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[bookmark: _Toc121776681]Введение

	
	Русский человек ничего не знает выше христианства, да и представить не может ... вникните в православие: это вовсе не одна только церковность и обрядность, это живое чувство, обратившееся у народа нашего в одну из тех основных живых сил, без которых не живут нации.

Ф.М.Достоевский



Действительно, влияние Православной Христианской веры на Россию велико. Недаром большинство россиян придерживаются и исповедуют данную религию.  Православие можно считать традиционной и культурообразующей религией, ведь благодаря ей определились культурные идентичности и специфика отечественной культуры в пространстве мировой цивилизации. Христианская этика в течение веков закладывала фундамент православного образа жизни у жителей нашей страны, отношение к семье, к другим людям, к природе, к животным. Христианская тематика питает образами, идеалами, идеями творческую сферу. Искусство, литература, музыка, архитектура используют религиозные понятия и символы, периодически возвращаются к православным ценностям, изучают и переосмысливают их. Да  и в целом, христианство, резко  противопоставляя идеальное материальному, способствовало духовному развитию человека и его культуры.
Актуальность темы:
Актуальность данной темы обусловлена тем, что даже сейчас, в современном мире, религия занимает не последнее место  в искусстве и в жизни целом. Некоторые люди посвящают свою жизнь служению Господу, другие – искусству, связанному с религией, немногие – изучению Библейских событий, многие вообще даже не осознают вклад православия в нашу жизнь, культуру. У народа нашей страны присутствуют единые принципы, унаследованные нами именно от Христианской веры. Поэтому я считаю, изучение роли Православия в нашу культуру очень важным.
Цель работы:
Изучить место и роль Православия в развитии русской культуры.
Задачи:
1. Изучить научную литературу о Православии.
2. Рассмотреть, как влияло Православие на отечественную культуру.
3. Оценить вклад и роль Православия в культуру нашей страны.
Во время работы над рефератом, я пользовалась теоретическими методами исследования и электронными ресурсами.
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1. Становление и развитие Православия в России
Церковное предание повествует о крещении князя Владимира в захваченном им крымском городе Корсуни (Херсонесе). Византийские и сирийские, а также древнерусские источники позволяют восстановить внешнеполитический контекст происходивших событий. В 987 г. Византийская империя была охвачена мятежом, который поднял полководец Варда Фока (?—989). Ввиду смертельной опасности, нависшей над Македонской династией, стоявшей тогда во главе Византии, император Василий II (976—1025 гг.) отправил посольство в Киев к князю Владимиру с просьбой о помощи. Владимир дал согласие, однако его условием был брак с сестрой византийского императора Анной (963—1012). В 988 г. русское войско помогло Василию II нанести мятежникам два решительных поражения, однако император не торопился с отправкой на Русь невесты для своего союзника. В ответ Владимир осадил и захватил Корсунь. В результате опасность нависла над важнейшим торгово-экономическим узлом империи. Однако брак багрянородной принцессы с язычником был бы вопиющим нарушением норм византийской политической идеологии. Владимир обязан был креститься. В летописи отражено предание, согласно которому незадолго до бракосочетания Владимира внезапно сразила слепота, в то же время Анна обещала истинное прозрение только в случае принятия женихом христианской веры. Подготовленный ещё на Руси проповедью греческого философа, описанием православного богослужения послами, побывавшими в Константинополе, а также мнением бояр: «Если бы плох был закон греческий, то не приняла бы его бабка твоя Ольга, которая была мудрейшей из всех людей», Владимир принял крещение с именем Василий, после чего состоялось его бракосочетание с Анной. Уже во время совершения Таинства Крещения князь прозрел и, дивясь своему исцелению, воскликнул: «Теперь только узрел я Бога истинного!» Также крестились его дружинники. 
За крещением князя и его окружения последовали разрушение языческих святилищ и массовое крещение населения в Киеве в августе 988 г., вошедшего в историю как год Крещения Руси, а затем и в других крупнейших древнерусских городах. От Владимира вышло повеление, чтобы в определённый день все некрещёные пришли к реке, а кто не явится, будет считаться противником князя. Почтение к князю, с одной стороны, и страх перед его немилостью — с другой разрешили сомнения тех, кто колебался.
