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Аннотация
В монографии рассмотрены взгляды философов и богословов

эпохи латинской патристики IV-V веков на проблему любви
как фундаментального основания человеческой личности.
Особенностью данной работы является то, что в ней дается
развернутый анализ святоотеческой концепции любви-caritas, что
позволяет воссоздать основные подходы к пониманию проблемы
любви в философии и богословии. Издание предназначено
для специалистов в области латинской патристики, античной
философии, этики, философии культуры и широкого круга
читателей, интересующихся данными вопросами.
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Введение

 
Одной из вечных тем богословского знания является тема

любви, ее Божественного происхождения и осуществления в
человеке. Несмотря на то, что любовь была предметом изу-
чения с древнейших веков до настоящего времени, до сих
пор происхождение любви в человеке, ее четкое определение
не установлены. В этом смысле актуальность новозаветных
слов «тайна сия велика есть» (Еф. 5:31–32) остается неиз-
менной. Любовь – это Тайна. Тайна Божия. Как происходит
осуществление любви в человеке – это тайна действия Боже-
ственной благодати. Постижение этой тайны требует благо-
говейного отношения, чтобы человек мог приблизиться к ее
постижению. Тайна любви в какой-то мере доступна для че-
ловеческого ума, просвещенного благодатию Святого Духа.
Поэтому святые отцы, чтобы помочь нам стяжать любовь как
высшую христианскую добродетель, говорили об этой тай-
не словами человеческого языка, использовали аллегории,
сравнения, эпитеты и другие приемы, способствующие луч-
шему погружению читателя в смысл и дух текста.

Значимость исследования можно проследить с двух точек
зрения.

1. С точки зрения духовно-нравственного кризиса совре-
менного общества, в котором происходит примитивизация
любви.



 
 
 

2. С точки зрения логики развития богословия личности
и богословия любви.

 
1. С точки зрения духовно-нравственного

кризиса современного общества
 

Современное общество, в котором доминируют индиви-
дуалистические ценности, переживает духовно-нравствен-
ный кризис, понимание любви примитивизируется. Поэтому
возникает потребность в освоении богатого духовного опы-
та, представленного в патристике IV–V вв. Выход из этого
кризисного состояния, связанного с утратой исконных смыс-
лов любви, возможен на основе выдвижения идеала высшей
ценности любви и его осуществления в жизни конкретного
человека. Человек перестает быть человеком и становится
«ничто» без любви.

 
2. С точки зрения логики

развития богословия личности1

 
Наряду с общекультурной необходимостью, актуальность

обращения к теме любви обусловлена недостаточностью тео-

1 Мы используем понятие «богословие личности» в том же смысле, в каком
его использовал В. Лосский. См. Лосский В.Н. Богословие и боговидение: Сб.
статей. – М.: Свято-Владимирское братство, 2000. – 628 с.



 
 
 

ретического анализа ее богословской и антропологической
стороны. Логика развития богословия личности приводит
к возникновению острой потребности в антропологическом
изучении человечного. Поэтому усиливается теоретическая
и практическая необходимость христианского изучения ме-
ста любви в бытии человека.

Перспективным направлением такого исследования явля-
ется изучение трудов святых отцов, где любовь рассматри-
вается именно в антропологическом смысле как фундамен-
тальное вневременное сущностное качество человека. Пат-
ристика IV–V вв. разработала систему богословских кате-
горий, чем существенно повлияла не только на церковную
культуру, но и на весь ход развития европейской культуры.
Обращение к этой теме актуально не только с точки зрения
истории богословия, но и с точки зрения развития современ-
ного богословского знания.

Разработанный западными святыми отцами IV–V вв. под-
ход к антропологическим аспектам любви позволил обна-
ружить новые качества любви, приблизиться к пониманию
смысла единой любви и наметить перспективу его дальней-
шего философско-антропологического исследования. Зна-
чение теоретического наследия западных святых отцов оста-
ется актуальным до сих пор, поскольку опыт предыдущих
эпох позволяет лучше понять современного человека и
определить пути развития культуры.

Таким образом, изучение учений любви в латинской пат-



 
 
 

ристике IV–V вв. актуально как для решения духовно-нрав-
ственных проблем современного общества, так и для станов-
ления богословия личности.

Отсутствие общепринятых временных рамок эпохи пат-
ристики обязывает начинать каждое обращение к этому пе-
риоду и сопряженным с ним явлениям с определения гра-
ниц. Автором был выбран «золотой век» латинской патри-
стики (IV–V вв.), поскольку работы этого периода оказали
существенное влияние на развитие отечественного право-
славного богословия. В IV–V вв. антропологическая пробле-
матика оказалась в центре интеллектуальных дискуссий свя-
тых отцов. Именно в этот период развития святоотеческо-
го богословия учение о любви получило наибольшее разви-
тие. Кроме того, подобный выбор хронологических рамок
исследования вызван необходимостью представления бого-
словских мыслей западный святых отцов в общем контексте
святоотеческого богословия. Требуется это для выявления
оригинальности мысли представителей латинской патристи-
ки указанного периода.

Тематика любви вызывала большой интерес у мыслите-
лей разных направлений. Одним из первых в истории ми-
ровой мысли произведений о любви является диалог Плато-
на «Пир». Любовь Платон понимает как стремление к по-
знанию красоты самой по себе, к благу, абсолютному доб-
ру, идеалу, бессмертию, нарушенной целостности человече-
ской природы. В античной философии под любовью пони-



 
 
 

мается связь между личностями, как духовная, так и плот-
ская. Любовь, как общая связь между субъектами, позво-
ляет приблизиться к познанию истинной красоты самой по
себе. По нашему мнению, использование святыми отцами
термина «ἔρως»2 обусловлено тем, что данные авторы нахо-
дятся под опосредованным через неоплатоников семантиче-
ским влиянием Платона, для которого цель бессмертной ду-

2 Basilius Caesariensis Theol. Epistulae, 3 vols. Paris: Les Belles Lettres, 1:1957;
2:1961; 3:1966: 1:3-219; Epistle 64, section 1; Basilius Caesariensis Theol., Homiliae
super Psalmos//Patrologia Graeca/P.Migne – Vol. 29 – Paris, 1858–1866 – P. 317;
Danielou J. Platonisme et theologie mystique. Essai sur la doctrine spirituelle de saint
Gregoire de Nysse. Paris, 1944. – P. 18–24; Gregorius Nyssenus Theol. In Canticum
canticorum (homiliae 15)//Gregorii Nysseni opera, vol. 6. Leiden: Brill, 1960.  –
P. 44; Gregorius Nyssenus Theol. Dialogus de anima et resurrectione//Patrologia
Graeca/P.Migne – Vol. 46 – Paris, 1858–1866. – P. 46.; Gregorius Nyssenus Theol.
De vita Mosis. Cerf, 1968.  – Chapter 2, sec.230; Gregorius Nyssenus Theol., In
sanctum Ephraim//Patrologia Graeca/P.Migne – Vol. 46 – Paris, 1858–1866. – P.
837.; Gregorius Nazianzenus Theol., Epistulae. Paris: Les Belles Lettres, 2 vols.
1:1964; 2:1967. – Epistle 228, section 3.; Gregorius Nazianzenus Theol., Carmina de
se ipso//Patrologia Graeca/P.Migne – Vol. 37 – Paris, 1858–1866 – P. 1449.; Joannes
Chrysostomus Scr. Eccl., In Acta apostolorum (homiliae 1–55)// Patrologia Graeca/
P.Migne – Vol. 60 – Paris, 1858–1866. – P. 286; Joannes Chrysostomus Scr. Eccl.
Adversus oppugnatores vitae monasticae (lib. 1–3)// Patrologia Graeca/P.Migne – Vol.
47 – Paris, 1858–1866. – P. 333; Joannes Chrysostomus Scr. Eccl., De paenitentia
(homiliae 1–9)// Patrologia Graeca/P.Migne – Vol. 49 – Paris, 1858–1866. – P. 291
line 38.; Joannes Chrysostomus Scr. Eccl., De mutatione nominum (homiliae 1–4). //
Patrologia Graeca/P.Migne – Vol. 51 – Paris, 1858–1866. – P. 114 line 35. Анализ
их учения о любви содержится в ряде работ. См. так же: Несмелов В. Догматиче-
ская система св. Григория Нисского. Казань: Типография Императорского Уни-
верситета, 1887, с. 358; Фокин А. Р. Святитель Григорий Нисский о человеке в
его предельном отношении к Богу// XVII Ежегодная богословская конференция
ПСТГУ: Материалы. Том I, Стр. 66



 
 
 

ши, движимой эросом, состоит в мистическом созерцании
Абсолютного «прекрасного само по себе, прозрачного, чи-
стого, беспримесного, не обремененного человеческой пло-
тью, красками и всяким другим бренным вздором… боже-
ственно прекрасного… во всем его единообразии»3. В своей
статье «Платонизм в русской культуре» Р. В. Светлов под-
черкивает значение Платона в общекультурном контексте.
«В известном смысле его учение впервые показывает те го-
ризонты культуры, которые нам кажутся привычными и об-
житыми. «Платоническая любовь», «философия Вечного»
и т. д. – все это впервые звучит в платоновских текстах…
Платонизм – это целый мир, который вполне можно предста-
вить как образец и как задачу для нашего вчитывания в су-
щее. Однако, – отмечает Р.В. Светлов, – в ряде своих фунда-
ментальных установок он несводим к христианскому миро-
созерцанию (или к тому, что отечественные философы по-
нимали под христианским миросозерцанием). Восприятие
мира (космоса) как дома… необычайно последовательный
и глубочайший трансцендентизм в понимании Начала, спо-
собность принять и оправдать практически любую традицию
– вот некоторые из таких установок».4 Но данное влияние
Платона на святых отцов носит лишь семантический, но не

3 Plato.Symposium, ed. J. Burnet, Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press,
1901 (repr. 1967): St III. P. 137.

4 Светлов Р. В. «Русский Платон». Платонизм в русской культуре// Платон:
pro et contra Платоническая традиция в оценке русских мыслителей и исследо-
вателей. СПб: издательство РХГА, 2001. – С. 16.



 
 
 

смысловой характер. В целом, разделение любви на формы,
будучи унаследованным из античной философии, приобрело
в латинской патристике условный характер. Платоновский
эрос, как и, например, учение Аристотеля о дружбе, не име-
ет ничего общего с христианской жертвенной любовью.

В монографии мы не будем анализировать антично-фи-
лософское учение о любви, поскольку оно, на наш взгляд,
не совместимо с патристической традицией. Глубокий мыс-
литель и специалист в области античной философии право-
славный монах Андроник (А.Ф. Лосев) в труде «Очерки ан-
тичного символизма и мифологии» убедительно доказывает,
что «примириться им (этим двум традициям) невозможно
без самоубийства; и приходится им убивать друг друга, друг
друга анафематствовать»5. Далее он поясняет свою мысль:
«Все эти культурные типы совершенно индивидуальны, ори-
гинальны, внутренне закончены и друг с другом совершенно
несовместимы. Их можно объединить логически, диалекти-
чески. Но как типы устроения жизни, как социальные едини-
цы они могут только анафематствовать и расстреливать друг
друга»6.

Античная философия, с точки зрения православной нрав-
ственности7, проповедует следование греховным страстям,

5 Лосев А.Ф. Очерки античного символизма и мифологии. – М., 1993. – С.865.
6 Лосев А.Ф. Очерки античного символизма и мифологии. – М., 1993. – С. 893–

894.
7  См. напр.: Зенько Ю. М. Евангельское понятие любви-αγαπη и актуаль-



 
 
 

связанным с эротической любовью, к которым необходимо
отнести плотскую страсть, похоть в многообразных ее раз-
новидностях: блуд, прелюбюдеяние, сексуальное влечение к
представителям одного пола (гомосексуализм) и т. д. В ре-
чи Аристофана в платоновском «Пире» эти грехи описаны
в рамкаха мифа об андрогине: «Мужчины, представляющие
собой одну из частей… двуполого прежде существа… охо-
чи до женщин, и блудодеи в большинстве своем принадле-
жат именно к этой породе, а женщины такого происхожде-
ния падки до мужчин и распутны»8. Жизнь в грехах и стра-
стях приводит к тому, что грань между противоположностя-
ми «любви» и «не-любви» стирается. Итак, учение о любви
в античной философии нельзя рассматривать так, как будто
оно выступило основой святоотеческого учения о любви.

Любовь является предметом интереса многих западных и
русских богословов XX–XXI вв. Автор фундаментального
труда «Определение любви: философское, научное и теоло-
гическое взаимодействие» Томас Оорд дает объяснение то-
му, почему он включает в свое определение любви Бога 9. Ис-
точником любви может быть только Бог. Христианство есть

ные проблемы христианской антропологии и психологий. [Электронный ресурс]
– Режим доступа:: URL: http://www.xpa-spb.ru/articles/13.html (дата обращения:
8.02.14)

8 Plato.Symposium, ed. J. Burnet, Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press,
1901 (repr. 1967): St III. P. 118.

9  См.: Oord, T. J. Defining Love: A Philosophical, Scientific, and Theological
Engagement. Michigan: Brazos Press, 2010, – p.175



 
 
 

религия любви. Любовь есть полнота, совокупность духов-
ного совершенства. Раскрывается любовь в самом человеке,
в глубинах его сердца, которое есть бездна внутреннего ми-
ра. Эта идея получила развитие у современных исследовате-
лей любви, полагающих, что одно из основных достижений
религии состоит в том, что любовь обитает в сердце как ко-
нечная реальность10.

В западной науке помимо понятия «агапэ» использу-
ют множество синонимичных терминов11: «сострадательная
любовь», «безусловная любовь», «милосердие», «бегранич-
ная любовь». Линн Андервуд дает следующее определение
альтруистической любви, используемое во многих исследо-
вательских проектах, проводимых фетзеровским институ-
том: «альтруистическая любовь – это любовь, которая со-

10 См.: Jacob Neusner, Bruce Chilton. Altruism in world religions. Washington DC:
Georgetown in Universite Press, 2005; Thomas Jay Oord. Science of Love: the wisdom
of well-being. West Conshohocen, PA: Templeton Foundation press, 2004, – p.453.

11  «The names for the concept varied and overlapped with other concepts
and names. “Agape,” “altruistic love,” “compassionate love,” “unconditional love,”
“compassion,” and “unlimited love” have all been used.»,  – Lynn G.Underwood
noticed. [Underwood, Lynn G. Perspectives from researches//The love that does
justice. Spiritual activism in dialogue with social science, edited by Michael A.
Edwards & Stephen G. Post. Cleveland: Unlimited love press, 2008, p.126] См.: also:
Underwood, Lynn G., The Human Experience of Compassionate Love: Conceptual
Mapping and Data from Selected Studies//Altruism and Altruistic Love: Science,
Philosophy, and Religion in Dialogue, Oxford University Press, 2002; Underwood,
Lynn G., “Interviews with Trappist Monks as a Contribution to Research Methodology
in the Investigation of Compassionate Love. Forthcoming, Journal for the Theory of
Social Behavior. 35:3 (September, 2005)



 
 
 

средотачивается на благе для других людей, бескорыстная,
жертвенная любовь»12.

В мировой науке существует множество направлений, по-
зиций и взглядов на любовь. Это общие богословские, исто-
рико-богословские и историко-философские работы, в кото-
рых наряду с другими вопросами рассматривается и учение
о любви в эпоху патристики или ее определенные аспекты.
К этим трудам относятся работы Самуилова В. 13, Скурата К.
Е.14, прот. Иоанна (Мейендорфа)15, архим. Киприан (Керн)16,
Попова И. В.17, Фокина А. Р.18, Пеликана Я.19, В. Лосского20.

К зарубежным исследованиям по латинской патристике
общего характера относятся труды А. Армстронга («Исто-

12 Underwood, Lynn G. Perspectives from researches//The love that does justice.
Spiritual activism in dialogue with social science, edited by Michael A. Edwards &
Stephen G. Post. Cleveland: Unlimited love press, 2008, p.126

13 Самуилов В. История арианства на латинском Западе (353–430). СПб., 1890.
14 Скурат К. Е. Воспоминания и труды по патрологии (I–V века). Яхрома, 2006.
15 См., напр.: Мейендорф И. Византийское богословие. Исторические тенден-

ции и доктринальные темы: пер. с англ. В. Марутика. Минск, 2001 – 336 с.
16 Киприан (Керн), архим. Патрология. Париж-Москва, 1996
17 Попов И. В., муч. Труды по патрологии. Т. 2, 3. Святые отцы II–IV веков.

Сергиев Посад. 2004.
18 Фокин. А. Р. Латинская Патрология. Т I. М., 2005.
19 Pelikan J. The Christan Tradition. A History of the Development of Doctrine.

