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Павел Флоренский в испаноязычной историографии 

Хуан Сота (образовательная программа «Медиевистика») 

 

Павел Александрович Флоренский (1882–1937) является одним из самих оригинальных 

русских мыслителей начала XX века. Разнообразие научных интересов и проницательность 

работ подарили ему прозвище «русского Леонардо»1. Однако, будучи православным 

священником и профессором МДА, он испытывал тяжелую участь в годы советского режима. 

В конце 20-ых годов отец Павел был отправлен в ссылку, а в 1933 был осужден на 10 лет 

заключения в Соловецком лагере, где его расстреляли в декабре 1937 г. Неудивительно, что в 

советский период творчество Флоренского оказалось неизученным по идеологическим 

соображениям. 

В России начало интереса к фигуре и творчеству отца Павла, как и многих других русских 

мыслителей, таких как В. С. Соловьев, Н. А. Бердяев, С. Л. Франк, пришлось на последние 

годы советской эпохи. Однако только в 1990-ые годы стало возможно по-настоящему 

продолжить издание его трудов. 

Иначе сложилась судьба творчества Флоренского на Западе. Он был лично знаком со 

многими представителями русской интеллектуальной эмиграции, которые оказались на 

Западе в результате акции большевицкого правительства по насильственной высылке русской 

интеллигенции («Философский пароход») или добровольной эмиграции (С. Н. Булгаков, С. Л. 

Франк, Ф.А. Степун, Н. А. Бердяев, В. Н. Лосский и многие другие). Именно благодаря их 

деятельности имя отца Павла стало известно в Европе и Америке, в первую очередь, как 

религиозного мыслителя2. Важную роль сыграл труд В. Зеньковского, одного из основателей 

Православного богословского института в Париже. Его работа «История русской философии» 

вышла на русском языке в двух томах – в 1948 и 1950 г. – и была быстро переведена на 

европейские языки3. 

Перевод главных трудов Флоренского на европейские языки начался в середине 1970-ых 

и велся особенно интенсивно с 1980-ых годов. Особый интерес к творчеству Флоренского 

проявили в Италии, где первые переводы были предприняты под руководством Э. Золла, а 

позже – Н. Мислера. В настоящее время существует большое количество исследований на 

итальянском языке, посвященных П. Флоренскому4. 

Во многом под влиянием интереса к творчеству Флоренского в Италии и в других 

европейских странах в последнее время труды русского мыслителя стали изучаться и 
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переводиться испанскими исследователями. Неслучайно главный исследователь Павла 

Флоренского в Испании, Ф. Х. Лопес Саес, учился в Папском Восточном Институте в Риме, 

где защитил докторскую диссертацию о Флоренском5 (2000). Свой вклад в этот интерес, 

особенно среди католиков, привнес и папа римский Иоанн Павел II, который привел Павла 

Флоренского в качестве примера диалога между верой и разумом в своем энциклике “Fides et 

ratio” (1998)6. Таким образом, изучение творчества Павла Флоренского в католическом мире 

оказалось во многом связано с осмыслением II Ватиканского Собора (1962–1965), с его новым 

взглядом на мир и на отношения между верой и разумом и с экуменическим диалогом7. 

Сам Флоренский по началу был настроен антизападнически, и, в этом смысле, 

антиэкуменически. Позже он пересмотрел свои взгляды, о чем свидетельствует его работа 

«Записка о христианстве и культуре» (1923 г.): «Мы должны сознаться, что не те или другие 

различия учения, обряда и церковного устройства служат истинной причиной раздробления 

христианского мира, а глубокое взаимное недоверие, в основном, вере во Христа, Сына Божия, 

в плоти пришедшего (…) необходимо выработать особые, более честного характера тезисы 

объединения с Римско–Католической церковью. Главным образом тут должно быть 

сформулировано первенство чести и всехристианской инициативы, по праву принадлежащее 

римскому епископу»8. 

На сегодняшний день на испанский язык уже переведены следующие работы П. 

Флоренского: «Соль земли»9 (2005), «Обратная перспектива»10 (2005), «Столп и утверждение 

Истины»11 (2010) и «Иконостас»12 (2016). Издана большая часть его писем в годы 

заключения13 (2005, 2016) и 4 короткие стихотворения14, а ряд его проповедей и эссе 

готовится к печати15. Так, важнейшие работы П. А. Флоренского по богословию и теории 

искусства уже доступны испанскому читателю. Ожидают перевода другие значимые работы, 

составляющие ядро его антроподицеи: «Чтения о культе» (1918–1922), «У водоразделов 

мысли» (1919–1926) и др. 

Что касается публикаций о жизни Павла Флоренского, в настоящее время готовится к 

изданию испанский перевод его краткой биографии, написанной игуменом Андроником 

Трубачевым16. Кроме того, в номере журнала «Númenor» (2009 г.), приводится подробная 

хронология его жизни и творчества17. 

Главной заслугой первооткрывателя Флоренского в испанской историографии, Ф. Х. 

