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Предисловие 

 Сборник материалов IV студенческой научно-практической конференции 

«Православная богословская мысль», состоявшейся в декабре 2025г. в Томской духовной 

семинарии, представляет собой оригинальное собрание научных исследований студентов и 

магистрантов православных духовных учебных заведений России (Томска, Москвы, 

Екатеринбурга, Ярославля).  

 Данная конференция была посвящена решению двух глобальных задач. Во-

первых, глубокому изучению ключевых вопросов Православия и становлению 

богослужебной культуры в историческом контексте, разрабатываемых в рамках выпускных 

квалификационных работ студентов бакалавриата и магистратуры. Краткий обзор 

представленных статей показывает, что докладчики сосредоточились на широком спектре 

проблем, среди которых выделяются исследования истории Русской Православной Церкви. 

Так, изучен исторический путь развития Иркутской епархии и её роль в формировании 

церковной жизни региона. Представлен развернутый анализ духовного сословия 

Енисейской губернии конца XIX — начала XX веков. Особое внимание уделено вопросам 

подвигов Новомученников и исповедников XX века. Экклезиологические аспекты 

мученичества рассматриваются сквозь труды святителя Иоанна Златоуста, подчёркивая 

самоотверженность мучеников как фундаментальную основу церкви. Социально-

педагогическое наследие святителя Иоанна Шанхайского исследуется в контексте русской 

религиозной философии. Рассмотрены современные проблемы биоэтики и святоотеческого 

наследия и святоотеческие представления о времени как инструменте спасения души. В 

тематике докладов просматривается направление просветительства и педагогики. 

Раскрыты истоки православной педагогики, начиная с Крещения Руси и заканчивая 

серединой XIX века. Князь Андрей Михайлович Курбский представлен как важный 

исторический персонаж, способствовавший развитию христианского просвещения. 

Практический опыт миссионерской деятельности раскрыт через опыт Обдорской духовной 

миссии середины XIX века, адаптированный к современным условиям миссионерской 

деятельности Русской Православной Церкви. Статья о финансировании храмовых 

комплексов на примере эпохи Василия Великого («Василиады») позволяет оценить 

масштабы и методы поддержки храмового строительства в древности. 

 Во-вторых, участие в конференции рассматривалось как важный шаг в овладении 

всеми этапами научно-исследовательской работы – от умения сформулировать объект и 

предмет, цель исследования, подготовки логически, грамматически, стилистически 

выверенного текста, его краткого переложения в слайды, сопровождавшие публичный 

доклад, до навыков научного оформления ссылок и формулировки соответствующих 

выводов, необходимых для представления публикации. Данный аспект работы требовал от 

участников конференции глубокого погружения в исследуемую проблематику, 

систематизации консультаций с научным руководителем, анализа источниковой базы, 

обращения к рекомендуемой методической литературе, освещающей вопросы оформления 

научных текстов и т.п. 

 Таким образом, наш сборник отражает широкий спектр богословских, 

исторических и педагогических исследований, объединённых единой целью — 

углублённое понимание истории и современности православной веры.  Вместе с тем, он 

демонстрирует так называемую «пробу пера» в готовности студентов к предстоящей 

защите осуществляемого научного исследования в рамках выпускной квалификационной 

работы бакалаврского или магистерского уровня. Согласно планам НИР семинарии, 

данный формат вовлечения студентов и магистрантов в самостоятельную 

исследовательскую деятельность будет продолжен. Так, в декабре 2026 года состоится уже 



пятая подобная традиционная конференция студентов и магистрантов духовных семинарий 

России. 

 Данный сборник является определенным, пусть пока скромным, вкладом в развитие 

научного изучения Православия и предназначен для широкого круга читателей, 

интересующихся историей религии и философскими аспектами вероисповедания. 
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История иркутской епархии  

History of the Irkutsk diocese 

 

История Иркутской епархии в 1725–1991 годах отражает развитие православной 

церковной структуры на пространстве Восточной Сибири от учреждения самостоятельной 

кафедры до рубежа постсоветских преобразований. Материал опирается на данные 

архивов, научные исследования и региональные издания [1, с. 17]. 

Учреждение Иркутской и Нерчинской епархии связано с решениями Святейшего 

Синода и именным указом от 15 января 1727 года, завершившим подготовительный этап, 

начатый после 1725 года [28]. Выделение кафедры из состава Тобольской митрополии 

обусловлено огромными расстояниями, ростом населения Прибайкалья и Забайкалья, 

трудностями управления приходами, расположенными от Енисея до побережья Тихого 

океана. К моменту образования епархии в пределах новой юрисдикции находилось около 

сорока приходов и три монастыря, духовенство ранее подчинялось Тобольску [2, с. 19]. 

Первым архиереем стал Иннокентий (Кульчицкий), выпускник Киево-Могилянской 

академии, назначенный ранее главой миссии в Китай. После невозможности въезда в Пекин 

он прибыл в Иркутск, где фактически исполнял обязанности викария, а с 1727 года 

возглавил самостоятельную кафедру. При нем была учреждена епархиальная консистория, 

введена отчетность приходов, проведена ревизия храмов и монастырей. Документы того 

времени указывают на преобладание деревянных построек, нехватку утвари и 

подготовленных священников [3, с. 11]. 

Иннокентий организовал миссионерскую деятельность среди бурят и якутов, 

поддержал переводы катехизиса на местные наречия, направлял клириков в отдаленные 

районы Селенги и Верхоленска. В 1728–1730 годах открыты новые приходы, введена 

практика регулярных объездов приходских округов [4, с. 51]. После его кончины в 1731 году 

управление перешло к Иннокентию (Неруновичу), при котором уточнены границы епархии, 

присоединены Камчатка и Охотский край, учрежден институт благочинных, 

обеспечивавший контроль над сельскими священниками [24]. 

Во второй половине XVIII века епархия приобрела устойчивую структуру. При 

Софронии (Кристалевском) открыта школа для чтецов и певчих, организована типография 



при Богоявленском соборе, расширены миссии в Якутии и Забайкалье [5, с. 97]. Была 

сформирована сеть благочиний и введены письменные отчеты о состоянии приходов. К 

концу столетия система управления включала консисторию, монастырские администрации, 

приходские советы. 

Расширение сети приходов сопровождалось активным храмовым строительством. 

Спасская церковь в Иркутске, возведенная в 1706–1710 годах, относится к ранним 

каменным сооружениям региона. Богоявленский собор строился в 1718–1746 годах и стал 

кафедральным центром. Крестовоздвиженская церковь 1747–1760 годов отличалась 

декоративным орнаментом, сочетающим русские и восточные мотивы. В 1762–1792 годах 

возведен Знаменский собор при монастыре, позднее игравший значительную роль в 

миссионерской деятельности [6, с. 12]. 

В XIX столетии число приходов существенно выросло. По данным исследований, к 

середине века действовало более двухсот приходов, к началу XX века − свыше трехсот. В 

1900-х годах насчитывалось 326 церквей, 205 часовен и 4 монастыря. Строительство велось 

на средства купцов и горожан, значительные пожертвования внесли семьи Трапезниковых 

и Сибиряковых. В 1875–1894 годах построен Казанский кафедральный собор по проекту 

Владислава Кудельского, вмещавший более 2 000 человек [7, с. 113]. Храм стал символом 

градостроительной роли епархии в Иркутске. 

К началу XX века Иркутская епархия представляла крупнейшую по площади кафедру 

Российской империи, охватывавшую Прибайкалье, Забайкалье, Якутский край и Камчатку 

[8, с. 67]. Приходы служили центрами образования, благотворительности, миссии среди 

коренных народов. При духовной семинарии действовали курсы черчения и строительного 

дела, позволявшие готовить мастеров без привлечения архитекторов из столиц. 

Революционные события 1917 года и гражданская война изменили положение 

епархии. Приходы лишились государственной поддержки, часть духовенства подверглась 

преследованиям. В 1919–1920 годах управление осложнялось сменой власти в регионе. С 

1922 года началась кампания по изъятию церковных ценностей, сопровождавшаяся 

арестами и закрытием храмов. Приходы переводились в статус религиозных групп без права 

собственности, заключали договоры аренды зданий с местными советами [9, с. 114]. 

В 1930-е годы разрушения приобрели массовый характер. Казанский кафедральный 

собор взорван в 1932 году, ряд городских церквей перепрофилирован под склады и 

производственные помещения. Колокольни разбирались, имущество конфисковывалось. 

Священнослужители обвинялись в контрреволюции, многие расстреляны или отправлены 

в лагеря. Урочище Пивовариха в Иркутском районе стало местом массовых захоронений 



периода Большого террора, по оценкам исследователей, число жертв достигает 15–17 тысяч 

человек, среди них представители духовенства [10, с. 19]. 

К концу 1930-х годов легальная церковная жизнь почти исчезла. Богослужения 

проводились тайно в домах мирян, сохранялись иконы и утварь из закрытых храмов. 

Передача духовных традиций происходила внутри семей. 

Во время Великой Отечественной войны положение изменилось. В 1943 году принято 

решение о частичном восстановлении деятельности Русской православной церкви. В 1944–

1945 годах в Иркутске возвращены верующим Знаменский собор и Крестовоздвиженская 

церковь. В 1948 году назначен постоянный архиерей Ювеналий (Килин), началось 

восстановление епархиального управления. 

Во второй половине XX века епархия существовала в условиях государственного 

контроля. В 1958 году действовало двадцать приходов, из них четырнадцать в Иркутской 

области, по две церкви в Бурятской и Якутской АССР, Читинской области. Численность 

духовенства составляла 31 человек, в 1969 году − 22, в 1985 году − уже 23. Каждый 

настоятель обслуживал несколько населенных пунктов, совершал длительные поездки по 

региону [11, с. 37]. 

Приходы оформлялись через «двадцатки» мирян, заключавшие договоры аренды 

храмов. Уполномоченные по делам религий контролировали отчетность, посещаемость, 

участие молодежи. Несмотря на ограничения, богослужебный круг сохранялся. По отчетам 

1949–1957 годов ежегодно совершалось до 12–13 тысяч крещений, около двухсот венчаний, 

более двух тысяч отпеваний. На Пасху и Рождество храмы заполнялись тысячами 

верующих. 

Знаменский собор стал центром литургической жизни, здесь действовали два хора, 

совершались архиерейские службы. Крестовоздвиженская церковь служила кафедральным 

храмом до окончательного закрепления статуса Знаменского собора. Приходская 

активность поддерживалась преимущественно женщинами пожилого возраста, 

составлявшими основу «двадцаток». 

В 1980-е годы начались перемены. Подготовка к празднованию тысячелетия 

Крещения Руси активизировала ремонт храмов, сбор сведений о репрессированном 

духовенстве, рост интереса молодежи к православной традиции. В конце десятилетия 

увеличилась регистрация общин, налажены контакты с региональными властями по 

вопросу возвращения зданий. К 1990 году епархия подошла с небольшой, но устойчивой 

сетью приходов и подготовленными кандидатами в духовные семинарии. 

Иркутская епархия за период 1725–1991 годов прошла этапы становления, расцвета, 

разрушения и возрождения. Статистические данные о числе приходов и храмов XVIII–XX 



веков, сведения о репрессиях, документы о восстановлении деятельности в 1940–1980-е 

годы свидетельствуют о непрерывности церковной традиции в регионе [12, с. 7]. 
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История христианской аскезы демонстрирует удивительную жизненность и гибкость 

церковного предания, способного сохранять свою сущностную сердцевину, творчески 

преломляясь в новых исторических и культурных контекстах. Классическая святоотеческая 

модель, сформированная в монашеской среде первых веков христианства, имела своей 

целью обожение (θέωσις) через систематическую борьбу со страстями и стяжание 

добродетелей в условиях добровольного удаления от мира [1]. В дореволюционной России 

эта традиция, обогащенная опытом старчества, глубоко укоренилась не только в 

монастырях, но и в народном быту, вылившись в формы «мирского аскетизма»: строгое 

соблюдение постов, паломничества, странноприимство и внутреннее умное делание [2, 3]. 

Однако XX век поставил перед Церковью беспрецедентный вызов в виде тотальных 

и идеологически мотивированных гонений, направленных на её физическое и духовное 

уничтожение. В этих условиях произошла радикальная трансформация самого понятия 

подвига. Добровольный аскетизм по выбору сменился «принудительной аскезой» по 

промыслу [4]. Местом духовной брани стала не монастырская келья, а тюремная камера, не 

пустыня, а лагерный барак. Подвиг сместился с внешнего самоограничения на внутреннее 

отношение к навязанным извне страданиям. Высшей формой аскезы стало сознательное и 

свободное принятие этих страданий как креста и воли Божией, их сакрализация, 

превращение бессмысленных с точки зрения мира мучений в осмысленное соучастие в 

страданиях Христа. 

Анализ житий новомучеников позволяет выделить три ключевые формы, в которых 

преломилось аскетическое предание в эпоху гонений. 



Во-первых, «внешний» аскетизм, проявившийся в терпеливом несении вынужденных 

лишений: голода, холода, болезней, каторжного труда. Как отмечал архиепископ Иларион 

(Троицкий), лагерь становился «школой добродетелей», где естественным образом 

воспитывались нестяжание, терпение и кротость [5]. Вынужденный голод превращался в 

пост, а физическое изнеможение – в школу послушания не людям, но Богу. 

Во-вторых, «внутренний» аскетизм, составивший суть духовного сопротивления. Он 

включал в себя: 1) аскезу воли – неповиновение безбожной власти и отказ от компромиссов 

с совестью (священномученик Петр (Полянский); 2) аскезу любви – преодоление ненависти 

и всепрощение врагов (митрополит Владимир (Богоявленский)); 3) аскезу слова – 

непрекращающееся исповедничество через проповедь, утешение и богословское 

творчество даже в застенках (святитель Афанасий (Сахаров) [6, 7, 8]. Эта внутренняя работа 

стала практическим воплощением стратегии «внутренней эмиграции» – созидания 

пространства несокрушимой духовной свободы в собственном сердце. 

