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Аннотация: В статье прослеживается взаимосвязь секуляризации 
с процессом десакрализации, который протекает не только в рели-
гиозном пространстве храма, но и в культурном поле музея. Отмеча-
ется симптоматика секуляризации в работах Иеронима Босха, Пи-
тера Брейгеля Старшего, Микеланджело, Антонелло да Мессины, 
Боттичелли и других, а также в феномене десакрализации священ-
ных ликов, развития жанров «силуэт» и «натюрморт vanitas», появ-
ления зимних пейзажей, холодности и «лунности», тени в живописи 
XVI–XVIII веков. Отмечаются также секуляризационные тенденции 
протестантской теологии ХХ века, в которой Бог из трансцендент-
ного превращается в имманентного и обретается исключительно  
в повседневности, в «гуще людей» (Дитрих Бонхёффер). Подчерки-
вается, что христианская религия в современных секуляризацион-
ных и десакрализационных реалиях может принимать причудливые 
формы — как «теологии процветания», так и парадоксальную фор-
му «гражданской религии» (Роберт Белла). В заключении делается 
вывод, что симптоматика секуляризации, выраженная у современ-
ного человека чувством экзистенциального дискомфорта, обуслов-
ленного «чем-то, чего не хватает», есть проявление нуминозной, 
укорененной в человеке априорной способности религиозного по-
знания (Рудольф Отто), которое свидетельствует о преждевремен-
ной констатации факта вытеснения религии из публичного про-
странства современного общества (Юрген Хабермас).
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Введение в понятие и метод
Сегодня много говорят о  постсекулярном обществе, часто пе-

регружая идеологическими смыслами сам термин. Много говорят 
и о процессах, происходящих в этом обществе, и, в частности, Юрген 
Хабермас пишет о том, что религия снова возвращается в публичное 
пространство1. Более того, Питер Бергер, некогда считавший, что 
в современном обществе у религии нет будущего, вынужден был кон-
статировать тот факт, что мир сегодня «столь же яростно религиозен, 
как и всегда… и меньше всего похож на предсказанный секуляризо-
ванный мир»2. При этом Хабермас утверждает, что постсекулярное 
общество не отменяет секулярности, но продолжает в ней существо-
вать  — правда, теперь в  некотором роде в  сочетании с  религией. 
Джон Капуто, размышляя о судьбе секуляризации в постсекулярном 
обществе, говорит, что «пост-» в постсекулярном не означает «конец 
игры» для секуляризации, не отменяет ее за счет левого иррациональ-
ного релятивизма или впадения в консервативную до-современность 
на базе квазипостмодерна. Значение «пост-» для Капуто — это неко-
торое «после» в результате прохождения через современность, и это 
«после» у него не что иное, как новое Просвещение, его продолже-
ние, но уже другими средствами3. Таким образом, сегодня сложилась 
ситуация, когда секуляризация вынуждена сосуществовать с религи-
ей. Другой вопрос — кто из них сегодня находится в «гетто»?

Говоря о проблематике термина «постсекулярность», надо пони-
мать, что его проблематичность есть прямое следствие многозначно-
сти и неточности термина «секуляризация» (Толкотт Парсонс, Томас 
Лукман). Некоторые исследователи считают, что понятие «секуля-
ризация» необходимо даже исключить из социологического словаря 

1 См.: Богатова О.А. Социологическая концепция постсекулярного общества и ее критики // 
Гуманитарные и политико-правовые исследования. 2018. № 1. С. 70–71.
2 Цит. по: Уотсон П. Эпоха пустоты. Как люди начали жить без Бога, чем заменили религию и что 
из всего этого вышло. М., 2017. С. 9–10.
3 См.: Узланер Д.А. Введение в постсекулярную философию // Логос. 2011. № 3(82). С. 31–32.
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(Дэвид Мартин)4. Однако теория секуляризации, будучи доминирую-
щей парадигмой в социальных науках на протяжении последних ста 
лет и являясь одной из самых востребованных теорий о религии, при-
том что сам термин «секуляризация» перегружен и неточен, позволя-
ла многим исследователям не рассматривать религию как серьезный 
фактор, влияющий на социальные процессы5.