После крещения киевлян в водах Днепра, по свидетельству летописца, Владимир взывал в радости: «Боже великий, сотворивший небо и землю, призри на новых людей Своих, дай им, Господи, познать Тебя, как познали страны христианские, и утверди в них веру правую и несовратимую». Впоследствии и дети великого князя заботились о распространении христианства в своих уделах — в Муроме, Полоцке, Владимире Волынском, Смоленске, Пскове, Луцке, Тмутаракани. 
В целом Крещение Руси проходило мирно. Однако имелись и исключения. Зачастую народные протесты и нападения на священников провоцировали волхвы — языческие жрецы, сопротивлявшиеся христианизации. Так, в Новгороде вспыхнул мятеж, для подавления которого были посланы войска. В Ростове народ изгнал первых епископов Феодора (около 990—1024 гг.) и Иллариона (990-е гг.), в Муроме же противодействие христианству дошло до того, что заставило удалиться из города самого князя Глеба (1013—1015 гг.).
Князю Владимиру в год Крещения Руси было около 28 лет. Жизнь его изменилась коренным образом. Идеалы язычества — культ силы, жестокость, вседозволенность, служение самому себе и своим похотям — ушли в историю. Князь стал активно осуществлять заветы Христовы, особенно о помощи бедным, больным и обездоленным. Нуждающихся находили и снабжали всем необходимым, больных лечили. Народ любил своего князя, прославлял его в песнях и былинах и называл Красным Солнышком. За свои заслуги князь Владимир был причислен Русской Церковью к лику святых как равноапостольный, т. е., подобно апостолам, просветивший христианской верой целый народ. 
Одновременно с крещением Владимира и киевлян была учреждена Киевская митрополия. По данным составленного около 1087 г. Списка митрополий Константинопольской Церкви, Русская митрополия в составе Цареградской Патриархии была учреждена не позднее 997 г. 
Крещение князя, его окружения и части городского населения русских княжеств, а также учреждение Киевской митрополии явились началом сложного и долговременного процесса христианизации огромного Древнерусского государства. 
В большинстве своём древнерусский клир эпохи Владимира поначалу состоял, очевидно, из греков из митрополичьего окружения, а также из «попов царицыных и корсуньских»; из последних, судя по прозвищу, происходил, в частности, первый епископ Новгородский Иоаким Корсунянин (?—1030). Было на Руси и духовенство из Болгарии, в том числе и благодаря участию русского войска в покорении Болгарии Византией в первые два десятилетия XI в. При этом на Русь попало и достаточное количество богослужебных книг на славянском языке. Но только местный клир мог обеспечить выполнение обширной программы князя Владимира по христианизации и просвещению, которую князь реализовывал, направляя детей знатных людей «на ученье книжное». 
Система материального обеспечения новообразованной церковной организации основывалась на десятине. Древнерусская десятина, в отличие от подобного западноевропейского налога, носила, по крайней мере, первоначально, централизованный характер, её отчисляли от совокупных княжеских доходов. По отзыву современника, к концу правления Владимира столица Руси выглядела как вполне христианский город: в ней было около 400 церквей (видимо, с учётом домовых на дворах знати), в том числе единственный на то время каменный Десятинный храм в честь Успения Богородицы (завершён в 996 г.), который был дворцовой княжеской церковью. В нём покоились мощи священномученика Климента, привезённые князем Владимиром среди прочих святынь из Херсонеса. [1]
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2. Влияние Православия на жизнь общества
Принятие христианства оказало благотворное влияние на жизнь русских людей. Несмотря на многочисленные междоусобные войны, Церкви нередко удавалось останавливать кровопролитие. Появился обычай между князьями хранить «мир Божий». Например, по воскресным дням многие князья отказывались от ведения войн и усобиц. Перед Великим постом князь Владимир Мономах (1113—1125 гг.) прекращал войну. Вместо древнего обычая мстить за обиду некоторые князья стали стремиться следовать высшим нравственным правилам — прощать, смиряться перед соперником, чтобы, если возможно, «не проливать крови христианской». Так, Мономах, будучи не только благочестивым христианином, но и дальновидным политиком, уступил в 1093 г. великокняжеский престол Святополку Изяславичу (1093—1113 гг.) и всю свою жизнь стремился сохранить мир на Русской земле. Его сын Мстислав (1125—1132 гг.) не хотел воевать с Олегом Святославичем (около 1053 — 1115), ходатайствовал за него перед своим отцом, а ведь Олег в 1096 г. убил его брата Изяслава и у него самого хотел забрать удел. По этому случаю Мономах написал послание к Олегу, прощая ему всё и призывая к миру. 
