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19 мая в рамках VI всероссийских Свято-
Николаевских чтений прошла работа секции 
«Актуальные вопросы христианской антро-
пологии». Секция проходила дистанционно, 
участниками стали исследователи, преподава-
тели вузов, а также студенты, занимающиеся 
вопросами христианского осмысления бытия 
человека.

Открыл работу секции иеромонах Платон 
(Флах), кандидат философских наук, прорек-
тор по воспитательной работе Новосибирской 
православной духовной семинарии, предста-
вив доклад «Церковная традиция и традици-
онализм». Приверженность традиционным 
ценностям декларируется и осуществляется на 
практике все больше и больше в рамках анти-
глобалисткой повестки во всем мире. Доклад-
чик напомнил слушателям, что в российской 
государственной политике после выхода Указа 
Президента РФ от 9 ноября 2022 г. №809 «Об 
утверждении Основ государственной полити-
ки по сохранению и укреплению традицион-
ных российских духовно-нравственных ценно-
стей» произошел мощный разворот в сторону 
приверженности к традиционным ценностям, 
то есть к традиционализму. В целом задачи 
традиционализма в рамках государственной 
идеологии понятны. Они вытекают из страте-

гии национальной безопасности и призваны 
обеспечить культурный суверенитет страны, 
сохранить национальную и культурную иден-
тичность народов России. При всей ясности 
задач современной государственной идеоло-
гии остается проблема выявления сущности 
того, что скрывается за понятиями «традиция», 
«традиционные ценности». Без такого уточне-
ния имеется опасность того, что различные со-
циальные группы и отдельные личности под 
традиционными ценностями могут понимать 
что-то свое. Ведь традиции бывают разные. 
Например, в племенах каннибалов поедание 
человеческой плоти вполне вписывается в их 
традицию. Отсюда следует, что сама по себе 
традиция не гарантирует полезности и жела-
тельности тех или иных социальных практик, 
тех или иных ценностей.

Еще одной проблемой внедрения традици-
онализма, как считает докладчик, является его 
насаждение сверху. Пропаганда традиционных 
ценностей как направление воспитательной 
деятельности среди молодежи, которая сей-
час широко развернулась, без глубокого пони-
мания природы и содержания этих ценностей 
может вызвать и действительно вызывает раз-
дражение и неприятие со стороны молодых 
людей. Ведь в их возрасте хочется творить что-
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то новое, креативное, а им предлагают чтить 
память великих предков, изучать историю и 
организовывать огромное число различных 
концертов и мероприятий, посвященных раз-
личным событиям прошлого. Понятно, что и это 
нужно. Но молодым ближе прогрессизм, вера в 
открывающиеся возможности и перспективы, 
касающиеся лично их и нашего общества.

Традиционализм как направление мысли, как 
философия и идеология имеет своим началом 
реакцию на французскую революцию 1879 года. 
Его основоположником был Жозеф Де Местр 
(1753 — 1821). Он был дипломатом, представляв-
шим Сардинию в России. От его идей берет на-
чало консерватизм как политическое движе-
ние, имеющее антипрогрессиситский характер. 
В XIX и XX веках европейский традиционализм 
играл определенную роль политических систе-
мах государств. Но все же прогрессисты всегда 
были сильнее и играли определяющую роль в 
выборе направления развития европейских об-
ществ. И вот сейчас вновь наблюдается обостре-
ние противостояния между прогрессистами и 
традиционалистами. Причем это противостоя-
ние имеет глобальный характер по сравнению 
с локальными вспышками подобного противо-
стояния в прошлом.

В арсенале у прогрессистов имеется мощ-
ное оружие — три великие идеи, провозгла-
шенные во время французской революции, 
идеи свободы, равенства и братства. Несмотря 
на свой относительно почтенный возраст, они 
до сих пор имеют силу и являются серьезным 
вызовом для традиционалистов. Практиче-
ской реализацией этих идей являются три ве-
ликие идеологии, поочередно захватывающие 
огромные части человечества и противобор-
ствующие между собой. Имеются в виду либе-
рализм и современный его вариант в виде ли-
берал-глобализма; национализм в различных 
своих вариантах и коммунизм во всех своих 
разновидностях.