В-третьих, пастырский аскетизм, доказавший неодолимость Церкви (Мф. 16:18). В 

условиях катакомб исповедники тайно совершали Евхаристию на самодельных 

антиминсах, духовно окормляли сокамерников и, как святитель Лука (Войно-Ясенецкий), 

продолжали служение ближним своим профессиональным трудом [10]. Их жизнь стала 

непрерывной литургией, а тюрьма – новым литургическим пространством. 

Актуальность этого опыта для христианина XXI века трудно переоценить. 

Современный секулярный мир ведет «мягкие гонения» через релятивизм, культ 

потребления и информационный шум. Наследие новомучеников предлагает действенные 

ответы: «аскетизм верности в малом» – ежедневное стояние в молитве, нравственной 

чистоте и служении ближнему вопреки общей расслабленности; и дар духовного 

рассуждения – умение различать истину и идеологию, свободу во Христе и своеволие, 

созидательную тишину и разрушительный шум [11]. 

Кроме того, опыт новомучеников обладает мощным исцеляющим потенциалом для 

постсоветского общества, несущего в себе коллективные травмы прошлого. Он предлагает 

путь преодоления «выученной беспомощности» через личную ответственность, 

двоемыслия – через цельность личности, потребительства – через добровольное 

нестяжание, психологии жертвы – через силу христианского прощения. Память о них 

превращает историю национальной трагедии в историю духовной победы, восстанавливая 

разорванную связь времен и нравственные координаты для её осмысления [12, 13]. 

Таким образом, подвиг новомучеников и исповедников XX века представляет собой 

не трагическое отклонение от нормы церковной жизни, а одну из её вершин и новую главу 

в истории аскетического предания. Они доказали, что сущность аскезы – борьба за чистоту 



сердца и единение с Богом – остается неизменной, даже если её формы меняются до 

неузнаваемости. Их наследие продолжает оставаться живым источником, духовным 

ориентиром и терапевтическим ресурсом, как для формирования цельной христианской 

личности, так и для нравственного возрождения общества в условиях вызовов 

современности. 
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Просветительская деятельность игумена Иринарха (Шемановского) 

Educational activities of Hegumen Irinarkh (Shemanovsky) 

Родился будущий архимандрит – миссионер 28 января 1873 года в городе Беле 

Соколовского уезда Седлецкой губернии (ныне территория современной Польши) в семье 

потомственных дворян. В раннем детстве остался сиротой. В 1892 году окончил 

Императорский Гатчинский Николаевский сиротский институт и поступил в Новгородскую 

духовную семинарию. После окончания духовной семинарии в 1897 году был пострижен в 

монахи и наречён именем Иринарх. В этом же году в сане иеромонаха был определён 

членом Обдорской миссии. 5 марта 1898 года назначен исполняющим должность настоятеля 

Обдорской миссии. В течение тринадцати лет И. С. Шемановский активно занимался в 

Обдорске просветительской и научной деятельностью. В 1904 году отец Иринарх возглавил 

Обдорское миссионерское Братство во имя святителя Гурия, архиепископа Казанского и 

Свияжского Чудотворца, которое было создано по его инициативе при Обдорской миссии. 

Благодаря усилиям и при непосредственном участии И. С. Шемановского, в Обдорске были 

образованы дом для престарелых, школа, сиротский приют, производственные мастерские, 

музей с коллекциями по этнографии народов Обского Севера. Активизировалась работа по 

переводу книг на ненецкий и хантыйский языки. В 1898 году с целью просвещения 

инородцев и для удовлетворения нужд миссии на личные средства отца Иринарха была 

создана миссионерская библиотека. Через год при библиотеке открывается детское 

отделение с фондом более 600 томов книг. Первое, на что обратил новый миссионер 

внимание, это то, что необходимо активных деятелей, занятых исполнением приходских 

обязанностей, освободить от актуальных послушаний и сосредоточиться на духовной 

миссии среди остяков, самоедов и других северных народностей. 

Ключ к пониманию, а затем и к просвещению местных аборигенов иеромонах 

Иринарх видел в близком знакомстве с языческой культурой. Сразу после приезда в 

березовский край, он запишет в дневнике: «я бессилен в своем воздействии на самоедов, 



доколе не ознакомлюсь с их жизнью не по книгам, а на деле, пока не приспособлюсь к их 

жизни и не научусь мыслить их языком. Без этого я для самоедов ничто, а это без любви к 

ним недостижимо» [1, с. 188 – 195]. 

Вскоре, в поселке Хэ был установлен миссионерский стан, выполняющий роль дома 

проповедника в окружении коренных жителей Севера. Кроме первоначальных мер, 

предпринятых Иринархом, была также возведена часовня, и построено несколько 

молитвенных домов – все это к началу 90-х годов XIX века. С относительным 

возобновлением духовной жизни на территории Обдорска, из Российской Империи 

потянулись географы и путешественники. Один из очевидцев вспоминал: «из 

общественных зданий в с. Обдорском…, прекрасно обставленная миссия, имеющая задачей 

не только просвещение дикарей, но и образование их детей, для чего существует особая 

школа, с пансионом для учащихся, для богослужения миссия имеет собственный свой храм, 

старой постройки, который содержится в образцовом порядке». 

Поскольку коренные жители вели кочевой образ жизни, то метод, с помощью которого 

осуществлялось приобщение аборигенов к православной культуре и христианской жизни 

оставался тем же – долгие путешествие вдоль рек с походным храмом. «Сотрудники 

Обдорской миссии проезжали с походным храмом вдоль правого берега Оби до Гыданского 

полуострова, вдоль Байдарацкой губы и на полуостров Ямал» [2, с. 257]. 

Возникали и другие препятствия, такие как обеспечение сибирского населения 

церковной утварью: свечами, крестиками, иконами и пр. Для решения этой проблемы, 

вопрос был вынесен на собрании миссионеров 30 апреля 1903 года, по результатам которого 

участники остановились на бумажных иконочках (3x4) под стеклом и со специальным 

выдвижным ящичком. Несмотря на то, что данное нововведение позволяло в условиях 

кочевой жизни северным народам молиться в дороге, все же влияние персональных божков 

оставалось еще сильным. 

Что касается возрождения духовного образования, то иеромонахом Иринархом 

(Шемановским) были предприняты следующие меры. После закрытия в 1882 году 

Обдорской миссионерской школы по причине смерти прошлого настоятеля и последующего 

всеобщего упадка, Иринарх вспомнил о практически забытой идее одного из предыдущих 

миссионеров, а именно об учреждении на территории обдорских поселений училища, 

учрежденного в 1898 году. Но и этого было недостаточно, поскольку местные аборигены не 

желали отдавать своих детей в школу. В результате этого миссионерам приходилось даже 

заключать договоры и выплачивать родителям деньги, чтобы их дети могли учиться. 

Сохранились сведения, как хант Федор Сибиров получил за своих двух сыновей от 



священника 5 рублей. «Отдавая детей своих Даниила и Сергея в инородческий пансион для 

обучения на 1902-1903 учебный год, получил на них пособие — 5 рублей» [3]. 

В период управления иеромонахом Иринархом Обдорской духовной миссии, им была 

учреждена переводческая комиссия, что, без сомнений, помогло больше узнать о жизни и 

быте аборигенов, улучшив таким образом личные и общественно-религиозные отношения 

с коренным населением. Так, в первые пять лет XX века были изданы следующие труды: 

«Священная история на хантыйском», «Священная история по-самоедски» и 

«Предначинательные молитвы» [4, с. 258]. Дьяконом, учителем и переводчиком при 

Иринархе, хантом Иоанном Егоровым была составлена азбука для аборигенов «Нэбек ханды 

няурам эльты». «Шемановский, тонко чувствуя инородцев, старался найти пути, которые 

скорее найдут отклик в их сердцах и будут способствовать культурному просвещению как 

коренного, так и пришлого населения Обдорского края» [5, с. 29 - 30]. 

Еще одним достижением Иринарха (Шемановского) является создание на окраинах 

Севера в 1898 году библиотеки как культурного центра. На протяжении 20 лет она 

пополнялась различной литературой, как художественной, так и научной. В фонде 

числились рукописи на иностранных языках, журналы, газеты, периодические издания и 

др. Не забывал о. Иринарх и о детях. Первая в Северо-Западной Сибири библиотека, 

созданная И. С. Шемановским, стала центром культуры для всех жителей Обдорска, 

учёных и путешественников. Фонд её насчитывал около 5000 томов. В Тобольске был 

издан каталог книг Северного отдела этой библиотеки, составленный отцом Иринархом. 

И. С. Шемановский вёл дневники, результатом обработки которых явилась серия очерков, 

которые он объединил под общим названием «Из дневника обдорского миссионера». Они 

изданы в «Православном благовестнике» 1903–1905 годов. Позднее, в 1907–1911 годах, в 

том же журнале вышла серия путевых заметок «В дебрях крайнего северо-запада 

Сибири». 

В 1910 году, получив звание архимандрита, И. С. Шемановский покинул Обдорск и 

уехал в Тверь. После отъезда из Обдорска отца Иринарха о работе библиотеки 

сохранились отрывочные сведения, полностью сохранить библиотеку не удалось, однако 

в сороковые годы двадцатого столетия силами окружного краеведческого отдела началось 

её активное восстановление.  

В «Православном благовестнике» за 1911–1916 годы был опубликован большой 

исторический труд И. С. Шемановского «Хронологический обзор достопамятных 

событий в Берёзовском крае Тобольской губернии, 1032–1910 гг.», в состав которого 



входила тогда и Обдорская волость. Здесь он показал себя как незаурядный исследователь. 

Скорее всего, это произошло после изучения им книги И. В. Щеглова «Хронологический 

перечень важнейших дат из истории Сибири, 1032–1882 гг.», изданной в Иркутске в 1883 

году. На этого автора он часто ссылается в своей работе, как и на труды историков Г. 

Ф. Миллера, И. Е. Фишера, П. А. Словцова и других. Кроме того, Шемановский 

использовал записки, отчёты учёных, путешественников, побывавших на Тобольском 

Севере: А. В. Оксенова, К. Д. Носилова, П. М. Буцинского, Б. М. Житкова, Ю. 

И. Кушелевского, А. А. Дунина-Горкавича, Н. А. Абрамова, Н. М. Ядринцева, Й. Папаи и 

многих других. В Твери он продолжал свою миссионерскую деятельность, много времени 

уделял научной работе, занимался изучением раскола, обрабатывал материал, собранный 

им ещё в Обдорске, поддерживал переписку с Б. М. Житковым, помогая ему в работе над 

сборником ненецких легенд и сказок, вёл переписку с жителями Обдорска. В библиотеке 

имелся отдельный детский раздел с книгами по естественным наукам, кроме сказок. 

Однако наибольший интерес представляет отдел, где собраны обширные труды по всему 

Северу России, в частности, о Тобольском Севере. Так, «к 1907 г. библиотека насчитывала 

около 1300 книг и обслуживала 18 % всего грамотного населения Обдорска» [6, с. 173–

174]. 

Весной 1912 года отец Иринарх отправился на Дальний Восток и возглавил 

Корейскую миссию Владивостокской епархии. В Сеуле настоятелю Корейской 

Православной миссии архимандриту отцу Иринарху была вручена награда за труды 

тверского периода – орден святой Анны III степени.  

К сожалению, сохранившиеся дневники заканчиваются записью 1912 года. Период 

жизни Шемановского в Обдорске описан подробно, но его последующая биография 

малоизвестна. Несколько лет сотрудники музея имени И. С. Шемановского вели 

поисковую работу, по крупицам восстанавливая картину жизни Ивана Семёновича. По 

словам П. В. Кулагина, который лично знал Шемановского, 1917 год Шемановский 

встретил в качестве настоятеля Свято-Троицкого монастыря в Иссык-Куле, в Киргизии. 

Государственный архив Иссык-Кульской области в городе Пржевальске прислал 

подробную справку о Свято-Троицком монастыре, но среди священнослужителей 

сведений об Иринархе (Шемановском) нет.  

 П. В. Кулагин утверждал, что в одной из местных большевистских газет было 

сообщено, что вскоре после революции во время торжественного богослужения отец 

Иринарх отрёкся от церкви. Он переходит на сторону большевиков и становится одним из 



борцов за советскую власть. Шемановский возглавил газету «Голос пролетариата», вёл 

агитационно-пропагандистскую работу. Очень часто он подписывал свои статьи 

псевдонимами. Их было несколько, но наиболее частым среди них был Шаман Обский. В 

конце 1920 года Шемановский был отозван из газеты и направлен зав. агитационно-

просветительским отделом комиссариата Пржевальского уезда, затем крайком партии 

Туркестана отозвал его в Ташкент, а оттуда он был отправлен в Джамбул для организации 

коммуны «Новая Эра». Точная дата его смерти неизвестна. По одним сведениям, его жизнь 

оборвалась в боях Гражданской войны в 1922–1923 годов. По другим – Шемановский умер 

в Днепропетровске приблизительно в 1936 году» [7, с. 188–195]. 

В 2005 году в издательстве «Советский спорт» вышла книга «И. С. Шемановский. 

Избранные труды», куда вошли статьи, дневники, переписка И. С. Шемановского, а также 

материалы, характеризующие Обдорский Север во времена деятельности там отца 

Иринарха. Составитель книги – Л. Ф. Липатова, старший научный сотрудник музейно-

выставочного комплекса, ветеран ЯНАО, заслуженный работник культуры РФ. 

Подготовке к изданию предшествовала большая исследовательская работа, начатая ещё в 

60-х годах прошлого века А. М. Пушниковой (директором Ямало-Ненецкого окружного 

музея), далее её продолжили научные сотрудники музея. С 1994 года работу по 

исследованию творческого наследия И. С. Шемановского и подготовке книги к изданию 

продолжила Л. Ф. Липатова, которая провела большую работу по сбору и исследованию 

ранее недоступных материалов. В 2011 году издана книга «И. С. Шемановский. 