В частной, семейной жизни Церковь стремилась, прежде всего, распространить нормы христианского брака. Разводы допускались лишь тогда, когда жена (или муж) оставляла мужа (жену) ради пострижения в монашество. При этом супругу, остававшемуся в миру, позволялось вступать в новый брак. Второй брак допускался при невозможности рождения ребёнка, а третий считался блудом; благословивший такой брак священник по каноническим правилам лишался сана. [1]
Необходимо отметить, что процесс распространения христианства на Руси имел свою специфическую особенность. Быт русского народа определил особое толкование сущности православия. Для русского человека считалось обязательным строгое соблюдение постов, молитва перед каждым делом, посещение церковной службы. Однако пьянство, брань и драка считались меньшим грехом, чем нарушение поста. Многие языческие праздники сливались с христианскими, сохраняя при этом свое языческое содержание. [2]
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Первые два века по принятии Русью христианства показали, что она обладает мощным творческим и духовным потенциалом. Крещение Руси в 988 году создало основу для объединения древнерусского государства, связывая ее отдельные регионы не только политически, но и духовно. Необходимо отметить, что смена духовных и нравственных приоритетов на Руси происходила без иностранного вмешательства. Русь сама сделала свой выбор. Это было ее самостоятельное решение. Христианство, а точнее православие утвердилось на Руси к XII веку. Русское православие явилось основой духовной жизни и культурных ценностей средневековой Руси. Оно ориентировало человека на духовное преображение, стимулировало стремление к самосовершенствованию, приближению к христианским идеалам. Русское православие способствовало распространению такого понятия, как духовность. Утверждение нового христианского мировоззрения давало возможность для формирования единого народа на основе общих духовных и нравственных приоритетов, а также на основе сознания нового типа. Принятие Русью христианства давало возможность расширения культурных связей и приобщения к лучшим достижениям европейско-средиземноморской культуры, которые в основном были сосредоточены в Византии. Но самым главным значением христианства для духовной культуры Руси было то, что оно способствовало развитию образования и распространению книжной культуры. Монастыри на Руси стали не только центрами образования, но сокровищницами знаний. При них были крупнейшие книгохранилища, создавались библиотеки и школы. На Руси появилось большое количество переводной литературы, прежде всего греческих авторов, появилось множество мыслителей, философов, ученых, писателей: монах Киево-Печерского монастыря Нестор (1056–1114), игумен Киево-Печерский Преподобный Феодосий (1057–1074), Епископ Новгородский Лука Жидята (1035–1059), митрополит Киевский Илларион (1051–1054), Епископ Туровский Кирилл (1130–1182) и многие другие. 
В понимании русичей христианская вера обозначала весь комплекс национальных духовных ценностей, а зачастую понятие «христианская вера» было созвучно понятию Родины. Ей противопоставлялось все злое и враждебное, принесенное на Русь врагами, все то, что было названо русичами «поганым» (от латинского слова паганус — язычник). В период татаро-монгольского нашествия в сознании русских людей понятие «христианская вера» было неразрывно связано с патриотизмом. Христианская идея мученичества за Веру также нашла свое отражение в сознании древних русичей. Герои, погибшие в борьбе с врагом, а особенно погибшие «за веру», считались не только истинными патриотами, но и возводились в ранг святых. 
Влияние христианства на процесс формирования и развития духовной культуры Руси невозможно рассматривать без изучения Византийской культуры. Русь приняла от Византии не только религию, но и основы философии и многих других наук. С принятием христианства на Русь из Византии стали приходить произведения искусства. На Руси трудились знаменитые византийские художники, архитекторы, иконописцы. Переводились византийские богослужебные книги, а также труды византийских мыслителей. Творения Иоанна Златоуста, Григория Богослова, Василия Великого и многих других византийских философов, богословов и ученых переводились на славянский язык и воспринимались на Руси как часть национальной культуры. Воззрения византийских мыслителей, основанные на идеях христианства, открывали русским людям всю сферу христианской духовности и служили для русских авторов ценным источником для написания своих произведений. 