Очень важно понять то, что эти три идеоло-
гии, несмотря на огромные различия и даже 
антагонистичность, все вместе являются про-
дуктом прогрессизма и, в этом смысле, должны 
позиционироваться как противоположность 
традиционализму, традиционным ценностям.

Таким образом, мы немного уточнили со-
держание традиционализма через противопо-
ставление его тем идеологиям, которые явля-
ются его противоположностью.

Западный традиционализм, как показала 
история, ничего не смог противопоставить про-
грессизму, в частности, самому мощному его 
изводу — либерал-глобализму. Сейчас мы на-
блюдаем за борьбой, развернувшейся в США 

между трампистами и либерал-глобалистами.
Однако наш российский традиционализм, 

очевидно, сильно отличается от западного 
традиционализма. Его выход на историческую 
арену состоялся совсем недавно. Природа его 
до конца не понятна, как и его сила. Но можно с 
уверенность предположить, что сила русского 
традиционализма, вставшего на путь борьбы с 
западным «трехглавым прогрессизмом», будет 
зависеть от того, каким реальным содержани-
ем будет наполнено то, что сейчас провозгла-
шено как «традиционные ценности». А именно, 
необходимо укоренить, связать эти традицион-
ные ценности с живым и животворящим цер-
ковным Преданием.

Собственно, если посмотреть внимательнее, 
можно увидеть, что русская классическая ли-
тература и не только литература, но и вообще 
русская культура исторически раскрывалась в 
качестве экспликации, развертывания вовне 
церковного Предания. В иных формах, на ином 
языке, через преломление дарований и талан-
тов многих ее великих деятелей, это было про-
должение церковного Предания в светской 
форме.

Увидеть эту целостность, это своеобразие 
русской культуры, русского культурного кода 
как продолжения церковного Предания не-
обходимо для того, чтобы конкретизировать и 
оживить то, что сейчас называют традиционны-
ми ценностями.

