства продолжали существовать 
канонические субъекты Константинопольской Церкви: Фасисская 
митрополия Лазики, а также Себастопольская и Никопсийская автокефальные 
архиепископии Абазгии и Зихии9. Важно отметить, что с образованием 
Абхазского царства и переносом столицы абазгов в Кутаис, греческая 
кафедра Никопсиса возвращает своё прежнее наименование «Зихской»10. 

5 См.: Острогорский Г. А. История Византийского государства. – М., 2011. – С. 220-221.
6 Картлис Сховреба / гл. ред. акад. Р. Метревели. – Тбилиси: Артануджи, 2008. – С. 140.
7 Вахушти Багратиони. Жизнь Эгриси, Абхазети или Имерети // История царства 
Грузинского. – Тбилиси, 1976. – С. 222.
8 См.: Цинцадзе К. Историческая справка по вопросу об автокефалии Грузинской 
Церкви (Ответ г. В. Самуилову) [Электронный ресурс]. – URL: https://azbyka.ru/otechnik/
Istorija_Tserkvi/istoricheskaja-spravka-po-voprosu-ob-avtokefalii-gruzinskoj-tserkvi/ (дата 
обращения: 13.11.2024).
9 См.: Виноградов А. Ю., Гугишвили Ш. Абхазский католикосат. Его возникновение  
и ранняя история (VIII–X вв.). – М., 2013. – Ч. 1. – С. 7-14.
10 Darrouzes J. Notitiae episkopatuum Ecclesiae Constantinopolitanae. – Paris: Institut Francais 
d`Etudes Byzantines, 1981. – С. 229-245.
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Такое решение соответствовало реальному положению вещей, при котором 
Константинопольская Церковь руководствовалась задачами миссии 
более, чем политическими соображениями. О возвращении Никопсийской 
архиепископии в состав «Зихского» диоцеза сообщает также Епифаний 
Монах, посетивший город в нач.IX в. Епифаний указывет на почитание 
в Никопсии раки с мощами апостола Симона Кананита11, что может 
свидетельствовать, о высоком статусе этого религиозного центра  
на Западном Кавказе.

Греческие иерархи Абазгии и Лазики присутствовали на  
VII Вселенском соборе 787 г.12, после которого митропольный статус 
греческой кафедры Фасиса, ввиду полного упадка и запустения города, 
упраздняется. Митрополит, носивший до этого двойной титул Фазисского 
и Лазикского, перемещается в Трапезунд, сохраняя за собой только 
часть своего бывшего титула – «Лазикский»13. К периоду 796-806 гг. 
относится первое упоминание об «абхазском католикозе» в исторических 
источниках: «<…> он же (Леон Абазгский – прим. Авт.) освободил  
[от зависимости] абхазского каталикоза с позволения же греков»14.

Согласно Вахушти Багратиони, Леон Абазгский разделил своё 
царство на восемь эриставств: Абхазское, Цхомское, Бедийское, Гурийское, 
Рача-Лечхумское, Сванетское, Аргветское и Кутаисское15. Находившиеся  
в нач. IX в. на территории Лазики епархии Фасисской митрополии – Зиганис 
(Гудава), Саисина (Цаиши) и Родополь (Варцихе)16, оказались, таким 
образом, в границах «Абхазского» католикосата. Фазисская митрополия 
продолжала существовать в «Notitia Episcopatuum» вплоть до нач. Х в.,  
однако, полностью изменённый состав её епархий, расположенных  
вне территории исторической Лазики. Отмеченное в источниках IX-X 
вв., возвышение кафедры Трапезунта позволяет утверждать, что уже  
в нач. IX в. Фазисская митрополия была упразднена, что отражало: «<…> 
сложившиеся к этому времени политические реалии»17.

11 См.: Греческие предания о св. апостоле Андрее. Жития / изд. подготовлено  
А. Ю. Виноградовым. – СПб.: Изд-во С.-Петерб. ун-та, 2005. – С. 312.
12 См.: Деяния Вселенских Соборов. Том 7 [Электронный ресурс]. – URL: https://azbyka.ru/
otechnik/pravila/dejanija-vselenskikh-soborov-tom7/1_12_3 (дата обращения: 14.11.2024).
13 Виноградов А. Ю., Гугишвили Ш. Абхазский католикосат. Его возникновение и ранняя 
история (VIII–X вв.). – М., 2013. – Ч. 1. – С. 14-23.
14 Вахушти Багратиони. Жизнь Эгриси, Абхазети или Имерети // История царства 
Грузинского. – Тбилиси, 1976. – С. 222.
15 См.: Там же.
16 См.: Darrouzes J. Notitiae episkopatuum Ecclesiae Constantinopolitanae. – Paris: Institut 
Francais d`Etudes Byzantines, 1981. – С. 229-245.
17 Виноградов А. Ю., Белецкий Д. В. Церковная архитектура Абхазии в эпоху Абхазского 
царства. Конец VIII–X вв. – М., 2015. – С. 43-44.
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«Католикосами» (греч. Καθολος – соборный, полный), начиная  
с IV в., именовали первоиерархов, расположенных за пределами 
Византии, восточных Церквей: Сиро-Персидской, Армянской, Албанской, 
Картлийской. «Житие Иоанна Готского» (IX в.) называет Мцхетского 
католикоса «кафолическим патриархом», тем самым подчёркивая его 
титул, отражающий традиционное церковное понимание «кафоличности»: 
«<…> функция епископа состоит в том, что он является пастырем своей 
Поместной церкви и вместе с тем несет ответственность за вселенское 
общение всех церквей»18.

В каноническом смысле титул «католикоса» в древности обозначал 
именно епископа автономной области19. В то же время, картлийская 
традиция называет католикосами не только предстоятелей Церквей  
за пределами Византийской империи на Ближнем Востоке, но и епископов 
древнейших поместных Церквей: «<...> въ древне-грузинской церковной 
письменности такъ названы главы и имперскихъ автокефальных 
архіепископій – Кипрской и Ѳесалоникійской, – мало того: даже главы 
отдѣльныхъ церковныхъ областей, входящихъ въ составъ той или иной 
автокефальной церкви, митрополіи, – митрополиты»20.

Возникновение Абхазского католикосата было обусловлено 
процессами консолидации картских этнических групп, населявших 
территорию Абхазского царства21. Картские племена исторически имели 
собственную, берущую начало со времени проповеди святой Нины, 
церковную традицию – Мцхетский католикосат. 

Впервые опубликованный, в 1891г., Е. Такайшвили, 
древнегрузинский литературный памятник Х в. «Обращение Картли» 
упоминает имена девятнадцати Мцхетских католикосов, управлявших 
Картлийской церковью в сер.VII-VIII веков. Девять из этих архиереев, 
стоящие в начале списка, согласно тексту произведения, были 
женатыми22. Вполне вероятно, что упоминая об этом, автор «Обращения 
Картли», опираясь на 12-е Правило Трулльского собора, запрещающее 
епископам иметь жён, стремился указать, что с упразднением женатого 

18 Мейендорф И., прот. Православие в современном мире [Электронный ресурс]. – 
URL: https://azbyka.ru/otechnik/Ioann_Mejendorf/pravoslavie-v-sovremennom-mire/ (дата 
обращения: 14.11.2024).
19 См.: Абашидзе З., Деврикян В., Моисеева С. А., Муравьёв А. В., Ширинян М. Э. Католикос 
// Православная энциклопедия. – М.: Изд-во «Православная энциклопедия», 2013. –  
Т. 32. – С. 42-49.
20 Кекелидзе К. С. Житіе и подвиги св. Іоанна, католикоса Урhайскаго // Христианский 
Восток. – СПб.: Издание Императорской Академии наук. – Т. II. – С. 314.
21 См.: Абашидзе З. Д., Коридзе Т. В. Абхазский католикосат // Православная энциклопедия. –  
М.: Изд-во «Православная энциклопедия», 2000. – Т. 1. – С. 67-72.
22 См.: Обращение Грузии / пер. с древнегруз Е. С. Такайшвили. – Тбилиси, 1989. – С. 31.
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епископата в Картли, сохранялось каноническое единство Мцхетской  
и Константинопольской церквей23. 

В период 806- 868 гг. Абхазским царством правили сыновья царя 
Леона Абазгского: Феодосий (806-825 гг.), Дмитрий (825-861 гг.) и Георгий 
(861-868 гг.)24. В это время, несмотря на сложные взаимоотношения Картли, 
с набирающим силу Абхазским царством, Мцхетский католикосат оказывал 
значительное влияние на становление и развитие самостоятельной абхазской 
церковной организации.

Косвенным признаком доминирования картского этнокультурного 
влияния, обратно пропорционального усилению политической мощи 
Абхазского царства, в сер. IX в., служит упоминание иверов и абазгов  
в «Житии Кирилла Философа», в числе народов народов: «<…> воздающих 
хвалу Богу каждый на своём языке…»25. По-видимому, в контексте полемики 
с латинскими богословами, которую святому Кириллу пришлось вести  
в Риме, относительно проповеди на Евангелия на языках варварских 
народов, автор «Жития…» указывает не на лингвистическую уникальность 
языка абазгов, а на независимую от Константинополя – Второго Рима, 
юрисдикцию Абхазского католикосата, что ставило абазгов в один ряд  
и иберами – картами. 

Очевидно, что основным богослужебным языком в «Абхазском» 
католикосате, в сер.IX в., также уже являлся картлийский язык, 
который, к нач. X в., становится основным языком книжной культуры 

23 «<…> Дошло до сведения нашего и то, что в Африке, и Ливии, и в иных местах 
некоторые из тамо сущих боголюбезнейших предстоятелей, и по совершившемся над 
ними рукоположении, не оставляют жити купно со своими супругами, полагая тем 
претыкание и соблазн другим. Имея убо великое тщание, дабы все устроити к пользе 
порученных паств, признали мы за благо, да не будет отныне ничего таковаго. Сие 
же глаголем не ко отложению, или превращению апостольскаго законоположения; 
но прилагая попечение о спасении и о преуспеянии людей на лучшее, и о том, да не 
допустим какого-либо нарекания на священное звание. Ибо глаголет божественный 
Апостол: вся во славу Божию творите: беспреткновени бывайте иудеем, и эллином  
и церкви Божией, яко же и аз во всем всем угождаю, не иский своея пользы, но многих, да 
спасутся. Подражатели мне бывайте, якоже и аз Христу (1Кор. 10:31–33, 11:1). Аще же кто 
усмотрен будет сие творящий, да будет извержен»; См.: Правила православной церкви 
с толкованиями Никодима епископа Далматинско-Истрийского [Электронный ресурс]. –  
URL: https://azbyka.ru/otechnik/Nikodim_Milash/pravila-svjatyh-apostolov-i-vselenskih-
soborov-s-tolkovanijami/ (дата обращения: 14.11.2024).
24 См.: Бгажба О. Х., Лакоба С. З. История Абхазии с древнейших времен до наших 
дней [Электронный ресурс]. – URL: http://apsnyteka.org/108-lakoba_history_of_abkhazia_
razdel_1.html (дата обращения: 11.11.2024).
25 Тахиаос А.-Э. Н. Святые братья Кирилл и Мефодий, просветители славян. Пространные 
или т.н. Паннонские жития святых Кирилла и Мефодия в пер. П. А. Лаврова. Житие 
святого Кирилла. – Свято-Троицкая Сергиева Лавра, 2008. – С. 291.
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и государственных документов в Абхазском царстве26. В то же время, 
картская церковная традиция продолжала осознавать себя частью общего 
пространства византийской ойкумены – главой христианского мира 
признавался византийский император. «Житие Григола Хандзтийского» 
подчёркивает, что «Κιριε ελεισον»27 в грузинском богослужении, в сер. IX в., 
не переводится, но говорится по-гречески: «<…> Эти последние слова как 
будто запечатывают всю формулу печатью принадлежности к христианской 
вселенной…»28.