Vol. 1. Chicago, London, 1971
20 См., напр.: Лосский В.Н. Богословие и боговидение: Сб. статей. – М.: Свя-

то—Владимирское братство, 2000. -628 с; Лосский В.Н. Очерк мистического бо-
гословия Восточной Церкви. М. 1991



 
 
 

рия поздне-греческой философии и ранней Средневековой
философии»)21, А. Грильмаера («Христос в христианской
традиции»22), Г. Престижа («Бог в патристическом мышле-
нии»23), Н. Вольфсона («Философия отцов Церкви: вера,
Троица, Воплощение»)24, Морескини К. («История патри-
стической философии»)25. В этих трудах учение о любви
представителей латинской патристики анализируется в кон-
тексте других их учений: христологического, догматическо-
го, экклезиологического, этического, антропологического и
др. Основополагающей статьей по теме люви в католической
традиции является работа Карла Рахнера «Размышления о
единстве Любви к ближнему и любви к Богу», которая содер-
жит ценную иллюстрацию некоторых типичных достоинств
и недостатков римо-католического учения о любви. Главным
недостатком этого учения является неспособность решить
вопрос о приоритетах в любви26. Фундаментальным трудом,

21 The Cambridge History of Later Greek and Early Medieval Philosophy / ed. by
A. H. Armstrong. Cambridge, 2007.

22 См., напр.: Grillmeier A. Christ in Christian tradition. Vol. 1 (translated by J.S.
Bowden) – London 1965 – 528 p.; Grillmeier А. Christ in Christian Tradition: From
the Council of Chalcedon (451) to Gregory the Great (590–604). Vol. 2. London.
1996 – 437 p.

23 Prestige G.L. God in Patristic Thought. – London 1969. – 318 p.
24 Wolfson H. The Philosophy of the Church Fathers: Faith, Trinity, Incarnation.

Vol. 1. Faith. Trinity. Incarnation. Cambridge, 1956 – 635 p.
25 Морескини К. История патристической философии. М., 2011
26 См.: Rahner K. Reflections on the Unity of the love of neighbor and the Love

og God // Theological Investigations 6./ tr. Kniger. K.-H.and Kruger B. London, 1969



 
 
 

где представлен сравнительный анализ эроса и агапэ явля-
ется уже ставший классическим труд Нигрена («Эрос и ага-
пэ»).27

Значительное количество западных трудов посвящено
учению о любви отдельных представителей латинской пат-
ристики. Так, учение о любви первого латинского христи-
анского богослова и писателя Тертуллиана представлено в
трудах ряда западных ученых таких, как, А. Д’Алэ («Бого-
словие Тертуллиана»)28, Э. Эванс29, Э. Осборн («Тертуллиан:
первый богослов Запада»)30, Р. Канталамесса («Христология
Тертуллиана»)31 и др.

Разные стороны осмысления единой любви в богословии
блаженного Августина представлены в работах Бумаби Дж.
(«Любовь Божия: учение св. Августина о религии»)32, Порта-
лье Е. («св. Августин»)33, А. Пессака («Богословие Слова св.

– 278–310 p.
27 Nygren. A. Agape and Eros/ tr., Walson P.S. New York. 1953
28 D’Alès A. La théologie de Tertullien. Paris, 1905.
29 Evans E. Introduction // Idem. Q. S. Fl. Tertullians, Treatise against Praxeas.

London, 1948. P. 1–88.
30 Osborn E. Tertullian, first theologian of the West. Cambridge, 1997
31 Cantalamessa R. La Christologia di Tertulliano. Friburgo, 1962.
32 Burnaby, J. Amor Dei: A Study in the Religion of St. Augustine. London, 1938. –

264 p.
33 Portalié E. Saint Augustin // Dictionnaire de théologie catolique. T. I. Paris, 1913.

P. 2268–2472



 
 
 

Августина и св. Фомы»)34, Э. Жильсона («Введение в изуче-
ние св. Августина»)35, Ваноорта Дж., Орта Дж. («Иерусалим
и Вавилон: изучения Града Божия Августина и источников
его учения о двух городах»)36, Одонована О. («Проблема эго-
истической любви у св. Августина»)37, Каннинга Р. («Един-
ство любви к Богу и к ближнему по св. Августину»)38. От-
дельно необходимо упомянуть работу Дж. Салливэна «Об-
раз Божий: доктрина св. Августина и ее влияние»39, посвя-
щенную антропологическим аспектам богословия блаж. Ав-
густина в связи с его учением о любви и влияние этого уче-
ния на развитие средневековой богословской мысли. Ин-
терес представляет и книга Э. Тезелле «Августин – бого-
слов»40. Ч. Гербер устанавливает в своем труде «Дух ранне-
го богословия св. Августина»41 тесные связи учения о любви
блаж. Августина с другими разделами его богословия: уче-

34 Paissac H. Théologie de Verbe, saint Augustin et saint Thomas. Paris, 1951
35 Gilson E. Introduction à l’étude de saint Augustin. Paris, 1949
36 Vanoort J., Oort J. Jerusalem and Babylon: A Study Into Augustine's City of God

and the Sources. Brill. 1991
37 O'donovan. О. The problem of self-love in St. Augustin. London. 1980
38 Canning. R. The unity for Love of God and Neighbor in St.Augustine. Heverlee-

Leuven, 1993
39 Sullivan J. E. The Image of God: The Doctrine of St. Augustine and its Influence.

Dubuque, 1963.
40 TeSelle E. Augustine the Theologian. London, 1970.
41  Gerber Ch. T. The Spirit of Augustine's Early Theology. Contextualizing

Augustine’s Pneumatology. Aldershot, 2012



 
 
 

нием о св. Троице, христологией, пневматологией, марио-
логией, антропологией, учением о спасении. В данном тру-
де прослеживается эволюция богословия в ранний период
творчества Августина (386–391 гг.).

Намного меньше исследований посвящено учению о люб-
ви свт. Амвросия и блаженного Иеронима. Как правило, к
ним относятся богословские труды общего характера, где
учение о любви рассраматривается фрагментарно и частич-
но раскрывается по ходу изложения триадологии, христоло-
гии пневматологии или других разделов богословского зна-
ния. Богословию Амвросия Медиоланского посвящены тру-
ды Вильямса Д. Х. («Амвросий Медиоланский и конец Ни-
кео-цареградских конфликтов»)42, Дэвидса Дж. («св. Авгу-
стин и св. Амвросий»)43, Корселя П. («Плотин и св. Авмро-
сий»)44, Дадден Х. («Жизнь и время св. Амвросия»)45. Бого-
словие Иеронима Стридонского раскрывается в трудах Мак-
Дермотта В. С.46, Келли Ж. Н. Д.47, Хакендахла Н.48. Также

42 Williams D. H. Ambrose of Milan and the End of the Nicene-Arian Conflicts.
Oxford, 1995

43  Davids J. Sint Augustinus en Sint Ambrosius // Miscellanea Augustiniana.
Rotterdam, 1930. P. 242–255.

44 Courcelle P. Plotin et Saint Amboise // Revue de philologie 24 (1950). P. 29–56.
45 Dudden H. The Life and Times of St Ambrose. Oxford, 1935.
46  McDermott W. C. St. Jerome and the Pagan Greek Literature // Vigiliae

Christianae. Vol. 36 № 4 (1982). P. 372–382.
47 Kelly J. N. D. Jerome. His Life, Writings and Controversies. London, 1975
48 Hagendahl Н. Jerome and the Latin Classics // Vigiliae Christianae 28 (1974).



 
 
 

издано несколько сборников эссе и статей по богословию
блаж. Иеронима49. Специфических исследований по учению
о любви Иеронима Стридонского или Амвросия Медиолан-
ского не проводилось, что также обуславливает актуальность
и необходимость обращения к данной тематике.

Западная традиция предоставила нам образец рационали-
стического понимания любви, ярко выраженного в следую-
щих словах. «Любовь помогает нам понять, когда и как со-
хранить и использовать рациональность, даже в жесточай-
ших обстоятельствах, посредством увеличения самосозна-
ния наших пристрастий, предрассудков и «белых пятен»,
и установления объективного взгляда на наши достоинства
и недостатки»50. Выявляемый современной западной нау-
кой социальный смысл любви «демонстирует, как полити-
ческое, экономическое, организационное развитие, социаль-
ные и интернациональные отношения могут быть трансфор-
мированы через радикально-отличную форму рационально-
сти»51, мотивирующую дела жертвенной любви. Рациональ-
ность любви, по мнению западных ученых, должна быть
внедрена в те социальные структуры и подсистемы, функци-

P. 216–227.
49 См. напр.: A Monument to St. Jerome. Essays on some aspects of his life, works

and influence / Ed. F. X. Murphy. N. Y., 1952; Jerome of Stridon. His Life, Writings
and Legacy / Ed. A. Cain, J. Lössl. Cornwall, G.B., 2009.

50 The love that does justice. Spiritual activism in dialogue with social science, edited
by Michael A. Edwards & Stephen G. Post. Cleveland: Unlimited love press, 2008. P.8

51 Op sit. P.8



 
 
 

онирование которых имеет существенное значение для су-
ществования всех успешных обществ.52 Это рассмотрение
любви сквозь призму рациональности53 есть отличительная
черта западного учения о любви. Мы сознательно отмежева-
лись от западного взгляда на любовь из-за его сухой рацио-
налистичности и спекулятивности и основываемся всецело
на святоотеческом наследии, к которому обращались отече-
ственные богословы и философы.

В фундаментальном труде А. Ф. Лосева «История антич-
ной эстетики» немного внимания отводится учению о люб-
ви Августина, где устанавливается связь между триадологи-
ческим и каритативным учением блаженного54. Аналогич-

52 См.: op sit. «This, I think, is what Martin Luther King meant when he wrote
about the “love that does justice,” signifying the deliberate – cultivation of mutually-
reinforcing cycles of personal and systemic change.», – think Michael A. Edwards.
[The love that does justice. Spiritual activism in dialogue with social science, edited
by Michael A. Edwards & Stephen G. Post. Cleveland: Unlimited love press, 2008, –
p.167]

53 Против рациональности, как и против разума, претендующего на объектив-
ное объяснение и изменение реальности, выступает Л. Шестов. См.: Шестов, Л.
На весах Иова (Странствия по душам) / Л. Шестов // Сочинения: в 2 т. – М.,
1993. – Т. 2.; Шестов, Л. Киркегард и экзистенциальная философия. Глас вопи-
ющего в пустыне / Л. Шестов. – М., 1992;. Шестов Л. Религиозная философия
Вл. Соловьева // Умозрение и откровение. Париж, 1964.;

54 Лосев А. Ф. История античной эстетики: Поздний эллинизм. М., 1980. Ав-
тор испытал влияние работ А.Ф. Лосева, среди которых можно назвать следую-
щие: «Диалектика мифа», «Личность и Абсолют», статью «эрос у Платона». См.:
Лосев А.Ф., Личность и Абсолют. М.: Мысль, 1999. – 719 с. Лосев А.Ф., Эрос у
Платона / Философия. Мифология. Культура. М.: Политиздат, 1991. С. 188–208.



 
 
 

ная скудость в этом отношении наблюдается в крупном труде
Г. Г. Майорова «Формирование средневековой философии:
Латинская патристика»55, в которой всего несколько страниц
посвящено августиновскому учению о любви. Богословию
Августина просвящены работы отечественных исследовате-
лей Попова И. В.56, Скворцова К.57, П. Верещатского58, Пла-
киды (Дезея), архим.59, Г. Зяблицева60 и др.

Богословие Амвросия Медиоланского анализируется в
трудах И. И. Адамова («свт. Амвросий Медиоланский») 61 и
А. Р. Фокина («Амвросий Медиоланский»)62. Учению бла-
женного Иеронима посвящены монография63 и статья А. Р.

55 Майоров Г. Г. Формирование средневековой философии: Латинская патри-
стика. М., 1979. См. так же: Майоров Г. Г. Августин и греческая философия //
Майоров Г. Г. Формирование средневековой философии. М., 1979. C. 192–210

56 Попов И. В. Личность и учение блаженного Августина. Ч. 1–2. СПос., 2005
57 Скворцов К. Блаженный Августин как психолог // Труды Киевской Духовной

Академии. 1870. № 4. С. 154–200; № 5. С. 324–354; № 6. 681–713; № 8. С. 328–
372; № 9. С. 641–696.

58 Верещатский П. Плотин и Августин в их отношении к тринитарной пробле-
ме // Православный собеседник, 7–8 (1911). С. 171–197; 9 (1911). С. 305–328
(переизд.: Августин: pro et contra. СПб., 2002. С. 193–231)

59  Плакид (Дезей), архим. Блаженный Августин и «Филиокве» // ВРЗЕПЭ.
1982. № 109–112. С. 206–223.

60 Зяблицев Г., диак. Богословие блаженного Августина и античная филосо-
фия //Церковь и время. 1991. № 1. С. 65–76.

61 Адамов И. И. Св. Амвросий Медиоланский. Сергиев Посад, 2006
62 Фокин А.Р. Амвросий Медиоланский. Богословие // Православная Энцик-

лопедия. М., 2001. Т. II. С. 119–135.
63 Фокин А.Р. Иероним Стридонский: библеист, экзегет, теолог. Институт фи-



 
 
 

Фокина64.
Разные ракурсы рассмотрения любви прослеживаются в

русской религиозной философии, а именно в трудах Н. О.
Лосского, В.C. Соловьева, П. А. Флоренского, С. Л. Франка,
Н. А. Бердяева, И. А. Ильина, Б. П. Вышеславцева, А. Ф. Ло-
сева65, и др. Тема любви в христианском контексте рассмат-
ривается в работах современных отечественных исследова-
телей С. С. Аверинцева66, С. С. Хоружего67, Р. В. Светлова68,
В. В. Бычкова69 и др. Особо отечественных исследователей
интересовала любовь как моральный принцип в этике70

Богословский анализ феномена любви проводится в ря-

лософии РАН, Центр библейско-патрологических исследований. М., 2010. 224 с
64  Фокин А.Р. Иероним Стридонский // Православная Энциклопедия. М.,

2009. Т. XXI. С. 336–370.
65 Однако подробный анализ взглядов русских религиозных философов, в том

числе Лосева, на платоническое и святоотеческое учение о любви выходит за
грань нашего предмета исследования.

66  См., напр.:  Аверинцев С.С. Поэтика ранневизантийской литературы.
Москва, «Наука», 1977.

67 См., напр.: Хоружий С. Диптих безмолвия. Аскетическое учение о человеке
в богословском и философском освещении. М., 1991

68 Светлов, Р.В. Искусство любви: От философии до техники / Р.В. Светлов. –
СПб., 2002. – 357 с.;

69 Бычков В.В. Идеал любви христиано-византийского мира / Философия люб-
ви. В 2-х ч. Ч. 1 / Под общ. ред. Д. П. Горского. – М.,1990. – С. 68–110

70  См. напр.: Апресян Р.Г. От «дружбы» и «любви»  – к «морали»: об од-
ном сюжете в истории идей // Этическая мысль / Под ред. А. А. Гусейнова. –
М.: ИФРАН, 2000; Апресян Р.Г. Слова любви: έρως, фιλία, ἄγάπη//Философия
культуры 8(56), 2012



 
 
 

де отечественных диссертаций, из которых наиболее близ-
кими к нашей теме являются следующие. В отечественном
богословии конца XIX века написан ряд богословских ра-
бот по данной тематике. Например, Д. Тихомиров в маги-
стерской монографии «Св. Григорий Нисский, как мора-
лист. Этико-историческое исследование»71 (1886) осуществ-
ляет подробный и тщательный анализ нравственного учения
свт. Григория Нисского, в частности учения о любви к Бо-
гу. В современном богословии был защищен ряд кандидат-
ских диссертаций по патристике IV–V вв. П. Е. Михалицын
раскрыл образ Иисуса Христа у свт. Григория Богослова в
кандидатской монографии «Образ Господа Нашего Иисуса
Христа в трагедии свт. Григория Богослова «Страждущий
Христос» («Χριστός πάσχων»). А. А. Ашмарин изложил ос-
новные богословские взгляды преп. Марка Подвижника в
кандидатской монографии «Богословие преподобного Мар-
ка Подвижника». А. Горайко защитил в Санкт-Петербург-
ской Духовной Академии диссертацию на тему «Церковь в
общественной жизни Антиохии и Константинополя по тру-
дам Святителя свт. Иоанна Златоуста», где раскрыл эккле-
зиологию свт. Иоанна Златоуста.