В трудное время испытаний христианское мировоззрение, ставшее прочной основой духовной культуры средневековой Руси, позволило не только сохранить, но и приумножить накопленный культурно-творческий потенциал, обогатить его новыми яркими произведениями, отвечающими насущным проблемам того времени. В XIII веке, как и в первые два века по принятии христианства, на Руси не было систематического изучения богословия и философии. Но, все же, эти формы духовной культуры существовали на Руси даже в тяжелый период татаро-монгольского нашествия. Доказательством является то, что не только простые заповеди, но и сложнейшие богословские догматы христианства были восприняты, переосмыслены на русской почве и очень точно отражены русскими летописцами, книжниками и проповедниками XIII века в летописях, «Словах», «Поучениях» и проповедях. Христианский оптимизм явился основой русского патриотизма. Русские люди сражались не просто за свою землю, но и за высокие духовные идеалы, за торжество православной веры, которая для русского человека обозначала весь комплекс жизненно важных ценностей. Как свидетельствуют летописные источники, «положить головы свои» за Русскую землю и веру христианскую было высокой честью для всех русских воинов, что является показателем активного развития духовного мира человека Древней Руси. [2]
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Русское искусство и православная вера на протяжении многих веках шли рука об руку. Почти семь столетий (а это две трети исторического пути Русского государства!) искусство развивалось в рамках, устанавливаемых религией. Тесно связаны с религиозным каноном были первые светские романы и повести, возникшие в XVII в. («Житие протопопа Аввакума», ставшее, по сути, первым русским романом), первые драмы («Комедия притчи о Блудном Сыне» С. Полоцкого) и стихотворения (его же «Вертоград Многоцветный»), первые портретные изображения царей («парсуны») и первые лубки.
В целом начиная с конца XVII в. в русской культуре, как и в культуре других европейских народов, начинается процесс секуляризации. На русской почве он осуществлялся не безболезненно, сопровождался сложными коллизиями. Разделение искусства и религии, происшедшее в начале XVIII вследствие проведенных Петром I реформ, стало крупнейшей трагедией русской культуры. Оно имело печальные последствия как для Православной Церкви (они отдалилась от значительной части русской интеллигенции), так и для искусства – литературы, живописи и музыки (которые утратили часть позитивных ценностей, выраженных в религиозных идеалах).
В XIX в. в русской культуре достаточно четко обозначились два идейных течения. Одно было связано с традиционными духовными ценностями, воплощенными в православной вере; другое – с либеральными ценностями западной культуры. Первое течение ориентировало общество на медленное, постепенное развитие, основанное на соблюдении национальных традиций; второе –  на быструю модернизацию, реформы, которые должны были сблизить Россию с Западной Европой. Менее заметным было противостояние в самом искусстве: конфликты между писателями, художниками и композиторами зачастую определялись личными взаимоотношениями, а уже затем приобретали идеологическую окраску. Различие между ними в большей степени проявлялось в преобладании отрицающего или утверждающего пафоса произведений Последний чаще бывал связан с религиозными ценностями. И все же, как правило, русские деятели культуры стремились в своем творчестве сочетать оба типа ценностей.
Несмотря на внешний отрыв искусства от христианства в его церковно-бытовом обличий, именно христианство нужно признать одним из самых важных источников характерного для русского искусства нравственного идеала. Из этого источника черпали вдохновение и силы писатели и художники, композиторы и мыслители. Следуя этой тенденции, русская культура не порывала со своими христианскими истоками, а, наоборот, питаясь от них, несла обществу огромные нравственные силы, пленяя умы и сердца тех, кто оставался глух к церковной проповеди.
На протяжении и XVIII–XX вв. русская литература, живопись и музыка неоднократно пытались вернуться к утраченному синтезу религии и искусства. К такому выводу можно приходи на основании исследования творчества ряда русских художников. Религиозные по своему происхождению мотивы, сюжеты и образы можно обнаружить и в творчестве всех значительных мастеров художественного слова XVIII–XX вв. Интересно, что при наличии сильных западных влияний, при кажущемся отрыве от православных корней эта литература оказалась подлинно русской, христианской и во многом православной. Человек, о котором она говорит, – христианин, и даже не в смысле его принадлежности к Церкви или духовно-нравственного состояния, а в смысле тех ценностей, которые являлись для него основными. [3]
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В русской академической живописи XIX века религиозная тема представлена очень широко. Русские художники неоднократно обращались к образу Христа: достаточно вспомнить такие полотна, как «Явление Христа народу» А.А. Иванова (1806-1858), «Христос в пустыне» И.Н. Крамского (1837-1887), «Христос в Гефси-манском саду» В.Г. Перова (1833-1882) и картину с одноименным названием А.И. Куинджи (1842-1910). В 1880-е годы к христианской тематике обращаются Н.Н. Ге (1831-1894), создавший целый ряд полотен на евангельские темы, художник-баталист В.В. Верещагин (1842-1904), автор Палестинской серии, В.Д. Поленов (1844-1927), автор картины «Христос и грешница». Все перечисленные художники писали Христа в реалистической манере, унаследованной от эпохи Возрождения и далекой от традиции древнерусской иконописи.