В контексте этнополитических процессов, кон. VIII – нач. ΙΧ вв., 
формирование, на канонической территории Фазисской митрополии, 
независимой церковной юрисдикции «Абхазского» католикосата, по-
видимому, происходило не безболезненно для Константинопольской церкви. 
В нач. 40-х гг. IX в. византийцы трижды делали попытки вновь подчинить 
абазгов своему влиянию, но эти военные компании окончились неудачей. 
Потери последних двух экспедиций, под командованием Феоктиста, были 
особенно ощутимы: «<…> когда случились два солнечных затмения, он, 
назначенный стратигом против авасгов, вкусил по несчастию гнева Божия: 
попавшие в кораблекрушение несчастным образом лишились жизни,  
а шедшие по суше разделили их злую судьбу. <…> Вскоре он снова дерзко 
ввязался в войну и потерял более сорока тысяч воинов»29.

Несмотря на острый политический конфликт Картли с Абхазским 
царством, Мцхетская Церковь, по-видимому, взяла на себя роль медиатора  
в диалоге. Интеграция Абхазского царства в картское этноконфессиональное 
пространство в правление царя Димитрия отмечена официальным 
появлением здесь картской иерархии, при картлийском царе Баграте – 
сыне, убитого арабами, Арчила Куропалата, основоположника династии 
грузинских багратидов30: «<…> Этот Баграт назначил и узаконил католикоса 
в Абхазии в 830 году после (Рождества) Христова»31.

Хотя сообщение об этом событии содержат только некоторые  
из списков «Летописи Картли», что большинством исследователей признаётся 
позднейшей вставкой, «назначение» католикоса в Абхазию правителем Тао-

26 См.: Анчабадзе В. А. Из истории средневековой Абхазии (VI–XVII вв.) // Избранные 
труды: в 2 т. – Сухум, 2010. – Т. 1. – С. 386-387.
27  Κύριε ελέησον – греч.: «Господи, Помилуй!»
28 Затеишвили Г., прот. Строители Божьего града. Житие святого Григола Хандзтели. – 
М.: CRITERIUM, 2008. – С. 19.
29 Продолжатель Феофана. Жизнеописания византийских царей / под ред.  
Я. Н. Любарского. – СПб.: Наука, 1992. – С. 62, 87.
30 См.: Назарян Л. С. Основание грузинской ветви Багратидов // Античная древность  
и средние века. – Екатеринбург: Изд-во Урал. ун-та, 2016. – Вып. 44. – С. 97-98.
31 Амичба Г. А. Абхазия и абхазы в средневековых грузинских повествовательных 
источниках. – Тбилиси: Мецниереба, 1988. – С. 58.
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Кларджети и Картли вполне укладывается в общий исторический контекст 
и может означать, не более чем санкцию, данную Багратом Курополатом 
Мцхетской церкви на подобное деяние. Церковная и храмостроительная 
деятельность Баграта Куропалата отмечена современниками, его попечением 
были основаны знаменитые монастыри в Хандзте и Шатоберди32. Особыми 
словами характеризует личность царя Георги Мерчуле, автор «Жития 
Григола Хандзийского»: «<…> Баграт курапалат волею Божией <…> 
дано было владеть ему государством свыше <…> мудростию, благостью  
и доблестью, и всякою благочестия полнотою <…> подобен был царю Давиду  
и блаженному Баграту, апостолу и священномученнику, ученику святого 
апостола Петра33, всяческим благочестием»34.

В начале IX в. на всём пространстве византийской ойкумены 
наблюдается расцвет монашеского движения, ознаменовавший крах 
иконоборческой попытки до конца ликвидировать независимость Церкви: 
«<…> включить её без остатка в свою теократическую перспективу»35.  
В этот период, параллельно с миграционными процессами, обусловленными 
передвижениями картского населения с востока на запад36, на территорию 
Абхазского царства проникает грузинское монашество.

«Житие Григола Хандзийского» – грузинского подвижника, создавшего 
в IX в., крупное монашеское братство в области Кларджети, повествует  
о пришествии в Абхазию, в правление царя Димитрия (825-861), учеников 
святого: «<…> Теодорэ и Христефорэ <…> ушли в Абхазию <…> Царь же 
абхазов Деметрэ великой честию почил и в добром месте поселил»37.

Тогда же, следом за своими учениками, сюда прибывает сам святой 
Григол и, осмотрев «многие места Абхазии»38, основывает монастырь  
на его окраине, на склонах Лихского хребта39. Природные условия, с 
которыми сталкивались переселенцы, вынужденные покинуть Картли и 
другие, подверженные постоянным арабским набегом области, и переселится  
на южные склоны и побережье Западного Кавказа, характеризуют слова 
Григола Хандзтели: <…> Нет ни земли, ни воды стране этой, ибо талант 
монашества – это пост. А на этой земле нельзя поститься от духа зноя 
убийственного»40.

32 См.: Мерчуле Г. Житие святого Григола Хандзтели. – М.: CRITERIUM, 2008. – С. 95–96.
33 Святитель Панкратий, епископ Тавроменийский (память 9/22июля).
34 Мерчуле Г. Житие святого Григола Хандзтели. – М.: CRITERIUM, 2008. – С. 94.
35 Шмеман А., протопр. Исторический путь Православия. – М., 2010. – С. 208.
36 См.: Воронов Ю. Н. Абхазы – кто они? [Электронный ресурс]. – URL: http://apsnyteka.
org/884-voronov_yury_abhazy_kto_oni.html (дата обращения: 11.11.2024).
37 Мерчуле Г. Житие святого Григола Хандзтели. – М.: CRITERIUM, 2008. – С. 82-83.
38 Там же. – С. 85.
39 Совр. монастырь Убэ (Убиси) в Имеретии.
40 Мерчуле Г. Житие святого Григола Хандзтели. – М.: CRITERIUM, 2008. – С. 85.
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Таким образом, грузинское монашество, проникшее в Абхазское 
царство в общем потоке картской колонизации Лазики, не получило широкого 
развития на раннем этапе становления Абхазского католикосата. В то же 
время, появление титула католикоса в Абхазском царстве свидетельствует  
об определённых тенденциях, характерных для становления этого 
крупнейшего средневекового государства Западного Кавказа.

Процесс образования и укрепления самостоятельного Абхазского 
царства, в кон.VIII – IX вв., обозначил разрыв с Византией и отразился 
на состоянии церковной организации в регионе. После переноса кафедры 
Фазисской митрополии в Трапезунт, церковные институты продолжили 
существовать в Лазике в форме самостоятельной юрисдикции – «Абхазского» 
католикосата, ключевое влияние на формирование и развитие которого 
оказывала Мцхетская церковь Картли.

Рис. 1. Абхазское Царство в кон. VIII – сер. IX веков
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Одной из популярных фраз святителя Феофана Затворника Вышенского 
является высказывание о значимости воспитания: «воспитание из всех святых 
дел – самое святое»1. Здесь особенно можно выделить аспект сакрализации 
педагогического труда. Именно духовный компонент наделяет деятельность 
педагога целью и смыслом. Поэтому самая большая проблема состоит  
в том, что воспитание перестало рассматриваться как «самое святое» из «всех 
святых дел». Народ, отступивший от Бога, перестал совершать святые дела,  
и воспитание приобрело чисто утилитарный характер, свелось часто к набору 
мероприятий и раздробилось по направлениям: трудовое, патриотическое, 
семейное, эстетическое и пр.

При этом можно увидеть, что не только воспитание, но и обучение 
стало вызывать значительные трудности, с которыми педагоги не могут 
справиться, из-за чего падает и качество обучения. Планка проходного 
балла в ЕГЭ год от года снижается, учебный материал вызывает недоумение, 
нужность тех или иных предметов подвергается сомнению как со стороны 
детей (это еще можно понять в силу их малолетства и неразумия), но  
и со стороны родителей (и здесь тоже не всегда в упрек родителям в связи  
с внедрением в учебный материал сомнительных дисциплин).

Здесь уже можно говорить об очень глубоком кризисе, который 
требует серьезного анализа. По сути, проблема сводится к утрате контроля 
над формированием новых поколений народа, поскольку проблема 
управляемости процессами образования – это не только проблема учителей, 
но и проблема родителей, проблема всего народа и государства. Но потеря 
управления со стороны учителей и родителей означает, что управление 
перехвачено иными силами, другими субъектами, чуждыми нашей традиции.

Будем далее понимать под учителями и педагогами тех, кто оказывает 
существенное влияние на воспитуемого, т. е. любого значимого для 
него взрослого. У святых отцов воспитуемые отнюдь не всегда молодые  
(по возрасту) люди, но юные в плане духовной зрелости. Поэтому и нам 
имеет смысл говорить о возрасте в градации детство – юношество – зрелость 
не только в отношении прожитых от рождения лет, но и в отношении 
той ответственности, которая накладывается на человека его статусом  
и положением.

В Евангелии от Матфея есть такой эпизод: «И когда пришел Он  
в храм и учил, приступили к Нему первосвященники и старейшины народа  
и сказали: какой властью Ты это делаешь? И кто Тебе дал такую власть?» (Мф. 
21: 23). Данный эпизод побуждает и нас перевести исследование в плоскость 
власти учащего: какой властью учащий учит, и кто дал ему такую власть. 

1 Феофан Затворник, свт. Начертание христианского нравоучения. Т. 1. – Печоры: Изд-во 
Свято-Успенского Псково-Печерского монастыря, 1994. – С. 67.
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В этом ракурсе мы видим, что одной из центральных проблем 
является определение источника власти учителя над учениками. При этом 
из евангельского текста можно сделать очень важный вывод: всякая власть 
является только тогда законной, если она апеллирует к высшей власти, 
признаваемой как властвующими, так и подчиненными. Т.е. источник власти 
должен одинаково признаваться не только учителем, но и его учениками.

От Святого Крещения Руси равноапостольным князем Владимиром  
в России источником власти учителя являлся авторитет Священного 
Писания и Священного Предания, от имени которых действовал педагог. 
Детоводитель знал к Кому он ведет учеников. Согласно Евангелия: «А вы 
не называйтесь учителями, ибо один у вас Учитель – Христос, все же вы – 
братья» (Мф. 23: 8), учитель вел учеников ко Христу. 

В Древней Греции педагог – это раб, которому поручалось вести 
ребенка к учителю. В христианском обществе педагог − раб Божий обязан 
был вести учащегося (в каком бы возрасте тот не находился) ко Христу-Богу. 
И авторитет педагога был обусловлен абсолютным авторитетом Учителя, 
к Которому шли совместно педагог и ученик. Т. е. педагог, зная дорогу  
к Учителю, вместе с учеником идут по ней.

Поскольку на пути к Учителю могут являться всякие препятствия 
в виде соблазнов (вспомним, как Буратино вместо школы, продав свои 
учебники купил билет в цирк), то обостряется проблема ограждения ученика 
от разного рода обольщений. Поэтому Господь дал своим ученикам власть 
над нечистыми духами: «Он дал им власть над нечистыми духами, чтобы 
изгонять их и врачевать всякую болезнь и всякую немощь» (Мф. 10: 1).  
С этого времени детоводители ко Христу имели возможность и обязанность 
защищать учащихся от прелести различных духовных заболеваний, 
производимых падшим духовным миром. 