Доклад иеромонаха Николая (Чеботарева), 
кандидата филологических наук, магистра бо-
гословия, клирика Нижегородской епархии, 
«Обзор межличностных отношений в мона-
стырях (по резолюциям святителя Филарета 
Московского)» был посвящен специфике мона-
стырской жизни в дореволюционной России. В 
советский период в процессе борьбы с право-
славием удар был нанесен прежде всего по 
монастырям, поэтому для монахов важно пони-
мать устроение иночества в более ранние пе-
риоды по сравнению с современностью. Но эта 
тема тем более актуальна, что именно монаше-
ство оказало существенное влияние на форми-
рование духовных традиций России. В своем 
исследовании о. Николай сосредоточился на 
специфике отношений в монашеском социуме; 
в качестве источниковедческой базы использо-
вались резолюции выдающегося церковного и 
государственного деятеля святителя Филарета 
(Дроздова), митрополита Московского и Коло-
менского. В начале доклада было раскрыто на-
значение монастырской жизни, для чего чело-
век может покинуть мирскую жизнь. И, конечно 
же, главной целью в жизни христианина явля-
ется спасение своей бессмертной души, а для 
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этого необходимо преодолеть живущий вну-
три грех. И именно в монастыре незаметные до 
того страсти вскрываются, становятся явными, 
поэтому межличностные отношения насельни-
ков монастырей оказываются сложными, здесь 
присутствует не только братская любовь, но и 
разного рода конфликтные ситуации, включа-
ющие и нарушение устава. И эти проблемы ло-
жились на плечи митрополита. В большинстве 
случаев святитель Филарет (Дроздов) предо-
ставлял настоятелям с монастырской братией 
право самим выносить суждения по вопросам 
своих взаимоотношений в коллективе, при 
этом правящий архиерей все равно рассма-
тривал их донесения, жалобы и предложения. 
Настоятелям он внушал прилагать всевозмож-
ное попечение о благоустройстве и довольстве 
братии, избегать случаев к упрекам, не позво-
лять себе никакой отдельности от общежития, 
быть доступным для всех. Братии предписыва-
лось охранять себя от неудовольствия на насто-
ятеля, лени, гнева, прекословия, раздражения, 
в соответствии с монашеским долгом выпол-
нять возложенные послушания. Митрополит 
Филарет отмечал, что количество погрешно-
стей и недостатков, накопленное монашеству-
ющими за предшествующие столетия, едва ли 
не превышало силы и средства к исправлению. 
Нередко межличностные отношения осложня-
лись склонностью некоторых иноков к хмель-
ным напиткам или веселью, но все же неприят-
ности, недовольство и недопонимание среди 
насельников старались не выносить в публич-
ное пространство. Тем не менее, любые нару-
шения принятых правил и норм благочестия 
неизбежно приводили к пересудам и соблаз-
нам внутри монашеского коллектива, и началь-
ство должно было их пресекать. Для исправле-
ния монастырских нестроений от настоятелей 
монастырей требовались духовные чуткость 
и мудрость. Их ближайшими помощниками 
в деле исправления насельников являлись 
монастырские духовники, призванные быть 
людьми высокой духовной жизни и иметь брат-
ское уважение, в реальной же жизни не всегда 
удавалось отыскать таковых, и это было вопро-
сом особого попечения митрополита. Москов-
ский архипастырь убеждал иноков в необходи-
мости терпеть и переносить то, что другие не 
по-нашему делают, а свои неправильные по-
ступки и мысли примечать и исправлять. Отказ 
от личных интересов в пользу общественных 
помогал снизить вероятность столкновений и 
противоречий с окружающими собратьями. Из 
представленного доклада можно вынести суж-
дения, что нестроения в любом социуме об-
условлены духовным состоянием его членов, 

и для их исправления требуется длительная, 
кропотливая работа, направленная на исправ-
ления страстей, и, хотя доклад был сосредото-
чен на специфике монастырского сообщества, 
сделанный вывод можно распространить на 
общество в целом. В монастырях были выра-
ботаны принципы, на основе которых проис-
ходило устроение внутреннего человека, на 
этих принципах формировалось православ-
ное ядро русской культуры, т.е. главное, на чем 
строится культура, ее традиции, — это воспита-
ние человека, однако в настоящий момент эти 
принципы находятся в забвении, образовался 
серьезный культурный разрыв с дореволюци-
онной эпохой. Чтобы современная молодежь 
приобщилась к отечественной духовной тра-
диции, нужно ее, т.е. молодежь, каким-то обра-
зом познакомить с этой традицией. Практика 
показывает, что это непросто.

По мнению следующего докладчика, кан-
дидата философских наук, доцента кафедры 
гуманитарных дисциплин Новосибирской 
православной духовной семинарии, доцента 
кафедры социально-исторических наук Ново-
сибирского государственного медицинского 
университета Надежды Валерьевны Цепеле-
вой, пропедевтическую функцию в этом во-
просе может выполнить русская религиозная 
философия. Актуальность исследования — «Ау-
тентичный теологический дискурс в русской 
религиозной философии» — поделилась со 
слушателями Надежда Валерьевна, обуслов-
лена рядом причин. В первую очередь, как уже 
было сказано, это существующая оторванность 
от смыслов своей культуры, поэтому русская 
религиозная философия может стать той свя-
зующей нитью, которая поможет преодолеть 
разрыв для возрождения национальной куль-
туры. Во-вторых, для выражения православ-
ного ядра русской культуры требуется особый 
понятийно-категориальный аппарат, который 
можно выявить в текстах русских религиозных 
философов. Для развития отечественного гу-
манитарного знания необходима методология, 
органично вырастающая из глубин националь-
ного духа. В настоящий момент среди иссле-
дователей русской религиозной философии 
нет единой позиции по поводу ее, т.е. русской 
философии, сущности. Для одних она является, 
безусловно, еретической, для других же — фи-
лософией, которая адекватно передает смыслы 
христианства и находится в согласии с право-
славной догматикой. Для автора доклада эти 
позиции являются недопустимыми крайностя-
ми: не стоит оценки, применимые в теологии, 
распространять на философию, которая явля-
ется самостоятельной формой культуры и име-
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ет свою специфику, отличающую ее от бого-
словия. Иногда философию, включая русскую 
религиозную, воспринимают как собрание 
чисто индивидуальных субъективных мнений. 
Автор, опираясь на авторитетное суждение 
Гегеля, отвергает эту позицию, утверждая, что, 
если бы это было так, то такая философия была 
бы никому не интересна. В русской философии 
проявились и индивидуальный опыт отдель-
ных авторов, и специфика национального духа.

