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Аннотация
«… Взаимоотношение между путями человеческого спасения

и путями человеческого творчества есть самая центральная,
самая мучительная и самая острая проблема нашей эпохи.
Человек погибает, и у него есть жажда спасения. Но человек есть
также по природе своей творец, созидатель, строитель жизни, и
жажда творчества не может в нем угаснуть. Может ли человек
спасаться и в то же время творить, может ли творить и в то же
время спасаться? …»
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Николай Бердяев
Спасение и творчество

Два понимания
христианства

Посвящается памяти Владимира Соловьева

Служите друг другу, каждый тем даром,
какой получил, как добрые домостроители
многоразличной благодати Божией.
1 Петр 4:10
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Взаимоотношение между путями человеческого спасения
и путями человеческого творчества есть самая центральная,
самая мучительная и самая острая проблема нашей эпохи.
Человек погибает, и у него есть жажда спасения. Но чело-
век есть также по природе своей творец, созидатель, строи-
тель жизни, и жажда творчества не может в нем угаснуть.
Может ли человек спасаться и в то же время творить, мо-
жет ли творить и в то же время спасаться? И как понимать
христианство: есть ли христианство исключительно религия



 
 
 

спасения души для вечной жизни или также творчество выс-
шей жизни оправдано христианским сознанием? Все эти во-
просы мучат современную душу, хотя и не всегда сознает-
ся вся глубина их. Желая оправдать свое жизненное призва-
ние, свое творческое жизненное дело, христиане не всегда
сознают, что речь идет о самом понимании христианства, об
усвоении его полноты. Мучительность проблемы спасения и
творчества отражают расколы между Церковью и миром, ду-
ховным и мирским, сакральным и светским. Церковь заня-
та спасением, творчеством же занят светский мир. Творче-
ские дела, которыми занят мир светский, не оправданы, не
освящены Церковью. Есть глубокое пренебрежение, почти
презрение церковного мира к тем творческим делам в жиз-
ни культуры, в жизни общества, которыми полно движение,
происходящее в мире. В лучшем случае творчество допус-
кается, попускается, на него смотрят сквозь пальцы, не да-
вая ему глубокого оправдания. Спасение есть дело первого
сорта, единое на потребу, творчество же есть дело второго
и третьего сорта, приложение к жизни, а не самое существо
ее. Мы живем под знаком глубочайшего религиозного дуа-
лизма. Иерократизм, клерикализм в понимании Церкви есть
выражение и оправдание этого дуализма. Церковная иерар-
хия в существе своем есть иерархия ангельская, а не чело-
веческая. В мире человеческом лишь символизуется небес-
ная, ангельская иерархия. Система иерократизма, исключи-
тельное господство священства в жизни Церкви, а через Цер-



 
 
 

ковь и в жизни мира, есть подавление человеческого нача-
ла ангельским, подчинение человеческого начала ангельско-
му началу, как призванному водительствовать жизнью. Она
всегда есть господство условного символизма. Но подавле-
ние человеческого начала, недопущение его своеобразного
творческого выражения есть ущербление христианства как
религии Богочеловечества. Христос был Бого-человеком, а
не Бого-ангелом, в Нем в совершенстве соединилась в од-
ном лице Божественная природа с природой человеческой, и
этим человеческая природа вознесена до жизни божествен-
ной. И Христос-Богочеловек был основоположником ново-
го духовного рода человеческого, жизни Бого-человечества,
а не Бого-ангельства. Церковь Христова есть Бого-человече-
ство. Ангельское начало есть начало, посредствующее меж-
ду Богом и человечеством, начало пассивно-медиумическое,
передающее Божью энергию, проводник Божьей благодати,
а не начало активно-творческое. Начало активно-творческое
предоставлено человечеству. Но греховная ограниченность
человечества не вмещает полноты христианской истины. И
подавляющее господство ангельско-иерократического нача-
ла есть показатель бессилия греховного человечества выра-
зить свою творческую природу, понять христианство в пол-
ноте и всецелости. Путь спасения для греховного человече-
ства нуждается прежде всего в ангельско-иерократическом
начале. Путь же творчества остался самочинным человече-
ским путем, не освященным и неоправданным, и в нем че-



 
 
 