Смещение образования в сторону профессиональной подготовки уже  
в дореволюционной России сместило и акценты педагогической деятельности: 
авторитет педагога стал опираться на знание им высот и глубин преподаваемой 
научной дисциплины и технологических приемов. Педагог стал говорить  
от имени науки, которою он представляет, его власть обусловлена авторитетом 
всеми признанных ученых. Соответственно идеалом становится фигура 
профессора, академика, т. е. человека, достигшего на данный момент 
границ научного ведения, заглянувшего в глубину материальной природы, 
получившего некое откровение о тайнах бытия, тем самым открывающего 
человечеству путь к заветному земному раю. В этих условиях духовный 
компонент, сконцентрированный в Заповедях Блаженства, игнорируется 
полностью, а нравственность развивается в направлении внешних норм 
морали. Серафим (Роуз) по этому поводу отметил, ссылаясь на святителя 
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Василия Великого: «Напускное же "смирение" ученых-реалистов, этих 
маловеров, не в состоянии скрыть их гордыни, стремящейся занять 
Божий Престол. Они в своей ничтожности свои "исследования" ценят 
выше Божественного Откровения. Для таких людей "нет Истины", и мы 
можем сказать о них то, что сказал некогда о греческих языческих ученых 
св. Василий Великий: "И без сомнения, излишество мирской мудрости 
принесет для них некогда приращение тяжкого осуждения за то, что, с такою 
осмотрительностью вникая в пустые предметы, произвольно слепотствовали 
в уразумении Истины". (Св. Василий Великий. Беседы на Шестоднев. 
Сергиев Посад, Изд. Св.-Троицкой Сергиевой Лавры, 1902. С. 7-8.)»2.

До определенного периода образование в христианских странах 
подразумевало восстановление образа Божьего в человеке – образованный, 
значит раскрывший в себе образ Божий. Однако научно-технический 
прогресс, инициированный на Западе ради построения земного рая, 
сместил акценты в сторону науки и технологий, что переформатировало 
понятие образованности. Образованный – значит получивший образование 
в университете и достигший профессионализма в своей деятельности. 
В этот период Священное Предание теряет свой авторитет в массовом 
сознании, а в гуманитарной сфере, уступает свое место псевдонаучным 
системам, генерирующим альтернативные религиозно-философские 
основы истории человечества, цели, ценности и нормы бытия человека  
в мире. Изменение целей и смыслов в сфере образования отражало тектонику 
сдвигов, обусловленных протестантским, в особенности кальвинистским 
мировоззрением, в парадигме которого пуританский дух сакрализовал 
категорию «профессия» – «Beruf» (более понимаемой как призвание, 
занятие, бизнес), как средство богоугодности.

М. Вебер писал: «Безусловно новым было, однако, следующее: 
в этом понятии [Beruf] заключена оценка, согласно которой 
выполнение долга в рамках мирской профессии рассматривается как 
наивысшая задача нравственной жизни человека. … Следовательно,  
в понятии ″Beruf″ находит свое выражение тот центральный догмат, 
…. который единственным средством стать угодным Богу считает … 
исключительно выполнение мирских обязанностей так, как они определяются 
для каждого человека его местом в жизни; тем самым эти обязанности 
становятся для человека его ″призванием″» [М. Вебер. Протестантская этика 
и дух капитализма].

«Все это хорошо, – говорит святитель Феофан Затворник, – но коль 
скоро не носит в себе духа жизни о Христе Иисусе, не имеет никакой пред 

2 Серафим (Роуз), иером. Человек против Бога. – М.: Российское отделение Валаамского 
общества Америки, 1995. – С. 46.
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Богом цены. Такого рода дела будут тогда, как бы бездушные истуканы.  
И часы хорошие идут исправно; но кто скажет, что в них есть жизнь?! Так  
и тут: часто имя только имеют, что живы, будучи на деле мертвы»3.

Но, следует заметить, что как профессор в вузе, так и школьный 
учитель в изложении своих предметов говорят от имени Истины, хотя  
и сжатой до законов бытия материи. Власть педагога базируется  
на авторитете той науки, познать которую стремится ученик. 

Если на Западе революции и кризисы вплоть до XXI века  
не приводили к полному упразднению христианства, то атеистическая 
революция в СССР сформировала новую религию – Марксизм-
Ленинизм, конфессионально оформленную в структуре КПСС,  
и в формате которой определялась истина в гуманитарной сфере. 
Советский педагог, являясь представителем государства обладал правом 
говорить от имени государства и имел обязанность быть адептом  
и пропагандистом господствующего вероучения. По сути, учитель был 
сакрализован своим конфессиональным представительством от КПСС 
и являлся неким подобием священнослужителя со всеми вытекающими 
отсюда последствиями.

Но на Западе эволюция апостасийного процесса неумолимо привела  
к следующему уровню кризиса, в данном случае в гносеологии. Философская 
мысль, перестав быть христианской вернулась к атеистической схеме 
познания, сводящейся к отношению «познающий субъект – познаваемый 
объект». Кризис этой гносеологической схемы со всей очевидностью 
раскрыл И. Кант, обнаруживший некую «вещь в себе» как непознаваемый 
остаток, величину и значимость которого оценить невозможно. (Как 
утверждает И. Кант: «Предметы сами по себе отнюдь не известны нам,  
и те предметы, которые мы называем внешними, суть только представления 
нашей чувственности, формой которых служит пространство, а истинный 
коррелят их, т. е. вещь в себе, этим путем вовсе не познается и не может быть 
познана»4). Непознаваемость сущности вещей была известна святым отцам 
Церкви. Вот как писал святитель Василий Великий: «в познании, поскольку 
оно выразимо во множественных понятиях, мы никогда не проникаем 
дальше и глубже свойств и качеств вещей, – в этих качествах выражается  
и тем самым воспринимается природа вещи, но никогда она  
не исчерпывается в них вполне и точно. Иначе сказать, сущность вещей, 
даже тварных, для нас вообще недоступна»5.
3 Феофан Затворник, свт. Начертание христианского нравоучения. Т. 1. – Печоры: Изд-во 
Свято-Успенского Псково-Печерского монастыря, 1994. – С. 77.
4 Маркс К. Тезисы о Фейербахе // Маркс К., Энгельс Ф. Соч. – Т. 3. – С. 1-4.
5 Флоровский Г., прот. Восточные отцы IV–VIII вв. – Свято-Троицкая Сергиева Лавра, 
1999. – С. 70.
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В России эта гносеологическая проблема не стала всепоглощающей, 
поскольку идеологическая формула марксизма – «Философы лишь 
различным образом объясняли мир, но дело заключается в том, чтобы 
его изменять»6 – создавала достаточно узкий канал для мыслительных 
процессов, а КПСС строго следила за тем, чтобы философические треки 
проходили внутри него. Народ СССР строил земной рай своим путем.

Иное дело на «свободном» Западе, где т.н. «буржуазная философия» 
прокладывала новые пути далее от Истины, опираясь на выводы И. Канта 
о непознаваемости «вещи в себе». Двигаясь в сторону агностицизма  
и осознав, что познание мира, как «вещи в себе», теряет свою значимость  
в отношении строительства земного рая, Запад запускает обратный процесс – 
десакрализацию науки. Эволюционируя в логике нигилизма и агностицизма 
стихийный вульгарный прагматизм масс получает признание на уровне 
философии, а именно философии прагматизма Чарлза Пирса, Уильяма 
Джемса и Джона Дьюи. Истина, как цель научного познания утрачивает 
свою значимость, что прекрасно отражено в словах У. Джемса: «Наличность 
действительности принадлежит ей; но содержание ее зависит от выбора,  
а выбор зависит от нас… Действительность нема, она ничего не говорит о себе. 
Мы говорим за нее»7. В этой гносеологической парадигме Пирс на уровень 
философской категории поднимает «привычку», которая, будучи осознанной, 
образуют то, что он именует верой или верованием, отказывая истине  
в её абсолютном, объективном отношении к реальности, и интерпретирует 
истину лишь как состояние сознания субъекта. Таким образом, истина, 
по мнению американского философа, – это то, во что верит человек:  
«То, во что вы никак не можете не верить, строго говоря, не есть ошибочное 
верование. Другими словами, для вас оно есть Абсолютная Истина»8.  
В итоге истина становится чем-то виртуальным, сугубо относительным  
и субъективным.

В этой системе, которая в постсоветский период стала реализовываться 
в системе образования России под именем «компетентностного подхода» 
исчезла возможность педагога говорить от имени Истины, даже в формате 
науки, а следовательно, и лишила его власти над разумом ученика. Образование 
теперь перестраивается под доктрину, что «наука теперь – это не истина, 
а версия, множественность и параллельность разных систем объяснения 
мира. Современная наука теперь характеризуется не как свод незыблемых 
знаний, а скорее определяется научностью способа их получения, анализа 

6 Маркс К. Тезисы о Фейербахе / К. Маркс, Ф. Энгельс // Соч. – Т. 3. – С. 1-4.
7 Джеймс У. Прагматизм. – СПб.: Шиповник, 1910. – С. 150.
8 Пирс Ч. С. Избранные философские произведения. – М.: Логос, 2000. – С. 243.



47

Хризостом: научно-просветительский журнал Екатеринодарской духовной семинарии. 2024. № 4(12)

и интерпретации»9. Но и сам способ получения, анализа и интерпретации  
не может догматизироваться, ибо нет четкого источника догматизации.

Если понимать воспитание, как это определено в «Концепции 
воспитания человека в Российской Федерации»: «Воспитание человека –  
целенаправленный процесс совместного восхождения воспитателя  
и воспитанника к педагогической цели воспитания, основывающийся 
на взращивании сущностных сил и способностей человека, 
осуществляющийся в осознанной устремлённости к воспитательному 
идеалу»10, то ясно, что воспитание в современных условиях практически 
невозможно, поскольку нет абсолютного воспитательного Идеала,  
к которому должно осуществляться совместное восхождение учителя 
и ученика. Упразднение государственной идеологии, формирующей 
воспитательный Идеал, лишило возможности педагога (и учителя,  
и родителей, и старшее поколение) быть значимыми взрослыми, быть 
авторитетом для учащихся и иметь власть в деле воспитания и обучения, 
ибо исчезновение Идеала сделало невозможным процесс восхождения 
к Нему, а следовательно, неизбежно возникает противоположное 
движение – нисхождение, причем нисхождения и ученика, и его учителей 
(родителей, значимых взрослых), совместно деградирующих вплоть  
до квадроберов!

Иначе говоря, система образования в её нынешнем виде полностью 
альтернативна той, которая описывается в нашем проекте Доктрины: 
«Основной целью образования является предъявление и усвоение 
духовно-нравственного идеала – обладателя и источника Абсолютной 
Истины, Любви, Знаний и Красоты. Главной практической задачей 
образования является познание фундаментальных Законов Бытия 
и овладение методологией творческого их применения в трудовой 
деятельности. Важнейшая социальная функция образования состоит 
в обеспечении самоидентификации каждого гражданина России»11.  
В действующем ныне формате система образования рассматриваемая 
как сфера образовательных услуг, удовлетворяющая потребительские 
запросы учащихся не способна предъявлять духовно-нравственный 
Идеал, обеспечивать познание фундаментальных законов природы  

9 Иванов Д. А., Митрофанов К. Г., Соколова О. В. Компетентностный подход в образовании: 
проблемы, понятия, инструментарий: учебно-методическое пособие. – М.: АПК и ПРО, 
2003. – С. 19.
10 Концепция воспитания человека в Российской Федерации: проект / под ред. чл.-корр. 
РАО В. И. Слободчикова. – М., 2022. – С. 14.
11 Национальная доктрина образования Российской Федерации: проект / под ред. чл.-
корр. РАО В. И. Слободчикова. Изд. 2-е, исправленное и дополненное. – М., 2022. – С. 7.
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и их применение в практике, обеспечивать самоидентификацию своей 
национально-религиозной принадлежности. 