Избранные труды» в 2-х томах. Второй том явился продолжением работы по публикации 

документальных материалов, свидетельств жизни игумена Иринарха. В книгу вошли 

«История Обдорской Духовной миссии с 1854 по 1904 годы», статьи, дневники, переписка 

И. С. Шемановского и другие материалы, характеризующие Обдорский Север во времена 

деятельности отца Иринарха [8, с. 4–11]. 
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Центральным догматическим положением, вокруг которого святитель Иоанн Златоуст 

выстраивает свое учение о мученичестве, является концепция «крещения кровью» 

(βάπτισμα αἵματος). Этот термин, восходящий к раннехристианской традиции [10. С. 598], 

получает у него глубокое сотериологическое развитие, непосредственно связывая подвиг 

мученика с искупительным делом Христа Спасителя. 

Златоуст исходит из учения о том, что основным и необходимым для спасения 

является Таинство Крещения водою, установленное Христом, которое есть «баня 

пакибытия» (Тит. 3:5) и дверь в Церковь [5, с. 45-47]. Однако, опираясь на авторитетное 

мнение священномученика Киприана Карфагенского, он утверждает, что для тех, кто лишен 

возможности принять водное крещение (например, оглашенных, застигнутых гонениями), 

пролитие крови за исповедание имени Христова становится «крещением, которое заменяет 

крещение неполученное и подает благодать» [9, с. 332]. Кровь мученика, таким образом, 

понимается не просто как символ верности, но как сакраментальное средство, сообщающее 

ту же благодать оправдания и усыновления Богу, что и вода крещения. Это становится 

возможным только потому, что кровь мученика соединяется с Кровью Агнца. 

Наиболее полно эта идея раскрывается в экзегезе посланий апостола Павла. Толкуя 

слова о том, что верующие «погреблись с Ним крещением в смерть» (Рим. 6:4), Златоуст 

распространяет эту логику на мученичество. Если в водном крещении человек таинственно 

соумирает и совоскресает со Христом, то в мученичестве это соумирание осуществляется 

буквально, физически, достигая своей максимальной экзистенциальной полноты. В Беседах 

на Послание к Евреям, размышляя о жертве Христа, принесенной «однажды» (Евр. 9:26), 

он поясняет, что мученик не приносит новую или иную жертву, но приобщается (μετέχειν) к 



единократной жертве Спасителя [4, с. 187]. Его смерть является не самостоятельным 

искупительным актом, но личным участием в единственной Искупительной Жертве, 

делающим его «сопричастником» (κοινωνός) Христовых страданий (ср. Фил. 3:10). Эта 

жертва становится действенной потому, что мученик, по словам Златоуста, «умерщвляется 

за Того, Кто за него был распят» [8, с. 607], то есть его любовь и жертва отвечают на любовь 

и жертву Христову. 

Данная концепция имеет и строгое нравственное измерение. Златоуст часто 

подчеркивает, что «крещение кровью» обладает особой силой именно потому, что оно 

включает в себя величайший подвиг любви и свободной воли. В одной из своих бесед он 

замечает, что такое крещение «есть даже почтеннее [обычного], потому что совершается 

среди великих страданий и добровольно» [3, с. 15]. Оно представляет собой акт высшей 

свободы, в котором человек не пассивно принимает благодать, но активно и сознательно 

подтверждает свою верность Христу ценой жизни. Это и есть вершина «разумного 

служения» (Рим. 12:1). Эсхатологическим плодом этого крещения является немедленное и 

совершенное спасение. Обращаясь к раскаявшемуся разбойнику на кресте, которому 

Христос обещал сегодняшний день в раю (Лк. 23:43), Златоуст видит в нем прообраз 

мученика, получившего «крещение кровью» и мгновенно входящего в Царствие Небесное, 

минуя мытарства, ибо «ничто не очищает так, как кровь, пролитая за Христа» [2, с. 823]. 

Учение о «крещении кровью» позволяет святителю Иоанну Златоусту органично 

вписать феномен мученичества в сердцевину христианской сотериологии. Мученик не 

просто герой-подвижник; он – живой свидетель спасительной силы Креста, чья смерть, 

будучи свободным приобщением к смерти Христовой, становится для него Таинством, 

очищающим от всякого греха и открывающим прямой путь к воскресению и славе. Эта 

концепция становится богословским фундаментом для осмысления мученичества как 

высшей формы исповедничества и залога вечной жизни. 

Экклезиологическое измерение мученичества в учении святителя Иоанна Златоуста 

раскрывает фундаментальную роль исповедников в бытии и историческом возрастании 

Церкви Христовой. Мученики осмысливаются им не как изолированные герои личного 

благочестия, но как неотъемлемые, жизненно важные элементы самого Тела Церкви, 

непосредственно участвующие в его созидании, укреплении и духовной защите. 

Эта мысль находит яркое выражение в использовании библейских архитектурных 

метафор. Обращаясь к образу церковной общины как духовного здания, Златоуст, вслед за 

апостолом Павлом (Еф. 2:20-22), называет мучеников теми «столпами» (στῦλοι) и 

«краеугольными камнями», на которых утверждается и держится здание веры. В 

«Похвальном слове священномученику Игнатию Богоносцу» он прямо говорит: «Мученики 



– столпы Церкви... И как здание утверждается на камнях, так и вера Церкви на крови 

мучеников» [6, с. 605]. Их подвиг является не внешним по отношению к Церкви событием, 

а внутренним созидательным актом. Каждая мученическая кровь, пролитая за исповедание 

имени Христова, понимается как новый «камень», встраиваемый в основание Вселенской 

Церкви, умножающий ее прочность и духовную силу в противостоянии с враждебными 

силами. 

Златоуст детально раскрывает, каким конкретным образом мученики «созидают» 

Церковь. Их главный вклад видится в укреплении веры и мужества живой общины. 

Публичное, добровольное свидетельство мученика, его непоколебимость перед лицом 

пыток и смерти становятся самым убедительным «словом» для язычников и малодушных. 

В Беседах на Деяния Апостольские, рассуждая о гонениях, святитель замечает, что 

«Церковь тогда особенно возрастала, когда подвергалась гонениям» [3, с. 45]. Кровь 

мучеников была «семенем христиан» (semen christianorum), как позже сформулирует эту 

мысль Тертуллиан; она привлекала новых членов, пробуждала уснувшую ревность, являла 

миру реальность иного, Небесного Царства. Таким образом, экклезиологическая функция 

мученичества носит миссионерский и катехизический характер. 

Важнейшим богословским обоснованием этой роли служит учение о единстве Тела 

Христова. В толковании слов апостола Павла о том, что «страдает ли один член, страдают с 

ним все члены» (1 Кор. 12:26), Златоуст видит прямое указание на экклезиологическую 

природу мученического страдания. Страдания мученика не являются его частным делом – 

они суть страдания всей Церкви, в которой он пребывает как живой член. И наоборот, 

торжество и победа мученика становятся торжеством всей общины верных. Это единство 

коренится в евхаристическом причастии: все члены Церкви, и живые, и усопшие, 

причащаются от «одного хлеба» (1 Кор. 10:17), образуя одно Тело. Мученик, проливая 

кровь, осуществляет это единство на предельном уровне, реально соединяя свою жертву с 

единственной Жертвой Христа, приносимой в Евхаристии. 

Небесные заступники и покровители общины. Наконец, экклезиологическая роль 

мучеников продолжается и по их смерти. Уже прославленные, предстоящие Престолу Агнца 

(Откр. 6:9), они становятся могущественными ходатаями и защитниками (προστάται, 

πατρόνιοι) земной Церкви. В своих проповедях Златоуст постоянно увещевает паству 

прибегать к молитвенной помощи мучеников, ибо они, как «друзья Божии», имеют великое 

дерзновение [7, с. 794]. Эта связь создает вертикальное измерение экклезиологии: Церковь 

земная, воинствующая, пребывает в живом, молитвенном общении с Церковью небесной, 

торжествующей, и мученики являются активными посредниками в этом общении. Они 



продолжают «строить» Церковь, уже не примером, а небесным заступничеством, охраняя 

ее от бед и испрашивая для нее духовные дары. 

Итак, экклезиология святителя Иоанна Златоуста отводит мученикам центральное 

место в жизни Церкви. Они суть одновременно фундамент ее исторического бытия, живой 

пример, созидающий ее внутреннюю крепость, члены, глубочайшим образом реализующие 

закон любви и единства Тела, и, наконец, небесные покровители, обеспечивающие ее 

духовную защиту и связь с Горним миром. Мученичество, таким образом, предстает как 

экклезиогический фактор первостепенной важности. 
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Духовное сословие Енисейской губернии второй половины XIX – начале XX 

века 

The clergy of the Yenisei province in the second half of the 19th – early 20th century 

 

Во второй половине XIX – начале XX века Православная Церковь в России оставалась 

частью государственного механизма, строго контролировалась властями и не пользовалась 

широкой поддержкой населения. Стремясь укрепить её позиции и восстановить былой 

авторитет среди людей, государство проводило реформы, направленные на оживление 

приходской жизни, расширение общественной активности на местах, улучшение 

материального положения духовенства и предоставление возможности добровольно 

покидать духовное сословие, а также на совершенствование системы церковных учебных 

заведений. При этом Синодальная система оставалась под полным контролем государства, 

которое не намеревалось ослаблять своё влияние на Церковь [1, c. 89]. В условиях 

революционной активности начала XX века планировалось созвать Поместный Собор и 

пересмотреть взаимоотношения государства и Церкви, однако разразившаяся Первая 

мировая война внесла свои коррективы и отложила эти реформы. 

В Сибири, бывшей зоной активной колонизационной политики, требовалась более 

энергичная миссионерская и проповедническая деятельность Православной Церкви. 

Вторая половина XIX века отмечалась ростом числа епархий в Восточной Сибири и 

усилением церковной активности. Основанная в 1861 году Енисейская и Красноярская 

епархия охватывала огромные и малозаселённые пространства, на окраинах которых 

проживало коренное и инородческое население. В этот период численность жителей 

Енисейской губернии увеличивалась за счёт переселенцев, что привело к росту количества 

православных приходов. Приходы были обширными и насчитывали более 2500 человек, а 

причт в большинстве храмов состоял лишь из священника и псаломщика, что существенно 

осложняло выполнение приходскими священниками своих обязанностей [2, c. 112]. 

Органы управления епархией в регионе – духовная консистория, архиерейский дом, 

духовные правления, епархиальный училищный совет и другие учреждения – 



сформировались сравнительно быстро. Основной особенностью этой системы было её 

бюрократическое устройство, проявлявшееся не только на уровне епархиальных органов, 

но и в благочинных округах и приходах. По всей вертикали церковной власти действовала 

строгая система контроля и обязательной отчетности. Руководил и осуществлял надзор за 

деятельностью Церкви Синод, поэтому епархия в Енисейской губернии не обладала 

самостоятельностью в принятии ключевых решений. Любые значительные вопросы – 

строительство учебных заведений, приобретение земли – подлежали обязательному 

утверждению Синодом. Финансовая независимость также была ограничена: при 

существующей системе финансирования государство изымало у духовенства «живые» 

деньги, заменяя их сберегательными билетами, что заставляло полагаться на помощь и 

пожертвования населения. Государственное содержание епископа, архиерейского дома и 

консистории было выше, чем в других епархиях, что объяснялось суровым климатом и 

дороговизной региона. При этом, после принятия соответствующих распоряжений, Синод 

и губернские власти не оказывали дальнейшей поддержки епархиальной администрации и 

церковным учреждениям, не углубляясь в их проблемы. 

Жесткий контроль распространялся и на монастыри Енисейской губернии, 

численность которых выросла после образования новой епархии. Получая небольшое 

содержание от Синода, обители вынуждены были существовать за счёт пожертвований и 

собственных хозяйственных усилий. Удалённость многих монастырей от губернских 

центров, где паломников было немного, способствовала упадку обителей в Енисейске и 

Туруханске, тогда как монастыри вблизи Красноярска развивались и приумножали своё 

богатство. Светские власти, обеспокоенные ростом числа монастырей вокруг Красноярска, 

препятствовали открытию новых обителей, что вызывало заметное соперничество между 

церковной и гражданской властью в регионе. 

Духовенство губернии оставалось малочисленным: в пореформенный период оно 

составляло лишь около 0,3% населения. Приходские священники в середине XIX века 

прибывали из центральных губерний России, таких как Калужская, Тамбовская и Курская, 

и в основном были выходцами из духовного сословия. Для монастырей региона также 

характерно было преобладание представителей духовного сословия среди монахов. 

С изменением законодательства к началу XX века среди духовенства стали появляться 

выходцы из податных сословий, которые составляли более трети приходского причта, 

занимая должности священников или церковнослужителей и стремясь повысить свой 

социальный статус. Среди монахов и послушников свыше половины ранее были 

крестьянами, пришедшими в монастыри по той же причине. Такой приток представителей 



других сословий объясняется тем, что дети священнослужителей чаще покидали духовное 

сословие, выбирая карьеру военных, врачей, учителей или чиновников. 

Причт Енисейской губернии характеризовался невысоким уровнем образования: в 

начале XX века лишь около 30 % клириков имели семинарское образование, однако 

грамотность среди духовенства была выше по сравнению с другими сословиями. Это 

объясняется обязательным обучением детей священно- и церковнослужителей письму и 

чтению, а также завершением обучения в духовных учебных заведениях. На рубеже XIX–

XX веков такие учреждения пользовались популярностью у населения, несмотря на 

строгую дисциплину, и значительная часть учеников – свыше 37 % – была выходцами из 

других сословий. 

Приходской причт зависел в материальном отношении от местных жителей, получая 

плату за требы, содержание жилья и продукты, что создавало определённое напряжение: 

прихожане часто рассматривали духовенство как обузу. В сельских приходах священники 

чаще всего имели уровень жизни, сопоставимый с жизнью среднестатистического 

крестьянина, и в пореформенный период их авторитет среди населения снижался из-за 

сложного социального положения. 

Реформы Александра II способствовали расширению сети общественных 

организаций и росту приходской активности. Священнослужители наряду с религиозными 

обязанностями выполняли функции учителей, руководителей приходских попечительств, 

братств, обществ трезвости, а государство рассчитывало, что таким образом Церковь 

сможет частично решать социальные проблемы. Одновременно приходской причт получал 

возможность укрепить уважение к себе и завоевать поддержку населения через участие в 

общественной работе. Особенно активные священники, занимавшиеся образовательной и 

благотворительной деятельностью, принимали участие в строительстве храмов, оказывали 

помощь прихожанам и пользовались авторитетом. 