Русская религиозная философия имеет 
свои специфические черты, которые и делают 
ее уникальной философской традицией; в ней 
были выработаны философемы, выражающие 
сущность русской национальной идеи. Первое 
— это теоцентризм. Бог занимает у русских фи-
лософов в их интеллектуальных построениях 
центральное место, но не как идея, субстанция, 
что можно сказать о западной философской 
традиции, но как Личность, «Ты».

Теоцентризм неслучайно стоит в докладе 
на первом месте. Все другие категории, такие 
как соборность, цельность человека и позна-
ния, онтологический подход к истине, космизм, 
Богочеловек, сотериологизм, могут быть поня-
ты только в том случае, если в иерархии цен-
ностей и смыслов Бог стоит на первом месте. 
При ослаблении религиозного напряжения 
все названные философемы теряют смысл или 
превращаются в нечто чуждое. Так, соборность, 
понимаемая как духовное единение людей во 
Христе, при устранении вертикали оборачива-
ется в коллективизмом, а идеи, связанные с со-
териологией, преобразуются в различные вер-
сии утопизма. Это и проект будущей теократии 
Вл. Соловьева, и идея воскрешения предков 
Н.Ф. Федорова; обнаруживаются утопические 
идеи в этике Н.О. Лосского, в концепциях ев-
разийцев. Поэтому эти идеи должны разраба-
тываться, исходя из эсхатологической перспек-
тивы, что обязательно предполагает не только 
горизонтальные связи, но и вертикаль. А при 
установлении вертикали, как следствие, вос-
станавливается столь характерная для русской 
культуры идея служения. В конце доклада На-
дежда Валерьевна возвращается к вопросу о 
том, что русская философия по сути является 
еретической, обосновывая свой тезис тем, что 
русские философы, хотя и обходили своим вни-
манием тему грехопадения, исходили из при-
знания падшего состояния человека и мира, 
т.е. философия — это поиск истины падшего че-
ловека, его духовные искания.

Еще одна черта русской философии, на ко-
торую обращает внимание докладчик, — это 
логоцентризм, в отличие от западного раци-
онализма. При этом русская философия опи-

рается на весь человеческий опыт, включая 
религиозный; она отличается от теологии, она 
удовлетворяет потребность человека, свя-
занную с самостоятельным поиском истины. 
Именно это может быть привлекательным для 
студентов, которые не хотят получать истины в 
готовом виде, для которых важно, чтобы уважа-
ли их собственные духовные и интеллектуаль-
ные искания. Курс философии в вузе должен, 
по убеждению докладчика, включать и русскую 
религиозную философию, в которой выражает-
ся специфика русского национального духа и 
национальной традиции.