Таким образом становится понятной утрата учителем авторитета, 
поскольку за ним, за учителем, не стоит более ничего, его – учителя –  
фигура лишена веса: он не предъявитель Истины ни в знании основ бытия 
этого мира, ни в отношении нравственности, ни в отношении эстетики.   

Начавшаяся война России против очередной агрессии Запада 
побуждает государство пересмотреть свою политику в сфере образования. 
Однако, пока нет особого повода для оптимизма, т.к. никуда не делся 
педоцентризм, развлекательность, неопределенность целей и смыслов 
воспитания и обучения. Отказ от фундаментальности, системности 
и предметности в содержании образования, отсутствие указаний  
на Источник нравственности и красоты продолжает заражать умы 
молодого поколения самонадеянностью и невежеством. Но и надежда 
не должна нас оставить, поскольку Россия – это «священная держава», 
это «хранимая Богом» земля (Гимн России). 
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Аннотация. Статья рассматривает трансгуманизм как антрополо-
гическую парадигму, радикально переосмысляющую природу человека 
через технологии: цифровизацию сознания, крионику, генетическую 
модификацию и бионические протезы. Анализируется их влияние  
на идентичность человека в сравнении с православной антропологией, 
утверждающей неразрывное единство души и тела, сотворённых по образу 
Божию. Православие подчеркивает приоритет духовного преображения 
над устранением биологических ограничений, на чём сосредотачивается 
трансгуманизм. Работа подчёркивает необходимость диалога между 
трансгуманизмом и православием, основанного на признании ценности 
целостности человеческой природы. Такой подход позволит интегрировать 
достижения технологий в жизнь человека без утраты его духовного  
и морального ядра, сохраняя уникальность человеческой личности.

Ключевые слова: трансгуманизм, православная антропология, 
постчеловек, технологии, единство души и тела, цифровизация сознания, 
этика технологий.
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Annotation. The article considers transhumanism as an anthropological 
paradigm that radically rethinks human nature through technologies: digitalization 
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Развитие технологий в начале XXI века знаменует собой эпоху,  
в которой на первый план выходит не только поиск новых инструментов 
для улучшения жизни человека, но и пересмотр основополагающих 
представлений о человеческой природе. Современные достижения  
в биологии, генетике, кибернетике и трансплантологии формируют новые 
горизонты, но одновременно порождают сложные антропологические  
и этические вопросы. В этих условиях трансгуманизм утверждается как 
одна из ведущих мировоззренческих парадигм, предлагая радикально 
переосмыслить природу человека, с её «ограничениями и слабостями, 
заменяя их возможностями, доступными через технологии»1.

Вопросы трансгуманизма, его антропологических и этических 
оснований, являются предметом активного научного исследования как  
в российской, так и в международной литературе. Современные 
исследования рассматривают трансгуманизм как философское  
и культурное движение, направленное на радикальное преобразование 
человеческой природы с помощью технологий. Среди отечественных 
авторов следует выделить работы И. В. Аксёнова2, И. П. Кавиновой3  
и О. В. Летова4, которые акцентируют внимание на философских 
аспектах трансгуманизма и его влиянии на общественные ценности  
и моральные ориентиры. Их труды способствуют углублённому 
пониманию трансгуманизма как феномена, формирующего новые вызовы 
для традиционного антропологического мировоззрения.

1 Корнев С. В. Антропологические основания трансгуманизма в свете православного 
учения о человеке // Труды СПДС. 2023. №4 (23). [Электронный ресурс] URL: 
https://cyberleninka.ru/article/n/antropologicheskie-osnovaniya-transgumanizma-v-svete-
pravoslavnogo-ucheniya-o-cheloveke (дата обращения: 29.11.2024).
2 См.: Аксёнов И. В. Трансгуманизм как проблема философской и религиозной 
антропологии: автореф. дис. … канд. филос. наук: 09.00.13 / Аксёнов Игорь Викторович, 
НГПУ им. К. Минина. СПб., 2016. 22 с.
3 См.: Кавинова И. П. Философско-религиозные и социальные аспекты трансгуманизма, или 
преодоление «человеческого, слишком человеческого» в ХХI в // Гуманитарный вестник. 
2017. №3 (53). [Электронный ресурс] URL: https://cyberleninka.ru/article/n/filosofsko-
religioznye-i-sotsialnye-aspekty-transgumanizma-ili-preodolenie-chelovecheskogo-slishkom-
chelovecheskogo-v-hhi-v (дата обращения: 29.11.2024).
4 См.: Летов О. В. Трансгуманизм и этика // Вестник культурологии. 2008. №4. 
[Электронный ресурс] URL: https://cyberleninka.ru/article/n/transgumanizm-i-etika (дата 
обращения: 29.11.2024).
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Сравнительный анализ трансгуманизма и православного 
мировоззрения представлен в работах В. В. Пархоменко5 и С. В. Корнева6. 
Эти авторы уделяют внимание соотношению между функциональным 
подходом трансгуманизма и христианским пониманием человека как 
целостного единства души и тела. Особое место в их трудах занимает вопрос 
о том, каким образом возможно построение диалога между этими двумя 
антропологическими парадигмами.

Несмотря на значительный объём исследований, проблема 
нахождения этических границ допустимости технологических вмешательств 
остаётся недостаточно проработанной. Важно продолжить исследования, 
направленные на оценку духовных рисков, связанных с утратой традиционного 
понимания человеческой личности, что делает данное исследование 
особенно актуальным в эпоху стремительного технологического прогресса.

Трансгуманизм исходит из функционального подхода к человеческой 
природе, где тело воспринимается лишь как набор функций, который можно 
модифицировать или даже заменить. Это ведёт к идее «постчеловека» – 
существа, настолько трансформированного, что его уже нельзя считать 
человеком в традиционном смысле. Для сторонников этого движения 
главной целью становится преодоление старения, болезней и смерти,  
а также расширение физических и когнитивных возможностей человека. Тем 
не менее, такие идеи вступают в серьёзное противоречие с православным 
учением, для которого человек является «неразрывным единством души  
и тела, сотворённым по образу и подобию Божию»7.

Джулиан Хаксли, британский биолог и эволюционист, впервые 
ввёл термин «трансгуманизм» в 1957 году, определяя его как концепцию, 
согласно которой «человеческий вид может превзойти себя, реализовав 
новые возможности своей натуры»8. Эта идея стала основой современного 
трансгуманистического движения, которое видит в технологиях инструмент 
для устранения страданий, болезней и достижения бессмертия. Такие 
направления, как крионика, цифровизация сознания, создание бионических 

5 См.: Пархоменко В. В. Актуальность основных положений православной антропологии 
для современности // Труды СПДС. 2016. №10. [Электронный ресурс] URL: https://
cyberleninka.ru/article/n/aktualnost-osnovnyh-polozheniy-pravoslavnoy-antropologii-dlya-
sovremennosti (дата обращения: 29.11.2024).
6 См.: Корнев С. В. Антропологические основания трансгуманизма в свете православного 
учения о человеке // Труды СПДС. 2023. №4 (23). [Электронный ресурс] URL: 
https://cyberleninka.ru/article/n/antropologicheskie-osnovaniya-transgumanizma-v-svete-
pravoslavnogo-ucheniya-o-cheloveke (дата обращения: 29.11.2024).
7 Ириней Лионский, свт. Против ересей. Доказательство апостольской проповеди. СПб: 
Издательство Олега Абышко, 2010. С. 211.
8 Huxley J. New Bottles for New Wine. London: Chatto and Windus, 1957. P. 17.
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протезов и киборгов, рассматриваются как реальные шаги к созданию 
качественно нового уровня человеческого существования.

Крионика предполагает замораживание тела или мозга после смерти 
с надеждой на их восстановление и лечение в будущем. Цифровизация 
сознания, в свою очередь, предлагает возможность переноса человеческого 
сознания на цифровые носители, что потенциально позволяет достичь 
бессмертия через существование в виртуальной среде. Бионические 
протезы и технологии кибернетической интеграции расширяют физические 
и когнитивные возможности человека, делая реальным слияние человека 
и машины. Эти направления поддерживаются трансгуманистами  
как логическое продолжение эволюции, где человек способен самостоятельно 
проектировать свою природу.

Однако трансгуманизм вызывает серьёзную критику за отрицание 
онтологической ценности человеческого тела как неотъемлемой части 
личности. В этой парадигме тело рассматривается лишь как инструмент, 
подлежащий модификации, что полностью противоречит православной 
антропологии.

Православное учение утверждает, что человек является неразрывным 
единством души и тела, сотворённого по образу и подобию Божию (Быт.  
1: 26). Это единство составляет основу человеческой природы, её достоинства 
и предназначения. Святоотеческое наследие особенно подчёркивает эту 
целостность, указывая, что только во взаимодействии души, тела и духа 
человек достигает полноты своего бытия. Святитель Ириней Лионский 
писал: «Ни душа сама по себе, ни тело, ни дух не составляют полного 
человека; только их единство образует совершенного человека»9. Такое 
понимание устанавливает непреходящую ценность телесности, которая 
неразрывно связана с духовной жизнью.

В противоположность этому трансгуманизм рассматривает человека 
как совокупность функций и способностей, которые можно улучшать 
или даже заменять с помощью технологий. Концепция «постчеловека», 
активно продвигаемая трансгуманистами, предполагает настолько 
радикальную модификацию человеческой природы, что она утрачивает 
связь с традиционным пониманием личности. Такие изменения, как 
цифровизация сознания, генетическое редактирование и слияние человека 
с машиной, направлены на создание существа, которое в корне отличается 
от современного человека. Этот подход рассматривает тело исключительно 
как инструмент, который можно адаптировать для достижения новых 
возможностей, игнорируя его духовное значение.

9 Ириней Лионский, свт. Против ересей. Доказательство апостольской проповеди. СПб: 
Издательство Олега Абышко, 2010. С. 211.
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Православная антропология утверждает, что тело является не только 
функциональной оболочкой, но и важным измерением личности. Тело несёт 
в себе образ Божий, что придаёт ему абсолютную ценность. По словам 
Жана-Клода Ларше, тело и душа в христианской антропологии составляют 
«единое целое, и их разрыв или радикальная модификация противоречат 
замыслу Творца»10. Более того, святитель Григорий Нисский указывает, что 
«состояние единства души и тела даёт человеку возможность не только быть 
образом Божиим, но и стремиться к уподоблению Богу через это единство»11.

Современные технологии, такие как крионика, бионические протезы 
и генная инженерия, привлекают внимание трансгуманистов, поскольку 
позволяют рассматривать тело как объект улучшения. Однако православная 
антропология утверждает, что эти вмешательства допустимы лишь в тех 
случаях, когда они помогают восстановить утраченные функции организма, 
не нарушая единства души и тела. Любые изменения, направленные на 
радикальную трансформацию человека, нарушают его богообразность. 
Панайотис Неллас подчёркивает, что «тело, как и душа, является средством 
общения с Богом, а не предметом для эксплуатации или изменений ради 
достижения ложных целей»12.

Трансгуманизм, с его редукционистским подходом, вступает  
в конфликт с христианским пониманием человеческой природы. В то время 
как трансгуманисты видят в технологиях путь к созданию «совершенного 
существа», православие напоминает, что совершенство человека заключается 
не в бесконечном улучшении его физических качеств, а в стремлении 
к духовному преображению и уподоблению Христу. Это различие 
подчёркивает несовместимость двух мировоззрений, где одно направлено 
на материальное, а другое – на духовное возвышение. 