Особое значение для нашего исследования играет опре-
деление любви как доброжелательности архиепископа Ми-
хаила (Мудьюгина). Понимание архиеп. Михаилом (Мудью-

71 Тихомиров Д. свт. Григорий Нисский как моралист. Этико-историческое ис-
следование. Могилев-на-Днепре, 1886 – 340 с.



 
 
 

гиным) любви как доброжелательности легло в основу моно-
графического определения любви. В монографическом ис-
следовании применен междисциплинарный подход, позво-
ляющий раскрыть содержание любви в латинской патристи-
ке IV–V вв.

Основным методом исследования является богословский
анализ, предполагающий реконструкцию учений о любви за-
падных святых отцов IV–V вв. Также в работе в богослов-
ском аспекте используются метод компаративистики 72, ак-
сиологический73 метод, дескриптивный метод, метод гер-
меневтики74. Метод компаративистики позволяет провести
сравнительный анализ форм понимания любви в латинской
патристике. На этом основании в ходе герменевтического
анализа текстов выявлены сущностные качества любви, а
также характеристики любви у византийских и латинских
богословов, вычленены общие и особенные черты в их пред-
ставлениях о любви. Применение герменевтического и ак-
сиологического методов помогло осознать культурно-исто-

72 Компаративистика (от лат. comparativus – сравнительный] – общее назва-
ние совокупности сравнительных методов в различных областях гуманитарного
знания, в том числе богословия.

73 Аксиология  – наука, которая изучает вопросы, связанные с природой цен-
ностей, их местом в реальности и структурой ценностного мира, то есть о связи
различных ценностей между собой, с социальными и культурными факторами и
структурой личности.

74 Герменевтика – направление в философии, которое исследует теорию и
практику истолкования, интерпретации, понимания.



 
 
 

рический контекст представлений о любви, осмыслить их ис-
торическое развитие, выявить в произведениях авторов той
или иной эпохи новые смыслы в любви. Дескриптивный ме-
тод используется в связи с тем, что авторской задачей явля-
ется попытка раскрытия исторического нарратива, на основе
которого показывается развитие учения о любви.

Основными источниками монографического исследова-
ния являются следующие корпусы латинских текстов, по ко-
торым можно раскрыть учение о любви в латинской патри-
стике:

1. свт. Амвросия Миланского – О таинствах, Об Исааке,
На смерть Валентиана, Объяснение 118-го псалма, Письма и
деяния, О вере, О тайне господнего воплощения, Об Иако-
ве и блаженной жизни, О Святом Духе, Толкование символа
веры для готовящихся к Крещению, Изъяснение Евангелия
от Луки и др.

2. блаж. Августина – О блаженной жизни, О Троице, Ис-
поведь, Против Секунда-манихея, Об упреке и благодати (к
Валентину), О даре упорства (в добре), О природе блага про-
тив манихеев, О святом девстве, Толкование на избранные
псалмы, Письма, Рассуждения на послания Иоанна к Парфя-
нам, 124 рассуждения на Евангелия от Иоанна, Проповеди,
Монологи, О свободном решении, Об истинной религии, О
Граде Божием, Изложение послания к Галатам, О порядке,
О христианском учении, О вере и символе, О 83 различных
вопросах и др.



 
 
 

3. блаж. Иеронима Стридонского – Апология против книг
Руфина, Против Ювениана, Толкование на книгу Екклезиа-
ста, Толкование на книгу пророка Иеремии, Толкование на
книгу пророка Исайи, Письма, Разъяснение двух гомилий
Оригена на книгу Песнь Песней, О Святом Духе.

Монография состоит из введения, двух частей, семи глав,
заключения, списка использованных источников и литерату-
ры и приложения. Авторами глав являются: Павенков О. В. –
часть I, часть II гл. 3, введение, заключение, общая редакция;
Павенков В. Г. – часть II гл. 1; Рубцова М. В. – часть II гл. 2.



 
 
 

 
Часть I. Учение о любви
в лексикографической и
библейской традициях и
у святых отцов II–III вв

 
 

Глава 1.Теоретические основания
монграфическогоо исследования

 
 

§ 1. Любовь как идеал
христианской жизни

 
Тематика Божественной и человеческой любви актуали-

зировалась в латинской патристике IV–V вв. в связи с глав-
ным христологическим вопросом, который ее волновал: как
Бог стал человеком? Как человеческая и Божественная при-
рода совмещаются во Христе? Поэтому в эпоху Никейско-
го и Константинопольского вселенских соборов, в процессе
триадологических и христологических дискуссий возрос ин-
терес и к теме любви. Святоотеческое богословие может по-
мочь исследователю найти решение проблемы поиска языка



 
 
 

и понимания любви. Учение о любви у святых отцов занима-
ет ключевое место, поскольку любовь возвышается над сча-
стьем, надеждой, верой.

Любовь является христианской добродетелью, образую-
щей «основание культуры»75 и главной духовной ценностью,
имеющее смысложизненное значение. Учение о любви – ве-
личайшем даре и цели человеческой жизни – всегда занима-
ло важное место в догматической системе святых отцов. Вы-
ражение архим. Киприана (Керна), теозис есть «религиоз-
ный идеал Православия»76, вполне можно применить к люб-
ви как идеалу христианской жизни.

Актуальность вопросов, связанных с ролью любви в бы-
тии человека, приобрела небывалую остроту в богословских
исследованиях последних десятилетий, что должным обра-
зом соответствует изменившимся условиям жизни совре-
менного общества и развития науки.

Для многих гуманитарных наук представление о человеке
выступает в качестве естественной точки отсчета. Антропо-
центрический поворот предполагает, что анализируются че-
ловек, пребывающий в любви, и любовь в человеке. Антро-
пологический поворот поставил новые задачи в богослов-
ском исследовании любви. Он требует новых методов ее опи-

75 Степин В.С. Философия в современной культуре: новые перспективы. (Ма-
териалы «круглого стола»)//Вопросы философии. 2004. № 4. – С. 8

76 Киприан (Керн), архим. Антропология св. Григория Паламы: вступ. ст. А.И.
Сидорова. М.: Паломник, 1996. – С.394



 
 
 

сания, новых подходов при анализе ее качеств и форм.
Чтобы дать полное определение любви, необходимо про-

вести анализ теоретического основания монографического
исследования – определения любви как доброжелательно-
сти, которое дал архиепископ Михаил (Мудьюгин).

 
§ 2. Любовь как доброжелательность

 
Из современных богословов лучшее определение любви

дал архиепископ Михаил (Мудьюгин). Любовь – это то, что
отличает христианство от всех остальных религий. Архиепи-
скоп Михаил Мудьюгин писал по этому поводу: «Мы можем
охарактеризовать нашу религию одним словом, исчерпыва-
ющим ее догматическую и нравственную сущность в той ме-
ре, в какой она по воле Божьей нам открыта: слово это –
Любовь… Ничего подобного мы не находим ни в какой дру-
гой религии…В любви – величие, радость и красота христи-
анства; в любви – его истинность, потому что «Бог есть лю-
бовь» (1Ин. 4:16). Нам же любовь и воспринимать, и пере-
живать радостно потому, что мы созданы по образу и подо-
бию Бога и тем самым онтологически причастны к Его люб-
ви: «Мы Его и род… ибо мы Им живем, и движемся, и су-
ществуем» (Деян. 17:28). Поэтому «пребывающий в любви
(εν τη ἄγάπη) пребывает в Боге, и Бог в нем» (1Ин. 4:16).
Достижение любви возможно уже за границами земной жиз-
ни человека. При этом в достижении любви нет предела со-



 
 
 

вершенству»77. Мы полностью согласны с архиеп. Михаи-
лом (Мудьюгиным) в этом вопросе, как и с его пониманием
любви как доброжелательности, выраженной в делах 78. На-
ше определение любви во многом является всего лишь па-
рафразом понимания любви архиеп. Михаила (Мудьюгина),
в котором мы развивали идеи совершенствования любви как
доброжелательности. Желание добра есть сущность любви.
Осуществление добра в конкретных делах есть совершен-
ствование человека в любви. Утверждение о том, что любовь
сама по себе добра, так же как то, что любовь истинна, есть
не просто абстрактное суждение79, а указание на теснейшую
взаимосвязь Любви, Истины и Красоты. Полная тождествен-
ность Истины, Любви и Красоты достигается в Абсолютном
Добре, в Боге. В любви как доброжелательности и доброде-
лании христиане достигают единства с Абсолютным Добром,
Богом. Бог является и соединяется с тем, кто любит Его и
ближних своих. Господь Иисус Христос говорит: «Кто имеет
заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня; а кто любит
Меня, тот возлюблен будет Отцем Моим; и Я возлюблю его
и явлюсь ему Сам (Иоан.14:21)».

77 Михаил (Мудьюгин) архиеп. Введение в основное богословие. М.: Общедо-
ступный Православный университет, 1995, с. 31

78 См.: там же.
79 Абстрактное суждение – это форма мышления, которая позволяет абстраги-

роваться от мелких деталей и смотреть на ситуацию в целом со стороны.



 
 
 

 
§ 3. Антиномия единого-

разделяемого в любви. Аспекты любви
 

Для правильного понимания единой любви необходимо
совместить совершенно разные и несовместимые, на первый
взгляд, аспекты любви, о которых писали святые отцы и рус-
ские философы.80

1.  Христианский аспект. Источником любви по преп.
Авмросию Оптинскому является вера. «Любовь рождает-
ся от веры и страха Божия, возрастает и укрепляется на-
деждою, приходит в совершенство благостию и милосерди-
ем»81. Смирение является условием стяжания добродетели
любви. «Любовь к Богу доказывается любовью и милосер-
дием к ближнему, а милосердие, милость и снисхождение
к ближнему… приобретается чрез смирение».82 «Любовь, –

80 Русские философы, на наш взгляд, лишь реинтерпретировали святоотече-
ское учение. Фрейдист Анна Лиза Крон в своей недавно опубликованной работе
«Έρως and creativity in Russian Religious Reneval» выражает другую точку зре-
ния: «Различные аспекты человеческого творчества рассматриваются как сторо-
ны человека как «образа и подобия Божия». Эта традиция, идущая от Соловьева
и Вышеславцева есть в действительности трансвальвация Христианских ценно-
стей, произведенная в Христианстве» [Anna Liza Cron. Έρως and Creativity in
Russian Religious Renewal The Philosophers and the Freudians. Leiden, 2010, p.10]

81  Амвросий Оптинский, преп. Собрание писем Оптинского старца Амвро-
сия.  – Введенский ставропигиальный мужской монастырь Оптина Пустынь,
2012. – С. 368

82 Там же, с. 368



 
 
 

как пишет С. Франк, – есть сама сердцевина веры»83. Послед-
ний аспект для С. Франка становится сущностью любви. С.
Франк дает следующее определение любви как агапэ: «Лю-
бовь есть…религиозное восприятие конкретного живого су-
щества, видение в нем некоего божественного начала»84.

2. Эстетический аспект. Макарий Великий (ок. 300–391),
один из авторов «Добротолюбия», в следующих пережитых
на собственном опыте словах передает состояние человека,
живущего любовью: «…Очи души достойной и верной, про-
свещенной божественным светом, духовно видят и распо-
знают истинного Друга, сладчайшего и многовожделенно-
го Жениха—Господа, как скоро душа озарена достопокла-
няемым Духом. И таким образом, душа мысленно созерцая
вожделенную и единую неизглаголанную красоту, уязвляет-
ся божественною любовью, настраивается ко всем духовным
добродетелям, и вследствие сего приобретает беспредель-
ную и неистощимую любовь к вожделенному для нее Госпо-
ду»85.

3. Духовный аспект. Прот. В. В. Зеньковский (1881–1962)
писал о связи духовности и любви. «Начало духовности в
человеке не есть отдельная сфера, не есть некая особая и

83 Франк С. Религия любви//Русский эрос, или философия любви в России.
М., 1991. – С.401

84 Франк С. Религия любви//Русский эрос, или философия любви в России.
М., 1991. – С.401

85 Макарий Великий. Наставления // Добротолюбие. Т. 1. М., 1895. – С. 277.



 
 
 

обособленная жизнь, а есть творческая сила, энтелехийно
пронизывающая собой всю жизнь человека» (и разум, и те-
ло) и определяющая новое «качество» жизни. Начало духов-
ности есть поэтому начало цельности и органической иерар-
хичности в человеке…»86 Любовь же есть источник и осу-
ществление этой целостности. Любовь – духовное состоя-
ние человека, а не душевные чувства и эмоциональные со-
стояния. Для любви обязательно постоянное неуклонимое
стремление личности следовать высшим ценностям в своей
жизни.

4. Логический аспект. Любовь – это определенное логи-
ческое отношение. Как А и Б соотносятся друг с другом: А
влечется к Б, и Б влечется к А, они соединяются и становится
нечто новое – С. Любовь – это соединение элементов бытия
так, что они образуют целостность. Эта целостность образу-
ет особенную форму бытия так, что идея А и идея Б отлича-
ются от идеи С. (Н. Лосский)

5.  Космический аспект. Любовь – это принцип органи-
зации всех бытийственных структур: физических, химиче-
ских, органических, биологических. (блаж. Августин, пред-
ставители русского космизма87)

6. Антропологический аспект. Человек есть и субъект, и

86 Зеньковский В. В. Проблемы воспитания в свете христианской антрополо-
гии. М., 1993, – с. 46

87 Например, Н.Ф. Федоров. См.: Федоров Н. Ф. Философия общего дела. Т.
1., М., 1913, с. 225



 
 
 

объект любви как агапэ, преображающей его. Сердце, спо-
собное воспринимать благодать любви, есть сретодочие ду-
ховности человека. Конечная «цель» евангельского провоз-
вестия, как говорит an. Павел, «есть любовь от чистого серд-
ца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5)»88.
(ап. Павел, Б. Вышеславцев).

7. Гносеологический89 аспект. Любовь – это способ позна-
ния и образования принципиально новых идеи; это рожде-
ние нового бытия и новой идеи посредством соединения эле-
ментов прошлого бытия. Бытие постоянно воспроизводится
любовью. (свт. Григорий Нисский, и святые отцы и русские
философы П. Флоренский90)

8.  Экзистенциальный91 аспект. Любовь – это жизнь бы-
тия, его воспроизводство в постоянном соединении элемен-

88  См.: Вышеславцев Б. П. Этика преображенного эроса М.: Республика,
1994. – С.12

89 Гносеология (от греч. gnosis – знание и logos – учение) употребляется в двух
основных значениях: 1) как учение о всеобщих механизмах и закономерностях
познавательной деятельности как таковой;

90 Нельзя не согласиться с Павлом Флоренским, что любовь как агапэ может
быть понята только в онтологическом ключе. Любовь как агапэ, по нашему мне-
нию, нельзя путать с внешним альтруизмом, при котором внешнее дело есть аль-
фа и омега любви. П. Флоренский отождествляет любовь как агапэ с «альтрусти-
ческими эмоциями и стремлением к «благу человечества». (Флоренский П. А.
Столп и утверждение истины: опыт православной теодицеи в двенадцати пись-
мах. М.: Лепта, 2002. – С.89)

91 Экзистенциальный – связанный с существованием, бытием человека. Суще-
ствующий в основе мира, проявляющийся в реальности и не зависящий от воли
человека.



 
 
 

тов так, что бытие становится единым целым. Любовь – это
толчок к целостности членов бытия.(Н. Бердяев92)

9. Межличностный и культурный аспекты. Любовь двух
личностей ведет к появлению третьей особенной личности.
Не только жизнь, но и личность зарождаются из любви, как
жизненно интегрирующей и сплачивающей личностное бы-
тие силы. Как пишет Н. О. Лосский, чувство любви-άγαπη
«означает тесную сращенность всех существ друг с дру-
гом»93. Все отношения между личностями в потенциале мо-
гут быть пронизаны любовью-άγαπη.94 В любви появляется
некое новое личностное начало, поэтому любовь подрывает
эгоизм (В. Соловьев95). Такая жертвенная любовь, с точки
зрения М. Гершензона, акультурна в том смысле, что анти-
христианская культура воспитывает в человеке эгоизм. «Лю-
бовь есть полярная противоположность культуры» 96.

10.  Аксиологический аспект. Любовь – это духовная и
моральная ценность. Любовью к ценностям движется все

92 См.: Бердяев Н. О рабстве и свободе человека (опыт персоналистической
философии) Париж. 1939. – С. 181

93 Лосский. Н.О. Условия абсолютного добра. М. 1991. – с.46. См. так же: Лос-
ский Н.О. Бог и мировое зло. М., 1994 – 432 с.

94 См.: Лосский. Н.О. Условия абсолютного добра. М. 1991, – с.134
95 См.: Соловьев В.С. Избранное./ Сост. А.В. Гулыгин, С.Л. Кравца; Вступ. ст.