ловек предоставлен себе.
Религиозная невыраженность человеческого начала как

органической части жизни Богочеловечества, религиозная
нераскрытость свободного призвания человека создает дуа-
лизм Церкви и мира, Церкви и культуры, резкий дуализм са-
крального и светского. Для верующего христианина создает-
ся две жизни – жизнь первого и второго сорта. И этот дуа-
лизм, эта двойственность жизни достигает особенной остро-
ты в христианстве Нового времени. В христианстве средне-
вековом была своя теократическая, иерократическая куль-
тура, в которой все творчество жизни было самоподчинено
религиозному началу, понятому как господство ангельской
иерархии над человеческой. В средневековье культура и об-
щество были сакральны, но религиозное оправдание было
условно-символическим. Культура по идее своей была ан-
гельской, а не человеческой. Господство ангельского нача-
ла всегда ведет к символизму, к условному, знаковому отоб-
ражению в человеческом мире небесной жизни без реаль-
ного ее достижения, без реального преображения человече-
ской жизни. Новое время низвергло символику и соверши-
ло разрыв. Человек восстал во имя своей свободы и пошел
своим самочинным путем. Для религии остался уголок ду-
ши. Церковь начали понимать дифференциально. Христиа-
нин Нового времени живет в двух перебивающихся ритмах
– в Церкви и в мире, в путях спасения и в путях творче-
ства. В теократических обществах, в теократических куль-



 
 
 

турах человеческое начало было подавлено, свобода челове-
ка не дала еще своего согласия на осуществление Царства
Божьего. В гуманистических обществах и культурах Нового
времени человеческое начало оторвалось от Бога и от дей-
ствия Божьей благодати. Соединение Божества и человече-
ства не достигалось. Пути творчества мира гуманистическо-
го были без Бога и против Бога. Драма новой гуманистиче-
ской истории есть драма глубокой оторванности путей твор-
чества жизни от путей спасения, от Бога и Божьей благо-
дати. Дуализм Церкви и мира достигает таких форм выра-
жения, которых не знали прежние сакральные органические
эпохи. В мире происходило огромное творческое движение
в науке, в философии, в искусстве, в государственной и со-
циальной жизни, в завоеваниях техники, в моральных отно-
шениях людей, даже в религиозной мысли, в мистических
настроениях. Все мы, не только неверующие, но и верую-
щие христиане, участвуем в этом движении мира, движе-
нии культуры, отдаем ему значительную часть своего вре-
мени и сил. По воскресеньям мы ходим в Церковь. Шесть
дней в неделю мы отдаем нашему творческому, созидатель-
ному труду. И наше творческое отношение к жизни остает-
ся неоправданным, неосвященным, не соподчиненным ре-
лигиозному началу жизни. Старое, средневековое теократи-
чески-иерократическое оправдание и освящение всего про-
цесса жизни уже не имеет над нами силы, омертвело. Самые
верующие, самые православные люди участвуют в неоправ-



 
 
 

данной и неосвященной жизни мира, подчиняют себя свет-
ской, несакральной науке, светскому, несакральному хозяй-
ству, светскому, несакральному праву, быту, давно уже по-
терявшему сакральный характер. Верующие, православные
люди живут церковной жизнью в Церкви, ходят по воскрес-
ным и праздничным дням в храм, говеют в великий пост, мо-
лятся Богу утром и вечером, но не живут церковной жизнью
в мире, в культуре, в обществе. Творчество их, в жизни госу-
дарственной и хозяйственной, в науках и искусствах, в изоб-
ретениях и открытиях, в повседневной морали остается вне-
церковным, внерелигиозным, светским, мирским. Это со-
всем другой ритм жизни. Бурное творческое движение про-
исходило в мире, в культуре. В Церкви же на долгое время
наступила сравнительная бездвижность, как бы окаменение
и окостенение. Церковь начала жить исключительно охране-
нием, связью с прошлым, т. е. выражала лишь одну сторо-
ну церковной жизни. Церковная иерархия стала враждебна
к творчеству, подозрительна к духовной культуре, принижа-
ет человека и боится его свободы, противополагает путям
творчества пути спасения. Мы спасаемся в одном плане бы-
тия и творим жизнь в совсем другом плане бытия. И всегда
остается опасение, что в том плане, в котором мы творим,
мы погибаем, а не спасаемся. И нет никакой надежды на то,
что непереносимый далее дуализм может быть преодолен че-
рез подчинение всей нашей жизни и всех творческих поры-
вов началу иерократическому, через возвращение к теокра-



 
 
 

тии в старом смысле слова. К условному символизму иеро-
кратических обществ и культур нет возврата. Это могло бы
быть лишь временной реакцией, отвергающей творчество.
Во всей остроте поставлена религиозная проблема о челове-
ке, о его свободе и творческом признании. И это есть не толь-
ко проблема мира, проблема, выношенная и вымученная в
современной культуре, – это есть также проблема Церкви,
проблема христианства как религии Богочеловечества.
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