
Введение. Одной из значимых тенденций современной интеллектуальной мысли 
можно назвать переосмысление идей прошлого. В некоторых случаях обращение к иде-
ям прошлого помогает ответить на вызовы, с которыми сталкивается человечество в ходе 
развития научно-технического процесса. Так, учения святых отцов о душе оказывали влия- 
ние на решение вопросов об использовании абортивных методов и вспомогательных 
репродуктивных технологий, о недопустимости экспериментов с человеческим геномом 
и т. д. Иногда великие идеи остаются незамеченными или неоцененными своим поколени-
ем, и лишь после исполнения самых смелых пророчеств получают настоящую славу. Тако-
ва во многом судьба философии канадского исследователя Герберта Маршалла Маклюэ-
на, автора фразы «The medium is the message» (Средство передачи сообщения – и есть 
сообщение), основателя «теории медиа» о незаметном, но основополагающем влиянии 
средств коммуникации на жизнь общества в целом и каждого человека в отдельности. 
При жизни Маклюэн был популярен как ученый и медийная личность, наибольшую из-
вестность он получил благодаря исследованиям в области сущности медиа и их воздей-
ствия на общество. Идеи Маклюэна произвели большое впечатление на современников, 
живших в эпоху телевидения, однако в наши дни наследие Маклюэна рассматривается 
как гениальные предсказания эпохи Интернета, когда почти каждый человек ежедневно 
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ны российским исследователям. В современности, по мнению Маклюэна, христианство 
совершает те же ошибки, отчего рискует снова столкнуться с ослаблением и расколом. 
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по многу раз выходит во всемирную сеть и подвергается влиянию людей и событий, про-
исходящих сейчас там, где он никогда не был и не будет физически, но настолько важных 
для него, как будто они происходят с ним. Доведенное до предела под влиянием элек-
тронных коммуникаций общество Маклюэн назвал «Глобальной деревней».

Маклюэн делил общества по преимущественному способу передачи информации 
на аудиальные (дописьменные) и визуальные (рукописные и книгопечатные). В книгах Ма-
клюэн не раз называл россиян более приспособленными к новой электрической эпохе, 
так как они, в отличие от представителей Запада, были меньше завязаны на индивидуа-
листической печатной культуре [McLuhan, 1964: 209, 264, 274], остались ближе к допись-
менной (аудиальной) [McLuhan, 1962: 182, 226], которая во многом повторяется на новом 
витке развития в электрическую эпоху.

Работы о теории и будущем медиа вызывают неослабевающий интерес в Канаде – 
на родине философа, и во всем мире. Однако такой аспект исследований Маклюэна, как 
развитие Церкви в электрическую эпоху, пока не раскрыт для русского читателя, хотя он 
был убежденным католиком и, много лет преподавая в католических колледжах и Универ-
ситете св. Михаила, пытался втянуть теологов в дискуссию о силе медиа, происходящих 
и грядущих переменах и обо всем, что сегодня можно назвать сбывшимися пророчества-
ми [Овчаренко, 2011; Больц, 2015]. В ярких и нестандартных для научной литературы кни-
гах Маклюэн категорически мало говорил о церкви и религии, однако с удовольствием 
обсуждал эти темы в интервью и открытых письмах, которые – зная важность этой темы 
для отца, – в 1992 году издал его сын Эрик Маклюен в сборнике «The Medium and the 
Light: Reflections on Religion». Несмотря на непривычный провокативный стиль изложения, 
идеи Маклюэна следует как минимум принять во внимание. Он указывал Церкви на не-
желание решать проблемы, встающие перед ней в ХХ в.; как будет видно, не реагирует 
она на них и в веке XXI.

В нашей статье предпринята попытка представить целостную систему взглядов Ма-
клюэна на настоящее и будущее Церкви. Обычно под Церковью в его работах имеются 
в виду или древние ветви христианства (православие и католичество), или только като-
личество. Фрагменты этой системы представлены в многочисленных интервью и публич-
ных переписках.

Jesus is the message 1. Маклюэн имел уникальный взгляд на религию. Себя он по-
зиционировал как католик, однако критиковал Римско-католическую церковь за неспо-
собность адекватно реагировать на вызовы электрической эпохи, подтверждением чего 
в конце жизни Маклюэн назвал уход из Церкви почти всех его детей [McLuhan, 1977b].