А.В. Гулыгин; Примеч. С.П. Кравца. – М.:Сов. Россия, 1990. – С.155; Соловьев
В.С. Смысл любви//Собр. Соч. в 8 т., т.6. СПб., 1903 – с. 493–547.

96 Цит. По:.Гершензон М. О. Тройственный образ совершенства//Мир и эрос:
Антология философских текстов о любви/ Сост. Р.Г. Подольный – М.: Политиз-
дат, 1991. – С. 309



 
 
 

бытийствующее (Н.О. Лосский). Именно в патристике осу-
ществляется реализация ценностей, в том числе любви, ко-
торая состоит в том, что любовь ставится в центр духов-
но-нравственных ценностей личности.

11. Сострадательный аспект. В любви есть стремление к
беспредельному состраданию. Идея любви как страдания со-
держится в Новом Завете и развивается в святоотеческой
традиции.

12.  Аспект жертвенности. Заключительным и одним из
важнейших аспектов является жертвенность любви. Осно-
вываясь на Библии, К. Льюис различает любовь-нужду и
любовь-дар.97 В доброльном даре проявляется жертвенность
любящего по отношению к любимому. Только жертвенная
любовь по Симеону Новому Богослову98 является исполне-
нием нравственного закона, заповедей.

Научный вопрос о том, имеет ли смысл выделять ка-

97 Льюис К.С. Просто Христианство. Любовь: Собр. Соч. В 8 т. Т.1/Пер. с англ.:
Н. Трауберг и др. – М.: Фонд Александра Меня, 2004. – С.204

98 См., в частности: Симеон Новый Богослов, прп. Творения. Т.1. Слова 1-52.
Свято-Троицкая Сергиева Лавра,1993. 490 с. (Репринт. Изд.: Слова прп. Симео-
на Нового Богослова в переводе на русский язык с новогреческого еп. Феофа-
на. Вып.1 М.,1892) Симеон Новый Богослов, прп. Творения. Т.2. Слова 53–92.
Свято-Троицкая Сергиева Лавра,1993. 594 с. (Репринт. Изд.: Слова прп. Симео-
на Нового Богослова в переводе на русский язык с новогреческого еп. Феофа-
на. Вып.2. М.,1890) Симеон Новый Богослов, прп. Творения. Т.3. Божественные
Гимны. Свято-Троицкая Сергиева Лавра,1993. XXXII, 280, 68, III, Xc. (Репринт.
Изд.: Божественные Гимны преподобного Симеона Нового Богослова. Перевод
с греческого иеромонаха Пантелеимона (Успенского). Сергиев Посад, 1917)



 
 
 

кие-либо формы любви при анализе святоотеческого насле-
дия или нет, далеко не тривиален, а имеет серьезное науч-
ное значение для развития современной богословской нау-
ки. Например, авторитетный российский православный уче-
ный Г. Г. Майоров пишет о том, что у блаж. Августина имеет
смысл выделять две формы любви: «Но в отличие от других
вещей человек – существо двойственной природы: он состо-
ит из души и тела… Отсюда две формы любви: любовь чув-
ственная… и любовь духовная…»99 На наш взгляд, выделе-
ние в любви аспектов или форм весьма условно, что просле-
живается в трудах святых отцов. Все аспекты любви объеди-
няются вокруг идеи, что любовь является единой, целостной
и неделимой. Она выступает основой для триады ценностей
Истины, Добра и Красоты. В любви сердце, личность и внут-
ренний мир человека нераздельны и едины. А. Корольков
отмечает по этому поводу: «Жизнь сердца как средоточия
любви… побуждала к постижению внутреннего мира чело-
века»100.

 
§ 4. Качества единой любви

 
Всего можно выделить шесть существенных качеств люб-

99 Майоров Г.Г. Формирование средневековой философии: Латинская патри-
стика. – М., 2004. – С. 323

100  Корольков А.А. Духовная антропология.  – СПб.: Изд-во С.-Петерб. ун-
та,2005. – С. 197



 
 
 

ви.
1. Любовь – сущностное, а не акцидентальное бытие101.

Любовь находится в сущности человека, а не в его внешних
проявлениях.

2. Любовь гармонична. Она создает гармонию ценност-
ных ориентаций, чувств, стремлений и интересов.

3. Любовь – это то, что делает целостным бытие. Любовь
– целостное, а не фрагментарное бытие.

4. Любовь обладает качеством личностной онтологично-
сти102. Отношения между атомами к любви мы относить не
будем, поскольку атомы личностью не обладают.

5. Любовь – ценность. Главным является признание люб-
ви как основной ценности человеческого бытия, не своди-
мой к другим видам бытия. Любовь – ценностное, а не при-
родное бытие. Любовь – это высшая ценность человеческого
бытия, это добродетельное качество, по которому оценива-
ется нравственный акт личности.

6. Внутриипостасность любви. Основной темой богосло-
вия арх. Софрония (Сахарова) является учение об ипостаси:
о Боге как личностном бытии и ипостаси человека. «Ипо-
стась-Персона есть первичный принцип и последнее, все-

101 Акциденция (лат. accidentia – неожиданно появляющееся) – несуществен-
ное, изменчивое, случайное в противоположность сущностному, «эссенциально-
му» в предмете или в определении предмета.

102 Личностная онтологичность любви – это качество любви, состоящее в том,
что любовь может разрешать противоречия человеческого бытия и выступать
основанием для появления нового вечного бытия человека в Боге.



 
 
 

объемлющее измерение в Божественном Бытии; также и в
человеческом, по образу Божию тварном бытии. Вне сего
ипостасного принципа ничего не существует», – говорит Со-
фроний103 «Евангельскими заповедями я призываюсь актуа-
лизировать, реализовать в себе мое персональное богоподо-
бие, стать личностью-ипостасью»104.

Из вышеперечисленных качеств любви наиболее суще-
ственными, на наш взгляд, являются два существенных ка-
чества: личностная онтологичность любви и ее внутрии-
постасность. Понятие «личностная онтологичность любви»
означает, что любовь может разрешать диалектические про-
тиворечия человеческого бытия и выступать основанием
для появления нового бытия человека во внутриипостасной
любви. Личностная онтологичность – это путь к истинному
бытию человеческой личности и ее совершенствованию.

Понятие «внутриипостасная любовь» есть обозначение
живого единства духовной реальности, которое есть и абсо-
лютная самоценность-принцип, и ее осуществление. Внут-
риипостасная любовь – это бесконечная по своей глубине
и масштабу, запредельная для человеческого разума духов-
ная любовь, объемлющая любовь между Ипостасями Боже-
ства. На наш взгляд, понятие «ипостась» можно употреб-
лять и применительно к человеческой личности. По отно-

103 Софроний (Сахаров) арх. Видеть Бога, как Он есть. М.: Свято-Троицкая
Сергиева Лавра, 2003, – С. 238.

104 Там же. с. 185.



 
 
 

шению к человеку использование термина «ипостась» (греч.
hypostasis – образ бытия), а не «личность» обусловлено поли-
семантическим смыслом, вкладываемым в понимание лич-
ности представителями разных гуманитарных наук. В свою
очередь, продуктивным является использование для бого-
словского анализа более моносемантического термина «ипо-
стась», под которой понимается не личность, как «личина»,
а «лик», то есть одухотворенная личность, пребывающая в
динамичном состоянии любви.

Внутриипостасная любовь интегрирует разноуровневое и
разрозненное, дискретное бытие человеческих ипостасей в
единое целое. Сила внутриипостасной любви настолько все-
объемлюща и лежит в основаниях социального и духовного
бытия, что способна победить вражду и зло, внести в разроз-
ненный общественный мир единство, поставить социальные
отношения на прочные начала гармонического, солидарно-
го, созидательного труда, а не эгоистической конкуренции.

Таким образом, опираясь на вышеизложенные теорети-
ческие основания, мы приводим общее определение любви,
которого мы будем придерживаться. Осуществляя парафраз
определения любви архиеп. Михаила (Мудьюгина), мы опре-
деляем любовь как доброжелательность к любимому (Богу и
человеку), жертвующая собой ради него, побуждающая выс-
ших помогать низшим, равным общаться между собой и низ-
ших стремиться к совершенству высших, выступающая в ка-
честве соединяющей и связывающей силы и выражающая-



 
 
 

ся в конкретных добрых делах. Сущностными признаками
любви являются жертвенность, внутриипостасность и лич-
ностная онтологичность. В определении используются сле-
дующие понятия и словосочетания: «доброжелательность»,
«жертвенность», «связывающая и соединяющая сила». Под
доброжелательностью мы имеем в виду присущее доброде-
тельному человеку желание делать добро по отношению к
каждому в независимости от его социального статуса, пола,
возраста, национальности и других характеристик. Жертвен-
ность – это способность добродетельного человека относить-
ся к окружающим как к стоящим выше его и служить им, не
требуя ничего взаимен. Соединяющая и объединяющая си-
ла – это способность субъекта оказывать такое воздействие
на объекты на всех уровнях бытия, что они вступают друг с
другом во взаимодействие и таким образом соединяются.

Феномен любви свойственен всем трем силам души че-
ловека: 1) волевой компонент. Любовь есть энергия105, про-
являющаяся в поведении человека, его виде, жестах, мими-
ке, интонации и т.  д.; 2) когнитивный компонент. Любовь
есть способ познания любящего и любимого. 3) чувственный

105 По мнению С.С. Хоружего дискурс любви является разновидностью дискур-
са энергии. Главные принципы этого дискурса, в том числе примат энергии, по-
ложены в основу православного исихазма. См.: С.С. Хоружий. О старом и новом.
СПб. 2000. С. 318–324. См. так же: Хоружий С. Диптих безмолвия. Аскетическое
учение о человеке в богословском и философском освещении. М., 1991. Дискурс
– это социально обусловленная организация системы речи, а также определён-
ные принципы, в соответствии с которыми реальность классифицируется.



 
 
 

компонент. Любовь есть чувство, переходящее в постоянное
состояние единства с любимым человеком. Любовь объеди-
няет эти компоненты в неразрывное единство. Любовь дела-
ет человека целостным. Поскольку любовь едина, то и чело-
век един.



 
 
 

 
Глава 2. Божественная и
человеческая любовь по
учению Нового Завета

 
 

§ 1. Новозаветное учение о
любви как главный исток

святоотеческого богословия любви
 

Новозаветное учение о любви является главным истоком
святоотеческого богословия. Учение о любви носило у свя-
тых отцов принципиально иной характер, нежели, чем у
Платона и Аристотеля, поскольку основывалось на библей-
ском106, новозаветном учении о любви. В задачи монографи-
ческого исследования входит богословский анализ тех тек-
стов Нового Завета, которые служат основой учений о любви
в западной патристике.

По сравнению с такими терминами, как «обожение»,
«единосущный», «воипостасное» такие термины как «ага-
пэ» и «филия» часто употребляются в Новом Завете. В Но-

106 Первые же строки Библии, «в начале сотворил Бог небо и землю (Быт.1:1),
пронизаны любовью. Любовь есть мотив творения Богом вселенной и человека.
Добровольным актом Любви Бог создал все, и через ответную любовь все бытие
может «возвращаться» к Богу, т. е. совершенствоваться в любви к Нему.



 
 
 

вом Завете термин «ἔρως» не используется вообще. На наш
взгляд, подобная ситуация объясняется желанием новоза-
ветных авторов выразить всю палитру отношений любви в
такой терминологии, чтобы макимально остраниться от ан-
тичной языческой традиции словоупотребления эроса, как
она представлена в трудах Платона 107 и Аристотеля108. С точ-
ки зрения Милано А., в отличие от Платоновского эроса, в
Библии «эрос – это не излияние какого-то божества, полубо-
жества или демона, принадлежащего к политеистическому
пантеону… Наоборот, можно и нужно помнить, что для Биб-

107 Plato.Symposium, ed. J. Burnet, Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press,
1901 (repr. 1967): St III. P. 180 Plato Meno, ed. J. Burnet, Platonis opera, vol. 2.
Oxford: Clarendon Press, 1901 (repr. 1967): St III. P. 609–612 Plato. Phaedres, ed.
J. Burnet, Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press, 1901 (repr. 1967): St III. –
p. 54–89.Plato. Respublica, ed. J. Burnet, Platonis opera, vol. 2. Oxford: Clarendon
Press, 1901 (repr. 1967): St III.– p. 100–290.Plato. Timaeus, ed. J. Burnet, Platonis
opera, vol. 2. Oxford: Clarendon Press, 1901 (repr. 1967). – p 37–67.; Платон. Фи-
леб, Государство, Тимей, Критий. – М., 1999 – 640 с. Платон. Диалоги. М., 1986
– 540 с.; Платон. Апология Сократа, Критон, Ион, Протагор. – М., 1999 – 640
с. См. так же: Трубецкой – С.Н., Курс истории древней философии. – М.: ВЛА-
ДОС; Русский Двор, 1997. – С. 35; Целлер Э. Очерк истории греческой филосо-
фии. – СПб.: Алетейя, 1996. – С. 111;

108  См.: Aristoteles. Ethica Nicomachea, ed. I. Bywater, Aristotelis ethica
Nicomachea. Oxford: Clarendon Press, 1894 (repr. 1962).  – 430 p. Аристотель.
Большая этика// Аристотель. Сочинения в 4-ч тт. Т.4. – М., 1983 – 725 с. Ари-
стотель. Никомахова этика // Аристотель. Соч. в 4 тт. Т.1 – М., 1984. – 725 с.
См. так же о значении Аристотеля для европейской мысли: Замалеев А.Ф. Са-
мосознание России: Исследования по русской философии, политологии и куль-
туре. – СПб.: Наука, 2010, – С.27. Учение о мере Аристотеля повлияло на Гри-
гория Богослова: Григорий Богослов. Поучения//Григорий Богослов. Творения.
Т.4. – М.1844, – С. 36



 
 
 

лии эрос имеет божественное происхождение: он возникает
по воле единого Бога…»109. Бог является источником эроса.
Однако Милано А. справедливо подчеркивает, что термин
«эрос» не является библейским. «Это слово, разумеется, не
библейское: оно намеренно исключено из греческого перево-
да еврейской Библии»110. Милано связывает термин «эрос»
с отношениями между мужчины и женщины, что не исчер-
пывает всю многозначность этого термина, которую он, ко-
нечно, учитывает в своем труде. Подобный подход Милано
А. можно объяснить тем, что его книга «Женщина и любовь
в Библии. Эрос, агапа, личность» посвящена, прежде всего,
тематике гендерных отношений, а точнее сексуально окра-
шенным отношениям между мужчинами и женщинами, а не
новозаветному учению о любви.

Кроме термина «ἄγάπη», с точки зрения А. Милано, воз-
можно употребление слова «ἔρως» по отношению к люб-
ви Бога. Любовь как эрос может быть присуща самого Бо-
гу, который вступал в брак с израильским народом. 111 Од-
нако подобное словоупотребление может быть скорее ис-
ключением, подтверждающим общее правило, что понятия
«ἔρως» в Библии не существует. Сам подход к этому вопросу

109 Милано А. Женщина и любовь в Библии. Эрос, агапа, личность/Под ред.
Талакая М. Санкт-Петербург: Алетейя. 2011. С. 54

110 Милано А. Женщина и любовь в Библии. Эрос, агапа, личность/Под ред.
Талакая М. Санкт-Петербург: Алетейя. 2011. с. 54

111 См.: Милано А. Женщина и любовь в Библии. Эрос, агапа, личность/Под
ред. Талакая М. Санкт-Петербург: Алетейя. 2011. с. 73



 
 
 

в Септуагинте, из которой сознательно убрано слово «ἔρως»,
предполагает аллегорическое толкование всех тех мест Свя-
щенного Писания, где, так или иначе, говорится о сексуаль-
ных отношениях между мужчиной и женщиной. При этом,
говорить о новозаветном учении о семейной любви, на наш
взгляд, вполне допустимо.

Совершенно другая ситуация наблюдается в случае упо-
требление лексемы любви как агапэ. «Существительное
ἄγάπη во всем Новом Завете встречается 116 раз, у Павла
– 78»112. Поэтому при анализе новозаветного учения о люб-
ви мы будем раскрывать, прежде всего, евангельский смысл
любви как агапэ (ἄγάπη).