Общественная деятельность Православной Церкви в регионе преимущественно 

охватывала просвещение населения и социальное попечение. Благотворительных 

организаций было немного: из 20 зарегистрированных объединений в Красноярске в 1907 

году лишь 3 находились под управлением Церкви (не считая приходских попечительств). 

Духовенство стремилось поддерживать, прежде всего, своё сословие: через «Епархиальное 

попечительство о бедных духовного звания» оказывалась помощь сиротам и вдовам 

священников, через «Общество во имя св. князя Александра Невского» обеспечивались 

одеждой и содержанием ученики духовных училищ, выплачивались епархиальные 

стипендии, например, в женском епархиальном училище. Участие священников в общих 

всесословных благотворительных организациях было минимальным, что указывает на 



сословную направленность их работы: среди членов таких обществ духовенство составляло 

около 3,5 %, аналогично было среди иносословных членов церковных общественных 

организаций. 

Особенно активной церковная благотворительность становилась во времена войн и 

бедствий. До 1914 года приходские попечительства существовали лишь в 28 % приходов 

Енисейской губернии; их расширение было связано с Первой мировой войной и оказанием 

помощи семьям солдат через церковные попечительские советы, создававшиеся по 

инициативе священников. Через эти организации осуществлялся сбор пожертвований 

пострадавшим от пожаров, поставки на фронт одежды, продовольствия и денег, а также 

помощь в хозяйственных делах [1, c. 241]. 

Просветительская деятельность поддерживалась государством и Синодом, требовала 

меньших затрат, чем благотворительность, и была привычной для приходского клира. Она 

включала образовательную, катехизаторскую и миссионерскую работу. Одним из наиболее 

ярких примеров просветительской организации было «Братство Рождества Пресвятой 

Богородицы» в Красноярске. Члены братства устраивали воскресные чтения, раздавали 

литературу, открыли бесплатную библиотеку-читальню, содействовали организации 

обществ трезвости в некоторых селах и проводили миссионерские беседы в 

раскольнических поселениях южной части губернии. В городах епархиальные власти 

организовывали воскресные школы для взрослых и народные чтения, расширяя доступ 

населения к просвещению [2, c. 198-199]. 

Просветительская деятельность в приходах, прежде всего, проявлялась через рост 

числа приходских школ. На начало XX века они существовали примерно в 67 % приходов 

Енисейской губернии, однако обучалось в них лишь около 10 % детей школьного возраста. 

Организация школ осложнялась нехваткой финансирования, учителей и помещений, так 

что их содержание зависело от материальной поддержки населения. Другие формы 

общественной работы – создание богаделен, обществ трезвости, приходских советов – 

проводились локально, в отдельных селах, и напрямую зависели от инициативы отдельных 

священников. Более того, подобная благотворительная активность была ограничена 

консервативными взглядами большинства приходского клира, который не поощрял новые 

формы общественной работы, а население часто сопротивлялось переменам. 

Монастыри Енисейской губернии, ориентированные на созерцательную жизнь, также 

мало занимались общественной деятельностью. И правительство, и общественные 

организации обращались к ним за помощью, однако монастыри предпочитали 

ограничиваться разовыми пожертвованиями на нужды различных учреждений. Часто 

благотворительная деятельность была затруднена из-за бедности обителей региона. Вместе 



с тем, потребность в образовательных учреждениях была велика. Около половины 

монахинь и 75 % монахов владели грамотой, поэтому монастыри брали на себя обязанности 

по обучению местного населения и открытию училищ. Интересно, что именно беднейшие 

обители Енисея и Туруханска открывали школы, учитывая образовательные потребности 

населения, тогда как самый богатый монастырь губернии – Красноярский Знаменский 

женский монастырь – не занимался обучением детей. 

Почему же Православная Церковь не проявляла массовой активности в общественной 

работе, несмотря на острую потребность общества и возможность укрепить связи между 

прихожанами и духовенством? Во-первых, священнослужители не имели опыта подобных 

инициатив. К концу XIX века им приходилось превращаться из простых служителей культа 

в активных просветителей, социальных работников и общественных деятелей, но из-за 

ограниченного образования, характера и образа жизни многие не могли соответствовать 

новым ожиданиям. Поэтому к началу XX века духовенство воспринималось обществом и 

либеральными кругами как консервативное, «чиновники в рясах» [2, c. 254]. Во-вторых, 

бедность населения, в основном состоявшего из переселенцев, и материальная зависимость 

священников от прихожан не позволяли развернуть широкую благотворительную и 

образовательную деятельность, поскольку её финансирование базировалось на местных 

средствах. Государство переложило социальную поддержку на приходские организации, 

сохранив за ними и финансовое бремя. Третья причина заключалась в отсутствии 

поддержки инициатив священников со стороны населения. Психологическая изоляция 

причта объяснялась равнодушием прихожан к религиозным обязанностям: предложения 

священников воспринимались как новые расходы. Кроме того, городская и сельская 

интеллигенция, потенциально способная поддерживать приходские инициативы, часто 

находилась под влиянием социалистических и материалистических идей и выступала 

оппозицией к духовенству. Четвёртая причина – жесткая бюрократия и централизация 

епархиального управления. Любое предприятие в приходе требовало согласования с 

благочинным и епархиальными властями; радикальные инициативы, например, по 

созданию кооперативов, часто блокировались Синодом или прямо запрещались. 

Таким образом, увеличение активности Церкви в пореформенный период было 

обусловлено ростом инициативы населения, социальными противоречиями и политикой 

государства, стремившегося решать социальные вопросы через церковных служителей. 

Однако многочисленные ограничения и трудности препятствовали полноценной 

реализации этой деятельности, поэтому она далеко не всегда соответствовала ожиданиям 

общества и государства. 
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Социально-педагогическое наследие святителя Иоанна Шанхайского в контексте 

русской религиозно-философской мысли 

The Social and Pedagogical Legacy of St. John of Shanghai in the Context of Russian 

Religious and Philosophical Thought 

В условиях глобальных вызовов секуляризации и кризиса идентичности, 

отмеченных в церковной публицистике, в условиях современного образовательного 

процесса, обращение к синтезу духовного наследия и педагогических традиций 

приобретает особую актуальность. В данной статье предпринята попытка анализа 

уникального педагогического феномена, представленного личностью святителя Иоанна 

(Максимовича), архиепископа Шанхайского и Сан-Францисского. Его жизненный путь, 

воплощающий христианские идеалы, служит величайшим примером Православия. 

Педагогический метод святителя, опирающийся не на теоретические трактаты, но 

основанный на живой практике, рассматривается в контексте ключевых концепций 

русской религиозно-философской мысли XIX–XX веков. Через призму 

христоцентричности, всеединства и диаспоральной идентичности анализируется его 

целостная воспитательная система, предлагающая актуальные решения для 

современных задач духовно-нравственного воспитания. 

Современное общество переживает значительные изменения, которые влияют на 

основы самоидентификации и систему ценностей, особенно молодого поколения России. 

Секуляризация, рассматриваемая не только как отделение религиозных институтов, но и 

как процесс «обмирщения сознания», приводит, как показывает практика, к утрате 

многими духовных ориентиров. По мнению Святейшего Патриарха Кирилла, 

образование, лишенное нравственного аспекта, может стать лишь средством без цели, в 

то время как истинное просвещение неразрывно связано с формированием целостного 

мировоззрения, основанного на вековых православных традициях [1]. В условиях 

глобализации и активной миграции кризис национальной и культурной идентичности 

обостряет перед отечественной педагогикой ключевой вопрос: как сохранить и передать 

молодежи духовное наследие? 



Ответы на эти вызовы можно найти в богатом опыте Русского Зарубежья, где 

вопросы сохранения веры, культуры и национальной идентичности были жизненно 

важными. В этом контексте фигура святителя Иоанна Шанхайского (1896–1966) играет 

ключевую роль. Несмотря на отсутствие систематических научных трудов, он оставил 

уникальное педагогическое наследие, в основе которого лежала его собственная жизнь, 

полностью основанная на евангельском принципе: «Так да светит свет ваш пред людьми, 

чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мф. 5:16). 

Его современники, включая архиепископа Михаила (Донскова), отзывались о нем как о 

«живом источнике духовного света», чье воздействие преображало окружающих [2]. 

Целью нашего исследования является анализ социально-педагогических взглядов 

святителя Иоанна в контексте ключевых направлений русской религиозно-философской 

мысли XIX–XX веков. Исследование направлено на выявление их теоретических основ 

и практической ценности в современных условиях. 

Проведенный анализ литературы [2, 3, 5, 7] показывает, что идеал, предложенный 

святителем Иоанном, органично сочетается с ключевыми идеями, сформулированными 

русскими религиозными мыслителями и педагогами. Этот синтез находит своё 

выражение в трёх главных аспектах, раскрытых ниже. 

-Концепция духовного преобразования личности. Эта идея имеет глубокие корни в 

патристической традиции. Мыслители того времени утверждали, что высшая цель 

человеческой жизни заключается в обожении (θεώσις). В педагогическом контексте это 

означает, что воспитание не ограничивается социализацией или передачей знаний. Оно 

направлено на раскрытие божественного начала в человеке и осознание им своего 

высшего предназначения. Так, протоиерей Василий Зеньковский и другие выдающиеся 

педагоги разрабатывали свои образовательные системы, учитывая важность духовного 

ядра личности, которое нужно пробудить и развивать. 

- Философия всеединства.  В. С. Соловьёв, С. Н. Булгаков и отчасти Н. Ф. Фёдоров 

создали концепцию всеединства, в которой всё сущее объединено в Боге. Эта идея 

находит своё воплощение в образовании через принцип целостного воспитания, который 

отрицает разделение веры и разума, духовного и мирского, а также личности и общества. 

Исходя из этого, главная задача образования — формирование гармоничной личности, в 

которой разум освещён верой, а деятельность в мире вдохновлена любовью и 

ответственностью за всё сущее. Святитель Иоанн в своей проповеди прямо связал 

церковную трапезу с Евхаристией, подчёркивая, что повседневная жизнь продолжает 

литургическое единство [3]. 

- Диаспоральная педагогика и проблема идентичности. Философы и педагоги 

русской диаспоры, такие как протоиерей Василий Зеньковский, Иван Александрович 

Ильин и другие, рассматривали образование как основополагающий механизм для 

сохранения «русскости» не только в контексте этнической принадлежности, но и как 

культурно-духовного феномена, глубоко укоренённого в православной традиции. Школа 

и церковная община воспринимались ими как «малая Россия», где осуществлялась 

передача языка, веры, исторического наследия и системы ценностей. Это позволяло не 

только предотвратить ассимиляцию, но и обогащать инокультурное окружение. 



Святитель Иоанн, например, видел миссию Церкви в диаспоре в предотвращении 

рассеяния детей Православной Русской Церкви и сохранении духовных ценностей [4]. 

 Обозначенные выше ключевые идеи стали основой социально-педагогической    

системы святителя Иоанна, подкрепленной его аскетическим опытом и пастырской   

 деятельностью, представляя собой живое воплощение упомянутых философских  

концепций. Анализ социально-педагогической системы святителя Иоанна позволяет  

выявить ее следующие основополагающие принципы. 

1.Христоцентричность как основа воспитания. Для святителя Христос был  

и центром всего сущего, включая воспитание. Его влияние не выражалось в  

абстрактных поучениях, а проявлялось в активном участии воспитанника в духовной и  

благотворительной жизни Церкви. Участвовать в Божественной литургии ежедневно для  

него было не просто долгом, а чем-то само собой разумеющимся, как дыхание [5]. В 

приютах и учебных заведениях под его управлением дети не только изучали Закон Божий, но 

и активно участвовали в религиозных обрядах: девочки зажигали свечи у Царских врат, а 

мальчики помогали в алтаре и несли архиерейский посох. Он сам подбирал беспризорных 

детей на улицах Шанхая [6]. Святитель Иоанн Шанхайский посещал больных, не учитывая их 

религиозные взгляды, потому что видел в каждом из них отражение божественного начала. Его 

метод воспитания базировался на христианских принципах, так как он ощущал присутствие 

Христа не только в своих действиях, но и в каждом человеке, которому он протягивал руку 

помощи. 

2. Союз строгой дисциплины и отеческой поддержки. Суровый внешний облик 

святителя и его непримиримость в вопросах веры и церковных канонов, его подход к обучению 

основывался на искренней и глубокой любви. Он требовал от своих учеников тщательного 

изучения Священного Писания и житий святых, особенно тех святых, чьи имена носили 

ученики, рассматривая их как живые примеры для подражания. Однажды он строго указал 

мальчику, который решил соблюдать пост и ослушаться родителей. В качестве наказания он 

приказал ему съесть ветчину в постный день, подчеркивая важность послушания [7]. Целью 

этой педагогической строгости было формирование духовной свободы и дисциплины. Как 

вспоминали современники, его любовь проявлялась через конкретные поступки: он мог обнять 

замёрзших детей в недостроенном храме, согревая их теплом своего тела и словом, или, под 

своим символом, создать для ребёнка, который боится исповеди, атмосферу абсолютной 

безопасности и света, где он впервые постигает значение покаяния как возвращения к 

Божественной любви [3]. 

3.Формирование идентичности через традиции и открытость к миру. Святитель 

Иоанн, известный как «универсальный святой», стал символом диаспоры. Он прожил свою 

жизнь в России, Сербии, Китае, на Филиппинах, в Западной Европе и Америке, осознавая 

опасность утраты культурной идентичности в чуждом окружении. Поэтому он всегда 

подчеркивал значимость сохранения православного наследия, богослужения на 

церковнославянском языке и традиционного образа жизни. По его убеждению, верность 

канонам и традициям защищала рассеянный народ от исчезновения. Однако его консерватизм 

не был замкнутым или националистическим. Он служил и проповедовал на разных языках, 

уважал святых Западной Церкви и помогал людям различных национальностей. Его община, 

объединявшая «русских и украинцев, румынов и молдаван», оставляла в стороне гражданские 

различия, объединяясь вокруг «паспорта Христа». Таким образом, его деятельность 

способствовала формированию крепкой и осознанной православной идентичности, которая не 



противопоставляла себя миру, а была готова к диалогу и миссионерству, становясь основой 

истинного христианского универсализма. 