Продолжением темы о русской филосо-
фии, ее персоналистической направленности 
стал доклад преподавателя Центра подготов-
ки церковных специалистов при Новосибир-
ской православной духовной семинарии Еле-
ны Викторовны Марусовой «Абсолютный миф 
и цельность личности по учению А.Ф. Лосева». 
В произведениях Алексея Федоровича Лосе-
ва как представителя русской религиозной 
философии отразились лучшие ее черты, этот 
мыслитель сумел специфически философским 
языком выразить истины христианского миро-
воззрения. Усиливающиеся постмодернист-
ские тенденции лишают человека возможности 
сформировать цельное мировоззрение: ин-
дивид находится в ситуации не просто плюра-
лизма мнений, а интеллектуального хаоса. Что 
касается представлений о человеке, здесь ве-
дущими направлениями, задающими антропо-
логический дискурс, являются фрейдизм, марк-
сизм, дарвинизм, которые, как мы понимаем, 
далеки от христианства, а в чём-то и враждебны 
ему. И в этом смысле обращение к философии 
Лосева является полезным; что характерно, 
понять его вне христианского персонализма 
невозможно. Для этого мыслителя категория 
личности обладает высшим онтологическим 
статусом. Оригинальность подхода к исследо-
ванию личности А.Ф. Лосева, как утверждает 
докладчик, заключается в том, что он берет осо-
бый ракурс рассмотрения категории личности 
человека, сопрягая ее в с концептом мифа. Под 
мифом (именно мифом, а не мировоззрением, 
настаивает докладчик) Лосев понимал образ 
личностного бытия, лик личности. Так, картину 
мира можно подвергнуть критике или и вовсе 
отвергнуть, с мифом проделать это невозмож-
но. В мифе нет характерного для философии 
Нового времени противопоставления субъек-
та и объекта. В личностном мифе сосредоточе-
ны главные смыслы жизни и эсхатологическая 
перспектива, ценности, отношение к предкам. 
Миф — это стремление человека превратить 
собственную жизнь в чудесную историю.
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Личность одновременно принадлежит вре-
мени и вечности, она стремиться и к вечному, 
и к преходящему . Миф — это не мнение, не 
рассказ о чём-либо, не способ самоподачи, а 
то, чем реально живёт и не может иначе жить 
человек.

Тайный монах Андроник вводит понятие 
«абсолютного мифа», имея в виду конечно же, 
православие, которое обладает абсолютным 
символическим единством. Всецелое вхожде-
ние в этот миф и есть путь к цельности лично-
сти. Причём он рассматривает как личный миф, 
так и социальный, которые взаимосвязаны. Но 
при этом носителем мифа в первую очередь 
является личность.

Помимо абсолютного мифа Алексей Федо-
рович описывает относительные мифы, кото-
рые не обладают истинностью и цельностью. 
На глазах Лосева возрождались разнообраз-
ные мифологические силы, именуемые на-
укой, идеологией, экономикой, политикой, ис-
кусством и проч. Однако нравственные рамки 
может задать только миф, пусть и несовершен-
ный. Иначе — хаос. Этот мифологический хаос 
был объединён на рубеже XIX-XX вв. на осно-
ве материалистической платформы. Сегодня 
вновь набирает силу неупорядоченный хаос 
чувственных переживаний.

Лосев жил в эпоху смены метафизической 
архитектуры, которая задавалась идеологизи-
рованной наукой и политикой. Его личной за-
дачей было развитие в богословском ключе 
философских потенций православия. Он рабо-
тал на то, чтобы сохранить те способы и «фигу-
ры» мышления, которые были достоянием пра-
вославных предков всех веков. Своеобразие 
лосевской позиции в том, что он заботился о 
связи между православным миропониманием 
и социальной жизнью.