 
§ 2. Виды любви в Новом Завете

 
Центром новозаветного учения о любви как агапэ явля-

ется заповедь любви. «Возлюби Господа Бога твоего всем
сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением тво-
им: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же по-
добная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на
сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки». 113

112 Милано А. Женщина и любовь в Библии. Эрос, агапа, личность/Под ред.
Талакая М. Санкт-Петербург: Алетейя. 2011. С. 270

113 Бычков В.В. пишет по поводу главной заповеди христианства: «Любовь к
ближнему, то есть к каждому человеку, в Новом завете – необходимое условие
любви к Богу, главная ступень на пути к нему». Бычков В.В. Идеал любви хри-
стианско-византийского мира//Философия любви. Ч. 1/Под общ. ред. Д. П. Гор-



 
 
 

(Мтф.22:37–40) Отметим, что ап. Павел перефразировал
евангельскую заповедь любви в следующих словах: «К сво-
боде призваны вы, братия, только бы свобода ваша не бы-
ла поводом к [угождению] плоти, но любовью служите друг
другу. Ибо весь закон в одном слове заключается: люби
ближнего твоего, как самого себя. Если же друг друга угры-
заете и съедаете, берегитесь, чтобы вы не были истреблены
друг другом (Гал.5:13–15)».

В Новом Завете, а именно в Евангелии, единая любовь
подразделяется на четыре вида:

1. Внутриипостасная любовь.
2. Любовь Божия. Бог является Законодателем, Тем, кто

дал Закон любви.
3. Любовь к Богу. Это первая сторона единой заповеди

любви.
4. Любовь к ближнему. Это вторая сторона единой запо-

веди любви.
Рассмотрим каждый из этих видов любви более подробно.

 
§ 3. Внутриипостасная

любовь в Новом Завете
 

Любовь в Новом Завете – это Цель и одновременно Ис-
точник совершенной духовной жизни, это сам Бог. Без Бо-
жественной Любви нет христианства, поскольку суть христи-

ского; Сост. А. А. Ивин. – М.: Политиздат, 1990. – С. 73



 
 
 

анства состоит в соединении с Богом. Не может быть соеди-
нения с Богом без самого Бога, Который есть Любовь.

Наиболее выразительно тема любви Божией звучит в
Евангелии и Посланиях Иоанна Богослова114. Неслучайно,
что любимого особенно близкого ученика Иисуса Христа
евангелиста Иоанна Богослова называют апостолом Любви.
Пролог Евангелия от Иоанна, в котором скрыто содержится
идея Божественной Любви, – это наиболее богословско на-
сыщенный и поразительный по своей глубине из всех проло-
гов Евангелий. Иоанна неслучайно называют тайнозрителем.
Он открывает тайны и Ветхого, и Нового Заветов. Возмож-
но, апостола Иоанна и прозвали «Богословом» по причине
этой духовной, мистической глубины, которая наиболее яр-
ко прослеживается в прологе. Пролог – это синтез всей Биб-
лии. Пролог, написанный под воздействием Св. Духа Иоан-
ном, есть в полным смысле этого слова богословская пропе-
девтика к духовному Евангелию, это богословский гимн, в
котором каждое слово прославляет Вочеловечившегося Сы-

114 Евангелие от Иоанна – самое необычное из всех четырех Евангелий. Ав-
тором Евангелия без сомнений является Иоанн, сын Зевеедеев, один из 12 апо-
столов. Уже со II века церковное предание Иоанна Богослова называет автором
Евангелия. Иоанна Богослова относят к традиции любимого ученика Христо-
ва. Иоанн, Сын грома (Воанергес), присутствовал в особые моменты, где других
учеников не было, а именно воскрешение дочери Иаира, Преображение, моле-
ние в Гефсиманском саду. По преданию, он переживает своих учеников и един-
ственный из апостолов умирает своей смертью в глубокой старости. Евангелие
от Иоанна – самое глубокое и духовное Евангелие. Святитель Климент Алексан-
дрийский характеризует четвертое Евангелие как духовное.



 
 
 

на Божия-Бога Слова. Исключительное значение этого тек-
ста для спасения душ проявляется в том, что Церковь начи-
нает годовой круг чтения Евангелий с чтения именно этого
открывка. Мы читаем на разных языках Пролог (Ин 1:1–17)
на Пасху в знак того, что Евангелие должно быть проповеда-
но на разных языках всем народам. С Воскресения Христа
начинается новый этап в жизни всего человечества. Иисус
Христос по Своей жертвенной Любви стал человеком, стал
новым Адамом.

«В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было
Бог. Оно было в начале у Бога. Все чрез Него начало быть, и
без Него ничто не начало быть, что начало быть. В Нем была
жизнь, и жизнь была свет человеков.» (Иоан.1:1–4)

Этот Свет и есть свет Божественной Любви, которая дает
жизнь всему сущему. «Слово стало плотию, и обитало с на-
ми, полное благодати и истины» (Иоан.1:14). Из величайшей
Любви к падшему творению Слово стало человеком, чтобы
человек стал богом по благодати и приобщился к Божествен-
ной Любви. Поэтому актуальность экзегетического исследо-
вания именно этого полного удивительной вдохновляющей
силы и жизни отрывка Евангелия не вызывает никаких со-
мнений.

Пролог представляет собой глубочаюшую и гениальней-
шею квинтессенцию откровения о творении Богом всего
тварного бытия. Первые слова «В начале» повторяют слова
книги Бытия: «В начале сотворил Бог небо и землю…». (Быт



 
 
 

1:1).
Приведем первые пять стихов, как они приведены в ори-

гинале:

«1 εν αρχη̃ ην ο λόγος καὶ ο λόγος ην πρòς τòν θεόν
καὶ θεòς ην ο λόγος
2 οὑ̃τος ἠ̃ν ἐν ἀρχη̨̃ πρòς τòν θεόν
3 πάντα δι αὐτου̃ ἐγένετο καὶ χωρὶς αὐτου̃ ἐγένετο
οὐδὲ ἕν ὃ γέγονεν
4 ἐν αὐτω̨̃ ζωὴ ἠ̃ν καὶ ἡ ζωὴ ἠ̃ν τò φω̃ς τω̃ν ἀνθρώπων
5 καὶ τò φω̃ς ἐν τη̨̃ σκοτία̨ φαίνει καὶ ἡ σκοτία αὐτò οὐ
κατέλαβεν» (Ин.1:1–5)

Важно отметить, что в первом стихе «ό» является опреде-
ленным артиклем. То есть Божественный Логос – это опре-
деленный Логос, о которым мы хорошо знаем, уже извест-
ный нам. Божественная Любовь также является определен-
ной. Синодальный перевод первого стиха не смог выразить
эту идею по причине отсутствия артиклей в русском языке.
«В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было
Бог» (Ин. 1:1).

Преп. Ефрем Сирин так трактует эту первую строку еван-
гельского текста: «Сие евангелист говорит, дабы показать,
что как слово существует у того, кто его произносит, так и
Бог Слово во всяком деле имеет общение со Своим Родите-
лем – есть и в Нем, и вне Его… Еще потому Господь наш на-



 
 
 

зывается Словом, что чрез Него открыто сокровенное. Впро-
чем, слово не произносится прежде, чем оно образуется [т. е.
в уме говорящего], так как природа слова рожденная. Так и
Слово о Самом Себе свидетельствовало, что Оно не есть Са-
мо от Себя, но рождено, и что Оно – не Отец, а Сын.»115

3 стих: «Все чрез Него начало быть, и без Него ничто не
начало быть, что начало быть» полностью соответствует сло-
вам 103 Псалма: «Все соделал Ты премудро; земля полна
произведений Твоих. (Пс.103:24)».

4 стих: «В Нем была жизнь, и жизнь была свет человеков».
Жизнь, свет, которые тесно связаны с любовью – ключе-

вые понятия Евангелия. Прошедшее время глагола «быть»
означает предвечность Жизни Бога.

5 стих: «И свет во тьме светит, и тьма не объяла его».
В понятиях жизни и света мы видим глубокую символику,

которая проходит красной нитью через все евангельское по-
вествование. Еп. Кассиан таким образом трактует этот еван-
гельский текст: «При этом терминология Евангелия перехо-
дит от понятия жизни вечной (ср. III. 15, 16) к понятию жиз-
ни без определения, жизни в абсолютном смысле слова (ср.
III. 36; IV. 50). Мало того, мы видели, что Христос, носитель
света, Сам есть Свет. Так же точно Он не только имеет жизнь
в себе и дает ее (ср. V. 26), но Он Сам есть жизнь: с его сви-
детельством Марфе (XI. 25) совпадает Его ответ Фоме в на-
чале Прощальной беседы (XIV. 6). Он есть жизнь в полном

115 Ефрем Сирин, преп. Толкование на Евангелие. М., 2008. С. 12–13



 
 
 

и собственном смысле слова!»116 Христос есть абсолютная
полнота любви, жизни, света. Ни смерть, ни тьма не могут
победить Любовь Христову, и пребывающий во Христе, пре-
бывает в свете Его Любви. Итак, свет, как и жизнь нужно по-
нимать в контексте Божественной Любви. В свете пребывает
Бог Любви и его ученики, а неверующие остаются во тьме
без Любви.

Центральным в этом евангельском отрывке является по-
нятие Логоса. Как указывает архиепископ Аверкий Таушев,
под греческим «λόγος» может пониматься разум, мысль,
мудрость. Иоанн Богослов, употребляя термин «λόγος», ис-
ходит не из античной философской традиции, а из представ-
ления о Софии, Премудрости Божией. В новозаветном кон-
тексте у ап. Павла мы читаем строки, где Христос называет-
ся Премудростью Божией. «Мне, наименьшему из всех свя-
тых, дана благодать сия – благовествовать язычникам неис-
следимое богатство Христово и открыть всем, в чем состоит
домостроительство тайны, сокрывавшейся от вечности в Бо-
ге, создавшем все Иисусом Христом, дабы ныне соделалась
известною через Церковь начальствам и властям на небесах
многоразличная премудрость Божия, по предвечному опре-
делению, которое Он исполнил во Христе Иисусе, Господе
нашем…» (Еф.3:8–12). Ап. Павел утверждает другое толко-

116  Кассиан Безобразов еп. Водою и кровию и духом. Толкование на Еван-
гелие от Иоанна. [Электронный ресурс] URL: www.krotov.info/history/01/kern/
page04.htm (дата обращения: 08.01.2013)



 
 
 

вание Премудрости. Премудрость, как и Логос, есть Пред-
вечный Сын Божий, Бог-Слово, Бог любви.

Св. Иоанн Богослов воспринимает не греческую фило-
софскую категориальную систему, а ветхозаветную тради-
цию понимания Премудрости, которая была в начале у Бо-
га. Однако, казалось бы, апостол и евангелист Иоанн мог бы
употребить слово Премудрость, а не Логос. Подобное слово-
употребление обуславливается целевой аудиторией Еванге-
лия, которое было написано отнюдь не только для евреев, а
еще и для образованных в традиции античной философии
жителей Малой Азии. Для Иоанна Богослова важно было ид-
ти в ногу со временем увлечения философией и употреблять
философские термины хорошо понятные и распространен-
ные среди гуманитарной элиты того общества.

Таким образом, «λόγος», как его употребляет ап. Иоанн, –
это Божественное Слово, это Божественная Любовь, которой
сотворено все сущее и которая придает разумность, упоря-
доченность, смысл, логосность всему тварному бытию. Се-
мена логоса, как полагал Ириней Лионский, присутствуют
везде, но в разной степени. Божественное Слово – это и есть
Сын Божий, Иисус Христос, Воипостазированная Премуд-
рость, Воплощенная Любовь.

Итак, в христианском смысле Божественный «λόγος»  –
это Воплощенная Любовь. В этом состоит евангельский
смысл понятия «λόγος». Смыслы понятия «λόγος» и терми-
на «ἄγάπη» тесно связаны, вплоть до возможности их упо-



 
 
 

требления как синонимов. Называя Бога «λόγος», апостол
Иоанн Богослов в своем первом послании премудро опреде-
ляет Бога и как «ἄγάπη». Апостол Иоанн Богослов говорит
о Любви как имязаменителе Бога.

«Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в
Боге, и Бог в нем.»(1Иоан.4:7,16).117 Если бы Бог не был Лю-
бовью, то Он до творения Вселенной был бы эгоистом, любя-
щим только Самого Себя. Именно Любовь между Ипостася-
ми Троицы предполагает, что Любовь Бога жертвенна и от-
дает себя другому. Это Божественная жертвенность явлена в
отношениях Бога Отца и Бога Сына. «Отец любит Сына и все
дал в руку Его. (Иоан.3:35,36)» «Отец любит Сына и пока-
зывает Ему все, что творит Сам; и покажет Ему дела больше
сих, так что вы удивитесь. Ибо, как Отец воскрешает мерт-
вых и оживляет, так и Сын оживляет, кого хочет. Ибо Отец и
не судит никого, но весь суд отдал Сыну. (Иоан.5:20–22) Ка-
ким, если не жертвенным, является подобное поведение От-
ца? Отец совершенной и абсолютной Любовью любит Сына.
«Все», значит весь человеческий род и вся Вселенная, на-
ходятся в руках Сына по любовному волеизъявлению Отца.
Оказывается, что всемогущество Сына не мыслимо без люб-
ви Отца, добровольно дающему вечно ему это всемогуще-
ство. Блаженный Феофилакт пишет, что «Отец все дал Сы-
ну по естеству, а не по благодати»118. Поэтому Божественная

117 Эти слова ап. Иоанна являются «гимном Любви».
118 Благовестник, или Толкование блаженного Феофилакта, архиепископа Бол-



 
 
 

любовь является сущностным качеством как Отца, так и Сы-
на.

Проведенный анализ показывает, что в Евангелии от
Иоанна вводится принциально новый смысл в понятие «лю-
бовь»  – утверждается логосность самой любви, ее тесная
связь со Словом и познанием, которая доступна для людей,
обладающих даром слова, даром разума и сердца. Поэто-
му не будет искажением духа христианства перефразировать
Пролог Евангелия от Иоанна: вначале была Любовь. И Лю-
бовь была Богом. И Любовь была Бог. Таким образом, Лю-
бовь и Логос в Евангельском контексте соединяются воеди-
но in Deo.

В отличие от Евангелия от Иоанна, синоптические Еван-
гелия включают в себя повествование о Крещении Иисуса
Христа от Иоанна Крестителя. Внутритроичная любовь Бога
Отца к Богу Сыну явлена в момент Крещения Господа. «И,
крестившись, Иисус тотчас вышел из воды, – и се, отверзлись
Ему небеса, и увидел [Иоанн] Духа Божия, Который сходил,
как голубь, и ниспускался на Него. И се, глас с небес глаголю-
щий: Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Которой Мое бла-
говоление» (Матф.3:16–17) В толковании блаженного Фео-
дорита на это место Евангелия содержиться важная для на-
шей темы мысль, что именно в момент Крещения Иисус был
явлен человеческому роду Богом Отцом как Сын. Описание

гарского на Святое Евангелие, в четырех книгах. [Кн. 4: Толкование на] Еванге-
лие от Иоанна. – М.: Лепта, 2001.С. 86



 
 
 

этого момента Крещения в сознании читателей утверждает
мысль, что Иисус является не просто пророком или чудо-
творцем, а что Он является Богом, Сыном Божьим, которого
любит Божественной Любовью Бог Отец. Феодорит пишет:
«не знали о Нем, что Он Сын Бога всяческих, и открылось,
что Он Сын, когда Отец изрек при Иордане: Сей есть Сын
Мой возлюбленный, о Немже благоволих »119. Итак, внутрии-
постасная Любовь – это любовь между Ипостасями Пресвя-
той Троицы.

 
§ 4. Любовь Бога к

творению в Новом Завете
 

Любовь к «падшему творению» подвигла Бога спасти мир,
«во зле лежащий»: «Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал
Сына Своего Единородного, дабы всякий, верующий в Него,
не погиб, но имел жизнь вечную. Ибо не послал Бог Сы-
на Своего в мир, чтобы судить мир, но чтобы мир спасен
был через Него» (Ин. 3, 16–17). Кроме Воплощения Слова
Божия, не менее важным является тема жертвы Божествен-
ной любви, всецело выразившейся в искупительном подви-
ге Господа нашего Иисуса Христа. Идея любви как лейтмо-
тива жертвы Христовой может быть выявлена из некоторых

119  Феодорит Кирский, блаж.  Т.1. Изъяснения трудных мест Божественного
Писания. – М.: Изд. Совет РПЦ, 2003. – (Творения святых отцов и учителей
Церкви). С. 197



 
 
 

новозаветных мест. Например, притча о блудном сыне явля-
ется одним из наиболее ярких свидетельств беспрецендент-
ной по своей глубине и масштабу жертвенной любви Бога к
человечеству.