Проведенный анализ источников показывает, что социально-педагогические идеи 

святителя Иоанна Шанхайского, рассмотренные в рамках русской религиозно-философской 

традиции, образуют целостную и актуальную систему. Эта система эффективно отвечает на 

вызовы современности, предлагая не только методики, но и экзистенциальный подход к 

воспитанию. 

В условиях размывания ценностей педагогика святителя опирается на 

христоцентричность, рассматривая её как основу и цель формирования личности. Перед 

лицом фрагментированного сознания и знаний она выдвигает идею всеединства, 

способствуя воспитанию гармоничной личности, сочетающей веру, разум, личное 

благочестие и служение обществу. В эпоху глобальной миграции и кризиса идентичности 

она демонстрирует модель укоренённости в традиции, которая способствует 

ответственному и открытому существованию в поликультурном мире, а не ведёт к 

изоляции. 

Опыт святителя Иоанна, который был архипастырем и «воспитателем рассеяния», 

подтверждает, что истинное просвещение всегда опирается на нравственные основы, а 

устойчивая идентичность строится на прочном фундаменте веры и любви, но не на 

этнических или политических факторах. Его жизнь, ставшая образцом, предоставляет 

современным педагогам, родителям и церковным общинам глубокую методологическую 

основу для решения острых вопросов духовно-нравственного воспитания и преодоления 

кризиса идентичности в светском обществе. 
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Биоэтические аспекты тканевой инженерии 

Bioethical Aspects of Tissue Engineering 

 

Биоэтику, как правило, определяют как область междисциплинарного знания о границах 

допустимого вмешательства в процессы жизни и смерти человека посредством новейших 

биомедицинских технологий. Возникновение термина биоэтики обычно относят к 70-ым 

годам XX-го века и связывают с именем врача онколога Вана Ренселлера Поттера. Основные 

проблемы, которые охватывает биоэтика, – это новые репродуктивные технологии, 

планирование семьи, суррогатное материнство, аборты, трансплантология, клонирование 

человека, а также правовые аспекты, связанные в основном, с отношениями врач – пациент. 

Вопросы биоэтики приобретают особую актуальность по мере интенсивного развития 

молекулярной биологии, генетики и медицины.  

Тканевая инженерия – это быстро развивающееся междисциплинарное направление 

биомедицины. Оно сочетает в себе биологию тканей и клеток, материаловедение новых 

супрамолекулярных биоматериалов с возможностью контроля и изменения их физико-

химических свойств (гидрогели и различные полимеры) [1], что имеет обширный спектр 

подходов, широкую область применения и большой потенциал в регенеративной медицине 

[2]. 

Технологии тканевой инженерии позволяют создавать искусственные тканевые 

микроструктуры и органоидовы, что имеет большое значение для современной 

фармакологии. Около 90% лекарственных препаратов, успешно прошедших доклинические 

испытания на клеточных культурах и животных моделях, не подтверждают свою 

эффективность и безопасность на этапе клинических исследований [3]. Причина 

заключается в межвидовых различиях между животными и человеком, что делает 

невозможным точное воспроизведение заболевания и его лечения на моделях животных [4]. 

Культивирование человеческих клеток частично способно заменить экспериментальные 

модели на животных, однако оно не воспроизводит трёхмерное физико-химическое 

микроокружение, что приводит к изменению фенотипа исследуемых клеток [5]. Кроме того, 

разработка новых лекарственных препаратов – процесс длительный и дорогостоящий; 

применение технологий создания тканевых микроструктур позволяет существенно 



ускорить этапы испытаний и снизить их стоимость [6]. Этические вопросы в этой области 

касаются регулирования получения и использования донорских клеток и тканей. 

Одним из направлений в тканевой инженерии является трёхмерная биопечать. Это 

направление уже проявило значительный потенциал в формировании различных 

биоструктур, особенно костных и ортопедических тканей. Контроль над печатью, подбор 

подходящих биоматериалов и методов биопечати позволяют достигать требуемых 

биологических, структурных и механических характеристик. В то же время остаются 

проблемы, касающиеся разрешения печати, скорости процесса и совместимости 

биоматериалов с клетками [7]. 

Составной и ключевой частью технологий тканевой инженерии является получение и 

использование индуцированных стволовых клеток (ИСК), которые сходны с 

эмбриональными стволовыми клетками по кариотипу, фенотипу, способностью к 

неограниченному делению и потенциалу дифференцировки практически в любой тип 

клеток. Однако несмотря на то, что аутологичные клетки, дифференцированные из ИСК, 

считаются иммунологически совместимыми, имеются данные о возможных нежелательных 

иммунных реакциях [8,9]. Кроме того, исследования показывают, что ИСК могут обладать 

опухолеобразующими свойствами [10,11]. Это подчёркивает важность решения проблем 

безопасности при использовании таких технологий, особенно в сочетании с 

редактированием генома [12]. 

Как уже отмечалось, межвидовые различия ограничивают способность животных 

моделей достаточно точно воспроизводить особенности ответа организма человека на 

воздействия, имитирующие различные патологии. Предполагается, что эти ограничения 

могут быть преодолены путём создания химерных тканей или организмов, содержащих 

клетки или генетический материал как человека, так и животных. Примером могут служить 

работы по трансплантации нейрональных органоидов, полученных из индуцированных и 

эмбриональных стволовых клеток человека в мозг мышей с целью создания новых 

экспериментальных моделей для исследования болезней Паркинсона, Альцгеймера и 

других нейродегенеративных расстройств [13,14]. Наибольшие опасения здесь связаны со 

стиранием границ между видами и потенциальным влиянием на сознание или когнитивные 

способности животных. Хотя современные исследования в целом не подтверждают 

радикальных изменений, есть данные об улучшении у таких животных двигательного 

контроля, пространственного обучения и памяти [15]. 

В современном секулярном обществе “развитие биомедицинских технологий 

значительно опережает осмысление возможных духовно-нравственных и социальных 

последствий их бесконтрольного применения” [16]. Этот разрыв обусловливает 



противоречие, когда прогресс современной науки и технологий, направленный на благо 

человека как субъекта, часто низводит человека до уровня объекта [17].  

Отсюда возникает необходимость придания православному учению о человеке 

руководящего значения при определении пределов допустимого в отношении человеческого 

тела, жизни и здоровья. Такое понимание обеспечит надлежащее нравственное различение 

и оградит человека от редукции его природы до биологических или утилитарных 

представлений.  

В зарубежной практике вопросы биоэтики тканевой инженерии находятся на стадии 

обсуждения и преимущественно рассматриваются среди врачей и специалистов данной 

сферы [18,19,20]. Особое внимание уделяется ряду процедур и методических подходов, 

вызывающих повышенную обеспокоенность. Среди них – отсутствие чёткого 

регулирования клинического применения продуктов тканевой инженерии, которые могут 

представлять собой сочетание новых фармацевтических средств, биологических 

препаратов, медицинских устройств и хирургических процедур. При этом каждое из этих 

терапевтических средств часто подчиняется различным правилам и инструкциям и 

контролируется разными государственными органами.  

Например, в США трансплантация органов регулируется Министерством 

здравоохранения и социальных служб (Health and Human Services), тогда как хирургически 

имплантированные органы или ткани подпадают под юрисдикцию Управления по контролю 

за качеством пищевых продуктов и лекарственных средств (Food and Drug Administration, 

FDA) и классифицируются либо как устройства, либо как биологические препараты, в 

зависимости от их состава. Новые хирургические процедуры не подпадают под 

регулирование FDA и могут применяться при необходимости по усмотрению хирурга [21]. 

Значительную этическую озабоченность вызывает необратимость многих процедур с 

использованием продуктов тканевой инженерии. Обладая регенеративными свойствами, 

имплантированные продукты тесно интегрируются в организм, что делает их удаление или 

прекращение действия после завершения терапии крайне сложным или невозможным. 

Кроме того, пациенты, получающие терапию с использованием таких продуктов, чаще всего 

страдают от тяжёлых заболеваний на поздних стадиях, для которых стандартные методы 

лечения малоэффективны или недоступны. Эти лица особенно подвержены 

терапевтическому заблуждению и более склонны давать согласие на участие в 

экспериментальной терапии без полного понимая возможных последствий.  

В заключение следует отметить, что тканевая инженерия несомненно открывает новые 

терапевтические возможности для пациентов с тяжёлыми врождёнными патологиями, 

посттравматическими дефектами, а также для лиц на терминальной стадии заболеваний 



различных органов, но при этом ставит общество перед сложным вызовом. С одной 

стороны, существует давление – исследовательский азарт, медицинская потребность, 

коммерческий интерес для скорейшего внедрения технологий тканевой инженерии. С 

другой стороны, – приоритет безопасности пациентов, необходимость формирования 

доверия к новым биоинженерным технологиям и установление этических границ, учитывая 

опыт внедрения других передовых методов лечения на всех этапах – от исследований до 

клинического применения.  

Очевидно, что для разрешения этого противоречия необходимо широкое обсуждение, 

основанное не только на научной, но и на духовно-нравственной основе. Поэтому участие 

православного богословского и экспертного сообщества является необходимым условием 

для того, чтобы технологический прогресс служил благу человека. 
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Сегодня хотелось бы обратиться к фундаментальному вопросу о роли государства и 

церкви в деле образования молодёжи. В этом диалоге особенно ценно обратиться к 

историческому опыту, к голосам из прошлого, которые могут подсказать нам удивительно 

современные решения данного вопроса. Одним из таких голосов является князь Андрей 

Курбский (ок. 1528–1583) — православный христианин, воин, мыслитель, переводчик и 

непримиримый критик Ивана Грозного [1]. 

В его трудах мы находим не просто поддержку идеи просвещения, а целостную 

концепцию, где образование молодёжи становится главной обязанностью государства, и 

сердцем этой образовательной системы должна быть Православная церковь, которая несёт 

непреложную истину сквозь всю историю нашего человечества. Этой истиной является 

Христос. Сам Господь Иисус Христос говорит: «Исследуйте Писания, ибо вы думаете чрез 

них иметь жизнь вечную; а они свидетельствуют о Мне» (Ин. 5:39). Свобода в Боге, и на 

основании этого Курбский считал, что саморазвитие – это навык, который делает человека 

свободным и сильным во все времена, какими бы сложными и тяжёлыми они не были. 

Подкрепить данный аргумент хочется стихом из книги корпуса Ветхого Завета 

Притчей: «Начало мудрости — страх Господень; глупцы только презирают мудрость и 

наставление» (Притчи 1:7). Действительно, основой истинной добродетели является «страх 

Господень», который представляет собой благоговейное отношение к Богу, осознание 

собственной ограниченности и зависимости от Божественной Благодати и Любви. 

Личность, испытывающая этот страх, демонстрирует определённую степень Божественной 

Мудрости. 

Как раз Курбский и считал, что истинное образование — это не просто набор знаний, 

а воспитание целостной личности, основанное на твёрдом духовном и нравственном 

фундаменте. Таким фундаментом для него могла быть только Православная вера. Он с 

горечью писал о плачевном состоянии дел в Московской Руси, где само духовенство, 



призванное быть учителем, часто пребывало в тёмном невежестве. Курбский видел, что 

если церковь забудет о своей просветительской миссии, то не сможет выполнить свою 

высшую задачу — вести народ и власть ко спасению. 

Его видение строилось на византийском принципе «симфонии властей» — 

гармоничном союзе государства и церкви [2, с.15]. Как отмечает исследователь, «именно 

равноправие, равная значимость, «неслитное» и «нераздельное» существование церковной 

и светской власти отличает концепцию симфонии властей» [2, с.18]. В этой модели 

государство предоставляет ресурсы и защиту, а церковь формирует «премудрый» правящий 

класс, воспитанный на Священном Писании и трудах отцов церкви. Без этого союза, по 

Курбскому, власть неизбежно вырождается в тиранию. Образование – это щит от всех 

манипуляций. Он видел, что необразованным человеком легко управлять с помощью страха 

и лжи. Князь Курбский писал: «И пусть же будет вам известно: если мы не посвятим себя 

прилежному чтению и учению, то не поймем сочинений наших авторов, ибо они были 

умными и образованными и писали умно и красиво, соблюдая грамматические правила и 

риторические приемы, как это принято у философов. И оставили нам свои догматы 

благочестия вместе с неопровержимыми аргументами, чтобы ими действовать и 

обороняться в случае необходимости» [3, с.567]. 

Князь Курбский на собственном опыте убедился, к чему приводит правление 

невежественного правителя. В своём первом послании Ивану Грозному он с горечью писал: 

«Какого только зла и каких гонений от тебя не претерпел! И каких бед и напастей на меня 

не обрушил! И каких грехов и измен не возвел на меня!» [4, с.12]. Государь, по мнению 

Курбского, — это не самовластный хозяин, а в первую очередь слуга Божий, который несёт 

большую ответственность за вверенный ему народ. Его прямая обязанность — создать 

условия, при которых церковь сможет готовить образованных, добродетельных и 

независимых личностей. 

Образование — это личный щит против любого давления. Знание — сила, чтобы 

менять мир вокруг себя только к лучшему. Курбский верил, что только образованные люди 

могут строить справедливое общество, где ценят не силу кулака, а силу справедливого 

аргумента. 

Только такая образованная духовная система, свободная от страха и лести, способна 

стать нравственным противовесом власти, удерживая её от произвола. «Инвестируя» в 

церковное просвещение, государство «инвестирует» в собственную стабильность и 

легитимность. 

Курбский не ограничивался только лишь критикой. Он предлагал конкретную 

программу действий, где для церкви отводилась центральная роль. Вопреки бытовавшему 



узкому подходу, он настаивал на изучении и «внешних наук» — риторики, диалектики, 

философии, астрономии, но, конечно же, в рамках православной образовательной традиции 

[5, с.245]. Эти знания должны были служить более глубокому пониманию веры и 

эффективному служению всему обществу. Сам Курбский в своей просветительской 

деятельности организовал в имении Миляновичи скрипторий, где переводились и 

переписывались сочинения отцов восточной церкви. К его кружку относятся переводы 

«Источника знания» Иоанна Дамаскина, житий в редакции Симеона Метафраста и других 

важнейших богословских текстов. 