Лопеса Саеса, является создание целостного образа Павла Флоренского, где разные аспекты 

его творчества соединяются в едином мировоззрении. Учеба в Риме в 1990-е гг. и знакомство 
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с такими исследователями восточной христианской мысли, как кардинал Т. Шпидлик18 и 

Марко Иван Рупник19, подтолкнули его к изучению творчества Флоренского. Он убежден в 

актуальности и полезности мысли Флоренского для современной западной культуры и 

церкви20. 

Труд Лопеса-Саеса находится в тесной связи с работами итальянских исследователей 

Флоренского. Особое влияние на него оказали Н. Валентини (1960) и словацкий профессор 

Латеранского университета в Риме Л. Зак (с 1996 преподавал также в Папском Восточном 

Институте). Последний сосредоточился на богословском аспекте творчества Флоренского с 

особым углублением в его идеи о Троице, которые он считает центральными в его теодицее21. 

В своей докторской диссертации (2000 г.)22 Лопес-Саес изучил связь между теодицеей 

(оправдание Бога) и антроподицеей (оправдание человека и материального мира) Павла 

Флоренского. Автор утверждает, что именно теодицея Флоренского стала источником для 

остального его творчества: «Очагом и сердцевиной того огня, который охватывает все труды 

Павла Флоренского является именно (…) “Столп и утверждение Истины”»23. 

Лопес Саес продолжил развивать связь между теодицеей и антроподицеей Флоренского в 

последующих работах, посвященных его философии культа24 и теории искусства25. Как 

показывает исследователь, антроподицея Флоренского основывается на его теодицее: идея 

антроподицеи возможна лишь тогда, когда изначально выявлены ее религиозные корни26. С 

другой стороны, теодицею и антроподицею Флоренского связывает то, что автор называет 

«богословием святости», которое находит свое лучше выражение в философии культа27 – 

«вершине антроподицеи Флоренского»28. Главную роль в этой концепции играет, по мнению 

автора, фигура Христа29. По нашему мнению, Лопесу Саесу удалось подойти к творчеству 

Павла Флоренского в его целостности, что лучше всего соответствует духу его творчества30. 

Работы Лопеса Саеса, посвященные Флоренскому, стали возможными во многом 

благодаря испанскому издательству «Sígueme», предпринявшему проект по публикации 

трудов русских мыслителей, в том числе Вл. Соловьева, С. Булгакова, С. Франка и П. 

Флоренского. В рамках этого проекта исследователь осуществил перевод ключевой работы 

Флоренского – «Столпа и утверждения Истины»31. 

Помимо Лопеса-Саеса до сих пор не существует крупных исследователей Флоренского в 

Испании. Однако именно его работы и переводы способствовали росту интереса 

исследователей. Так, А. Ортис-Осес написал небольшую статью о символизме любви и о 

люби-дружбе у Флоренского32, а Х. Эгозкуе выполнил ряд комментариев к переводам его 
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трудов33. Стоит также выделить вступительную статью Н. Тимошенко к изданию 

«Иконостаса»34, исследования эстетических воззрений Флоренского по его письмам, 

выполненные Эленой Оспина Гарсес35, а также ряд статьей в журнале “Númenor” (2009)36. 

В Аргентине, где с начала XX в. существовала крупнейшая русская диаспора, творчество 

Павла Флоренского стало известно примерно в то же время что в Испании, благодаря трудам 

Эктора Падрона37 – профессора Католического Университета Санта Фе. Исследователь 

подошел к творчеству П. Флоренского как к примеру сочетания богословия и науки. 

Аргентинская исследовательница Мариса Мосто использует не только работы Падрона, 

но и Лопеса-Саеса, устанавливая связь с испанской историографией. Среди ее работ 

выделяется статья, опубликованная в 2016 г., которая представляет собой обзор жизни и 

творчества Флоренского, а также его идей относительно «творения» и естественных наук, и 

их связи с его богословием о Троице38. В другой работе исследовательница представляет 

концепцию «мистики сердца» Флоренского, основываясь преимущественно на «Столпе»39. 

Автор усматривает корни этой концепции в трудах отцов Церкви и средневековых богословах 

Востока, таких как Исаак Сирин или Григорий Палама. В более ранней работе Мосто подходит 

к этой теме через сравнение концепции любви у Флоренского и Достоевского40. 

Итак, несмотря на то, что П. Флоренский только в начале XXI века стал предметом 

испаноязычной историографии, наблюдается возрастающий интерес к его фигуре и 

творчеству среди исследователей. Во-первых, публикация в 2005 году ряда его работ стала 

толчком для появления научных статьей. Во-вторых, испанская историография Флоренского 

находится в тесной связи с итальянской: испанские исследователи переняли многие идеи 

главных итальянских исследователей: существует большой обмен совместных публикаций, 

труды итальянских ученных переводятся на испанский язык… В-третьих, в испанской 

историографии создается традиция рассмотрения жизни и трудов Флоренского как единого 

целого, подчеркивая связь между разными аспектами его творчества. Для исследователей 

оказывается важным выделять роль Флоренского как пример сочетания веры (богословия) и 

науки. В настоящее время главное внимание испанских исследователей сосредоточено на 

богословском, философском и искусствоведческом аспектах его творчества. Именно 

богословский аспект рассматривается испанскими авторами как объединяющее звено всего 

его творчества. 
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