Одним из ключевых постулатов трансгуманизма является убеждение, 
что технологии способны полностью устранить страдания, болезни  
и смерть. Это стремление обусловлено восприятием страданий как 
абсолютного зла, которое необходимо искоренить для достижения 
максимального благополучия. Трансгуманизм видит решение в применении 
крионики, генной инженерии, искусственных органов и других технических 
инноваций, нацеленных на продление жизни и устранение физических 
недугов. Такое видение направлено на создание мира, где человек становится 

10 Ларше Ж.-К. Человеческое тело в свете православного вероучения. М.: Издательство 
Сретенского монастыря, 2021. С. 46.
11 Григорий Нисский, свт. О душе и воскресении. М: Православный Свято-Тихоновский 
гуманитарный университет, 2011. С. 78.
12 Неллас П. Деятельный образ: Православная антропология. М: Издательство Библейско-
богословского института св. апостола Андрея, 1987. С. 192.
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хозяином своего биологического существования, устраняя все ограничения 
природы.

Однако православная догматика трактует страдания, болезни  
и смерть как следствие грехопадения, имеющее глубоко духовные причины. 
Священное Писание говорит: «Бог не сотворил смерти и не радуется 
погибели живущих» (Прем. 1: 13–14). Это указывает на то, что изначальный 
замысел Бога для человека не включал страдания или смерть; они появились 
как результат нарушения гармонии между человеком и Богом. Тем не 
менее, христианская традиция рассматривает страдания не только как зло,  
но и как средство духовного роста. Святитель Иоанн Златоуст подчёркивает, 
что «скорби предотвращают гордыню, укрепляют веру и служат примером 
для других, помогая человеку достичь духовного совершенства»13.

Трансгуманистический подход, который предлагает рассматривать 
устранение страданий как высшее благо, сталкивается с проблемой 
отсутствия духовного измерения в своей концепции. Он сводит человеческое 
существование к физическому благополучию, игнорируя такие аспекты, как 
нравственное развитие и духовное преображение. Православие, напротив, 
признаёт страдания относительным злом, но подчёркивает, что они могут 
обрести смысл в контексте спасения. Святитель Григорий Нисский говорит, 
что страдания, подобно болезням, являются временной необходимостью, 
«помогающей душе очиститься и прийти к богообщению»14.

Христианская антропология напоминает, что борьба с физическим 
злом, такой как болезнь или смерть, не должна становиться самоцелью, 
если это происходит за счёт утраты духовных ориентиров. Стремление 
человека к избавлению от страданий должно быть направлено на поиск 
высшего смысла через духовное преображение, а не на механическое 
устранение боли. Это различие подчёркивает фундаментальный конфликт 
между трансгуманистической идеологией и православной антропологией, 
где первая видит человека как объект бесконечных технических улучшений,  
а вторая – как образ Божий, призванный к богоуподоблению через 
преодоление не только физических, но и духовных испытаний.

Сравнение православной и трансгуманистической антропологии 
позволяет чётко обозначить границы допустимости технологических 
вмешательств в человеческую природу. Православная традиция признаёт 
ценность технологий, если их использование направлено на восстановление 
здоровья, компенсацию утраченных функций или облегчение страданий. 
13 Иоанн Златоуст, свт. Беседы к Антиохийскому народу о статуях // Творения святого отца 
нашего Иоанна Златоуста, архиепископа Константинопольского, в русском переводе:  
В 12 т. Т. 2. СПб.: Изд-во СПбДА, 1896. С. 11.
14 Григорий Нисский, свт. О душе и воскресении. М: Православный Свято-Тихоновский 
гуманитарный университет, 2011. С. 28.
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Например, применение протезов, трансплантация органов или лечение  
с использованием передовых технологий допустимы, если они помогают 
сохранить или восстановить достоинство личности и соответствуют 
нравственным принципам. Такое отношение обусловлено убеждением, 
что технологии могут служить благу человека, если они не нарушают его 
целостности и богообразности.

Однако трансгуманистическая идея модификации человека с целью 
создания «сверхчеловека» находится в прямом противоречии с христианской 
антропологией. Православие утверждает, что человек создан как образ 
Божий, а любое вмешательство, разрывающее связь между душой и телом, 
разрушает этот образ. Святитель Максим Исповедник подчёркивал, что 
душа и тело связаны неразрывно, и их разделение или искажение нарушает 
гармонию, заложенную Творцом: «Любая попытка изменить природу 
человека вне её богозаданной сущности уводит от спасения»15.

Трансгуманизм же рассматривает тело как инструмент, подлежащий 
улучшению, что часто приводит к отрицанию его духовной составляющей. 
В таких проектах, как генетическая модификация или слияние человека 
с машиной, личность воспринимается лишь как совокупность функций, 
подлежащих оптимизации. Это нарушает фундаментальный принцип 
православной антропологии, который утверждает, что человек не может 
быть сведен к своим физическим или когнитивным характеристикам. 
В православии человечность определяется не только биологией,  
но и стремлением к уподоблению Христу. Любое вмешательство  
в человеческую природу, которое искажает эту направленность, оценивается 
как недопустимое.

В эпоху стремительного технологического прогресса трансгуманизм 
предлагает радикальное переосмысление человеческой природы, основанное 
на замене её традиционного понимания идеалом «постчеловека». Этот идеал 
предполагает достижение физического, когнитивного и эмоционального 
совершенства через слияние человека с технологиями, устранение болезней, 
старения и даже смерти. Однако такое видение вступает в конфликт  
с христианской антропологией, которая утверждает неизменную ценность  
и достоинство человека как образа Божия. Православное учение подчеркивает, 
что человек – это не просто набор функций или потенциал для улучшений,  
а личность, созданная для духовного преображения и богообщения.

Главная цель человека, согласно христианству, заключается не  
в бесконечном совершенствовании физической оболочки, а в духовном 
восхождении и уподоблении Христу. Святитель Григорий Нисский 

15 Максим Исповедник, прп. Вопросоответы к Фалассию / пер. с греч., предисл. и коммент. 
А. И. Сидорова. 2-е изд., испр. и доп. М.: Сибирская Благозвонница, 2021. С. 281.
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указывает, что человек, будучи образом Божиим, достигает совершенства 
через стремление к своему Первообразу16. Это совершенство выражается  
не в улучшении материального тела, а в единении с Богом, которое 
восстанавливает изначальную гармонию человеческой природы, 
нарушенную грехопадением.

Диалог между трансгуманизмом и православием возможен лишь 
при глубоком переосмыслении трансгуманистами своих подходов  
к человеческой природе. Признание ценности единства души и тела, а также 
отказ от восприятия человека исключительно через призму его физических 
и когнитивных характеристик могли бы стать основой для такого диалога. 
Без этого пересмотра технологии, предлагаемые трансгуманизмом, могут 
превратиться в инструмент разрушения, нарушая целостность человеческой 
личности и подчиняя её утопическим стремлениям к совершенству. 
Напротив, использование технологий, согласующееся с православными 
принципами, может стать полезным инструментом, служащим истинному 
благу человечества.

Православная антропология предлагает видение, в котором развитие 
технологий направлено не на замещение или искажение природы человека, 
а на её поддержку и восстановление. Такой подход сохраняет уникальное 
достоинство человека, не разрушая его внутреннюю гармонию, и позволяет 
технологии стать средством, а не целью, согласующейся с божественным 
замыслом.

16 См.: Григорий Нисский, свт. О душе и воскресении. М.: Православный Свято-
Тихоновский гуманитарный университет, 2011. С. 62.
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Христианские ценности как основа 
антропологического подхода в медицине

Аннотация. В настоящем исследовании проводится анализ влияния 
христианских ценностей на формирование антропологического подхода 
в медицине. Особое внимание уделяется рассмотрению этических 
принципов христианства, таких как любовь к ближнему, сострадание  
и служение, в контексте их воздействия на практику врачебной деятельности 
и формирование взаимоотношений между медицинским работником  
и пациентом. Методологическая основа исследования включает изучение 
священных текстов, произведений святых отцов Церкви, исторических 
источников, а также анализ современных подходов в медицинской практике 
с позиций христианской антропологии.

Результаты исследования демонстрируют, что христианские 
ценности представляют собой ключевые основания для гуманистически 
ориентированного подхода в медицине. Они способствуют формированию 
целостного восприятия личности пациента, акцентируя внимание на уважении 
его достоинства, права на самоопределение, а также на необходимости 
соблюдения этических ограничений в медицинских интервенциях. 
Полученные данные подтверждают значимость диалога между медицинской 
наукой и религиозно-этическими принципами, что открывает перспективы 
для повышения этической и профессиональной ответственности  
в здравоохранении, а также способствует развитию более глубокого осознания 
значимости здоровья человека в его телесном и духовном аспектах.

Ключевые слова: христианские ценности, медицинская этика, 
медицина, врачевание, сострадание, биоэтика, антропологический подход, 
Христос, истинный врач, гуманистический подход, религия и наука.
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Annotation. This study analyzes the influence of Christian values ​​on the 
formation of the anthropological approach in medicine. Particular attention is paid 
to the consideration of the ethical principles of Christianity, such as love for one's 
neighbor, compassion and service, in the context of their impact on the practice  
of medicine and the formation of relationships between a health worker and  
a patient. The methodological basis of the study includes the study of sacred 
texts, works of the Holy Fathers of the Church, historical sources, as well as an 
analysis of modern approaches to medical practice from the standpoint of Christian 
anthropology.

The results of the study demonstrate that Christian values ​​are key foundations 
for a humanistic approach to medicine. They contribute to the formation of a holistic 
perception of the patient's personality, emphasizing respect for his dignity, the 
right to self-determination, as well as the need to comply with ethical restrictions 
in medical interventions. The data obtained confirm the importance of the dialogue 
between medical science, religious and ethical principles, which opens up 
prospects for increasing ethical and professional responsibility in healthcare, and 
also contributes for the development of a deeper understanding of the importance 
of human health in its physical and spiritual aspects.

Keywords: Christian values, medical ethics, medicine, healing, compassion, 
bioethics, anthropological approach, Christ, true doctor, humanistic approach, 
religion and science.
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Медицина как наука и практика на протяжении всей своей истории 
находилась в тесной взаимосвязи с духовными и этическими ценностями, 
которые определяли подходы к лечению, уходу за больными и взаимодействию 
с пациентами. Христианские ценности, такие как сострадание, милосердие 
и служение ближнему, сыграли ключевую роль в формировании основ 
гуманистического подхода к медицинской деятельности. В условиях 
современного общества, «характеризующегося стремительным развитием 
биомедицинских технологий и ростом этических вызовов»1, христианский 
взгляд на человека как на богоподобное существо приобретает особую 
актуальность. Он предлагает глубокое понимание природы здоровья  
и болезни, рассматривая человека как единство телесного, душевного  
и духовного начал, что позволяет обосновать необходимость интеграции 
христианских ценностей в медицинскую практику2.

Актуальность данной темы обусловлена необходимостью преодоления 
кризиса гуманизма в современном здравоохранении, где зачастую акцент 
смещается исключительно на биологическую модель лечения, упускающую 
из вида духовные и нравственные потребности пациента. Этические 
дилеммы, связанные с границами медицинских вмешательств, уважением 
к достоинству и самоопределению личности, требуют обращения  
к ценностям, способным гармонизировать отношения между врачом  
и пациентом. Антропологический подход, основанный на христианской 
этике, обеспечивает целостное восприятие человека и помогает выработать 
этические ориентиры, направленные на восстановление баланса между 
научными достижениями и духовными основами медицины3.