Главной практической задачей государства Курбский видел поддержку церкви в 

создании сети училищ и школ, готовящих новое поколение — как духовенства, так и 

светских правителей, для которых служение и добродетель были бы выше личной выгоды. 

Задача церкви в образовании – воспитать не просто квалифицированного специалиста, но 

человека с совестью, способного различить добро и зло, и нести ответственность за свои 

действия и слова. Образование – это не только передача знаний, а в первую очередь 

формирование высоконравственной самостоятельной личности, это прививка того образа, 

к которому призваны все люди. И для России таким проверенным веками ядром является 

Православие. 

Как уже было сказано выше, важно внимательно изучать труды Святых отцов, ведь в 

их трудах заложены те истины, которые являются основой жизни любого человека. Так 

Курбский в своём стремлении к возрождению Православия занимал активную 

просветительскую позицию, выступая с критикой церковной и мирской жизни.  Труды 

Святых отцов помогают не потеряться в хаосе падшего мира, обрести цельность, смысл и 

инструменты для построения счастливой, глубокой и осмысленной жизни, во главе которой 

будет Иисус Христос, ведущий к вечному соединению с Творцом всего мира и достижения 

обожения. Прп. Ефрем Сирин писал: «Знание лучше богатства; малый, но мудрый отрок 

лучше старого, но глупого царя» [6, с.237]. 

Таким образом, в наследии князя Андрея Курбского мы находим не просто 

исторический курьёз, а глубокую и довольно проницательную модель, основная цель 

которой в его литературно-культурной деятельности – заменить дурные или неполные 

переводы сочинений авторитетных для православной церкви писателей более точными и 

полными, что он считал необходимым условием чистоты православия.  Князь Андрей 

Курбский напоминает нам, что образование — это в первую очередь воспитание характера, 

ума и совести в русле православного толка. 

Таким образом, в условиях XVI века, как и сегодня, именно церковь, как 

хранительница традиций и нравственных ориентиров, обладает уникальным потенциалом 



для формирования такой целостной личности. Государство, по Курбскому, выполняет свою 

главную обязанность не тогда, когда строит новые школы, а тогда, когда создаёт среду, в 

которой церковь может быть ведущим субъектом образовательного процесса, 

воспитывающим людей, способных нести ответственность за будущее своей страны. При 

этом государство обязано поощрять просвещение, опираясь на церковь как на главный 

интеллектуальный институт, иначе оно деградирует в тиранию. Этот вывод, сделанный в 

XVI веке, заставляет нас о многом задуматься и в нашем XXI столетии - времени вызовов и 

противоречий, требующих серьёзных решений и ответов. 
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Согласно определению, данному в «Концепции миссионерской деятельности Русской 

Православной Церкви», миссия (свидетельство) «является проповедью для пробуждения 

веры, присуща самой природе Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви и 

заключается в провозглашении Благой вести всему миру» [1]. Все христиане призваны быть 

миссионерами, проповедовать Евангелие своей жизнью, передавать личный опыт 

следования за Христом. 

Замечательными проповедниками Слова Божьего, посвятившими жизнь Богу и 

людям, являются наши современники, афонские старцы преподобный Паисий Святогорец 

и преподобный Порфирий Кавсокаливит. Своей жизнью и поучениями они показали путь 

духовного восхождения ко Христу, доступный для понимания современного человека. 

Выражение «семья — малая Церковь» известно со времен первых христиан. Святой 

апостол Павел в посланиях упоминал близких ему христиан, супругов Акилу и Прискиллу, 

приветствовал и «домашнюю их церковь» (Рим. 16:4). Семья – важнейшее поле 

миссионерской деятельности. Миссия родителей - учить вере своих детей. Учить словом и 

жизнью, показывая личный пример. Апостол Павел говорил о том, что детей нужно 

воспитывать «в учении и наставлении Господнем» (Еф. 6: 4). Необходимо изучать с детьми 

Священное Писание. Православная семья – первая школа Православия для детей, а 

родители – первые православные учителя. 

Что такое счастливый брак? Это брак по большой христианской любви и терпению, в 

котором супруги «должны накопить духовное богатство, любя Христа и исполняя Его 

заповеди» [2, с.7], - учил Порфирий Кавсокаливит. Паисий Святогорец говорил, что для 

создания крепкой семьи «супруги, насколько возможно, должны возделать добродетель 

любви, чтобы двое всегда были слиты воедино, и чтобы вместе с ними всегда пребывал 

Третий – наш Сладчайший Христос» [3.с.14]. 



Преподобный Порфирий наставлял: «Два человека могут объединиться по-

настоящему лишь по благодати Божьей» [2, с.8]. В этом – основа семейного счастья. 

«Человек, отдающий свое сердце Христу, становится другим» [2, с.9]. В семье необходимы 

большое терпение, смирение, прощение, понимание, умение почувствовать боль родного 

человека как свою собственную и стремление ему помочь. Благодать венчания освящает 

супружеские отношения. Порфирий Кавсокаливит говорил о том, что «плотские отношения, 

когда они в благодати Божией, приносят пользу супругам» [2. с.10]; «в вопросе 

деторождения человек является сотворцом Бога» [2. с.11].  

Воспитание ребенка начинается, когда он находится во чреве матери. Преподобный 

Порфирий поучал: «Начало воспитания, безусловно, совпадает с моментом зачатия ребенка. 

Оно продолжается на всем протяжении беременности и идет по нарастающей с момента 

родов и до достижения ребенком совершеннолетия» [2, с.29]. Во время беременности 

женщине необходимо заботиться о себе и своем будущем малыше не только телесно, но и 

духовно – творить Иисусову молитву, читать Святое Евангелие, по возможности посещать 

Богослужения и причащаться Святых Христовых Тайн. Близкие люди – супруг, родители – 

должны оберегать женщину, чтобы она не утомлялась телесно и была спокойна духовно. 

Ребенок, которого ждут с молитвой и любовью, «будет ребенком освященным, и родителям 

не придется испытывать с ним затруднений» [3, с.92], - учил старец Паисий Святогорец. 

Старец Порфирий Кавсокаливит наставлял: «Будем обращаться к Богу, прося Его в своих 

горячих молитвах о том, чтобы Он позаботился о совершенстве тела и души зачатого 

ребенка, пока тот еще находится в утробе матери. И Господь Сам, благодатию Святого Духа, 

управит и то, и другое» [2, с.29]. 

Для православного воспитания детей важен молитвенный настрой семьи, личный 

пример родителей, братьев и сестер. В тех семьях, где родители молятся вместе с детьми, 

читают Евангелие и духовную православную литературу и посещают Богослужения, период 

взросления протекает более благоприятно. Родительские молитвы о детях обладают 

огромной силой. Преподобный Порфирий Кавсокаливит поучал: «Материнская молитва 

имеет великую силу. Поклоны матери приклоняют Бога, и Он помогает ее детям» [2, с.78]. 

Преподобный Паисий Святогорец говорил о том, что мать должна рассказывать детям о 

Христе, читать им Святое Евангелие и Жития святых. «Одновременно мать должна 

заниматься и вычищением своей души – чтобы и она духовно сияла» [3. с.97], - учил старец 

Паисий. Духовная жизнь матери помогает воспитанию детей.  «Таким образом, ее дети 

будут жить радостно, и сама она будет счастлива, потому что в себе она будет иметь Христа» 

[3. с.98]. 



Преподобный Паисий Святогорец говорил о примере родителей: «Святая жизнь 

родителей вызывает доверие в душе у детей, и они охотно их слушаются и вырастают 

благоговейными и без психических травм (с двойным здоровьем). Тогда дети радуются о 

своих родителях, и родители радуются о своих детях как в этой жизни, так и в вечной, где 

они будут снова радоваться вместе» [4, с.26]. 

Детям необходима молитва, любовь и нежность, духовное и мирское руководство. 

Именно в родительском доме человек учится любить, понимать других людей, смиряться, 

жертвовать собой ради ближних. Для духовного воспитания достойного человека, 

настоящего христианина важен каждый день детства. «Чем старше ребенок, тем больше мы 

должны за него молиться. Молитвой мы показываем, что действительно доверяем Самому 

Богу правильное воспитание нашего ребенка. И будьте уверены, Он его никогда не оставит» 

[2, с.83], - поучал Порфирий Кавсокаливит. 

Паисий Святогорец говорил о том, что «необходимое условие для образования 

крепкой христианской семьи – найти будущим супругам хорошего духовника. Когда 

супруги не найдут между собой согласия, то они пойдут к духовнику, надеясь на Бога» [5]. 

«Когда ваши дети еще маленькие, вы должны помочь им понять, что такое добро. А 

это и есть глубочайший смысл жизни» [5], - учил преподобный Паисий и добавлял: «Если 

малыш видит, что родители имеют любовь между собой, благородно разговаривают, 

разумны, радостны, смиренно молятся и т.п., то тогда, как «копирка», он отпечатывает это 

в своей душе» [5]. Преподобный Порфирий говорил: «Мирная атмосфера в доме очень 

помогает жизни семьи» [2. с. 18]. Именно в семье начинается воспитание христианских 

добродетелей. С малого возраста родители должны воспитывать в детях чувство 

ответственности за свои слова, поступки, за результаты своей деятельности. Старец Паисий 

Святогорец поучал: «Супруги, насколько возможно, должны возделать добродетель любви, 

чтобы двое всегда были слиты воедино, и чтобы вместе с ними всегда пребывал Третий – 

наш Сладчайший Христос» [3, с.37].  

Приучать детей к домашней работе следует с самого раннего возраста, как можно 

раньше объяснив им смысл послушания. Дети должны научиться понимать, что 

послушание – для их же пользы, «они должны знать, что родители ограничивают их от 

любви» [3, с.140]. – наставлял Паисий Святогорец. В воспитании смирения и послушания - 

тоже важная миссия семьи, потому что во взрослой жизни человек выполняет много 

послушаний – и на работе, и в своей семье, и в обществе, в котором он живет. Часто 

приходится смиряться и делать то, что от тебя требуется. 

Детей нужно приучать открывать свои помыслы родителям. Преподобный Паисий 

учил: «Правильно, если ребенок сначала исповедуется своей матери, а потом – духовнику 



[3, с.141], потому что ребенку нужны родительская поддержка, объяснения, помощь. 

Воспитание уважения к старшим, внимания, усидчивости, послушания – важная миссия 

семьи. Старец Паисий говорил: «Младшие должны чувствовать, что уважение, подчинение 

и благодарность старшему – это необходимость» [3, с.145]. Пример родителей имеет очень 

большое значение для человека всю его жизнь и оказывает огромное влияние на создание 

собственной семьи, на взаимоотношения в ней. «Когда супруги уважают друг друга, а дети 

уважают родителей, то жизнь в семье идет ровно, подобно часам» [3, с. 144], - наставлял 

Паисий Святогорец. 

В разные периоды жизни семье приходится сталкиваться с различными проблемами. 

Бытовые, материальные вопросы, отношения с родственниками, переживания за здоровье 

домочадцев, школьные проблемы, формирование у подростков моральных и нравственных 

принципов, проблема «отцов и детей», профессиональное самоопределение. Каждому 

периоду жизни семьи присущи свои радости и печали, достижения и переживания. Семья – 

это одно целое. По вере и молитве семьи Господь помогает преодолеть трудности и 

возмужать духовно. «Испытания их не сокрушают, они в них не отчаиваются, но прибегают 

ко Господу» [2, с.9], - так отзывался о православных семьях Порфирий Кавсокаливит. 

«Небольшая разница в характерах супругов помогает создать гармоничную семью, потому 

что один из супругов дополняет другого» [3, с.15], - поучал Паисий Святогорец и прибавлял: 

«Имея разные характеры, супруги могут большего достичь и в воспитании детей» [3. с.15]. 

Супруги должны понимать, прощать, помогать друг другу, вносить вклад в семейное 

благополучие в соответствии со складом своего характера. Обычно женщины 

впечатлительны и эмоциональны, горячо выражают эмпатию, сопереживание. Мужчины 

сдержанны, рассудительны, стараются сохранять спокойствие. Для правильного 

воспитания детей очень важны уважение и любовь между супругами, правильное 

распределение семейных обязанностей. Паисий Святогорец наставлял: «Жена дает мужу 

доверие, преданность, послушание. Муж дает жене уверенность в том, что она находится 

под его покровом, защитой» [3, с. 17]. 

Наставления преподобных старцев Паисия и Порфирия духовным чадам о семейной 

жизни «подобны лекарству, которое премудрый врач назначает, исходя из болезни и 

состояния пациента» [2, с.4]. В самых различных жизненных ситуациях помогают 

наставления афонских старцев. Великая любовь к ближним этих афонских старцев «была 

сосредоточена на том, чтобы привести, к радости, преображения во Христе» [2, с. 142]. 

Таким образом, семья – важнейшее поле миссионерской деятельности. Миссия 

родителей – учить детей вере, смирению, послушанию, любви, уважению, всем 

христианским добродетелям. Очень важен собственный пример, совместная молитва семьи 



в Церкви и дома, участие в церковных таинствах. Преподобный Паисий Святогорец говорил 

о том, что родители должны помогать своим детям «приблизиться ко Христу и переживать 

высшие духовные радости с самого раннего возраста» [3, с.174]. Преподобный Порфирий 

Кавсокаливит наставлял: ««Пусть у вас перед глазами всегда стоит такая картина: ваш 

ребенок, держа вас за руки, идет впереди, показывает дорогу и увлекает вас за собой, - и вы 

сможете построить счастливую семью» [2. с. 24]. 
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Святоотеческое учение о времени как средстве спасения 

The patristic teaching on time as a means of salvation 

 

Проблема времени, будучи одной из центральных в античной философии, получила в 

святоотеческой мысли принципиально новое сотериологическое разрешение. Если для 

эллинистического мировоззрения, особенно в его платоническом варианте, время (χρόνος) 

было символом ущербности, циклом несовершенного становления, противопоставленным 

вечному покою бытия, то христианское откровение радикально переоценило его статус [1, 

с. 145–180]. Отцы Церкви, усваивая философский понятийный аппарат, наполнили его 

христоцентричным содержанием: время стало пониматься не как проклятие, но как 

милостивый дар Творца, условие возможности спасения падшего человека. 