Церковь однажды совершила похожую ошибку, когда проигнорировала революцию 
Гутенберга, которая сменила рукописную культуру на печатную. Книгопечатная эпоха 
в целом менее благоприятна для христианства, чем электрическая: она породила инди-
видуального человека, который погружается вглубь себя и исследует свою душу, свою 
собственную религиозность, однако сплоченность Церкви как сообщества верующих ей 
не свойственна. Такая разобщенность, по мнению Маклюэна, привела к расколам, появ-
лению протестантизма и сект.

Электрическая эпоха началась в 1900 г., когда Макс Планк с помощью квантовой ме-
ханики доказал, что материальный мир состоит из резонансных интерфейсов и не явля-
ется непрерывным, что означало конец эры ньютоновской физики. Знаменитую фразу 
«Бог умер!» Маклюэн однозначно трактует как «Ньютон умер!» [McLuhan, 1977a], то есть 
рухнул слишком рационализированный, состоящий из материи и ее линейных связей мир. 
Главное новшество электрической эпохи – возможность, а со временем неизбежность 
мгновенного обмена информацией (как в дописьменных обществах) со всем миром, ни-
велирование физических расстояний, превращение мира в «Глобальную деревню».

1 Иисус и есть Послание.
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Маклюэн задает вопрос: в эту новую эпоху имеет ли будущее Церковь как наследник 
Христом установленного института? Ответ канадского медиевиста несколько уклончив – 
с одной стороны, Богоустановленная Церковь не может быть разрушена, ибо «врата ада 
не одолеют ее» 2, с другой – Католической Церкви вредит ее жесткая иерархичность – 
следствие письменной культуры, амбассадором (посланником) которой было христиан-
ство в первые века. Греко-римская культура имела визуальную ориентацию, так как опи-
ралась на письменные документы и соответствующий тип власти, что с самого начала 
было чуждо восточным церквям, отвергшим иерархичное устройство и власть Рима. Но-
вая эпоха – «хорошее время, чтобы стать русским православным: они отделились от Рима, 
основанного на письменности. Восточная церковь – это «акустическая» церковь, от кото-
рой Рим всегда был очень далек на своем пути к визуальности» [McLuhan, 1977b].

В электрическую эпоху мир становится «мгновенным и одновременным», простран-
ство превращается в глобальное акустическое резонансное единство, где нет ни специа- 
лизации, ни привычной линейной логики. Границы между странами, континентами, соци-
альными слоями – все это исчезает, уступая место глобальному единству. Мир в состоя-
нии «глобальной деревни», резонирует в едином порыве. Взаимодействие церквей друг 
с другом в электрическую эпоху носит непосредственный характер, больше не нужно 
предпринимать каких-то усилий для поддержания «общения» между отдельными церквя-
ми, и кафоличность (соборность, единство Церкви) достигаются естественным образом, 
без усилий со стороны духовенства, и даже вопреки их намерениям.

Разумеется, в ситуации непрерывной резонансной связи всех со всеми меняется и че-
ловеческая телесность, которая играет особую роль в христианстве. Погружаясь в ин-
формационное пространство – например, разговаривая по телефону, человек как бы ис-
чезает в том месте, где он находится физически, и пребывает где-то в виртуале вместе 
с собеседником, который тоже исчезает в месте нахождения своего физического тела. 
Человека электрической эпохи Маклюен называет «Супер-ангелом», который не имеет те-
лесного состояния, то есть буквально развоплощен в момент погружения в технологию. 
Именно феномен «развоплощенности» современного западного человека и породил ин-
терес к восточным культурам, нацеленным на стирание частной идентичности.

По Маклюэну развоплощен весь современный мир, и это представляет серьезную 
угрозу для воплощенной Церкви. Не сумевшая заметить и использовать этот тренд хри-
стианская церковь потеряла много верующих, ушедших в поисках духовности в более 
чуткие к новым веяниям культы, но Маклюэн, как истинный христианин, помнит, что врата 
ада не одолеют Церковь, и пытается быть услышанным братьями во Христе.