Интерес к традиционному иконописанию отразился в творчестве В.М. Васнецова (1848-1926), автора многочисленных композиций на религиозные темы, и М.В. Нестерова (1862-1942), которому принадлежит множество картин религиозного содержания, в том числе на сюжеты из русской церковной истории: «Видение отроку Варфоломею», «Юность преподобного Сергия», «Труды преподобного Сергия», «Преподобный Сергий Радонежский», «Святая Русь». Васнецов и Нестеров принимали участие в росписи храмов – в частности, при участии М.А. Врубеля (1856-1910) они расписали Владимирский собор в Киеве (см. рис. 1). [4]
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Рис.1 Единородный Сыне и Словесе Божий. Роспись Владимирского собора
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Церковность отразилась в творчестве великих русских композиторов – М.И. Глинки (1804-1857), А.П. Бородина (1833-1887), М.П. Мусоргского (1839-1881), П.И. Чайковского (1840-1893), Н.А. Римского-Корсакова (1844-1908), С.И. Танеева (1856-1915), С.В. Рахманинова (1873-1943). Многие сюжеты и персонажи русских опер связаны с церковной традицией, например Юродивый, Пимен, Варлаам и Мисаил в «Борисе Годунове» Мусоргского. В ряде произведений, например, в пасхальной увертюре «Светлый праздник» Римского-Корсакова, в увертюре «1812 год» и Шестой симфонии Чайковского, используются мотивы церковных песнопений. У многих русских композиторов встречается имитация колокольного звона, в частности у Глинки в опере «Жизнь за царя», у Бородина в «Князе Игоре» и пьесе «В монастыре», у Мусоргского в «Борисе Годунове» и «Картинках с выставки», у Римского-Корсакова в нескольких операх и увертюре «Светлый праздник».
Колокольная стихия занимает особое место в творчестве Рахманинова: колокольный звон (или его имитация при помощи музыкальных инструментов и голосов) звучит в начале 2-го фортепианного концерта, в симфонической поэме «Колокола», «Светлом празднике» из 1-й сюиты для двух фортепиано, прелюдии до-диез минор, «Ныне отпущаеши» из «Всенощного бдения».
Некоторые произведения русских композиторов, например кантата Танеева на слова А.К. Толстого «Иоанн Дамаскин», представляют собой светские сочинения на духовную тематику. Многие великие русские композиторы писали и собственно церковную музыку: для богослужебного употребления написаны «Литургия» Чайковского, «Литургия» и «Всенощное бдение» Рахманинова. Написанное в 1915 году и находившееся под запретом на протяжении всего советского периода «Всенощное бдение» Рахманинова представляет собой грандиозный хоровой эпос, созданный на основе древнерусских церковных распевов. Все это – лишь отдельные примеры того глубокого влияния, которое православная духовность оказала на творчество русских композиторов. [4]
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Русская литература XIX века справедливо считается одной из высочайших вершин мировой литературы. Но ее главной особенностью, отличающей ее от литературы Запада того же периода, является религиозная направленность, глубокая связь с православной традицией. «Вся наша литература XIX века ранена христианской темой, вся она ищет спасения, вся она ищет избавления от зла, страдания, ужаса жизни для человеческой личности, народа, человечества, мира. В самых значительных своих творениях она проникнута религиозной мыслью», – пишет Н.А. Бердяев.
Сказанное относится и к великим русским поэтам Пушкину и Лермонтову, и к писателям – Гоголю, Достоевскому, Лескову, Чехову, чьи имена вписаны золотыми буквами не только в историю мировой литературы, но и в историю Православной Церкви. Они жили в эпоху, когда все большее число представителей интеллигенции отходило от Православной Церкви. Крещение, венчание и отпевание по-прежнему происходили в храме, но посещать храм каждое воскресенье считалось среди лиц высшего света едва ли не дурным тоном. Традиционная церковность еще сохранялась в простом народе, однако была все менее характерна для городской интеллигенции. Отход интеллигенции от Православия увеличивал разрыв между ней и народом. Тем более удивительным представляется тот факт, что русская литература, вопреки веяниям времени, сохраняла глубинную связь с православной традицией.