«У некоторого человека было два сына; и сказал младший
из них отцу: отче! дай мне следующую [мне] часть имения. И
[отец] разделил им имение. По прошествии немногих дней
младший сын, собрав все, пошел в дальнюю сторону и там
расточил имение свое, живя распутно. Когда же он прожил
все, настал великий голод в той стране, и он начал нуждать-
ся… Придя же в себя, сказал: сколько наемников у отца мо-
его избыточествуют хлебом, а я умираю от голода; встану,
пойду к отцу моему и скажу ему: отче! я согрешил против
неба и пред тобою и уже недостоин называться сыном тво-
им; прими меня в число наемников твоих. Встал и пошел
к отцу своему. И когда он был еще далеко, увидел его отец
его и сжалился; и, побежав, пал ему на шею и целовал его.
Сын же сказал ему: отче! я согрешил против неба и пред то-
бою и уже недостоин называться сыном твоим. А отец ска-
зал рабам своим: принесите лучшую одежду и оденьте его,
и дайте перстень на руку его и обувь на ноги; и приведите
откормленного теленка, и заколите; станем есть и веселить-
ся! ибо этот сын мой был мертв и ожил, пропадал и нашелся.
(Лук.15:11–25)»

«Блудным сыном», описанным в данной притче, являет-
ся и каждый человек, ибо нет человека без греха, и все пад-



 
 
 

шее человество. Возвращение к Богу в таинстве Крещения
и покаяния является этим возвращением блудного сына «из
страны далече». К человеку, который только что осознал
своей грех и только задумался о покаянии, уже бежит, как
описано в притче, радостный Бог, прощает его, целует и со-
влекает с него одежду блуда и греха и облекает в одеяние чи-
стоты, ризу спасения. Но и этого Богу мало! Так велика Его
Любовь, что Он отдает человеку не животных, не ангелов, не
пророков120, а самого Себя, он отдает себя в жертву за грехи
«блудного сына», в глобальном контексте понимаемого как
падшее человечество.

Жертва Христа есть глубочайшее проявление сущности
любви как агапэ. Высшая, неизреченная любовь есть любовь
Бога к людям и к творению, к вселенной. Ради любви, как
отмечает Симеон Новый Богослов, «Слово стало плотью и
вселилось в нас, из-за нее, вочеловечившись, Оно претерпе-
ло добровольно животворные страдания, чтобы освободить
от уз ада Свое собственное создание, человека, и, воспри-
няв, вознести на небеса»121.

Итак, сострадательностью, милосердием и высшей жерт-
венной Любовью проникнуты как сам факт Боговоплоще-

120 См.: Благовестник, или Толкование блаженного Феофилакта, архиеписко-
па Болгарского на Святое Евангелие, в четырех книгах. [Кн. 4: Толкование на]
Евангелие от Иоанна. – М.: Лепта, 2001.С. 74

121 Цит. по: Василий (Кривошеин), архиеп. Преподобный Симеон Новый Бо-
гослов. Нижний Новгород: Изд-во братства во имя св. кн. Александра Невского,
1996. – С.410.



 
 
 

ния, так описанные в Евангелиях деяния Иисуса во время
Его земной жизни.

 
§ 5. Любовь к Богу в Новом Завете

 
Два последних вида любви, любовь к Богу и к ближне-

му, являются заповедью, в которой выражен весь новозавет-
ный нравственный закон (Мк 12.28–33). Характеризуя жиз-
ненную необходимость любви к Богу, ап. Павел пишет: «Ес-
ли я говорю языками человеческими и ангельскими, а люб-
ви не имею, то я – медь звенящая или кимвал звучащий
(1Кор.13:1)». Без любви к Богу нет ни духовной, ни социаль-
ной, ни индивидуальной, ни семейной жизни. Любовь как
агапэ (ἄγάπη) делает человека личностью, под которой по-
нимается не социальная «маска», не совокупность социаль-
ных ролей, а глубинная, духовная ипостась. Только в личной
встрече с Богом человек становится личностью. В тесном
единении с благодатной личностью Господа человек спасает-
ся. Проф. прот. Ливерий Воронов подчеркивал, что для свя-
тых отцов была очевидна следующая идея: «Чтобы спастись,
человек должен вступить в теснейшее общение со Христом,
в Личности Которого, как в источнике, сосредоточены все
приобретенные Им в искупительном подвиге необходимые
для нашего спасения блага и дары.»122 Святые отцы и пери-

122 Воронов Л., проф., прот. Крещение и принадлежность к Церкви. Взгляд
на состояние некрещенного человека (по учению святых отцов до IV–V века) //



 
 
 

ода IV–V вв. знали, что жизнь в Христовой Любви есть путь
к спасению.

Одним из мест, служащих опорой учения о любви к Бо-
гу в патристике IV–V вв., является первое послание ап. Пав-
ла к Коринфянам, где впервые в Библии изложены сущност-
ные признаки любви. «Любовь долготерпит, милосердству-
ет, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гор-
дится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не
мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине; все
покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит. Лю-
бовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся,
и языки умолкнут, и знание упразднится… А теперь пре-
бывают сии три: вера, надежда, любовь; но любовь из них
больше.» (1Кор.13:1–8, 13). Любовь важнее веры не в пла-
не иерархическом, но в жизненном плане. Вера как усло-
вие любви оказывается не нужной и временной при святом
образе жизни человека лицом к Лицу перед Богом. Надеж-
да в вечной жизни как уже осуществленная, реализованная
также окажется не нужной. Какой смысл надеяться на то, что
уже имеешь? «Не видел того глаз, не слышало ухо, и не при-
ходило то на сердце человеку, что приготовил Бог любящим
Его. (1Кор.2:9)» При исполнении этих слов в жизни святых
праведников, надежда исчезает, но неизреченная любовь к
Богу бесконечно расцветает во всей ее полноте и совершен-
стве.

Журнал Московской Патриархии. М., 1970. № 05. С. 72.



 
 
 

Необходимо также помнить, что любовь к Богу – это все-
гда дар Бога. Никогда человек не может стяжать любовь сам,
своими усилиями без действия благодати Святого Духа. Как
пишет ап. Павел: «Любовь Божия излилась в сердца наши
Духом Святым, данным нам» (Рим. 5, 5). Любовь – это дар
Божий и знак присутствия Бога в жизни христианина.

 
§ 6. Любовь к ближнему в Новом Завете

 
Любовь между людьми призвана стать образом и подоби-

ем любви между Ипостасями Пресвятой Троицы. Горение
христианского сердца истинной любовью к каждому ближ-
нему и является исполнением всех заповедей Божьих, всего
Закона Божия (Гал 5.14; 6.2; Рим 13.8 сл; Кол 3.14), но да-
леко не все из христиан имеют эту любовь в душе во всей
ее полноте. Стяжать спасительную для человека любовь к
ближним возможно только при условии достижения терпе-
ния и смирения, о чем учит Евангелие. «Терпением вашим
спасайте души ваши». (Лук.21:19) Животные способны лю-
бить, но не могут иметь такую силу любви. По святым от-
цам, животные не могут любить так, как люди. Например,
Макарий Великий в труде «Духовные беседы» пишет: «…
в разумной душе есть более царственные силы, то есть во-
ля, совесть, ум и сила любви»123. Итак, сила любви у людей
как разумных существ может весьма отличаться от таковой

123 Макарий Великий. Духовные беседы. – М., 2002. 6.1



 
 
 

у животных.
Автор всецело согласен со святоотеческими идеями, в со-

ответствии с которыми по закону природы люди и животные
любят себя и свое тело124, животные способны на взаимную
любовь между детьми и родителями, «потому что создавший
их Бог вознаградил в них недостаток разума избытком чув-
ства»125. Однако только человеческому сердцу, только чело-
веку как образу Божию доступна христианская любовь к Бо-
гу и ближним. Не к животным, а к личностям Господь обра-
тился со словами: «Дети!.. Заповедь новую даю вам, да лю-
бите друг друга; как Я возлюбил вас, [так] и вы да любите
друг друга».(Иоан.13:33–34). Животное бессловесное и не
сможет понять, о чем идет речь, не сможет познать эти сло-
ва и (что самое главное) воспринять дух этих слов. Только
личность человека благодаря дару слова, дару разума, дару
веру и дару воли способна исполнить слова Господа. Господь
дал человеку все, что необходимо для исполнения этой за-
поведи, для реальной жизни по закону любви, которая недо-
ступна ни для кого больше из живых существ на земле. Та-
ким образом, любовь, жизнь по закону любви – это, на наш
взгляд, главная отличительная особенность человека от лю-
бого друго живого существа на земле. Любовь способна че-
ловека сделать ангелом на земле, соединить небесный и зем-
ной образ существования. Поэтому наибольших высот люб-

124 См.: Августин, блаж. Христианская наука. – М., 2013. 1,27
125 Василий Великий, свт. Беседы на Шестоднев. М., 1999. – С. 68



 
 
 

ви из людей достигают ведущие девственный образ жизни
монашествующие, принявший на себя равноангельский об-
раз и в полной мере добровольное «иго Христово». «Возь-
мите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток
и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим; ибо иго
Мое благо, и бремя Мое легко.» (Матф.11:29,30)

Характеризуя любовь к ближним, Иоанн Богослов пишет
слова: «Будем любить друг друга, потому что любовь от Бо-
га, и всякий любящий рожден от Бога и знает Бога». (1 Ин. 4,
7–8). У ап. Иоанн Богослова истинная братская жертвенная
любовь является явным знаком того, что любящие являются
учениками Христа: «По тому узнают все, что вы Мои учени-
ки, если будете иметь любовь между собою» (Иоан.13:35).
Эта любовь учеников Господа предполагает взаимопонима-
ние, преодоление собственного эгоизма и служение друг дру-
гу. «Носите бремена друг друга, и таким образом исполните
закон Христов» (Гал.6:2). Любовь проявляется в служении и
терпении немощей, которые есть у каждого человека. Снис-
ходительность друг к другу, как и смиренное служение, яв-
ляется верным признаком наличия христианской любви.

Любовь, как исполнение нравственного закона христиан-
ства, есть любовь человека к Богу и другому, поэтому мож-
но говорить о со-любви или взаимной любви Бога к чело-
веку и человека к Богу. Иисус Христос выразил теснейшую
корреляцию евангельского нравственного закона с любовью.
«Кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое… Не любящий



 
 
 

Меня, не соблюдает слов Моих» (Иоанн. XIV. 23, 24). «Если
заповеди Мои соблюдете, пребудете в любви Моей» (Иоанн.
XV, 10.) Любовь выступает основным критерием отделения
людей, исполнивших заповедь любви и не исполнивших ее.
Иисус Христос «скажет и тем, которые по левую сторону:
идите от Меня, проклятые, в огонь вечный, уготованный
диаволу и ангелам его: ибо алкал Я, и вы не дали Мне есть;
жаждал, и вы не напоили Меня; был странником, и не при-
няли Меня; был наг, и не одели Меня; болен и в темнице,
и не посетили Меня… Истинно говорю вам: так как вы не
сделали этого одному из сих меньших, то не сделали Мне.
И пойдут сии в муку вечную, а праведники в жизнь веч-
ную». (Матф.25:41–46). Итак, Иисус Христос есть ближний,
а ближний есть Христос. Любовь к Христу и любовь к ближ-
нему в этом контексте отождествляются. Даже в бомже хри-
стианин встречает Иисуса Христа и относится к нему как
Христу.

 
§ 7. Родительская и семейная

любовь в Новом Завете
 

Отдельно следует рассмотреть то, как в Новом Завете,
прежде всего, у ап. Павла, решается вопрос родительской и
семейной любви. Господь наш Иисус Христос ясно указыва-
ет на две важнейшие для раскрытия нашей темы идеи.

• Идея превосходства девства над семейной жизнью.



 
 
 

• Идея главенства мужа над женой.
Последовательно рассмотрим эти идеи более подробно.

Сам Господь явил высший образец девственного образа жиз-
ни. Мария, мать Иисуса Христа, является Девой, девствен-
ницей. Все апостолы после обращения к Господу вели до му-
чениства своего девственный образ жизни. Наиболее глубо-
ко проникают и в разум, и в сердце христианина слова Иису-
са Христа: «истинно говорю вам: нет никого, кто оставил бы
дом, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену,
или детей, или земли, ради Меня и Евангелия, и не получил
бы ныне, во время сие, среди гонений, во сто крат более до-
мов, и братьев и сестер, и отцов, и матерей, и детей, и земель,
а в веке грядущем жизни вечной. (Мар.10:29–31)» Обратим
внимание, что, говоря о награде, Господь не повторяет ни-
чего про жен, поскольку в Царстве Небесном не будет бра-
ка, а соответственно понятия «жена» и «муж»126 существо-
вать не будут. Будут лишь братья и сестры, живущие равно-
ангельской жизнью в вечный восьмой день. «В воскресении
ни женятся, ни выходят замуж, но пребывают, как Ангелы
Божии на небесах. (Матф.22:30)»

Идея главенства мужа над женой выразилась, в частности,
в том, что Господь наш Иисус Христос, ссылаясь на творение
Богом человека, употребляет определенный порядок слов:
сначало ставит «мужчину», а на второе место «женщину».

126 Понятие «женщина», как и понятие «мужчина» также существовать не мо-
гут в вечной жизни.



 
 
 

«Иисус сказал им в ответ: по жестокосердию вашему он на-
писал вам сию заповедь. В начале же создания, Бог мужчину
и женщину сотворил их (Мар.10:5–7)». Этим порядком слов
Господь сам указывает на превосходство мужчины над жен-
щиной. Бог Сын стал человеком-мужчиной, а не женщиной,
хотя и родился от девственницы. Этим Господь подчерки-
вает, что мужчина является главой над женским полом. Ап.
Павел развивает эту идею главенства мужчин над женщина-
ми в контексте заповеди любви. «Так должны мужья любить
своих жен, как свои тела: любящий свою жену любит само-
го себя. Ибо никто никогда не имел ненависти к своей пло-
ти, но питает и греет ее, как и Господь Церковь, потому что
мы члены тела Его, от плоти Его и от костей Его. Посему
оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене сво-
ей, и будут двое одна плоть.(Еф.5:28–31)». Итак, ап. Павел
своей недвусмысленной аналогией указывает на следующее:
насколько душа важнее и больше ценится в очах Божьих,
чем тело, настолько и мужчина главнее и ценнее перед Бо-
гом, чем женщина. «Так каждый из вас да любит свою жену,
как самого себя; а жена да боится своего мужа.»(Еф.5:33) Не
сказано, что муж должен бояться жены, а сказано, что жена
должна почитать мужа, как имеющего главенство перед Бо-
гом. Идея послушания жены мужу развивается ап. Павлом в
следующих словах: «Жены, повинуйтесь своим мужьям, как
Господу, потому что муж есть глава жены, как и Христос гла-
ва Церкви, и Он же Спаситель тела. Но как Церковь повину-



 
 
 

ется Христу, так и жены своим мужьям во всем.» (Еф.5:22–
24) Без послушания жены мужу не возможен ни христиан-
ский брак, ни христианская семья, как не возможно без фун-
дамента послушания построить здание Церкви как общины
верующих во Христе.

Учение о родительской любви в Новом Завете состоит
в том, что родительская любовь всегда должа иметь более
низкое по иерархическому рангу положение, чем любовь к
Иисусу Христу. «И враги человеку – домашние его. Кто лю-
бит отца или мать более, нежели Меня, не достоин Меня;
и кто любит сына или дочь более, нежели Меня, не достоин
Меня; и кто не берет креста своего и следует за Мною, тот
не достоин Меня.» (Матф.10:36–38) Истинным Родителем
христиан является Бог Отец. Господь повелевает нам обра-
щаться к Богу именно как к Отцу, чем вносит Божественный
смысл в отношения между родителями и детьми. «И отцом
себе не называйте никого на земле, ибо один у вас Отец, Ко-
торый на небесах (Матф.23:9)» Это, на первый взгляд, непо-
нятная фраза оказывается понятна, если понимать ее не пря-
молинейно, а в духовном смысле. Вечным отцом действи-
тельно является только Бог. Наши земный родители, как и
вообще все земное, является временным. При жизни в веч-
ности, различие между «отцами» и «детьми» стирается, по-
скольку не существует ни возраста, ни смены поколений.
Единственно существенным является отношение к Богу как
Отцу. «Отче наш, сущий на небесах! (Лук.11:2)», – эти дерз-



 
 
 

новенные слова могут сказать те, кто являются образами
Небесного Отца, его детьми. И наши родители, и мы, и наши
дети – все мы являемся детьми Единого Отца и перед Ним
равны. Родительская любовь является временной и земной.
Она пройдет, когда Бог сотворит новое небо и новую землю
(Ис.66:22).