Уделяя много внимания информационной среде, Маклюэн не идеализирует ее. «Кня-
зя мира сего» он называет великим пиарщиком, великим продавцом нового оборудова-
ния и программного обеспечения, великим инженером-электриком и великим мастером 
средств массовой информации, который одновременно создает окружающую нас инфор-
мационную среду и маскируется в ней [McLuhan, 1999]. Именно поэтому недопустимо иг-
норирование Церковью перемен: чтобы выстоять в борьбе с врагом, надо хотя бы осоз-
навать его присутствие и проявление.

Как и в эпоху Реформации, происходит слом устоявшихся социальных механизмов, 
становятся неэффективными старые методы социального упорядочения из до-электри-
ческой эпохи. Новый, электрический человек бунтует, выступает против централизован-
ной бюрократии и церковной иерархии, порожденных письменной и печатной культурой, 
ведь в едином резонирующем пространстве не может быть центра, который влияет, и пе-
риферии, которая подвергается влиянию, не посылая ответный импульс. Характер власти 
становится настолько другим, что меняется само понятие власти.

В ХХ в. Церковь показала неготовность не только меняться, но хотя бы учитывать 
в богословии и литургике новые условия, навязанные эпохой электричества. Изменения 

2 Новый Завет: Евангелие от Матфея: Глава 16, Стих 18.
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в мире происходят быстрее и быстрее с каждым днем, но Церковь эти процессы игно-
рирует, вероятно, надеясь, что совсем скоро все вернется на круги своя. Этот печальный 
вывод Маклюэн озвучил в интервью после нескольких десятилетий работы в католиче-
ских колледжах и университете, где безуспешно пытался достучаться до богословского 
сообщества [McLuhan, 1977a].

Несмотря на активную критику политики Папы Римского и современной ему католи-
ческой церкви, Маклюэн с оптимизмом смотрит на будущее христианства в новую эпоху – 
телевизионную, точнее – «экранную». Лучшей иллюстрации для лозунга «The medium is 
the message» Маклюэн назвал явление самого Иисуса Христа: он, как посланник, сооб-
щил людям много важного, но главное послание содержится в самом факте явления Бога 
во плоти. Евангелия – не просто собрание мудрых высказываний Иисуса, это в первую 
очередь зафиксированные свидетельства Боговоплощения. Именно поэтому традицион-
ное приветствие среди православных в главный христианский праздник – Пасху – звучит 
как «Христос воскрес!» (каноничный ответ – «Воистину воскрес!»), то есть смерть чело-
веческая была преодолена, что является неопровержимым подтверждением божествен-
ности Христа. Иисус назвал себя главой Церкви, а последователей своих – телом Церкви. 
То есть в общении верующих и происходит жизнь Церкви («где двое или трое собраны 
во имя Мое, там Я посреди них» 3). Когда информация распространяется столь быстро, 
что «все связаны со всеми», взаимодействие общин верующих и цельность тела Церкви 
может достичь масштабов, которые и не снились до-информационной эпохе.

Резюмируя суждения Маклюэна, можно сделать вывод о двух важнейших силах, влия- 
ющих на жизнь Церкви сегодня. Первая, непреходящая сила, которая провела церковь 
сквозь все сложности от основания и до наших дней – Богоустановленность – не даст 
ей пойти по неверному пути и утерять истину, которая защитит церковь от распада в са-
мые сложные времена. Вторая – информационный взрыв, который в ХХ в. поменял мир 
настолько кардинально, незаметно и неотвратимо, что перемены эти остались незаме-
чены почти всеми, в том числе и древними Церквями. В XV в. Церковь пропустила ана-
логичный информационный взрыв, вызванный изобретением книгопечатного станка Гу-
тенбергом, в результате чего от древней католической церкви отделились протестантизм 
и множество сект. Сейчас Христова Церковь имеет небывалую возможность стать Вселен-
ской церковью благодаря технологиям, которые вовлекают человека в постоянное мен-
тальное присутствие в электрическом пространстве, превращая его в «Супер-Ангела». 
Весь мир превращается в «Глобальную деревню», где «каждый влияет на каждого». Тело 
Церкви – все верующие со всех континентов, – может сплотиться так, как никогда ранее.