Величайший русский поэт А.С. Пушкин (1799-1837) никогда окончательно не порывал с Церковью и в своих произведениях многократно обращался к религиозной теме. Духовный путь Пушкина можно определить как путь от чистой веры через юношеское безверие к осмысленной религиозности зрелого периода. Первую часть этого пути Пушкин прошел в годы обучения в Царскосельском лицее, и уже в 17-летнем возрасте он пишет стихотворение «Безверие», свидетельствующее о внутреннем одиночестве и утрате живой связи с Богом. Однако уже в 1826 году в мировоззрении Пушкина наступает тот перелом, который отражен в стихотворении «Пророк». В нем Пушкин говорит о призвании национального поэта, используя образ, навеянный 6-й главой книги пророка Исаии.
Стихотворная переписка Пушкина с Филаретом была одним из редких случаев соприкосновения двух миров, которые в XIX веке разделяла духовная и культурная пропасть: мира светской литературы и мира Церкви. Эта переписка говорит об отходе Пушкина от безверия юношеских лет, отказе от «безумства, лени и страстей», характерных для его раннего творчества. Поэзия, проза, публицистика и драматургия Пушкина 1830-х годов свидетельствуют о все усиливающемся влиянии на него христианства, Библии, православной церковности. Он неоднократно перечитывает Священное Писание, находя в нем источник мудрости и вдохновения. Вот слова Пушкина о религиозно-нравственном значении Евангелия и Библии:
«Есть книга, коей каждое слово истолковано, объяснено, проповедано во всех концах земли, применено к всевозможным обстоятельствам жизни и происшествиями мира; из коей нельзя повторить ни единого выражения, которого не знали бы все наизусть, которое не было бы уже пословицею народов; она не заключает уже для нас ничего неизвестного; но книга сия называется Евангелием, – и такова ее вечно новая прелесть, что если мы, пресыщенные миром или удрученные унынием, случайно откроем ее, то уже не в силах противиться ее сладостному увлечению и погружаемся духом в ее божественное красноречие. Я думаю, что мы никогда не дадим народу ничего лучше Писания... Его вкус становится понятным, когда начинаешь читать Писание, потому что в нем находишь всю человеческую жизнь. Религия создала искусство и литературу; все, что было великого в самой глубокой древности, все находится в зависимости от этого религиозного чувства, присущего человеку так же, как и идея красоты вместе с идеей добра... Поэзия Библии особенно доступна для чистого воображения. Мои дети будут читать вместе со мною Библию в подлиннике... Библия – всемирна.»
Еще одним источником вдохновения становится для Пушкина православное богослужение, которое в годы юности оставляло его равнодушным и холодным. Одно из стихотворений, датированное 1836 годом, включает поэтическое переложение молитвы преподобного Ефрема Сирина «Господи и Владыко живота моего», читаемой на великопостных богослужениях.
Другой великий поэт России М.Ю. Лермонтов (1814-1841) был православным христианином, и в его стихах неоднократно возникают религиозные темы. Как человек, наделенный мистическим дарованием, как выразитель «русской идеи», сознававший свое пророческое призвание, Лермонтов оказал мощное влияние на русскую литературу и поэзию последующего периода. Подобно Пушкину, Лермонтов хорошо знал Священное Писание: его поэзия наполнена библейскими аллюзиями, некоторые его стихотворения являются переработкой библейских сюжетов, многие эпиграфы взяты из Библии. Как и для Пушкина, для Лермонтова характерно религиозное восприятие красоты, в особенности красоты природы, в которой он чувствует присутствие Божие
Тему демона Лермонтов унаследовал от Пушкина; после Лермонтова эта тема прочно войдет в русское искусство XIX – начала XX столетия вплоть до А.А. Блока и М.А. Врубеля. Однако русский «демон» – это отнюдь не антирелигиозный или антицерковный образ; скорее, в нем отображена теневая, изнаночная сторона религиозной темы, пронизывающей всю русскую литературу. Демон – это соблазнитель и обманщик, это гордое, страстное и одинокое существо, одержимое протестом против Бога и добра. Но в поэме Лермонтова добро побеждает, Ангел Божий в конце концов возносит душу соблазненной демоном женщины на небо, а демон вновь остается в гордом одиночестве. По сути, Лермонтов в своей поэме поднимает извечную нравственную проблему соотношения между добром и злом, Богом и Диаволом, Ангелом и демоном. При чтении поэмы может показаться, что симпатии автора на стороне демона, но нравственный итог произведения не оставляет сомнений в том, что автор верит в конечную победу правды Божией над демоническим соблазном.