Каппадокийцы, в частности святитель Василий Великий, осуществили пересмотр 

античной категории времени. Время, измеряемое циклическим движением небесных  

светил, было включено ими в линейную, направленную историю спасения [2, с. 384–395]. 

Эта «линейность» была онтологически укоренена в догматах о Творении и Воплощении. 

Поскольку мир вызван к бытию из небытия, а Сын Божий вошел в историю в определенный 

момент, каждый такой момент обретает уникальность и необратимость, становясь καιρός — 

«благоприятным временем» (2 Кор. 6: 2) для божественного действия и человеческого 

ответа [3]. Таким образом, время перестает быть бессмысленным кругом и получает цель и 

направленность от своего Творца и Искупителя. 

Глубокую метафизику времени развивает святитель Григорий Нисский, определяя его 

как διάστημα (диастима) — протяженность, промежуток, общую меру всего сотворенного 

[3]. «Посему время понимается нами как мера, потому что каждой отдельно взятой меры 

(измеряемого) мерою служит время. Что ни бывает, без сомнения, бывает во времени, и с 

продолжением всего, что бывает, продолжается вместе и протяжение времени» [4, с. 112]. 

Это определение утверждает объективный онтологический статус времени как структуры 

тварного бытия. Время есть дар, позволяющий всему сущему — и материальному, и 

духовному — разворачиваться в последовательности, необходимой для реализации его 

природы. Ключевым следствием этого учения является переоценка изменчивости. Если 

античная мысль видела в изменении (τροπή) упадок и зло, то Григорий Нисский 

провозглашает: 

«Не к одному только злу направлена изменяемость человека... но изменяемость 

производит и прекраснейшее дело — возрастание в добре, когда хорошо изменяющегося 

изменяемость к лучшему постоянно приближает к Божеству» [3, с. 115]. Таким образом, 

сама временность и изменчивость человека перестают быть свидетельством его 



несовершенства, а становятся основным инструментом его совершенствования — даром, 

данным для бесконечного восхождения [5]. 

Учение о времени как даре находит свое высшее выражение в концепции Григория 

Нисского об ἐπέκτασις (эпектасис) — «простирании вперед». Эта категория описывает 

парадоксальный динамизм спасения: обладая Богом (через благодать и созерцание), душа 

одновременно бесконечно стремится к Нему (в любви) [6, с. 95]. Образ Моисея на скале 

(Исх. 33:21-22), которого Григорий толкует как Христа, иллюстрирует это: верующий 

одновременно «стоит» на твердом камне-Христе и «простирается» к непостижимой 

полноте Божества [6, с. 240]. 

Это означает, что дар времени не имеет внутреннего предела в процессе обожения. 

Он предназначен не для достижения статичного «конечного состояния», а для бесконечного 

углубления в соединении с Бесконечным [4, с. 260–255]. Время, таким образом, есть 

дарованная возможность бесконечного роста. 

Преподобный Максим Исповедник углубляет эсхатологическое измерение учения о 

времени. Соглашаясь, что время (χρόνος) и век (αἰών) суть категории тварного мира, 

связанные с движением, он указывает на их конечную цель — покой (στάσις) [7, с. 178] в 

Боге. «Век, время и место принадлежат к относительному, ибо без них не существует 

ничего из того, что мыслится совместно с ними; Бог же не принадлежит к относительному» 

[7, с. 180]. Спасение понимается Максимом как преодоление времени через время: 

исполненное целеустремленное движение (во времени) приводит к вечному покою (вне 

времени), когда всякое становление находит свое свершение в Боге [7, с. 185–187]. Здесь 

дар времени раскрывает свою инструментальную природу: оно дано, чтобы быть 

«исчерпанным» в делах любви и добродетели, ведущих к обожению. Воплощенный Логос, 

Христос, становится для Максима центром времени, тем, Кто собирает всю временную 

протяженность в Себе, придавая ей спасительный смысл [3]. 

Святоотеческая рефлексия о времени совершила подлинную революцию в истории 

идей, преобразовав время из рока тления в благодатное средство и дар спасения. Учение 

святителя Григория Нисского о времени-диастеме и эпектасисе и святителя Максима 

Исповедника о движении к покою в Боге раскрывает время как онтологическое условие 

возможности обожения изменчивой человеческой природы. Время — не враг, а поприще, 

данное человеку для свободного сотрудничества с благодатью. Оно есть пространство, где 

милость Божия встречает человеческое усилие, а тварная изменчивость становится крылом 

для бесконечного восхождения к Нетварному. 

Это учение сохраняет актуальность, предлагая ответ на экзистенциальную тревогу 

современного человека, воспринимающего время как утекающий ресурс. Патристический 

взгляд возвращает времени его сотериологическое достоинство, напоминая, что каждый 

миг жизни — это не тиканье часов к концу, а дарованная возможность приобщиться к 

вечности. 
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Истоки православной педагогики в России (988 – середина XIX в.) 
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Традиционная православная педагогика, сформировавшая духовный облик русского 

народа, представляет собой не просто историю образовательных моделей, но 

сакральную онтологическую практику, направленную на преображение человеческой 

личности. Её становление и развитие в России – это преемственный процесс, прошедший 

несколько ключевых этапов, каждый из которых вносил свои социокультурные 

особенности, сохраняя при этом единую сверхзадачу и незыблемые фундаментальные 

принципы [1, с. 45].  

В отличие от позднейшей секулярной модели, ориентированной на социальную 

адаптацию и передачу информации, православная педагогическая система изначально 

понималась как «врачевство души», цель которого – исцеление человеческой природы, 

повреждённой грехом, и приведение её к обожению.  

Целью исследования является прослеживание генезиса и эволюции православной 

педагогики в России в хронологический период с 988 до середины XIX в., выделяя сквозные 

принципы, определившие её уникальность. 

Известно, что истоки русской педагогики лежат в византийской христианской 

традиции, унаследованной после Крещения Руси в 988 году. Византия передала не просто 

набор знаний или организационных форм, но целостную синергийную модель, в центре 

которой находился идеал целостного развития ума и духа. Образование здесь понималось 

значительно шире школьного обучения; это был процесс формирования всего человека, его 

характера и способа бытия в мире. Как отмечал свт. Василий Великий в своей знаменитой 

«Беседе к юношам», светская наука (эллинская философия, риторика, естествознание) 

должна быть не отвергнута, но «приспособлена» и очищена для высшей цели – познания 

Бога и духовного совершенствования [2, с. 112-115]. 

Высшей целью было спасение души, что задавало вектор всему учебно-

воспитательному процессу. Педагогика, таким образом, становилась частью аскетики – 

науки о духовном подвиге. Основным методом и содержанием обучения было глубинное, 

созерцательное изучение Священного Писания и святоотеческих творений, что 

формировало особый, символический тип мышления, способный видеть за буквой – дух, за 

тварным миром – его Творца. Важнейшей педагогической средой была литургическая 

жизнь Церкви, где через образы, песнопения и таинства происходило «экзистенциальное 

научение» вере. Нравственным стержнем этого процесса были смирение и любовь, 



понимаемые не как сентиментальные чувства, а как конкретные добродетели, 

взращиваемые через послушание духовному наставнику и служение ближнему. 

Таким образом, первый период русской христианской педагогики стал временем 

активного и творческого усвоения византийского наследия. Школы «книжного учения», 

открытые по инициативе князя Владимира в Киеве и Новгороде, а позднее – при Ярославе 

Мудром, были прямым продолжением византийской модели. Их главной задачей была 

подготовка духовенства и грамотных администраторов для нужд молодого христианского 

государства. 

Ключевым событием стала кирилло-мефодиевская традиция: обучение велось на 

церковнославянском языке, созданном как язык сакральный и литературный. Это 

обеспечило усвоение истины веры не на чужом, а на родном языке мысли, что сближало 

процесс обучения с процессом духовного рождения. Грамота изучалась непосредственно по 

богослужебным текстам: Псалтири, Часослову, Евангелию. Отсюда освоение навыка чтения 

было одновременно и катехизисом, и молитвенной практикой. 

Ярчайшим педагогическим памятником эпохи является «Поучение» Владимира 

Мономаха, адресованное его детям. В нём наглядно воплощён принцип целостности: 

наставления о необходимости страха Божьего, покаяния и милосердия переплетаются с 

практическими советами по управлению, дипломатии, воинской доблести и даже гигиене. 

Мономах призывает: «Всего же более убогих не забывайте, но, насколько можете, по силам 

кормите и подавайте сироте, и вдовицу оправдывайте сами, а не давайте сильным губить 

человека» [3, с.78]. Здесь любовь и справедливость выступают как государственная 

добродетель, воспитываемая в семье. 

Третий период развития православной педагогики приходится на XIV–XVII вв. и 

называется Московским. Монгольское нашествие и последующее возвышение Москвы 

стали временем испытания и углубления национальной религиозной 

идентичности. Монастыри превратились в главные цитадели просвещения и воспитания. 

Такие обители, как Троице-Сергиева лавра, Кирилло-Белозерский монастырь, были не 

только духовными, но и крупнейшими образовательными центрами. Педагогический метод 

здесь был предельно экзистенциальным и личностным: воспитание осуществлялось через 

совместное жительство, общую молитву, труд (послушание) и беспрекословное 

послушание игумену или старцу. Это была школа практического смирения, где познание 

Бога ставилось в прямую зависимость от очищения сердца от страстей. 

В XVI–XVII веках возникают новые формы обучения: «Азбуковники» – первые 

русские энциклопедические учебники, сочетавшие элементы грамматики, богословия, 

философии и естествознания. Стоглавый Собор (1551 г.)  законодательно предписал 

создание училищ при церквях и домах священников, формализовав систему приходского 

образования [4].  

Однако этот же период ознаменовался и первым глубоким кризисом, связанным с 

усилением западного влияния. Латинская схоластическая школа, с её диспутативностью и 

акцентом на формальную логику, вступила в противоречие с традиционной православной 

установкой на внутреннее трезвение и молитвенное делание. Полемика между 

«латинствующими» и «грекофилами» (как, например, борьба Евгения Славинецкого и 



Симеона Полоцкого с приверженцами старого благочестия) была, по сути, спором 

о педагогической парадигме [5, с. 156-160]. 

Реформы Петра I и создание сети светских профессиональных школ (навигацких, 

инженерных, медицинских, иноязычных) маргинализировали традиционное церковное 

образование. Православный компонент, хотя и оставался обязательным, часто становился 

формальностью. Ответом на этот глубокий кризис идентичности и секуляризацию 

педагогической мысли в XIX веке стало творчество Константина Дмитриевича Ушинского 

(1824–1870/71). 

К.Д.Ушинский, будучи глубоко верующим православным мыслителем и блестящим 

знатоком европейской педагогики, совершил в своих трудах грандиозный синтез. В своём 

фундаментальном труде «Человек как предмет воспитания. Опыт педагогической 

антропологии» автор заново, уже на строго научной основе, утвердил принцип целостного 

подхода. Он доказывал, что педагогике необходим фундамент не в отвлечённых концепциях, 

а в синтезе знаний о человеке — данных физиологии, психологии, философии и, что 

особенно подчёркивал, богословия. «Если педагогика хочет воспитывать человека во всех 

отношениях, то она должна прежде узнать его тоже во всех отношениях», – писал он [6, с. 

23]. 

Целью воспитания К.Д. Ушинский видел формирование нравственной, цельной 

личности, что являлось прямым отражением традиционной христианской 

идеи спасения как исцеления и гармонизации личности. Он яростно критиковал 

утилитаризм и карьеризм в образовании. Центральными инструментами такого воспитания 

он считал родной язык (как хранителя народного духа и мудрости) и изучение Священного 

Писания, особенно Евангелий, для закладки нравственного фундамента. 

Принципы смирения и любви у Ушинского трансформировались в учение о авторитете и 

любви учителя, где авторитет основан не на страхе, а на глубоком уважении к личности 

ребёнка, а любовь является творческой силой, раскрывающей его потенциал. Таким 

образом, Ушинский не просто «реабилитировал» православные основания педагогики, но 

дал им научно-философское обоснование, актуальное для нового времени. 

Таким образом, проведенный анализ убеждает в том, что исторический путь 

православной педагогики в России от Крещения Руси до периода, связанного с 

педагогическим гением К.Д.Ушинского, демонстрирует удивительную верность 

фундаментальности принципов при гибкости форм их донесения. От византийских школ до 

монастырских келий, от «Азбуковников» до гимназий XIX века, неизменным оставалось 

понимание образования как антропологического проекта, направленного на 

восстановление образа Божия в человеке. Творчество К.Д. Ушинского стало кульминацией 

и логическим завершением этого многовекового развития, показав, что 

подлинная национальная педагогическая система может быть построена только на 

фундаменте духовно-нравственной традиции народа. В условиях современных поисков 

«духовно-нравственных основ образования» обращение к этим истокам представляется не 

архаикой, а насущной необходимостью для выработки педагогики, способной воспитывать 

не просто компетентного специалиста, но цельного, нравственного и осмысленного 

человека 
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«Христианские мотивы в баснях Григория Саввича Сковороды» 

«Christian motifs in the fables of Grigory Savvich Skovoroda» 

 

Григорий Саввич Сковорода (1722-1794) – выдающийся украинский и русский 

философ, поэт, баснописец и педагог, снискавший славу «первого самобытного философа 

Российской империи» [1]. Его творчество, сформировавшееся в традициях Киево-

Могилянской академии, представляет собой уникальный синтез античной философии, 

библейской традиции и народной украинской культуры. Как отмечают исследователи, 

произведения Сковороды «глубоко пропитаны библейской традицией и характеризуются 

поразительным использованием символа и метафоры». 