Церковь Православная в электрическую эпоху. Сегодня, как и во времена Ре-
формации, Церковь настолько не стремится подстроить богословие и литургику под из-
менившиеся обстоятельства, что рискует снова столкнуться с волной расколов. Важно 
отметить, что речь идет не о базовых положениях христианства, а о традициях, взятых 
из светского этикета и оставшихся в Церкви навсегда в роли священных предметов и ри-
туалов. Так произошло со священнической атрибутикой власти (жезл, омофор (палли-
ум)), элементами этикета из гражданского политеса (поклоны, целование руки/предметов 
одежды, обращение «Ваше святейшество», «Ваше преосвященство»), использованием све-
чей в богослужениях (перед императором в Римской империи обычно шли свещеносцы) 
и даже специальной роскошной одеждой для проведения богослужений [Дворкин, 2008]. 
Многочисленные дорогие ритуальные элементы священнического облачения, которые 
в первые века были понятными символами знатности и власти (фелонь, епитрахиль, митра 
в православии, каппа магна, моццетта в католичестве), сейчас воспринимаются в лучшем 
случае как дань священной традиции, в худшем – как пережитки. Примечательно, что тра-
диции особого одеяния не просто не несли священный смысл, но и порицались такими 
отцами Церкви, как Иоанн Златоуст, Григорий Великий и т. д. В эпоху раскола в Западном 

3 Новый Завет: Евангелие от Матфея: Глава 18, Стих 20.
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христианстве именно из попытки Лютера и его сторонников реформировать Римский ка-
толицизм сформировалось Лютеранство и другие протестантские деноминации, которые, 
в числе прочего, отказались от многих помпезных элементов священнического одеяния 
или заменили их на более скромные символические элементы (например, богато украшен-
ные ризы древних церквей (православных и католических) сегодня контрастируют с более 
скромными ризами у лютеран; Кальвинисты и Цвинглиане от риз отказались 4).

Все это касается внешней, материальной стороны жизни Церкви. Христианство как 
сила, поменявшая мир, – конечно, не во внешней атрибутике, а во внутреннем наполне-
нии. Маклюэн делал акцент на развоплощенности (мы бы сказали, виртуальности) со-
временного мира, когда духовная жизнь людей происходит в виртуальном пространстве, 
отсюда и концепция человека – «Супер-Ангела» (обычно в христианстве под ангелом по-
нимается духовное (бестелесное) существо, которое может лишь для вида, так сказать, 
для удобства коммуникации, принять человеческий облик). Христос – воплощенный Бог. 
Вероятно, по аналогии и основанную им Церковь Маклюэн называет воплощенной, всту-
пающей в конфликт с сегодняшним развоплощенным миром и человеком. О чем этот кон-
фликт? Изначально сформировавшееся на базе иудаизма христианство – очень телесно-
ориентированная религия: например, главным таинством в древних Церквях является 
Евхаристия – преломление Священных Даров, общее употребление ритуального вина 
и хлеба, которые, согласно Преданию, являются «по природе» кровью и плотью Христа, 
чтобы все верующие физически приобщились к божественной природе Главы Церкви. Та-
ких телесно-ориентированных ритуалов очень много в жизни практикующего верующего: 
регулярные посещения служб, где вживую читаются и поются ритуальные слова, сжига-
ются свечи, прихожан окуривают благовониями и совершают помазание маслом; особое 
одеяние священников – например, епитрахиль – элемент одежды, которой священник 
накрывает голову кланяющегося кающегося для отпущения грехов и допуска к исповеди 
и т. д. Все это делает христианство не просто времязатратным, но и весьма энергозатрат-
ным для человека, привыкшего проживать интеллектуальную и ментальную часть своей 
жизни в положении Супер-Ангела, то есть в виртуальном пространстве, физически при 
этом уставившись в экран телефона, телевизора и т. д.

Только ментального приобщения к христианским идеям или к виртуальному сооб-
ществу недостаточно с точки зрения древних церквей; настоящими верующими в совре-
менной риторике считаются лишь прихожане, активно живущие церковной жизнью люди. 
Однако, по данным опросов, проведенных с начала 90‑х гг. в России, около 80% россиян 
называют себя христианами. Но физически соблюдающих требования Церкви, связан-
ные с их участием в литургии и выполнением других ритуалов (соблюдение постов, чте-
ние Библии, молитв и т. д.), – незначительное количество [Михайлова, 2017; Каариайнен, 
Фурман, 2007], что показывает явную неготовность российских православных (обычно 
это крещенные люди, официально принятые в лоно Церкви) выполнять физические тре-
бования к православным.