Среди русских поэтов XIX века, чье творчество отмечено сильным влиянием религиозного переживания, необходимо упомянуть А.К. Толстого (1817-1875), автора поэмы «Иоанн Дамаскин». Сюжет поэмы навеян эпизодом из жития преподобного Иоанна Дамаскина: игумен монастыря, в котором подвизался преподобный, запрещает ему заниматься поэтическим творчеством, но Бог во сне является игумену и повелевает снять с поэта запрещение. На фоне этого простого сюжета разворачивается многомерное пространство поэмы, включающей в себя поэтические монологи главного героя.
Религиозная тематика занимает значительное место в поздних произведениях Н.В. Гоголя (1809-1852). Прославившись на всю Россию своими сатирическими сочинениями, такими как «Ревизор» и «Мертвые души», Гоголь в 1840-е годы значительно изменил направление своей творческой деятельности, уделяя все большее внимание церковной проблематике. Либерально настроенная интеллигенция его времени с непониманием и негодованием встретила опубликованные Гоголем в 1847 году «Выбранные места из переписки с друзьями», где он упрекал своих современников, представителей светской интеллигенции, в незнании учения и традиций Православной Церкви, защищая православное духовенство от Н.В. Гоголь нападок западных критиков.
Особый интерес представляют «Размышления о Божественной литургии», составленные Гоголем на основе толкований литургии, принадлежащих византийским авторам патриарху Константинопольскому Герману (VIII век), Николаю Кавасиле (XIV век) и святителю Симеону Солунскому (XV век), а также ряду русских церковных писателей. С большим духовным трепетом Гоголь пишет о приложении Святых Даров на Божественной литургии в Тело и Кровь Христа.
Среди русских писателей XIX века выделяется Достоевский. Духовный путь Ф.М. Достоевского (1821-1881) в чем-то повторяет путь многих его современников: воспитание в традиционно православном духе, отход от традиционной церковности в молодости, возвращение к ней в зрелости. Трагический жизненный путь Достоевского, приговоренного к смерти за участие в кружке революционеров, но помилованного за минуту до исполнения приговора, проведшего десять лет на каторге и в ссылке, отразился во всем его многообразном творчестве – прежде всего в его бессмертных романах «Преступление и наказание», «Униженные и оскорбленные», «Идиот», «Бесы», «Подросток», «Братья Карамазовы», в многочисленных повестях и рассказах. В этих произведениях, а также в «Дневнике писателя» Достоевский развивал свои религиозно-философские взгляды, основанные на христианском персонализме. В центре творчества Достоевского всегда стоит человеческая личность во всем ее многообразии и противоречивости, но жизнь человека, проблемы человеческого бытия рассматриваются в религиозной перспективе, предполагающей веру в персонального, личного Бога.
Основная религиозно-нравственная идея, объединяющая все творчество Достоевского, суммирована в знаменитых словах Ивана Карамазова: «Если Бога нет, то все позволено». Достоевский отрицает автономную нравственность, основанную на произвольных и субъективных «гуманистических» идеалах. Единственным прочным основанием человеческой нравственности, по мнению Достоевского, является идея Бога, и именно заповеди Божии – тот абсолютный нравственный критерий, на который должно ориентироваться человечество. Атеизм и нигилизм ведут человека к нравственной вседозволенности, открывают дорогу к преступлению и духовной гибели. Обличение атеизма, нигилизма и революционных настроений, в которых писатель видел угрозу духовному будущему России, было лейтмотивом многих произведений Достоевского. Это основная тема романа «Бесы», многих страниц «Дневника писателя». [5]
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Если деревянная архитектура восходит в основном к Руси языческой, то архитектура каменная связана с Русью уже христианской. Подобного перехода не знала Западная Европа, издревле строившая и храмы, и жилища из камня. К сожалению, древние деревянные постройки не сохранились до наших дней, но архитектурный стиль народа дошел до нас в позднейших деревянных сооружениях, в древних описаниях и рисунках. Для русской деревянной архитектуры была характерна многоярусность строений, увенчивание их башенками и теремами, наличие разного рода пристроек – клетей, переходов, сеней. Затейливая художественная резьба по дереву была традиционным украшением русских деревянных строений. Эта традиция живет в народе и до настоящей поры.