Христианские ценности составляют фундамент биомедицинской 
этики, определяя ее ключевые принципы и ориентиры. Одной из центральных 
ценностей является священное уважение к человеческой жизни, которая 
в христианской традиции воспринимается как дар Божий. Этот подход 
«накладывает на медицинских работников нравственное обязательство 
защищать жизнь человека на всех её этапах»4 – от момента зачатия  
1 Григорова А.Ю. Христианство как нравственная основа медицины. [Электронный 
ресурс] URL: https://medconfer.com/node/19711?ysclid=m3a0ovhmzy773421148 (дата 
обращения: 09.11.2024).
2 См.: Рукавицын В.Р. Взаимоотношения Русской Православной Церкви и медицины. 
[Электронный ресурс] URL: https://school-science.ru/6/5/38262?ysclid=m3a2bbl
no016517731 (дата обращения: 09.11.2024).
3 См.: Иванова К. А. Христианство и нравственные основы медицины // Форум молодых 
ученых. 2018. №5-1 (21). [Электронный ресурс] URL: https://cyberleninka.ru/article/n/
hristianstvo-i-nravstvennye-osnovy-meditsiny (дата обращения: 09.11.2024).
4 Рукавицын В.Р. Взаимоотношения Русской Православной Церкви и медицины. 
[Электронный ресурс] URL: https://school-science.ru/6/5/38262?ysclid=m3a2bbl
no016517731 (дата обращения: 09.11.2024).



64

Одинцова Ольга Александровна. Христианские ценности как основа  
антропологического подхода в медицине

до естественной смерти. Данный принцип находит выражение в таких 
аспектах медицинской этики, как отказ от эвтаназии и абортов, поскольку 
эти практики противоречат концепции святости жизни.

Сострадание и милосердие занимают особое место среди 
христианских добродетелей, глубоко интегрированных в медицинскую 
этику и практическую деятельность. Сострадание побуждает врача 
воспринимать страдания пациента не только как клинический случай,  
но и как человеческую боль, требующую чуткого и внимательного участия. 
Милосердие, в свою очередь, «стимулирует готовность оказывать помощь, 
нередко выходя за рамки профессиональных обязанностей»5, особенно  
в случаях, когда пациент нуждается в лечении, но не имеет возможности его 
оплатить.

Еще одной важной ценностью является стремление к справедливости 
и равноправию. Этот принцип предполагает уважительное отношение  
к каждому человеку, независимо от его социального статуса, религиозных 
убеждений, этнического происхождения или других индивидуальных 
особенностей. Такая установка способствует равномерному распределению 
медицинской помощи и поддерживает концепцию медицинского служения 
как проявления христианской любви к ближнему6. Этический принцип 
справедливости также подчеркивает необходимость особой заботы  
о наиболее уязвимых группах населения и тех, кто лишён доступа к базовым 
медицинским услугам, что усиливает гуманистический характер врачебной 
деятельности7.

Христианская идея служения нашла яркое отражение в медицине, 
которая традиционно воспринимается как форма призвания, выражающаяся 
в помощи ближним и посвящённая исполнению воли Божией. Медицинская 
профессия рассматривается не только как профессиональная деятельность, 
но и как путь духовного служения, требующий самоотдачи и порой 
осуществляемый без материального вознаграждения. Для христианских 
врачей и медсестёр такая «самоотверженность становится воплощением 
евангельской заповеди любви к ближнему»8, отражая высокие этические 
стандарты и духовное содержание их труда9.

5 Антоний Сурожский, митр. Жизнь. Болезнь. Смерть. М., 1995. С .29.
6 См.: Марчукова С.М. Медицина в зеркале истории. – М.: Европейский Дом, 2003. С .179.
7 См.: Иванова К. А. Христианство и нравственные основы медицины // Форум молодых 
ученых. 2018. №5-1 (21). [Электронный ресурс] URL: https://cyberleninka.ru/article/n/
hristianstvo-i-nravstvennye-osnovy-meditsiny (дата обращения: 09.11.2024).
8 Черепенин А. Наше правило – не отказывать никому. [Электронный ресурс] URL: https://
pravoslavie.ru/155031.html?ysclid=m3a62teifx418947883 (дата обращения: 09.11.2024).
9 См.: Марчукова С.М. Медицина в зеркале истории. – М.: Европейский Дом, 2003. С. 261.
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Образ Христа как истинного врача занимает центральное место  
в святоотеческой литературе. В трудах Отцов Церкви Спаситель 
представляется как целитель человеческой природы, исцеляющий  
не только физические болезни, но и духовные недуги, коренящиеся в грехе 
и отчуждении от Бога. Этот образ находит подтверждение в евангельских 
повествованиях о чудесах исцеления, совершённых Христом10. Например, 
исцеление слепорожденного (Ин. 9: 1–7) демонстрирует сострадание Христа 
и Его стремление восстановить полноту человеческой жизни. Исцеление 
прокажённых (Лк. 17: 12–19) акцентирует важность благодарности и веры 
как составляющих духовного и физического исцеления. Притча о добром 
самарянине (Лк. 10: 30–37) подчёркивает необходимость милосердия 
и помощи ближнему, независимо от его социального статуса или 
происхождения11.

Святитель Григорий Нисский развивает тему Христа как врача, 
утверждая, что истинная болезнь человека заключается не столько  
в физических страданиях, сколько в грехе и отдалении от Бога. Христос 
воспринимается как врач, приносящий исцеляющее лекарство через Своё 
учение, крестную смерть и воскресение. Воплощение Спасителя, по мысли 
святителя, является актом жертвенной любви, посредством которого 
Христос принимает человеческую природу, чтобы исцелить её от смертности  
и отчуждения от Творца12.

Святитель Василий Великий также обращается к образу Христа 
как целителя, проводя аналогию между Его действием и деятельностью 
врача. По его мнению, Христос использует духовные лекарства, такие 
как прощение грехов и освящение через таинства, для «восстановления 
целостности человека»13. Благодать и таинства становятся средствами 
исцеления, доступными каждому, кто обращается ко Христу с верой, и служат 
инструментами преображения человеческой природы. Таким образом,  
в святоотеческой традиции Христос предстаёт как врач душ и тел, пример 
которого вдохновляет христианскую медицинскую этику и практику.

Особое место в святоотеческой традиции занимает образ Христа 
как врача в богословских трудах преподобного Ефрема Сирина. Ефрем 
описывает Спасителя как небесного целителя, использующего «лекарство 
покаяния» и «пластырь любви» для исцеления души и восстановления 
падшего человеческого естества. Он подчеркивает, что Христос обладает 

10 См.: Антоний Сурожский, митр. Жизнь. Болезнь. Смерть. М., 1995. С. 16.
11 См.: Антоний Сурожский, митр. Жизнь. Болезнь. Смерть. М., 1995. С. 16.
12 См.: Григорий Нисский, свт. Большое огласительное слово // Творения святителя 
Григория Нисского. – М.: Издательство Московской Патриархии, 2011. С. 185.
13 Василий Великий, свт. Творения. В 2 т. –  М.: Изд-во Московской Патриархии, 2009.  
С. 265.
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способностью врачевать все болезни человека, как физические, так  
и духовные, и призывает каждого христианина обратиться к Нему с верой, 
признавая в Нем единственного, кто может вернуть целостность и здоровье14.

Учение святых отцов о здоровье и медицине раскрывает глубокую 
взаимосвязь между телесным и духовным состоянием человека. Святитель 
Иоанн Златоуст подчеркивал необходимость заботы не только о теле,  
но и о душе, утверждая, что «истинное здоровье невозможно без духовного 
благополучия»15. Преподобный Авва Дорофей рассматривал болезни как 
средство духовного очищения и приближения к Богу, воспринимая страдания 
как важный элемент христианской жизни, способствующий духовному 
возрастанию16.

Христианство также оказало значительное влияние на развитие 
медицины в исторической перспективе. В раннехристианские времена 
монастыри стали центрами медицинской помощи, где больные  
и обездоленные находили уход и заботу. Здесь зарождалась практика, 
основанная на христианских принципах милосердия и сострадания. Позднее 
христианские благотворительные учреждения, такие как монастыри  
и больницы, заложили традицию организованной социальной помощи, 
сформировав первые модели ухода за больными. Эта традиция продолжилась 
в создании специализированных больничных организаций и общин сестёр 
милосердия, которые олицетворяли обязательность помощи нуждающимся 
как важнейший аспект христианского служения17.

В заключение необходимо подчеркнуть, что интеграция христианских 
ценностей в антропологический подход к медицине представляет собой  
не просто желательное, но жизненно необходимое условие для формирования 
гуманного и этически ориентированного здравоохранения. Современная 
медицина, сталкиваясь с вызовами технологического прогресса, утраты 
этических ориентиров и возрастающего акцента на биологической модели 
лечения, нуждается в обновлении своих основ через «возвращение к идеалам 
милосердия, сострадания и уважения к человеческой личности»18.

14 См.: Ефрем Сирин, прп. Гимны о рае. – М.: Изд-во Московской Патриархии, 2010. С. 296.
15 Иоанн Златоуст, свт. Толкование на Евангелие от Матфея. – М.: Изд-во Московской 
Патриархии, 2013. С. 89.
16 См.: Авва Дорофей , прп. Душеполезные поучения. – М.: Изд-во Московской Патриархии, 
2014. С. 174.
17 Иванова К. А. Христианство и нравственные основы медицины // Форум молодых 
ученых. 2018. №5-1 (21). [Электронный ресурс] URL: https://cyberleninka.ru/article/n/
hristianstvo-i-nravstvennye-osnovy-meditsiny (дата обращения: 09.11.2024).
18 См.: Черепенин А. Наше правило – не отказывать никому [Электронный ресурс] 
URL: https://pravoslavie.ru/155031.html?ysclid=m3a62teifx418947883 (дата обращения: 
09.11.2024).
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Христианские ценности, такие как сострадание, милосердие  
и самоотверженность, позволяют взглянуть на пациента не только как  
на объект медицинского вмешательства, но и как на уникальную личность, 
обладающую достоинством и правом на уважение. Эти ценности формируют 
пастырский подход, в рамках которого врач воспринимается не только 
как носитель профессиональных знаний, но и как человек, призванный  
к служению ближнему. Такой подход выходит за пределы узко биологической 
парадигмы, предлагая более целостное восприятие пациента, учитывающее 
его физическое, психоэмоциональное и духовное состояние19.

Гармоничное сочетание научных достижений с христианской этикой 
предоставляет уникальную возможность сохранить сущность медицины 
как служения человеку. Научный прогресс, основанный на высоких 
нравственных принципах, способствует не только более эффективному 
лечению, но и созданию условий для восстановления телесного и духовного 
благополучия пациента. Такой подход требует от медицинских работников 
не только профессионализма, но и внутренней нравственной зрелости, 
готовности воспринимать свою работу как форму служения, а не просто 
выполнение профессиональных обязанностей.

Таким образом, интеграция христианских ценностей в медицинскую 
практику становится основой для построения системы здравоохранения, 
которая уважает и защищает жизнь на всех её этапах, способствует 
нравственному росту как пациентов, так и врачей, а также укрепляет 
гармонию между наукой и духовными основами человечества. Только  
в таком единстве возможно сохранить медицину как искусство исцеления, 
ориентированное на достижение истинного блага человека.