Упомяну, что государство активно поддерживает Церковь. Такая практика существу-
ет во многих странах. Для России с ее историей атеистической пропаганды обращает 
на себя внимание юридический статус религиозных организаций [Самойловский, 2023], 
прежде всего РПЦ, позволяющий, среди прочего, осуществлять через «церковные лав-
ки» 5 торговлю без уплаты НДС или соответствующих лицензий требующихся, например, 
при торговле изделиями из драгоценных металлов 6, не подавать налоговую отчетность, 
не платить земельные налоги и т. д. Важно, что большинство православных приходов 

4 Одежда пастора – ошейник раба Господа // Protestant.ru. URL: https://www.protestant.ru/news/
church/ofchrist/oshejnik (дата обращения: 14.04.2024).

5 Магазинчики, обычно расположенные прямо рядом с храмом, часовней и т. п.
6 Будут ли контролировать продажу ювелирных изделий в храмах? // Русский ювелир. 2021. 09.03. 

URL: https://russianjeweller.ru/!_news/2021/03/otrasl_21_03_08_02_savin.html (дата обращения: 
14.04.2024).
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в России входят в структуру «Русская Православная Церковь» под руководством Москов-
ского Патриарха (далее – РПЦ), остальные православные приходы носят общее название 
«неканонические» [Кострюков, 2022]. Учитывая, что последние по сравнению с РПЦ – ма-
лочисленны и локальны, в настоящей статье рассматривается именно политика РПЦ. Оче-
видно, такая поддержка обусловлена важностью функций, в первую очередь социаль-
ных, которые государство возлагает на религиозные организации, прежде всего на РПЦ. 
Представители Церкви также регулярно подчеркивают, что в сложных для страны услови-
ях Церковь выполняет духовные и светские функции поддержки людей. Однако тот услов-
ный идеал, когда значительная часть населения является не номинальными верующими, 
а практикующими прихожанами, не просто не достигнут – движение в этом направлении, 
судя по всему, до недавнего времени практически отсутствовало [Поспелова и др., 2021; 
Лункин, 2013; Филатов, Лункин, 2005]. Спустя три десятилетия с момента завершения атеи- 
стической пропаганды советского государства (отсчет с 1988 г. – года официального со-
вместного празднования в Москве тогда еще не воссоединившимися РПЦ И РПЦЗ тысяче-
летия крещения Руси) число прихожан не превышало 5–7% [Тощенко, 2008], не более 9% 
посещали храм раз в месяц или чаще [Каргина, 2009; Синелина, 2013], cоблюдать посты, 
читать правила и Евангелие, регулярно причащаться готовы были не более 4% [Синели-
на, 2009]. Лишь в последние годы наметилась динамика на увеличение числа прихожан: 
например, в 2023 г. регулярно (минимум раз в месяц) посещали церковь, мечеть или сина-
гогу 15% опрошенных (против 7% еще в 2017 г.) 7, или, по другим данным, почти четверть 
верующих (21% в 2017, 23% в 2019 и 24% в 2024 гг.8). Говоря о важности взаимной под-
держки Церкви и государства, часто приводят пример времен расцвета Римской империи 
(IV–IX вв.). Однако важно понимать, что поддержка эта носила несколько иной характер: 
христианское сообщество было столь сильнó и влиятельно, что борьба с ним в II–III вв. 
сменилась симбиозом эпохи Вселенских Соборов, когда государственные ресурсы пре-
доставлялись в обмен на социальный и духовный капитал от Церкви.

Выводы. С опорой на поддержку государства РПЦ проводит политику, направлен-
ную, в том числе, на увеличение числа прихожан и усиление своего влияния на общество. 
Мы видим, что влияние РПЦ в России – в сравнении с приведенной выше эпохой расцвета 
Римской Империи – иное, чем в века, когда христианство распространилось на всю тер-
риторию Римской империи и зон ее влияния. Возвращаясь к теории Маклюэна, напомним, 
что Церковь тогда была амбассадором письменной культуры в мире преимущественно 
не письменном, а акустическом (приоритетному способу передачи информации), что и по-
зволило ей получить власть менять мир и его развитие.