Мир христианства привнес на Русь новый строительный опыт и традиции: Русь восприняла сооружение своих церквей по образу крестово-купольного храма греков: квадрат, расчлененный четырьмя столбами, составляет его основу; примыкающие к подкупольному пространству прямоугольные ячейки образуют архитектурный крест. Но этот образец греческие мастера, прибывшие на Русь, начиная со времени Владимира, а также работающие с ними русские умельцы, применяли к традициям русской деревянной архитектуры, привычной для русского глаза. Если в конце Х в. первые русские храмы, в том числе Десятинная церковь, были выстроены греческими мастерами в строгом соответствии с византийскими традициями, то Софийский собор в Киеве отразил сочетание славянских и византийских традиций: на основу крестово-купольного храма были поставлены тринадцать веселых глав нового храма. Эта ступенчатая пирамида Софийского собора воскресила стиль русского деревянного зодчества.
Софийский собор (см. рис. 2), созданный в пору утверждения и возвышения Руси при Ярославе Мудром, показал, что строительство – это тоже политика. Этим храмом Русь бросила вызов Византии, ее признанной святыне – Константине польскому Софийскому собору. В XI в. выросли Софийские соборы в других крупных центрах Руси – Новгороде, Полоцке, и каждый из них претендовал на свой, независимый от Киева престиж, как и Чернигов, где был сооружен монументальный Спасо-Преображенский собор. По всей Руси были построены монументальные многокупольные храмы с толстыми стенами, маленькими оконцами, свидетельства мощи и красоты.
[image: https://traveltimes.ru/wp-content/uploads/2021/11/sofiyskiy-sobor-v-kieve_68.jpg]
Рис. 2 Софийский собор в Киеве
Большого расцвета архитектура достигла в годы правления Андрея Боголюбского во Владимире. С его именем связана постройка Успенского собора во Владимире, расположенного на крутом берегу Клязьмы, белокаменного дворца в селе Боголюбове, "Золотых ворот" во Владимире – мощного белокаменного куба, увенчанного златоглавой церковью. При нем же было создано чудо русской архитектуры – храм Покрова на Нерли (см. рис.3). Князь построил эту церковь неподалеку от своих палат после кончины любимого сына Изяслава. Эта небольшая однокупольная церковь стала поэмой из камня, в которой гармонично сочетаются скромная красота природы, тихая грусть, просветленная созерцательность архитектурных линий. [5]
[image: https://photocentra.ru/images/main85/851659_main.jpg]
Рис. 3 Храм Покрова на Нерли
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Конец X века ознаменовался величайшим событием – Крещением Руси. Это очень важное событие, потому что именно оно определило дальнейшие ходы развития нашего великого и огромного государства. Проникновение Христианства в жизнь славян оказывало исключительно положительное влияние на быт наших предков.  Именно тогда ещё формировались под влиянием Православия те базовые, духовно-нравственные принципы, которые актуальны и по сей день. Желание вести праведную жизнь, помогать родителям и уважать их, уметь прощать своего ближнего и т.д. – все эти качества у русского человека в крови. Можно сказать, они передаются нам по наследству. Религия повлияла не только на духовную культуру наших людей, но и на многие аспекты жизни. Православие объединила наш народ, а также способствовало появлению такого понятия, как патриотизм. Благодаря религии, в Руси развилось литературное творчество, распространилась грамотность, поддержание развития письменности повлекло за собой развитие истории, появились первые школы при монастырях. Многие деятели культуры не раз обращались к Библейским событиям в своих произведениях, которые теперь входят в мировую классику. Христианизация повлияла не только на духовную культуру, но и на материальную. Стали строится великолепнейшие храмы в разных местах в России, некоторые из которых дожили до наших дней. 
Таким образом, в своём реферате я изучила место и роль Православия в развитии русской культуры. Цель и задачи реферата я считаю достигнутыми.
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