Итак, любовь в Новом Завете есть высший добродетель-
ный плод христианской жизни. Любовь понимается в Новом
Завете в трех основных взаимосвязанных смыслах:

1. как дар Бога людям;
2. как Заповедь;
3. как ответный дар человека к Богу, дар милосердия и

самопожертвования.
Новозаветное понимание человека и любви как ага-

пэ (ἄγάπη) выступило мировоззренческим и содержатель-
но-смысловым истоком учения о любви в патристике. Уче-
ние святых отцов IV–V вв. о любви как агапэ (ἄγάπη), как
венца аскетического делания и христианских добродетелей,
мы рассмотрим во второй части нашего исследования.



 
 
 

 
Глава 3. Учение о любви
святых отцов II–IV веков

 
Поскольку добродетель любви в христианстве велика, свя-

тые отцы особое внимание уделяли тематике любви. В дан-
ной главе мы рассмотрим взгляды святых отцов II–IV ве-
ков на христианскую любовь. В фокус нашего рассмотрения
попадают предшественники западных святых отцов: свщмч.
Игнатий Антиохийский, св. Иустин Философ, Тертуллиан,
свщмч. Мефодий Олимпийский и Ориген.

 
§ 1. Учение о любви свщмч.

Игнатия Антиохийского.
Евхаристический образ любви

 
Священномученик Игнатий Антиохийский – святой отец,

апологет I–II вв., принявший мученическую кончину. Уче-
ние о любви свщмч. Игнатия Антиохийского находится в
русле новозаветной традиции. В нем наиболее ярким, на наш
взгляд, является сравнение любви с св. Евхаристией. «Они
(еретики) удаляются от Евхаристии и молитвы, потому что
не признают, что Евхаристия есть Плоть Спасителя нашего
Иисуса Христа, которая пострадала за наши грехи, но кото-
рую Отец воскресил по своей благости. Таким образом, от-



 
 
 

метая дар Божий, они умирают… Им надлежало бы держать-
ся любви (Евхаристии), чтобы воскреснуть»127.

Свщмч. Игнатий подчеркивал значение Евхаристии в стя-
жании христианской любви. Приобщение к любви есть при-
частие Св. Христовых Тайн. Свщмч. Игнатий напрямую
отождествляет любовь с Кровью Христа. «Стяжавши кро-
тость, утвердите себя взаимно в вере, которая есть плоть Гос-
пода, и в любви, которая есть кровь Иисуса Христа. Никто
из вас да не имеет ничего против ближнего своего»128. Без
литургического общения, без участия в Таинствах Церкви,
прежде всего, в Евхаристии, соединение человека с Любо-
вью Божией невозможно.

Итак, тема любви развивается Игнатием Антиохийским
из темы Евхаристии и экклезиологической тематики. Лю-
бовь является силой скрепления членов в единство Церкви.
Он пишет к смирнянам: «вы непоколебимо тверды в вере,
как будто пригвождены ко Кресту Господа Иисуса и плотью и
духом, утверждены в любви Кровью Христовою и преиспол-

127 Цит. по: Легеев М., свящ. Учение Церкви о преложении Святых Даров в
таинстве Евхаристии по трудам святых отцов в период VI–XV вв. Монография
на соискание ученой степени кандидата богословия. СПб. 2010. См. так же: Иг-
натий Антиохийский, свмч. Послание к смирнянам // Писания мужей апостоль-
ских. М.: Издательский Совет РПЦ, 2003. Репринт: СПб.: Издание второе, кни-
гопродавца Тузова, 1895. Гл. VII. С. 366–367 (304–305)

128 Игнатий Антиохийский, свщмч. Послание к траллийцам. // Писания мужей
апостольских. М., 2003. Репринт: СПб.: Издание второе, книгопродавца Тузова,
1895. – С. 350 (288)



 
 
 

нены веры в Господа нашего»129. Залогом церковного един-
ства является единство в любви.

 
§ 2. Образ любви как
пути, ведущего к Богу

 
Кроме евхаристического образа, для выражения любви

свщмч. Игнатий использует образ пути, по которому вместе
идут христиане. «Любовь служит путем, возводящим к Бо-
гу. Потому все вы спутники друг другу. Богоносцы и Храмо-
носцы, святоносцы, во всем украшенные заповедями Иисуса
Христа… Вы, как свойственно другой жизни, ничего не лю-
бите, кроме одного Бога»130. Лишь Бог в полноте своей есть
Любовь и только в Его любви мы можем полюбить ближнего.
Идя по этому пути, человек призван на деле явить себя хри-
стианином, то есть творить конкретные дела любви. «Хра-
ните веру и любовь и на деле показывайте себя христиана-
ми. Это, впрочем, не безызвестно, если вы имеете к Иисусу
Христу совершенную веру и любовь, которая суть начала и
конца жизни. Вера начало, а любовь конец, обе же в соеди-
нении суть дела Божьего; все прочее, относящееся к добро-

129 Игнатий Антиохийский, свмч. Послание к смирнянам. // Писания мужей
апостольских. М.: Издательский Совет РПЦ, 2003. Репринт: СПб.: Издание вто-
рое, книгопродавца Тузова, 1895. С. 364 (302)

130  Игнатий Антиохийский, свмч. Послание к Ефесянам. [Электронный ре-
сурс] – Режим доступа: URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67544/#toc1 (дата
обращения 10.03.2014)



 
 
 

детели, от них происходит. Никто, исповедующий веру, не
грешит, и никто, стяжавший любовь, не ненавидит. Дерево
познается по плоду своему…»131 Тот, кто говорит, что лю-
бит, но не живет по любви, не действует по любви, не может
называться христианином.

 
§ 3. Связь учения о любви

с триадологией свщмч.
Игнатия Антиохийского

 
Триадология свщмч. Игнатия, как и триадология Тертул-

лиана неразрывно связана с учением о любви, поскольку
Ипостаси Троицы пребывают в единстве в любви. Отноше-
ния между Ипостасями св. Троицы есть образец любви для
христиан. Игнатий Антиохийский поучает верующих в сле-
дующих словах: «таким образом, постарайтесь укрепиться
в учении Господа и апостолов для того, чтобы во всем, что
творите, быть успешным духом и плотью, любовью и верою
в Сыне, и в Отце, и в Духе»132.

На наш взгляд, идея исихии любви, которая характерна
для блаж. Августина, имеет свой корень в идее творческо-
го молчания Божия, которую выражает свщмч. Игнатий в

131  Игнатий Антиохийский, свмч. Послание к Ефесянам. [Электронный ре-
сурс] – Режим доступа: URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67544/#toc1 (дата
обращения 10.03.2014)

132 Ignatius Antiochensis. Epistolae/ P.Migne – Vol. 17 – Paris, 1857. 2.13.1



 
 
 

следующих словах: «Бог проявил себя посредством Иисуса
Христа, Сына Своего. Он есть Его Слово, рождающееся из
молчания (αὐτοῦ λόγος ἀπὸ σιγῆς προελθών)»133.

Таким образом, свщмч. Игнатий понимает любовь в трех
основных контекстах.

1.  Триадологический контекст. Любовь как присущая
Ипостасям Св. Троицы.

2. Евхаристический контекст. Любовь как Кровь Христо-
ва.

3. Нравственно-практический аспект. Любовь как выра-
женная в конкретных «плодах», то есть добрых делах.

 
§ 4. Учение св. Иустина Мученика о

любви. Миссионерское значение любви
 

Среди отцов-апологетов II века особое значение и извест-
ность благодаря теории о «семенных Логосах» получил св.
Иустин Философ, который, так же как свщмч. Игнатий, при-
нял мученическую кончину.

Св. Иустин Мученик упоминает о любви в миссионер-
ском и апологетическом контексте. Иустина Философа при-
нять христианство побудила любовь к тем пророкам и мис-
сионерам, которые проповедовали Имя Христово и Его уче-
ние. Он описывает свой глубокий внутренний опыт обраще-
ния к Христу. Услышав слова пророка-миссионера, Иустин

133 Ignatius Antiochensis. Epistolae/ P.Migne – Vol. 17 – Paris, 1857. 2.8.2



 
 
 

пришел в состояние полного внутреннего преображения: «в
сердце моем тотчас возгорелся огонь, и меня объяла любовь
к пророкам и тем мужам, которые суть други Христовы; и,
размышляя с самим собою о словах его, я увидел, что эта
философия (учение Христово – П.О.) есть единая, твердая
и полезная.»134

В апологии, адресованной Императору Титу, св. Иустин
говорит о любви к истине как особой любви, отвергающей
все заблуждения и неверные суждения, прежде всего, о вере.
«Люди истинно благочестивые и любомудрые должны ува-
жать и любить только истину и отказываться от последова-
ния мнениям предков, когда они худы: такова обязанность,
внушаемая разумом.»135

Святой мученик говорит, что христиане засвидетельство-
вали верность Богу любовью к жизни по Заповедям Божьим.
«Мы желаем вечной и чистой жизни, мы стремимся к пре-
быванию с Богом, Отцом и создателем всего мира, и спешим
исповедать нашу веру, будучи убеждены и веруя, что такой
награды могут достигнуть те, которые делами своими засви-
детельствовали перед Богом верность в служении Ему и лю-
бовь к жизни у Него, недоступной для зла.»136 Итак, любовь

134 Иустин Мученик, св. Диалог с Трифоном иудеем. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67694/ (дата обращения
10.03.2014)

135 Иустин Мученик, св. Апология. [Электронный ресурс] – Режим доступа:
URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67694/ (дата обращения 10.03.2014)

136 Иустин Мученик, св. Апология. [Электронный ресурс] – Режим доступа:



 
 
 

является доказательством верного служения Богу.
Св. Иустин, призывая нас любить всех без исключения

людей, отождествляет любовь и праведность. «Итак, если вся
праведность разделяется на два вида: в отношении к Богу и
людям, то кто, как говорит Писание, «любит Господа Бога
всем сердцем и всею силою и ближнего, как самого себя»,
тот по истине праведен. А вы никогда не показывали доброго
расположения и любви ни к Богу, ни к пророкам, ни к себе
самим.»137 Два вида праведности соответствуют двум видам
любви: к Богу и к ближним. Тот, кто любит Бога и ближне-
го, того можно считать праведным. Если мы не любим Бога
и своих ближних, то наша праведность не превосходит пра-
ведности иудеев, которые оказались «идолослужителями и
убийцами праведников, так что возложили руки на Самого
Христа»138.

На наш взгляд, подобным соотнесением праведности и
любви св. Иустин Философ подчеркивает такое качество
любви, как святость. Не человек сам становится святым, но
любовь, войдя в человека, постепенно освящает его и таким
образом он становится праведником и при этом считает себя

URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67694/ (дата обращения 10.03.2014)
137 Иустин Мученик, св. Диалог с Трифоном иудеем. [Электронный ресурс]

– Режим доступа: URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67694/ (дата обращения
10.03.2014)

138 Иустин Мученик, св. Диалог с Трифоном иудеем. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://predanie.ru/lib/book/read/67694/ (дата обращения
10.03.2014)



 
 
 

великим грешником.
 

§ 5. Тертуллиан. Богословие
жертвы, увенчанной

любовью и посвященной Богу
 

Дальнейшее развитие учениео любви осуществляется у
святых отцов и церковных писетелей III в. Одним из первых
западных церковных писателей и разработчиком латинской
богословской системы, обратившийся к вопросу о любви,
был выдающийся христианский богослов Квинт Септимий
Флорент Тертуллиан. Тертуллиан одним из первых в латин-
ской патристике выявил место любви в христианской догма-
тической и нравственной системе. Такие западные ученые,
как Э. Эванс, Э. Осборн, Р. Канталамесса, А. Д’Алэ рассмат-
ривали учение о любви Тертуллиана в контексе всей его бо-
гословской системы.139 Однако работы, посвященные бого-
словию любви Тертуллиана, отсутствуют. Поэтому наш ана-
лиз тертуллиановского богословия любви будет посвящен
ликвидации подобных «белых пятен» в рассматриваемой те-
матике.

139 См.: D’Alès A. La théologie de Tertullien. Paris, 1905; Evans E. Introduction //
Idem. Q. S. Fl. Tertullians, Treatise against Praxeas. London, 1948. P. 1–88; Osborn
E. Tertullian, first theologian of the West. Cambridge, 1997; Cantalamessa R. La
Christologia di Tertulliano. Friburgo, 1962; D’Alès A. La théologie de Tertullien.
Paris, 1905.



 
 
 

После обращения в христианство Тертуллиан всю силу
своего ораторского таланта направил на защиту христиан-
ского вероучения от нападок гностических и других ерети-
ческих учений. Несмотря на то, что среди его трактатов не
существует произведения, посвященного всецело любви, мы
можем реконструировать его богословские представления о
любви по ряду сочинений.

В сочинении «О покаянии» Тертуллиан пишет, что лю-
бовь в своей полноте присуща лишь Богу. Только Бог как
Отец есть Полнота Любви. Он прост в своей любви. Любовь
Бога Отца проста и при этом всеобъемлюща. Обращая наше
внимание на евангельскую притчу о блудном сыне, Тертул-
лиан восклицает: «Кого нам нужно понимать под этим от-
цом? Разумеется, Бога, ибо нет другого такого Отца, столь
полного любви.»140 Где искать такую полноту любви, как не
у Бога?

В центре его размышлений находится жертва Христова и
наша жертва, добровольно приносимая Богу, который «ищет
подобных поклонников. Мы – истинные поклонники и ис-
тинные жрецы, которые, молясь духом, в духе приносим мо-
литву Богу, как подобающую и приятную Ему жертву, кото-
рую Он, конечно, искал и которую для Себя предвидел. Эту
жертву, от всего сердца посвященную, верой упитанную, ис-

140  Тертуллиан. О покаянии. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

тиной очищенную, невинностью сохраненную, непорочно-
стью чистую, любовью увенчанную, со множеством добрых
дел, псалмами и гимнами, мы должны возносить на алтарь
Божий, и все нам будет даровано от Бога» 141. Жертва, увен-
чанная любовь – это и есть жертвенная любовь, ибо в жерт-
ве, в конкретных добрых делах есть осуществление любви
к Богу и ближнему. Чистота любви, ее непорочность высту-
пает условием и одновременно результатом этой жертвы, на
которую способны лишь истинные христиане.

 
§ 6. Понятия «терпение» и
«любовь» у Тертуллиана

 
В труде «О терпении» Тертуллиан рассматривает терпе-

ние как основу, как первую ступень на пути к любви. «А лю-
бовь (dilectio) – величайшее таинство веры, сокровище хри-
стиан, которую апостол хвалит всеми силами, полученными
от Духа Святого, чем она воспитывается, если не школой
терпения?»142 Как человек может полюбить ближнего, если
он не может его даже терпеть, если «лучшее лакомство» во
время поста – это ближний? Чудо стяжания любви дости-

141  Тертуллиан. О молитве. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)

142  Тертуллиан. О терпении. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

гается постоянным и тяжким трудом терпения. «Терпением
вашим спасайте души ваши» (Лук.21:19). Терпением мы об-
ретаем постепенно любовь, укрепляем веру и спасаемся в
надежде. «Поэтому апостол говорит: Любовь все переносит,
все выдерживает, – несомненно, потому что терпелива. Сле-
довательно, по заслугам она никогда не погибнет. А прочее
уничтожится, растратится, исчерпается: языки, науки, про-
рочества. Останутся же: вера, надежда, любовь (ср.  13, 8;
13). Bepa, которую ввело терпение Христа; надежда, кото-
рой жаждет терпение человека; любовь, которой, под води-
тельством Бога, сопутствует терпение.»143 Только тот чело-
век, которого ведет лично Бог по жизненному пути посте-
пенно стяжает любовь. Главным условием совершенствова-
ния в любви является безграничное терпение. Запастись тер-
пением значит быть готовым переносить все ради Христа.
Любые страдания и скорби не страшны и выступают «учи-
тельницами любви» для мудрого терпеливого христианина.
Терпение «любви способствует, смирению научает, покая-
нию содействует, к исповеданию предназначает, плотью ру-
ководит, духу служит, язык обуздывает, руку удерживает, ис-
кушения подавляет, соблазны изгоняет, мученичество вен-
чает, бедного утешает, богатого укрощает, слабого поддер-
живает, здорового ободряет, верующего услаждает, язычни-

143  Тертуллиан. О терпении. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

ка привлекает, доверяет слугу господину, а господина – Бо-
гу»144, – восторженно восклицает Тертуллиан.

 
§ 7. Убийство и любовь.