19 См.: Марчукова С.М. Медицина в зеркале истории. – М.: Европейский Дом, 2003. С. 67.
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Концепция свободной воли в христианской антропологии  
и её влияние на педагогику

Аннотация. Статья посвящена исследованию ключевого аспекта 
христианской антропологии – свободы воли – и её значению в педагогической 
практике. Свобода воли, понимаемая как способность человека  
к осознанному выбору и ответственности за поступки, рассматривается  
в контексте учения о человеке как образе Божием. Особое внимание уделяется 
педагогическим стратегиям, базирующимся на христианских ценностях. 
Исследование показывает, как эти подходы способствуют формированию  
у учащихся моральных принципов, способности к критическому мышлению 
и осознанным решениям. Автор также опирается на идеи К.Д. Ушинского, 
подчеркивая значимость воспитания воли как духовного явления, влияющего 
на развитие личности.

Работа демонстрирует связь между христианской антропологией 
и педагогикой, предлагая образовательные модели, которые учитывают 
духовное и нравственное развитие учащихся. Предложенные выводы  
и рекомендации могут быть полезны для педагогов и методистов, стремящихся 
интегрировать христианские ценности в учебный процесс.

Ключевые слова: свобода воли, концепция, христианская 
антропология, педагогика.
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Annotation.  The article is devoted to the study of the basic aspect  
of Christian anthropology – free will – and its significance in pedagogical practice. 
Free will, understood as a person’s ability to make a conscious choice and take 
responsibility for their actions, is considered in the context of the doctrine of man 
as the image of God. 

Particular attention is paid to pedagogical strategies based on Christian 
values. The study shows how these approaches contribute to the formation  
of students’ moral principles, the ability to think critically and make conscious 
decisions. The author also relies on the ideas of K.D. Ushinsky, emphasizing 
the importance of will breeding, as a spiritual phenomenon that influences  
the development of personality.

The work demonstrates the connection between Christian anthropology 
and pedagogy, offering educational models that take into account the spiritual and 
moral development of students. The proposed conclusions and recommendations 
can be useful for teachers and methodologists to integrate Christian values ​​into  
the educational process.
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Концепция свободы воли является одним из центральных понятий 
христианской антропологии, глубоко влияя на понимание человеческой 
природы, нравственности и духовного развития. Эта идея раскрывает 
способность человека к осознанному выбору, что формирует основу 
для его ответственности и свободы. В рамках христианского учения 
свобода воли рассматривается как неотъемлемая черта образа Божия  
в человеке, подчеркивая его уникальное положение в творении. Педагогика, 
вдохновленная христианской антропологией, стремится использовать этот 
принцип для развития личности, формируя у учащихся нравственные 
качества, критическое мышление и способность принимать осознанные 
решения.

Современная образовательная система сталкивается с вызовами, 
связанными с утратой духовно-нравственных ориентиров и необходимостью 
интеграции этических принципов в учебный процесс. Исследование 
концепции свободы воли в контексте христианской антропологии позволяет 
разработать педагогические подходы, направленные на формирование  
у учащихся ответственности, внутреннего самоконтроля и самореализации. 
Эта тема приобретает особую значимость в условиях возрастающего 
интереса к духовному и нравственному воспитанию, ориентированному на 
личностное развитие и социальную зрелость. Понимание свободы воли как 
педагогического инструмента открывает новые перспективы для воспитания 
целостной, осознанной личности, способной к этическим и моральным 
решениям.

Свобода воли в христианском понимании подразумевает способность 
человека делать осознанный выбор, управляя своим поведением и принимая 
ответственность за свои поступки. Этот аспект антропологии формирует 
основополагающие принципы, заложенные в педагогической практике, 
«способствуя развитию личности и формированию моральных взглядов  
у обучающихся»1.

В контексте педагогики свобода воли позволяет учащимся не только 
осознавать свои возможности, но и развивать критическое мышление, 
саморефлексию и способность к принятию этически обоснованных 
решений. В данном докладе мы рассмотрим, как учение о свободе воли 
трансформируется в образовательную практику и какие педагогические 
стратегии могут быть использованы для поддержки развития свободной 
и осознанной личности в духе христианских ценностей. Рассмотрим 
определение христианской антропологии для полного понимания  
ее содержания. Христианская антропология представляет собой целостное 

1 Выготский Л.С. История развития высших психических функций. Собр. соч. в 6 т. Т. 6. 
М., 1982. С. 361.
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понимание человеческой природы, основанное на гармоничном единстве 
телесной, душевной и духовной составляющих личности. Центральным 
элементом этого учения является идея об образе Божием в человеке, которая 
подчёркивает уникальность и достоинство человеческой природы как 
сотворённой по подобию Бога2.

Свобода воли, будучи одной из фундаментальных категорий 
христианской антропологии, отражает способность человека осознанно 
выбирать своё поведение. Эта способность тесно связана с библейским 
представлением о человеке как творении, созданном по образу и подобию 
Божию (Быт. 1: 26). Практическое значение этой концепции раскрывается 
через несколько ключевых аспектов. Во-первых, свобода воли обусловливает 
ответственность человека за свои поступки. Возможность выбирать между 
добром и злом делает человека морально ответственным за последствия 
своих решений, что отличает его от других творений. Во-вторых, любовь, 
которая, согласно христианскому учению, может быть истинной только при 
наличии свободы, позволяя человеку добровольно выбирать путь любви 
и следовать за ней. В-третьих, свобода воли является важным условием 
спасения: принятие веры и покаяния становятся возможными лишь при 
активном и осознанном выборе.

Для более глубокого понимания значения свободы воли обратимся  
к святоотеческому наследию, которое проливает свет на её связь с образом 
Божиим в человеке и раскрывает роль этой концепции в духовной жизни.

Святитель Василий Великий утверждает, что человек, «будучи 
творением Божиим, получил повеление стать Богом»3. Однако это повеление 
не следует воспринимать как принуждение. Оно является призывом  
к человеческой свободе, раскрывающим уникальную способность 
человека – осознанно принимать или отвергать волю Божию. Даже в 
условиях свободного выбора образ Божий остаётся неотъемлемой и 
неразрушимой частью человеческой природы, подчеркивая её божественное 
происхождение.

Святитель Григорий Богослов в своих трудах акцентирует внимание 
на способности человека свободно выбирать между добром и злом, что 
определяет направление его духовного пути – к подобию или неподобию 
Богу. Неподобие, по его словам, «ограничивает личность и затемняет в ней 
образ Божий, ослабляя связь с первоисточником святости»4.

2 См.: Новая философская энциклопедия. В 4 т. Т. 1. / Ин-т философии РАН. Научно-
ред. совет: В.С. Степин, А.А. Гусейнов, Г.Ю. Семигин. М., Мысль, 2010. С. 134.
3 Василий Великий, свт. Творения. Т. 1. М.: Правило веры, 2001. С. 114.
4 Григорий Богослов, свт. Слово 38. На Богоявление. М.: Православное издательство, 
2006. С. 58.
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Святитель Григорий Великий также размышляет о понятии образа  
и подобия Божия, признавая, что эти термины не всегда чётко разграничивались. 
Однако его взгляды подтверждают, что человек был создан с уникальной 
способностью к самосознанию и нравственному выбору, что выделяет его 
среди других творений5.

Несмотря на существующие различия в формулировках, святые 
отцы единодушны в том, что свободная воля является фундаментальной 
чертой образа Божия в человеке. Эта свобода предполагает способность 
к самоопределению, осознанному и добровольному выбору, который 
неизбежно сопряжён с ответственностью за его последствия. Однако, 
в отличие от Божией свободы, свобода человека всегда остаётся 
ограниченной – рамками его природы и конечности.

Концепция свободы воли в педагогике подчёркивает важность 
формирования у учащихся способности к ответственному выбору. 
Образование в таком ключе выходит за рамки передачи знаний, становясь 
средством воспитания личности, способной принимать этические  
и осознанные решения. Педагогика, основанная на христианских принципах, 
акцентирует внимание на уважении свободы выбора каждого учащегося  
и развитии их способности к самореализации6.

Одним из значимых вкладов в понимание воли и её роли в педагогике 
являются труды Константина Дмитриевича Ушинского, основоположника 
научной педагогики в России. В своей работе «Человек как предмет 
воспитания: опыт педагогической антропологии» он отмечает, что вопрос  
о природе воли остаётся философски открытым. К. Д. Ушинский пишет: 
«Никто и не представляет себе, чтобы душа могла быть источником 
физических сил. Но невозможно отвернуться от того факта, что душа со своею 
сознательной и чувствующей деятельностью дает направление физическим 
силам»7. Разделяя категории «душевное» и «духовное», он относит волю  
к духовным явлениям, которые проявляются в жизни души.

Христианская антропология утверждает, что свобода, дарованная 
человеку от рождения, постепенно осваивается и развивается ребёнком 
через опыт. Это формирование воли связано с воспитанием, где центральной 
задачей становится помощь ученику в управлении собственными желаниями 
и эмоциями, что способствует нравственному поведению. Как писал 
Ушинский, истинная цель воспитания – это «дать человеку деятельность, 
которая бы наполнила его душу и могла бы наполнять её вечно»8.
5 См.: Григорий Великий, свт. Толкования на книгу Иова. Т. 1. М.: Паломник, 2004. С. 92.
6 См.: Ушинский К.Д. Педагогические сочинения: В 6-ти т. СПб., 2001. Т. 6. С. 216.
7 Ушинский, К.Д. Человек как предмет воспитания: опыт педагогической антропологии. 
СПб.: Изд-во РОНО, 2001. С. 216.
8 См.: Там же. С. 220.
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Таким образом, концепция свободы воли формирует следующие 
педагогические принципы. Во-первых, это развитие личности через 
осознание собственной ответственности за последствия своих действий. 
Во-вторых, внимание к моральному воспитанию, которое помогает детям 
осмысленно подходить к жизненным выборам9. В-третьих, субъект-
субъектный подход к образовательному процессу, предполагающий 
уважение свободы выбора каждого учащегося и их уникальности. Наконец, 
целью образования становится не только интеллектуальное, но и духовное 
и нравственное формирование, что способствует развитию полноценной 
личности.

Методы воспитания, основанные на этих принципах, включают 
развитие у детей самоконтроля и саморегуляции через формирование таких 
качеств, как терпение, смирение, любовь к ближнему и уважение к другим 
людям. Это позволяет учащимся действовать в соответствии с моральными 
нормами и осознанно участвовать в созидании общества.

9  См.: Шестун Е., прот. Православная педагогика. М., 2001. С. 36.
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Особенности христианской антропологии в контексте 
рецепции гимнографического наследия преподобного  

Андрея Критского на примере Великого Покаянного канона

Аннотация. Великий Покаянный канон преподобного Андрея 
Критского представляет собой уникальное произведение православной 
гимнографии, в котором отражаются ключевые аспекты христианской 
антропологии. Статья посвящена исследованию антропологических тем, 
раскрытых в каноне, таких как природа человеческого греха, покаяние 
и духовное возрождение. Особое внимание уделяется метафорическим 
и библейским образам, используемым для передачи идей о внутренней 
борьбе человека, его стремлении к Богу и осознанию своей греховности. 
Исследование подчёркивает, что канон не только сохраняет свою духовную 
актуальность, но и остаётся важным источником богословских размышлений 
о человеческой природе, её слабостях и путях к преображению.
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Annotation. The Great Penitential Canon of St. Andrew of Crete  
is a unique work of Orthodox hymnography, which reflects the key aspects  
of Christian anthropology. The article is devoted to the study of anthropological 
themes revealed in the canon, such as the nature of human sin, repentance  
and spiritual rebirth. Particular attention is paid to metaphorical and biblical 
images used to convey ideas about the inner struggle of man, his striving for God  
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reflection on human nature, its weaknesses and paths to transformation.
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Великий Покаянный канон преподобного Андрея Критского 
представляет собой выдающееся произведение православной гимнографии, 
глубоко укоренённое в богословской и духовной традиции Церкви1. Его 
актуальность обусловлена не только историко-культурной значимостью, 
но и непреходящей духовной ценностью для современного христианина. 
Канон отражает универсальные антропологические вопросы, касающиеся 
греха, покаяния и духовного возрождения, что делает его важным 
источником для осмысления человеческой природы в свете христианского 
учения. Исследование данного произведения позволяет глубже понять, как 
богословие выражает свои истины через гимнографическую традицию  
и как эти истины актуальны для современного человека.