Старший преподаватель Новосибирской 
православной духовной семинарии, соиска-
тель 2-го года обучения ОЦАД иерей Дионисий 
Васильев представил доклад «Мифологиче-
ский подход к анализу культурного наследия 
на примере облика православного священ-
нослужителя в русских народных сказках». В 
своем исследовании автор опирался на ориги-
нальную методологию, где за основу берется 
категория «миф» в интерпретации А.Ф. Лосева. 
Представления о мифе прошли многовековую 
историю, миф претерпел изменения от изна-
чального понимания как предания или сказа-
ния до определенного миропонимания. Тем 
удивительней, что в современном дискурсе 
миф воспринимается как сказка, выдумка, за-
блуждение или суеверие. Материалом иссле-
дования послужили русские народные сказ-

ки XVI-XX вв. В докладе был сделан акцент на 
смысловой стороне мифа, рассматривались 
короткие высказывания, несущие смысловую 
нагрузку. Для отражения обобщенного образа 
действительности автор использовал понятие 
«мифологема». Результаты исследования, кото-
рыми поделился автор, стали полной неожи-
данностью для слушателей, так как оказалось, 
что большая часть мифологем о священнос-
лужителях, которые были выявлены в русских 
народных сказках, носят негативный характер. 
В сказках как отдельные священники, так и со-
словие в целом наделяется всевозможными 
недостатками и пороками, положительные же 
оценки сводятся лишь к тому, что это сословие 
необходимо, без него не обойтись. Почему сло-
жилось такое положение дел, сложно понять, 
но исследование продолжается, своей гипо-
тезой автор обещал поделиться в следующий 
раз.

Магистрант 2 курса Пензенской духовной 
семинарии Дмитрий Анатольевич Соловец в 
своем докладе «Влияние искусственного ин-
теллекта на проповедь» поднял весьма ак-
туальную для нашего времени тему. Искус-
ственный интеллект с недавнего времени стал 
нашей новой реальностью, активно влияет на 
современную жизнь, меняет ее, и неясно, в ка-
кую сторону; ведет к прогрессу, помогая чело-
веку, или, наоборот, способствует деградации. 
Новые технологии не обошли и православную 
Церковь: отдельные священнослужители, пра-
вославные блогеры, целые приходы широко 
представлены в интернет-пространстве — это 
уже стало новой нормальностью. Но вопрос, 
как может повлиять искусственный интеллект 
на христианскую проповедь, остается дискус-
сионным. Здесь важно понимать, что любые 
технологии являются лишь средством и то, как 
они будут использованы, зависит от самого че-
ловека, и, какой будет проповедь, зависит от 
личности проповедника, от священника.

Старший преподаватель кафедры иностран-
ных языков НВВКУ Олеся Владимировна Не-
праш в докладе «Волевое начало человека в 
свете христианской антропологии» показала, 
что теоретические представления о челове-
ке не являются отвлеченными: они влияют на 
жизнь; если же представления ложные, то это 
негативно влияет на процессы воспитания и 
образования. Преподавателям высшей школы 
хорошо известен тот факт, что у многих пред-
ставителей современной молодежи плохо раз-
виты волевые качества. Но, чтобы исправить 
ситуацию, необходимо понимать причины. 
Именно этому вопросу и был посвящен доклад 
Олеси Владимировны.
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В своем исследовании О.В. Непраш обра-
тилась к учению восточных отцов Церкви. В 
докладе прозвучали поучения преподобного 
Ефрема Сирина, преподобного Исихия, пре-
свитера Иерусалимского, святителя Григория 
Паламы. Все они указывали, что в душе чело-
века имеется три части — три силы, которые 
называютс мыслительной, раздражительной и 
желательной. Желательную часть души сейчас 
называют волей. Этим силам души необходимо 
давать правильное движение, которое соот-
ветствовало бы их природе и изначальному за-
мыслу создавшего их Творца. Волю нужно на-
правлять к Богу, к добродетели, главенствовать 
же в человеке должна мыслительная часть. 
Воля, как и все человеческое существо, в ре-
зультате грехопадения была искажена, поэтому 
ее необходимо очищать и исцелять.