Тертуллиановская интерпретация
антитезы «ненависти-любви»

 
Антитеза «ненависти-любви», на наш взгляд, раскрывает-

ся Тертуллианом сквозь призму анализа евангельских слов:
«Вы слышали, что сказано древним: не убивай, кто же убьет,
подлежит суду. Я говорю вам, что всякий, гневающийся на
брата своего напрасно, подлежит суду; кто же скажет брату
своему: «рака», подлежит синедриону; а кто скажет: «безум-
ный», подлежит геенне огненной. (Матф.5:21–22)». Антите-
зой любви является убийство, под которым понимается не
только лишение кого-то жизни, а любое злословие, неоправ-
данный гнев и клевета. «Убийством же Он (Господь – П. О.)
считает также и злословие с поношением, а также гневли-
вость и небрежение братской любовью.»145

144  Тертуллиан. О терпении. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)

145  Тертуллиан. Об идолопоклонстве. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

 
§ 8. Понятие любви к
плоти у Тертуллиана

 
Особым предметом рассмотрения Тертуллиан ставит лю-

бовь к плоти. Может ли человек правильно любить себя, если
он не научится умеренно любить свою плоть? Бог Воплотив-
шийся сам показал нам пример правильной и богоугодной
любви к плоти. «Что Бог благ, мы знали; что только Он один
совершенен, узнали от Его Христа. Он, заповедуя любовь
сначала к Себе, а потом к ближнему, и Сам исполнит то, что
предписывает. Он будет любить плоть, столь близкую Ему:
Она слаба – но сила совершается в немощи (2 Кор. 12, 9),
она немощна – но во враче нуждаются только больные (Лук.
5,31); она не знатна – но незнатным мы оказываем больше
попечения (1 Кор. 12, 23); она погибла – но: Я, – говорит
Христос, – пришел спасти погибшее (Лук. 19,10); она греш-
на – но Господь говорит: Более хочу спасения грешника, чем
смерти его (Иез. 18,23); она осуждена – но Я, – говорит Гос-
подь, – поражу и Я исцелю (Втор. 32, 39).»146

Тертуллиан видит в любви к плоти эсхатологический ас-
пект. Бог, создавший плоть, ее восстановит во время воскре-
сения мертвых. «В самом деле, если Бог все создал из ниче-

146  Тертуллиан. О воскресении плоти. [Электронный ре-
сурс] – Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

го, Он может и плоть, обратившуюся в ничто, опять создать
из ничего»147

Братская любовь к христианину, заключенному за Имя
Христово в темницу, выражается по Тертуллиану не только
в молитвенной поддержке, но и в попечении о его плоти.
«Неважно, что вы в мирской темнице… Я уж не говорю о
награде, которую Бог обещает мученикам. Продолжим срав-
нение мира с темницей и посмотрим, не больше ли выигры-
вает в ней душа, нежели теряет тело. Скажем больше: плоть
тут не теряет необходимого благодаря попечению церкви и
любви братьев, а душа обретает поддержку в вере.»148

Значение плоти в любви по Тертуллиану настолько вели-
ко, что он рассматривает любовь не как сущность всего че-
ловека, а лишь как превходящее (conceptiva) свойство души,
связанное с субстанцией (substantiva) тела.

Ссылаясь на слова ап. Павла: «да даст вам… верою все-
литься Христу в сердца ваши, чтобы вы, укорененные и
утвержденные в любви, могли постигнуть со всеми святыми,
что широта и долгота, и глубина и высота, и уразуметь пре-
восходящую разумение любовь Христову, дабы вам испол-
ниться всею полнотою Божиею». (Еф.3:16–19), он пишет:

147  Тертуллиан. О воскресении плоти. [Электронный ре-
сурс] – Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)

148  Тертуллиан. К мученикам. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

«Значит, веру и любовь он (ап. Павел – П.О.) считает не
сущностным свойством (substantiva) души, а привходящим
(conceptiva); но сказав в сердцах, он отнес и самого внутрен-
него человека к плоти, ибо поместил его в сердце, а сердце
есть неотъемлемая часть субстанции плоти.»149

К ложной «любви» Тертуллиан относит любовь к роско-
ши, в основе которой лежит тщеславие и похоть. Со всей
остротой своего ума и красноречия он пишет: «Да любовь к
роскоши и тщеславие надежнее любого суеверия! В кубках
и тарелках скорее нуждается тщеславие, чем суеверие. Лю-
бовь к роскоши требует венков в большем количестве, чем
обряды.»150 Такая любовь к земным вещам является формой
идолопоклонничества, к которой все более приобщаются со-
временные люди.

Выражениями похоти, плотской «любви» являются пре-
любодеяние, разврат, «продажная любовь» (проституция),
смешение кровей (инцест), которые описаны в античных
трагедиях и комедиях. «И сколько существует на свете пре-
любодеяний, разврата, продажной любви (будь то в публич-
ном доме или на улице), столько и смешения кровей, сочета-
ния родов, а отсюда – поводов к кровосмешению. Отсюда во

149  Тертуллиан. О воскресении плоти. [Электронный ре-
сурс] – Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)

150  Тертуллиан. Об идолопоклонстве. [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

множестве берут свое начало сюжеты мимов и комедий» 151

Антитеза «похоть – любовь» у Тертуллиана раскрывается
с помощью понятия девства, что было характерной чертой
той эпохи. Пример девственников, невест Божьих «пусть…
укрепит тебя в воздержании, пусть плотская похоть усту-
пит любви божественной, и за временные, преходящие радо-
сти ты получишь вознаграждение небесное, вечное.»152 Дев-
ственникам оказывается открытой такая перспектива духов-
ного роста, которая закрыта для женатых, как погруженных
в мирские дела и связанных узами обязательств.

Итак, подытоживая разговор о теме любви, единения в
любви у Тертуллиана, отметим, что церковный писатель го-
ворит о таковой в нескольких наиболее общих смыслах:

1. О любви как жертве Христовой, которую Он принес за
грехи всего мира.

2. О любви как привходящем, а не сущностном свойстве
души.

3. О любви к плоти, которая предписана Богом.
Церковь не только сохранит богословие любви Тертулли-

ана, но и будет развивать его в последующие эпохи.

151  Тертуллиан. К язычникам [Электронный ресурс]
– Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)

152  Тертуллиан. К жене. [Электронный ресурс] –
Режим доступа: URL: http://www.golden-ship.ru/load/t/tertullian/
izbrannye_sochinenija_tertullian/478-1-0-1743 (дата обращения 10.03.2014)



 
 
 

 
§ 9. Богословие любви у св.
Мефодия Олимпийского

 
Другим не менее известным представителем патристики

III века был св. Мефодий Олимпийский. Исчерпывающий
анализ богословия свщмч. Мефодия Олимпийского пред-
ставлен в работе архиепископа Михаила (Мудьюгина) «Свя-
той священномученик Мефодий и его богословие»153.

Вдохновленный «Пиром» Платона Мефодий Олимпий-
ский (III–нач. IV в.) пишет труд, подобный платоновскому
по стилю и диалоговой форме – «Пир десяти дев, или О дев-
стве», в котором противопоставляет платоновский эрос хри-
стианскому девству. В целом, по Платону, любовь являет-
ся одним из собственных движений души, с помощью ко-
торых она правит Вселенной. «Душа правит всем, что есть
на небе, на земле и на море, с помощью своих собственных
движений, названия которым следующие: желание, усмотре-
ние, забота, совет, правильное и ложное мнение, радость и
страдание, отвага и страх, любовь и ненависть… Пользуясь
всем этим, душа, восприняв к тому же поистине вечно боже-

153  Михаил (Мудьюгин), архиеп. Святой священномученик Мефодий и его
богословие// БТ, Выпуск 11, М.1973. – С. 5–54; Михаил (Мудьюгин), архиеп.
Святой священномученик Мефодий и его богословие// БТ,Выпуск10, М.1973. –
С. 7–58



 
 
 

ственный Ум, пестует все и ведет к истине и блаженству»154.
Изменяя смысл мысли Платона, Мефодий утверждает, что
любовь, направленная на высшие христианские добродете-
ли, постоянно должна сохраняться в мыслях и уме. Она есть
духовное сокровище.

В первой же речи мефодиевского «Пира» Маркелла го-
ворит о трудности взятия на себя подвига девства. Исполь-
зуя платоновский образ «колесницы» души, Мефодий в яр-
кой поэтической форме отмечает превосходство девства над
эротическим чувством, называемым сладострастием. «Нуж-
ны крепкие и мужественные природные силы, которые, стре-
мительно воспарив над потоком сладострастия, направля-
ют колесницу души в высоту»155 Эта идея превосходства
воздержанной, девственной души проходит красной нитью
сквозь канву диалога в труде «Пир десяти дев, или О дев-
стве» Мефодия.

Какова взаимосвязь между любовью и девством? Любовь
усиливает стремление души к девству, помогает выполнить
подвиг девства достойно. В порядке добродетелей, символи-
чески изображенных Мефодием в виде ветвей, которые нуж-
но принести на божественный пир, любовь занимает одно из
центральных мест: 1. «ветви пальмовые» – богословие и до-
стигаемая с помощью него победа над страстями; 2. «широ-

154 Платон. Сочинения. Т. 3. Ч. 2. M., 1972. – С. 392–394.
155 Святый Мефодий, епископ и мученик, отец Церкви III-го века. полное со-

брание его творений. – СПб, 1905. – С.123



 
 
 

колиственные ветви» – это любовь-агапэ, которая ветвиста,
то есть многоразлична и плодоносна. «Любовь есть плодови-
тое дерево и широколиственнейшее из всех, как изобилую-
щая и исполненная благодатных даров»156; 3. «ветви вербо-
вые» – правда, ведущая к мудрости; 4. «ветви агноса» – дев-
ство, которое украшает все предыдущие добродетели.

В свою очередь, невоздержание и отвержение девства пол-
ностью лишают человека по Мефодию Олимпийскому воз-
можности спасения. «Пусть же отойдут прочь невоздержные
и по своему сладострастию отвергающее девство! Как могут
войти на праздник со Христом неукрасившие своей кущи
ветвями девства, этим богонасажденным блаженным расте-
нием, которым должны облекаться и осенять свои чресла по-
спешающие на этот праздник и брак? Вникните же, прекрас-
ные девы, в самое Писание и заповеди, как Слово (Божие)
поставило девство в заключение всех вышесказанных доб-
родетелей, научая, сколь оно прекрасно и вожделенно при
воскресении и как без него никто не получит обетованных
благ; его мы, девствующие, преимущественно и возделыва-
ем и приносим Господу.»157 Законный брак еще не гаранти-
рует человеку сохранение его от блудной страсти и похоти.
«А похотливые, хотя и не предающиеся прелюбодеянию, но
с одною и законною женою обращающиеся невоздержно, как

156 Святый Мефодий, епископ и мученик, отец Церкви III-го века. полное со-
брание его творений. – СПб, 1905. – С.124

157 Там же



 
 
 

будут праздновать, как будут веселиться, когда они не укра-
сили своей кущи, т. е. плоти, ветвями агноса»158 Итак, брак
не является гарантом целомудрия.

В толковании на книгу «Песнь песней» Мефодий, как и,
по сути, все византийские философы, отношения между же-
нихом и невестой, наполненные эротическими образами,159

переводит в духовную плоскость отношений между Богом
Иисусом Христом и человеческой душой, украсившей се-
бя христианскими добродетелями, прежде всего, девством.
«Сам Христос, восхваляя твердо пребывающих в девстве,
говорит: что лилия между тернами, то возлюбленная моя
между девицами, сравнивая дар девства с лилией по чисто-
те, благоуханию, приятности и красоте. Подлинно девство
есть весенний цветок, нежно произращающий на своих все-
гда белых листьях цвет нетления.»160

Таким образом, по учению Мефодия Олимпийского, пло-

158 Там же, с.131
159 Например, «два сосца твои – как двойни молодой серны, пасущиеся меж-

ду лилиями.(Песн.4:5)», «как половинки гранатового яблока – ланиты твои под
кудрями твоими. (Песн.6:7)» и т.д

160 Там же. Ср. также с тем, как Михаил Пселл толкует книгу «Песнь Песней»:
«Песнь песней является сочинением, которое весьма искусно представит тебе
образ усовершенствования самой человеческой души и представит тебе это в об-
разе некоего обручения: потому что мудро оно представит Христа в образе Же-
ниха, а в образе Невесты – душу, любящую Христа и пламенеющую любовью к
Жениху…Заключает же оно в себе и некий смысл (всего содержания) как ска-
занного по отношению к Церкви» [Пселл М. Богословские сочинения / пер. ар-
хим. Амвросия (Погодина). СПб., 1998. – С.123]



 
 
 

дом девства, как и всей христианской жизни, является свя-
тость. Любовь по Мефодию есть одна из труднодостижимых
и наиболее высоких добродетелей, которая необходима для
достижения цели христианской жизни.

 
§ 10. Влияние богословия

Оригена на учение о любви в
латинской патристике IV–V вв

 
Ученик св. Климента Александрийского и неоплатоника

Аммония Саккоса, Ориген (около 182–254 г. н. э.) был ин-
теллектуальным центром эпохи патристики III века. Неорди-
нарность личности Оригена и неоднозначность его мировоз-
зрения, наличие в его сентенциях явных заблуждений и от-
ступлений от Православного вероучения, отразилась и на его
взгляде на любовь. Александрийский учитель смог создать
систему христианского богословия, в которой понятие люб-
ви Бога к человечеству, как и всему падшему творению, за-
нимает одно из ключевых мест. Д. И. Тихомиров подчерки-
вает мощь оригеновского влияния на пути развития свято-
отеческого богословия. «Влияние Оригена на христианское
общество несомненно было велико, – оно явственно сказа-
лось на всей интеллектуальной жизни христианского мира
времен вселенских соборов»161.

161 Тихомиров Д. свт. Григорий Нисский как моралист. Этико—историческое



 
 
 

Ориген, по мнению авторитетного патролога Епифанови-
ча С. Л.162, явно находился под сильным неоплатоническим
воздействием, которое до конца так и не смог преодолеть,
что сыграло, безусловно, свою роль в осуждении его ерети-
ческих взглядов.

В центре внимания Оригена находится любовь Иисуса
Христа к человечеству, которая распространяется не толь-
ко на тех, кто стал христианином или станет им, но и на
абсолютно каждого человека. Всеохватность Божественной
любви распространяется и на язычников, и на иудеев, что
подчеркивает в толковании на Евангелие от Матфея. «Как
Сын любви Божией, Христос, по предведению, любил тех,
которые имели уверовать (в Него) из язычников, но любил
и иудеев, как семя святых отцов, которым принадлежат усы-
новление, и слава, и заветы, и обетования, – любил – как вет-
ви доброй маслины. А любя их, Он видел, какие бедствия
они имели претерпеть, испросив Его на смерть, а Варавву из-
брав на жизнь; потому-то, скорбя о них, Он и говорил: «От-
че Мой! Если возможно, да минует Меня чаша сия». Отре-
шаясь от Своего сожаления (desiderium об иудеях) и видя,

исследование. Могилев—на—Днепре, 1886. С. 380
162 По этому поводу Епифанович С.Л. отмечает: «Наибольшее влияние на Ори-

гена оказал платонизм и неоплатонизм (Филон). Платоновским духом запечат-
лён весь идеалистический склад его системы: таково предпочтение у него бытия
идеального пред чувственным, учение об идеях, о предсушествовании и падении
душ и т. п.» [Епифанович С. Л. Лекции по патрологии. СПб.: Воскресение, 2010.
с. 532] Исключением не является и учение о любви Оригена.



 
 
 

какую пользу принесет Его страдание целому миру, Он го-
ворил: «впрочем, не как Я хочу, но как Ты»163. Божественная
любовь распялась, приняла жуткую мученическую смерть
ради спасения мира.

Профессор В. В. Болотов таким образом трактует эту
идею Оригена: «Цель Оригена – дать посильно полный
живой образ бесконечно милосердного Богочеловека, дать
конкретное выражение той всеобъемлющей любви, которая
проявилась в таком величии в молитве: «Отче! Прости им»,
и – насколько это касается общего действия на чувство –
нельзя сказать, чтобы эта великая задача была выполнена
неискусно: образ Христа, который молится, «да минует Его
чаша» страданий, не вследствие даже слабости Его челове-
ческой природы – Он молится, чтобы Ему послан был даже
еще более тяжкий вид смерти, лишь бы плоды ее были более
полны и всеобъемлющи, – а единственно потому, что Он не
хочет ничьей гибели»164

163 Origenes. Exhortatio ad martyrium // ed. P. Koetschau, Origenes Werke – Vol.
1 – Leipzig: Hinrichs, 1899, n. 29 p. 292

164 В.В. Болотов. Учение Оригена о Св. Троице. СПб, 1879, – с.343.
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