Философ создавал свои произведения как притчи, наполненные глубоким духовным 

смыслом. Он использовал простые, часто иносказательные формы, чтобы донести до 

читателя сложные христианские истины. Его басни – это не просто развлекательные 

истории о животных, а целые философские трактаты в миниатюре, где каждое событие и 

персонаж служат раскрытию вечных вопросов о Боге, человеке и миропорядке. Сам 

Сковорода наставлял: «Друг мой! Не презирай баснословия! Басня и притча есть то же… 

Басня тогда бывает скверная и бабья, когда в подлой и смешной своей шелухе не заключает 

зерно истины, похожа на орех пустой» [2]. Цель данной статьи – проанализировать, как 

христианские идеи о Промысле Божьем, смирении и благодарности воплощаются в басне 

Сковороды «Благодарный Еродий». 

Прежде, чем обратиться к анализу, важно пояснить ключевой образ. Еродий (иногда 

ерадий или иродий) – это устаревшее славянское название цапли, часто серой или рыжей. В 

народной традиции и литературе — это птица, наделённая особыми чертами: она считается 

осторожной, горделивой и даже несколько мрачноватой из-за своей одинокой жизни на 

болотах. Само название, созвучное имени царя Ирода, в некоторых контекстах могло нести 

оттенок «царственности», но и негативных ассоциаций с гордыней. Сковорода сознательно 

выбирает эту птицу, чтобы на её примере ярче показать путь от природной гордости и 

замкнутости к смирению и благодарности. 

В басне рассказывается, как человек спасает попавшую в капкан цаплю и отпускает 

её. Позже, когда этот человек тонет в бурной реке, Еродий, вспомнив добро, вытаскивает 



его на берег. Этот простой сюжет Сковорода превращает в размышление о Промысле 

Божьем. Для философа эта взаимная помощь – не счастливая случайность, а звенья одной 

цепи, сплетённой высшей волей. Добрый поступок человека становится орудием в руках 

Провидения, которое через ответный жест птицы спасает самого человека. Так Сковорода 

показывает, что весь мир – и люди, и природа – вовлечён в исполнение божественного 

замысла, где всё взаимосвязано. 

Сам философ утверждал в своих трактатах: «Вся Экономия Божия во всей Вселенной 

Исправна, добра и всем нам всеполезна есть» [3]. Этот принцип всеобщей гармонии, 

управляемой Промыслом, становится основой сюжета «Благодарного Еродия». 

Центральная добродетель в басне – благодарность. Но Сковорода возводит её на 

небывалую высоту. Благодарность Еродия – это не сиюминутная эмоция, а 

фундаментальный закон бытия, сила, возвращающая творение к Творцу. Показательно, что 

живым примером такой вселенской благодарности выступает не человек, а птица – 

существо из мира природы. Этим приёмом Сковорода проводит важную мысль: подлинная 

мудрость и верность духовному закону часто виднее в простоте и непосредственности 

твари, чем в сложном, подверженном страстям человеческом сердце. 

В своей педагогической концепции философ последовательно проводил идею 

природосообразности. В притче «Благодарный Еродий» аист говорит обезьяне: «Отец родил 

мне крыла, а я сам научился летать. Он вродил мне благое сердце, я же самовольно 

навыкаю» [4]. Эта сентенция раскрывает важнейший принцип антропологии автора: 

человек (и всякое творение) получает от Бога природные задатки, но должен 

самостоятельно, через труд и упражнение, развить их до добродетели. 

Однако путь к этой благодарности лежит через смирение. Гордый и самостоятельный 

Еродий, попав в капкан, оказывается в положении полной беспомощности. Ему приходится 

принять спасение из рук существа иного порядка. Это пережитое унижение и вынужденное 

доверие становятся для птицы духовным очищением. Здесь Сковорода следует 

классической христианской аскетике: страдание, принятое без ропота, смиряет гордыню и 

становится почвой, на которой вырастают истинные добродетели. Смиренный Еродий 

обретает способность на самоотверженный поступок. 

Как писал сам философ в трактате «Начальная дверь к христианскому добронравию»: 

«счастие в сердце, сердце в любви, любовь же в законе вечного» [4].   Истинное счастье, по 

Сковороде, не зависит от внешних обстоятельств – «не ищи счастья за морем, не проси его 

у человека», – но обретается в смиренном следовании божественному закону любви. 

Таким образом, басня утверждает евангельский принцип взаимности добра: «что 

посеет человек, то и пожнёт». Милосердие, явленное к слабому, через логику Промысла 



возвращается к человеку, спасая его от гибели. Добро в мире Сковороды не пропадает, а 

встраивается в божественный круговорот милости, управляемый любовью. 

Сам философ выразил этот принцип в лаконичной формуле: «важнейшее дело Божие 

есть: одну беспутную душу оживотворить духом своих заповедей, нежели из небытия 

произвести новый земной шар, населенный беззаконниками». В «Благодарном Еродии» 

именно такое «оживотворение» и происходит: спасённая птица, наученная милосердию, 

становится орудием спасения для человека. 

Басня «Благодарный Еродий» Григория Сковороды представляет собой целостную 

христианскую притчу. Через образ гордой птицы, прошедшей через смирение к деятельной 

благодарности, философ раскрывает идею о разумном и любящем устройстве мира, где всем 

управляет Промысл Божий. Сковорода показывает, что даже малый, казалось бы, бытовой 

поступок милосердия включается в великий замысел и что подлинная духовная мудрость 

заключается в смиренном признании этой высшей взаимосвязи и в благодарном отклике на 

проявленную к тебе милость. 

Как справедливо отмечает исследователь творчества философа С.С. Аверинцев, 

поэзия Сковороды способна «сказать нам нечто, чего мы не услышим больше ни от кого», 

и «одна строка может дать ориентир для целой жизни» [5]. Таким образом, басня становится 

не только уроком нравственности, но и кратким изложением христианского взгляда на мир 

как на гармоничное целое, пронизанное волей Творца – «вертоград Божий», насажденный 

и взращенный Премудростью [3]. 
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Храмовый комплекс под названием «Василиада» был построен при жизни Василия 

Великого в окрестностях города Кесарии при его участии и материальном попечении. 

Главным документальным источником этого события считается «Надгробное слово 

Василию Великому» (Слово 43), которое произнес святитель Григорий Богослов 

(Назианзин) после смерти Василия в 379 году. «Прекрасны человеколюбие, питание нищих, 

вспомоществование человеческой немощи. Отойди несколько от города и посмотри на 

новый город, на сие хранилище благочестия, на сию общую сокровищевлагательницу 

избыточествующих, в которую, по увещаниям Василия, вносятся не только избытки 

богатого, но даже и последние достояния, и здесь ни моли до себя не допускают, ни татей 

не радуют, но спасаются и от нападений зависти, и от разрушительного времени. Здесь 

учится любомудрию болезнь, ублажается несчастье, испытывается сострадательность...» 

[1]. 

Более подробно о самом городе и его устройстве мы можем прочитать у церковных 

историков Феодорита Кирского и Созомена в их работах по церковной истории, 

написанных в первой половине V века. Их труды в XIX веке переработал Архимандрит 

Агапит (в миру Петр Иванович Введенский) в своей работе о Василии Великом «Жизнь 

Святого Василия Великого, Архиепископа Кесарии Каппадокийской, и его пастырская 

деятельность». В 7 главе этой книги есть подробное описание нового города, построенного 

Василием Великим, – «Василиады». «…К устройству такого приюта особенно располагали 

его пораженные проказою, от общения с которыми отказывались не только чужие, но и 

самые близкие родные. Это обширное здание устроено было в предместии города Кесарии. 

Здесь была устроена великолепная церковь, помещение для Аpхиепископа, для временного 



пребывания высших гражданских начальников, посещавших Кесарию. В больнице 

устроены были особые отделения для разных больных, для врачей, для принявших на себя 

попечение о больных. В богадельне также устроены были разные и удобные помещения для 

множества бесприютных нищих и увечных. Так как для всех живущих в этих богоугодных 

заведениях требовалась одежда, разнообразная пища и многое другое, потребное для столь 

обширного хозяйства, то для удовлетворения всем этим нуждам устроены были свои 

разные мастерские и ремесленные заведения. Все в совокупности эти постройки были так 

обширны, что представлялись другим обширным и великолепно украшенным городом. И 

эти благодетельные учреждения св. Василия не телесное только успокоение приносили 

нуждавшимся в оных и не находившим успокоения вне этих зданий, но и душевную пользу. 

Больным внушаемо было терпение страданий телесных ради Господа, без воли которого 

ничего не происходит в нашей жизни, в наслаждавшихся телесным упокоением старались 

пробудить чувство благодарности к Богу за Его милосердное попечение о них. Тем, которые 

заботились заслужить себе блаженство на небе делами милосердия, представлялся удобный 

случай достигнуть этой цели или посильными приношениями в пользу больных и увечных 

из своего достояния или самым служением им…» [2]. 

О «Василиаде» в начале XX века писал французский историк Луи Дюшен в своей 

работе «История древней церкви» (Том 2, Глава XI. Василий Кесарийский»). Эта работа 

вышла в 1912 году. В том числе Дюшен пишет: «В Кесарии его положение было весьма 

влиятельно. Оно еще более усилилось, когда он одарил этот большой город громадными 

благотворительными учреждениями, здания которых образовали в предместьях как бы 

новый город; его называли «Василиадой». Император Валент помог ему в их сооружении, 

уступив ему казенные земли» [3]. 

 В 1994 году вышла в свет книга Филипа Руссо «Василий Кесарийский» (Philip 

Rousseau «Basil of Caesarea») [4]. Одна из глав этой книги «Аскетизм и город: «Новый 

город» и его корни», посвящена глубокому анализу «Василиады». Эта книга, по нашим 

данным, на сегодняшний день не переведена на русский язык.  

 Созданный святым Василием, комплекс «Новый город» рассматривается как мини-

город со своими правилами и законами, населением и экономикой, основанными на 

нравственных принципах священного писания, в противовес языческим городам с их 

социальным неравенством. 

Что же из себя представлял этот новый город? 

«Василиада» включала в себя следующие здания: храм – духовный и архитектурный 

центр всего комплекса; больницу для общих больных; лечебницу для прокаженных, 

изолированную от других помещений; странноприимный дом (гостиницу для паломников 



и бедных); помещение для Аpхиепископа, для временного пребывания высших 

гражданских начальников, посещавших Кесарию; для всех живущих в этих богоугодных 

заведениях требовалась одежда, разнообразная пища и многое другое. Для удовлетворения 

всем этим нуждам устроены были разные мастерские и ремесленные заведения.  

 Источниками финансирования являлись: личные средства Василия (он не отказался 

от своего личного наследства, а построил комплекс на деньги, предназначенные ему лично); 

средства его семьи (отец владел значительными землями и имуществом);  церковные 

средства от дохода епархии (Василий контролировал имущество и доходы местной церкви, 

которые включали в себя пожертвования верующих и доходы с церковных земель); 

пожертвования богатых мирян (будучи блестящим проповедником и авторитетным 

пастырем, активно привлекал к благотворительности местную элиту).  

Ф. Руссо отмечает, что Василий не просто просил деньги, а формулировал новую 

христианскую этику: собственность — это дар Божий, доверенный человеку для 

распоряжения [3], создав культуру систематических пожертвований. 

Весьма продуманным был процесс организации и управления. Персонал, 

обслуживающий комплекс, включал в себя: врачей-христиан, выполнявших работу как 

служение; врачей-язычников, работавших за плату; сиделок, поваров, слуг и другой 

обслуживающий персонал (Руссо пишет о превращение ухода за больными из презренной 

обязанности в служение ближнему, почти монашеское послушание, особенно, когда дело 

касалось прокаженных больных); администраторов: управлением хозяйством занимались 

специально назначенные люди из числа доверенных клириков или мирян. 

 Уже после начала работы и жизни «Нового города» у Василия Великого возникает 

проблема текущего финансирования. Тогда Василий Великий обращается за помощью к 

святому Григорию для произнесения проповедей к обеспеченным гражданам Кесарии. 

Агапит пишет: «Святой Василий, понимая силу и убедительность красноречия своего друга 

- св. Григория, пригласил его к себе с целью при его содействии расположить богатых в 

пользу бедных. И св. Григорий действительно не замедлил прибыть к нему, и в церкви, 

находившейся при богадельне, произнес слово: о любви к бедным. В этом слове, чтобы 

расположить слушателей к снисканию одного из главных совершенств христианина – 

нищелюбия, он не упустил из внимания ничего, что могут сказать в похвалу 

благотворительности разум, совесть и слово Божие» [3]. 

Заметим, что уже в IV веке на деяния Василия Великого раздавалась критика со 

стороны арианского епископа Евсевия. Григорий Богослов в своих «Словах» обосновывал 

и защищал проект Василия. Он писал: «Посему этот благородный, рожденный от 

благородных и сияющий славой муж, не гнушался и лобзанием уст чтить болезнь, обнимал 



недужных, как братьев, не из тщеславия (так подумал бы иной, но кто был столько далек от 

сей страсти, как Василий» (Слово 43, 63) [1]. Дело в том, что Василий действенно 

участвовал в работе созданного им города и, кроме руководства, работал на самом трудном 

участке, а именно с прокаженными.  

Далее святой Григорий продолжает: «Что скажут нам на сие те, которые обвиняют его 

в гордости и надменности – эти злые судии толиких доблестей, поверяющие правило не 

правилами? Возможно ли хотя лобызать прокаженных и смиряться до такой степени, 

однако же и превозноситься перед здоровыми? Возможно ли изнурять плоть воздержанием, 

но и надмевать душу пустым тщеславием? ...однако же парить самому над облаками, никого 

не признавать себе равным, как представляется сие клевещущим на Василия? Напротив 

того, думаю, что кичливостью назвали они постоянство, твердость и непоколебимость его 

нрава. А также, рассуждаю, они способны называть и мужество дерзостью, и 

осмотрительность робостью, и целомудрие человеконенавистничеством, и правдивость 

необщительностью» (Слово 43, 64) [1]. 

В заключение стоит подчеркнуть, что «Новый город», называвшийся «Василиадой», 

исторически был первым известным нам учреждением такого типа. Он был мастерски 

организован. Имелся свой персонал, функциональное зонирование и попытка создания 

экономической самодостаточности. Финансирование и организация «Василиады» стали 

моделью для будущей христианской благотворительности, где храм выступает не только 

местом молитвы, но и несет социальные функции. 
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