Воля как сила души всегда вызывала инте-
рес как у святых отцов, так и в светской психо-
логии. В современной психологии под волей 
понимают способность человека к самоопре-
делению и саморегуляции. В отечественной 
психологии, педагогике воспитанию воле уде-
ляли особое внимание. Например, педагог К.Д. 
Ушинский подчеркивал в воле момент власти 
над душой, а советский психолог С.Л. Рубин-
штейн писал: «Волевые качества личности при-
надлежат к числу наиболее существенных». За-
падная психология пошла по тупиковому пути: 
там существовал целый период, когда понятие 
воли заменялось другими понятиями, в пер-
вую очередь мотивацией; тем самым упроща-
лось понятие личности и задавались ложные 
векторы, например, в практике обучения, где 
невозможно все построить на мотивации, не 
приложив волевых усилий.

В конце доклада было сказано, что воспи-
тание воли является важным в формировании 
личности. От себя добавим, что это задача аске-
тической антропологии, о чем говорилось в 
заключительном докладе кандидата культуро-
логии, доцента, заведующей кафедрой гумани-
тарных дисциплин Новосибирской православ-
ной духовной семинарии Татьяны Елисеевны 
Зинченко «Задачи и специфика аскетического 
направления в христианской антропологии». 
В нем было дано обоснование необходимо-
сти обращения к аскетической антропологии. 
Антропологическая катастрофа, о которой до-
статочно часто говорят исследователи, связана 
с отрицанием аскетических практик. В настоя-
щий момент проблема самоограничения носит 
планетарный характер; если задуматься причи-
нах глобальных проблемах современности, то 
неизбежно приходим к выводу, что в основе их 
возникновения лежит нежелание государств, 

народов, политиков, в целом населения огра-
ничивать себя, и общество потребления явля-
ется своего рода манифестацией такой пози-
ции. Поэтому в настоящий момент обращение 
к исследованию практик аскетической антро-
пологии означает противостояние процессам 
разложения. История показывает, что развитие 
цивилизаций напрямую зависит от внутрен-
него состояния человека: пока люди способ-
ны к самоограничению, происходит развитие 
культуры и общества; как только способность 
к самоограничению теряется, цивилизация 
устремляется к гибели. Яркой иллюстрацией 
этой идеи является история Древнего Рима: в 
истории его падения имеется множество па-
раллелей с современностью. Но в древности 
аскеза в основном была вынужденной, обу-
словлена она была низким уровнем матери-
ального благосостояния. Противостояли хаосу 
и процессам разложения в обществе религии, 
в которых создавались различные формы аске-
зы, поэтому следует заметить, что аскетическая 
антропология является феноменом не только 
христианства, но и других религий. Христи-
анство выработало практику добровольной 
и осознанной аскезы, цель которой — обо-
жение. Для понимания и аскезы, и обожения 
необходимо обратиться к учению восточных 
отцов Церкви. Пути западной и восточной па-
тристики в вопросе богопознания разошлись 
достаточно рано: Запад пошёл по пути катафа-
тизма, Восток — апофатизма. Путь отрицания 
логически ведет к аскетической практике, по-
тому что, хотя сущность Бога и непознаваема, 
возможна встреча с Богом, а для ее осущест-
вления необходимо очищать себя, бороться со 
своими грехами, т.к. именно грех препятствует 
встрече. Нельзя сказать, что на Западе полно-
стью отрицался апофатизм, но понят он был 
иначе. У свт. Афанасия Великого во многих его 
творениях поднимается тема обожения. Он пи-
шет о том, что благодаря Боговоплощению и 
крестной смерти Спасителя человек получает 
оружие борьбы с грехом. Теме греховности че-
ловека, но одновременно и возможности его 
обожения свои творения посвящали многие 
отцы Церкви, но в современном богословском 
дискурсе эти вопросы поднимаются нечасто. 
Смысл же православных аскетических практик 
именно в этом, поэтому для преодоления раз-
рушительных замыслов, которые реализуются 
в отношении человечества, необходимо обра-
титься к святоотеческому наследию, к его ис-
следованию и актуализации.

Все доклады вызвали неподдельный инте-
рес у слушателей, вопросы перерастали в за-
интересованное обсуждение и дискуссии.
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