В наши дни, благодаря электрическим технологиям, происходит возвращение к аку-
стическому – по Маклюэну – способу передачи информации. Церковь, как и в эпоху Ре-
формации, не заметила происходящую революцию и продолжает действовать преиму-
щественно в парадигме печатной культуры. При этом нельзя сказать, что Церковь совер-
шенно игнорирует достижения технического прогресса – РПЦ все активнее представлена 
в Интернете, многие представители духовенства участвуют в публичных обсуждениях 
в Интернете общественно- и политически значимых событий, многие храмы в крупных 
городах имеют постоянно обновляемые интернет-сайты и т. д. Однако назвать Церковь 
амбассадором интернет-эпохи нельзя, и стремлений в этом направлении не наблюдается. 
Ни Православная, ни Католическая Церковь не готовы даже увидеть «Супер-Ангела» – 
виртуального человека, тем более направить его и в целом руководить обществом на-
ходящихся в виртуальном состоянии людей. Маклюэн видел такую возможность для 

7 Религия и общество: мониторинг // ВЦИОМ. 2023. 27.07. URL: https://wciom.ru/analytical-reviews/
analiticheskii-obzor/religija-i-obshchestvo-monitoring (дата обращения: 02.08.2024).

8 Дорога к храму // ВЦИОМ. 2024.18.06. URL: https://wciom.ru/analytical-reviews/analiticheskii-obzor/
doroga-k-khramu (дата обращения: 02.08.2024).
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Церкви, активно приглашал теологов в дискуссию о переменах в мире [McLuhan, 1959], 
в которую те категорически не желали вступать.

В наши дни погруженность человека в экраны своих телефонов и компьютеров до-
стигла таких масштабов, о которых во времена Маклюэна (1960–1980‑е гг.) не могло идти 
и речи. Однако тенденция игнорирования веяний времени, как видим, сохраняется, и это 
можно назвать серьезным упущением. Несмотря на Богоустановленность Церкви на духов-
ном уровне, на материальном политика Церкви проводится конкретными людьми и сооб-
ществами. Первые лица Церкви не только были грамотнейшими людьми своих эпох, но и – 
в самые удачные для Церкви периоды – тонко чувствовали глобальные перемены и умели 
построить политику Церкви так, чтобы сверхъестественная поддержка сочеталась с уме-
лым руководством паствой и грамотным взаимодействием с «сильными мира сего».

Может ли Церковь снова стать амбассадором нового мирового порядка, направ-
лять умы народов, получить власть, сопоставимую или превосходящую государствен-
ную, и в целом снова занять положение необратимо меняющей мир силы? Пророк эпохи 
электричества Маршал Маклюэн видел такую возможность, однако на данный момент мы 
видим: вопрос жизни Церкви в условиях всепроникновения виртуальной среды является 
скорее вопросом выживания во враждебной среде, никак не духовного или политическо-
го лидерства, как у Церкви первых веков, навсегда изменившей мир.
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Abstract. The religious aspects of the theory of G. M. McLuhan, the founder of media theory, are 
considered in application to the current situation in the Russian Orthodox Church. McLuhan’s ideas 
about the Christian Church, the reasons for its flourishing in the first centuries and weakening in the 15th 
century (the era of the Reformation, schisms and of Protestantism) are still little known to researchers. 
According to McLuhan, in modern times, Christianity is repeating the mistakes of the 16th century, which 
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times, but we clearly see that the behavior of Russian Orthodoxy today might serve as an equally vivid 
illustration of ignoring the problems of changing eras. Analysis of the construction of the basis of the 
concept, derived by the author from speeches, interviews and open letters of M. McLuhan, research 
on the quantity and quality of Orthodox Christians in post-Soviet Russia, taken from open sources, 
conveys information about the policy of the Orthodox Church in modern Russia, as well as important 
conclusions of the author.

Keywords: religion, Orthodoxy, post-Soviet Russia, ancient Churches, media theory, McLuhan.
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