Великий Покаянный канон, написанный в VII веке преподобным 
Андреем Критским, является не только произведением высокой 
гимнографической поэзии, но и глубоким богословским размышлением  
о природе человека, его греховности и возможностях духовного 
преображения. Центральной темой канона является покаяние как путь 
восстановления утраченной связи с Богом. Уже в начальных строках канона 
подчёркивается несовершенство человеческой природы и её склонность 
к греху, что отражает основополагающие принципы христианской 
антропологии. 

Преподобный Андрей Критский использует образы и метафоры, 
которые акцентируют внимание на внутренней борьбе человека. Например, 
строки «Повержена мя, Спасе, пред враты Твоими, поне на старость не отрини 
мене во ад…»2 и «От юности, Христе, заповеди Твоя преступих… унынием 
преидох житие»3 свидетельствуют о глубоких духовных переживаниях 
автора. Эти образы демонстрируют не только осознание греховности, но  
и настойчивый поиск пути к духовному возрождению через покаяние. 

Грех в каноне представлен как неизбежная часть человеческого бытия, 
связанная с его повреждённой природой. Однако преподобный Андрей 
подчёркивает, что греховность не является окончательной характеристикой 
человека. Через покаяние и духовное усилие человек может преодолеть 
отчуждение от Бога. Например, строки «Изгнан аз из брачнаго чертога, 

1 Место Великого Канона преподобного Андрея Критского и других его произведений  
в песнотворческом достоянии Церкви. [Электронный ресурс]. URL: https://eparhia-saratov.
ru/Articles/mesto-velikogo-kanona-prepodobnogo-andreya-kritskogo (дата обращения: 
09.10.2024).
2 Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
3 См.: Там же.



79

Хризостом: научно-просветительский журнал Екатеринодарской духовной семинарии. 2024. № 4(12)

лишен веселия и вечери» 4символизируют потерю духовной близости  
с Богом, но в то же время указывают на возможность восстановления этой 
связи. Канон также насыщен символикой, связанной с глубокой метафорикой 
духовного падения. Такие образы, как «светильник мой угас без елея»5  
и «связан руки и ноги грехи мои»6, подчёркивают драматичность духовной 
борьбы. Светильник без елея символизирует утрату духовной бодрости,  
а связанные грехами руки и ноги – неспособность к действию в согласии с волей 
Божией. Эти образы иллюстрируют не только разрушительную силу греха,  
но и необходимость осознанного духовного усилия для возвращения к Богу7. 

Так же, одним из ключевых элементов канона является использование 
богатой символики и библейских образов, которые усиливают призыв  
к покаянию. Например, строки «Под грудою страстей погребена мною красота 
первозданнаго образа Твоего, Спасе, но Ты, яко некогда монету, отыщи мя 
и Себе возьми»8 подчёркивают, что грех затмевает божественный образ  
в человеке, но милосердие Бога позволяет вернуть этот образ через искреннее 
раскаяние. Грех представлен как бремя, скрывающее внутреннюю красоту, 
однако через покаяние это бремя может быть снято, возвращая человеку 
духовную чистоту. 

Преподобный Андрей использует притчу о блудном сыне как символ 
покаяния и возвращения к Богу. В строках «Аще и согреших, Спасе, но вем, 
яко Человеколюбец еси, наказуеши милостивно и милосердствуеши тепле, 
слезяща зриши и притекаеши, яко отец, призывая блуднаго»9 подчёркивается, 
что Бог, как любящий Отец, не только принимает кающегося грешника,  
но и активно зовёт его вернуться. Этот образ отражает бесконечное милосердие 
Бога и Его готовность простить человека, кающегося в своих грехах. Любовь 

4 См.: Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
5 См.: Там же.
6 См.: Там же.
7 О Покаянном каноне святого Андрея Критского. [Электронный ресурс]. URL: https://
vk.com/@nikolkacentr-o-pokayannom-kanone-svyatogo-andreya-kritskogo (дата обращения: 
09.10.2024).
8 Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
9 См.: Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
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гимнографического наследия преподобного Андрея Критского на примере Великого Покаянного канона

Бога в каноне представлена не как карающая сила, но как бесконечная забота 
и милосердие. Например, строки «Изгнан аз из брачнаго чертога, лишен 
веселия и вечери. Светильник мой угас без елея, брачный чертог затворился»10 
символизируют отчуждение человека от Бога, вызванное грехом. Однако 
образ «Иисусе, Ты, представ, ущедри мя»11 говорит о том, что даже в самой 
глубокой духовной пустоте человек может найти надежду на милость  
и прощение. Преподобный Андрей Критский также иллюстрирует это через 
примеры человеческой слабости и Божьей любви. Строки «Священник, 
мя предвидев мимо иде, и левит, видев в лютых нага, презре, но из Марии 
возсиявый Иисусе, Ты, представ, ущедри мя»12 показывают, что даже когда 
человек отвержен обществом или оставлен людьми, Бог остаётся верен  
и готов прийти на помощь. Это подчёркивает универсальность любви Бога 
ко всем людям, независимо от их духовного состояния.

Великий Покаянный канон преподобного Андрея Критского пронизан 
темой Божественной любви и милосердия, которая проявляется в образах, 
заимствованных из библейских притч. Один из таких ключевых образов – 
образ доброго самарянина, подчёркивающий безграничное милосердие Бога. 
Преподобный Андрей пишет: «Священник, мя предвидев мимо иде, и левит, 
видев в лютых нага, презре, но из Марии возсиявый Иисусе, Ты, представ, 
ущедри мя»13, Эти строки отражают готовность Бога помочь даже тем, кто 
оказался в самом глубоком падении, и противопоставляют человеческое 
равнодушие Божественной любви.

Канон не только раскрывает милосердие Бога, но и призывает человека 
активно искать духовные ценности, возрождать утраченную связь с Ним 
через покаяние и молитву. Образ потерянной драхмы используется как 
символ души, которая утратила своё единство с Богом. Потерянная драхма –  
это символ души, утратившей связь с Богом. Как женщина, потерявшая одну 
из десяти драхм, она ищет её, освещая лампой и переворачивая весь дом. 
Так и Бог с любовью ищет нас, чтобы привести нас обратно к Себе.  Этот 
образ подчёркивает, что Бог проявляет активную заботу о спасении каждого 
человека, стремясь вернуть его к полноте духовной жизни.

Образ брачного чертога в каноне также символизирует утрату духовной 
близости с Богом из-за греха и необходимость духовного возрождения. Строки 
«Изгнан аз из брачнаго чертога, лишен веселия и вечери. Светильник мой угас 
без елея, брачный чертог затворился, снедь истощилася, и мне, изверженному 

10 См.: Там же.
11 См.: Там же.
12 См.: Там же.
13 См.: Там же.
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и уснувшему, связали руки и ноги грехи мои»14 акцентируют внимание  
на состоянии отчуждения и духовного упадка. Однако они также указывают 
на возможность возвращения к Богу через осознание своей греховности  
и покаяние. Преподобный Андрей использует притчу о потерянной драхме 
как иллюстрацию идеи духовного возрождения и обновления. В строках 
«Под грудою страстей погребена мною красота первозданнаго образа 
Твоего, Спасе, но Ты, яко некогда монету, отыщи мя и Себе возьми»15 он 
описывает грех как покрывало, скрывающее изначальный божественный 
образ в человеке. Это сравнение показывает, что покаяние позволяет снять 
это покрывало, восстановить красоту человеческой души и вернуть её  
к изначальному состоянию, задуманному Творцом.

Антропологический аспект в Великом Покаянном каноне преподобного 
Андрея Критского раскрывает глубокие истины о человеческой природе, 
её слабостях и стремлении к духовному обновлению. Великий Покаянный 
канон преподобного Андрея Критского остается актуальным и сегодня, 
предлагая современному человеку глубокие размышления о своей природе 
и путях к духовному возрождению.

Великий Покаянный канон преподобного Андрея Критского 
подчёркивает, что человеческая слабость и греховность не являются 
непреодолимыми препятствиями для получения Божественной помощи. 
Бог всегда готов поддержать человека на пути к духовному возрождению, 
предлагая свою милость и защиту. Строки «Священник, мя предвидев мимо 
иде, и левит, видев в лютых нага, презре, но из Марии возсиявый Иисусе, Ты, 
представ, ущедри мя»16 свидетельствуют о том, что, несмотря на равнодушие 
или бездействие людей, Божественная любовь остаётся неизменной  
и доступной. Этот образ подчёркивает непрерывную заботу Бога о человеке, 
даже если тот переживает состояние духовного упадка. 

Особое место в каноне отводится Божией Матери, которая выступает 
как связующее звено между человечеством и Божественным миром17. 
Преподобный Андрей Критский подчёркивает её уникальную роль словами: 

14 Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
15 См.: Там же.
17 Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024).
17 Кто есть в каноне Андрея Критского? [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/
molitvoslov/kto-est-kto-v-kanone-andreya-kritskogo.html (дата обращения: 15.10.2024).
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Качмар Ольга Петровна. Концепция свободной воли в христианской антропологии  
и её влияние на педагогику

«Божия Матерь занимает особое место перед Богом – она является связующим 
звеном между человечеством и божественным миром»18. Этот образ Божией 
Матери акцентирует внимание на её заступничестве и особой роли в деле 
спасения человека, раскрывая глубину Божественной поддержки, всегда 
доступной для ищущих покаяния и духовного обновления19.

Канон, насыщенный антропологическими размышлениями, помогает 
глубже понять человеческую природу. Он раскрывает её слабости, 
внутренние конфликты, но при этом показывает путь к восстановлению 
через покаяние и Божественную помощь. Преподобный Андрей через 
поэтические образы даёт понять, что греховность не определяет конечную 
судьбу человека. Напротив, искреннее покаяние открывает путь к духовному 
возрождению, восстановлению утраченного единства с Богом и обновлению 
человеческой души. Антропологические аспекты канона помогают 
осознать, что человеческая природа, несмотря на её повреждённость, всегда 
сохраняет стремление к добру, истине и Богу. Канон служит не только 
гимнографическим произведением, но и мощным духовным инструментом, 
побуждающим к покаянию и возрождению. Он напоминает о безграничной 
любви и милосердии Бога к человеку, о возможности преодоления любого 
греха и обретения духовной чистоты. 

18 Покаянный Великий Канон святого Андрея Критского в четырех литературных 
версиях. [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/molitvoslov/pokayannyj-velikij-
kanon-svyatogo-andreya-kritskogo-v-chetyrex-literaturnyx-versiyax.html (дата обращения: 
07.10.2024)
19 Назидание по канону преподобного Андрея Критского. [Электронный ресурс]. URL: 
https://www.pravmir.ru/nazidanie-po-velikomu-kanonu-sv-andreya-arxiepiskopa-kritskogo/ 
(дата обращения: 07.10.2024)
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