Генеалогия многозначности понятия «секуляризация» начинает-
ся с латинского слова saeculum и несет в себе следующие смыслы: по-
коление, век, дух времени. В Вульгате оно употребляется в двух зна-
чениях: большой промежуток времени (нейтральный смысл) и  «век 
сей» (отрицательный религиозный смысл). Закрепление за  данным 
понятием юридического смысла  — значения изъятия церковных 
земель  — произошло в  1648  году в  ходе подписания Вестфальско-
го мира. Термин «секуляризация» присутствует также в  канониче-
ском праве Римско-Католической Церкви и обозначает отказ монаха 
от обетов и возвращение его в мир6. Общий же, помимо религиозного 
и юридического, смысл слово «секуляризация» получило в XIX веке. 
Однако как понятие, свободное от  предвзятости, оно стало употре-
бляться лишь в ХХ веке, начиная с Макса Вебера, который впервые 
употребил этот термин в нейтральном (не в политическом, не в юри-
дическом и не в религиозном) смысле в своей работе «Протестант-
ские секты и дух капитализма»7.

Таким образом, понятие «секуляризация», как пишет Д. А. Узла-
нер в своем труде «Конец религии? История теории секуляризации», 
употребляется в  следующих смыслах: 1) юридическо-политическом: 
отчуждение церковной собственности; 2) философском: родство хрис
тианства и современного мира на основе секуляризованных христи-
анских ценностей; 3) социологическом: уход религии из социального 
пространства и утрата ею социальной значимости; 4) теологическом: 
процесс обмирщения, забвения в  культуре потусторонних идеалов 
на  фоне господства посюсторонних ценностей. Эту многозначность 

4 См.: Узланер Д.А. Становление неоклассической модели секуляризации в западной социологии 
религии второй половины ХХ в. // Религиоведение. 2008. № 2. С. 138–139.
5 См.: Узланер Д.А. Конец религии? История теории секуляризации. М., 2019. С. 9–10.
6 См.: Секуляризация // Научно-образовательный портал «Большая российская энциклопе-
дия» [Электронный ресурс]. URL: https://bigenc.ru/c/sekuliarizatsiia-494cbb (дата обращения: 
07.11.2025). Загл. с экрана.
7 См.: Узланер Д.А. Конец религии? История теории секуляризации. С. 11–12.
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понятия «секуляризация» в 1967 году отразил в своей классификации 
смыслов Ларри Шайнер, выделив шесть значений данного термина: 
1) упадок религии; 2) приспособление религии к миру; 3) дифферен-
циация религии в обществе (выдавливание); 4) трансформация рели-
гиозных верований и институтов в светские альтернативы; 5) десакра-
лизация мира; 6) переход сакрального общества к светскому8.

В приведенных выше классификациях значений термина «секуля-
ризация» можно заметить, что ни одна из этих классификаций не рас-
сматривает секуляризацию как духовный недуг. В данной статье, от-
талкиваясь от  слов псалмопевца Давида: Сказал безумец в  сердце 
своем: «нет Бога» (Пс. 13:1), мы рассмотрим секуляризацию как 
духовное заболевание. Для того чтобы показать секуляризацию как 
духовный недуг, был взят за  основу, помимо прочих методов, метод 
использования искусства в качестве инструмента глубинного толко-
вания эпохи, который разработал Рене Юиг, а Ханс Зедльмайр удачно 
применил в  своем монументальном труде «Утрата середины». Дан-
ный метод позволяет в явлениях, принадлежащих области искусства, 
увидеть не только исторические факты, но и симптомы, на основании 
которых возможно установить диагноз, объясняющий страдания и ка-
тастрофы современности9.

Сущность и симптоматика духовного недуга
Рассматривая хронику событий эпохи модерна, можно задаться 

вопросом: почему эпоха «минус религия» превратилась в эпоху «плюс 
катастрофа»? Почему вообще западный мир, некогда христианский, 
стал секулярным? Альфред Вебер отвечает на этот вопрос следующим 
образом: секулярность ХХ  века появилась на  фундаменте духовных 
движений XIX века, ее двигателем стал дух преобразования и бурно-
го развития, которое началось в XVIII веке и охватило весь XIX век10. 
Йохан Хёйзинга в 1935 году пишет в своем труде «В тени завтрашнего 
дня» о духовном недуге, поразившем человека модерна, следующее: 
«...повсюду царит сомнение в прочности общественного устройства, 
внутри которого мы живем, неявный страх перед ближайшим буду-
щим, ощущение упадка культуры и  грозящей человечеству гибели. 

8 См.: Узланер Д.А. Конец религии? История теории секуляризации. С. 209–212.
9 См.: Зедльмайр Х. Утрата середины. М., 2008. С. 31–32.
10 См.: Вебер А. Избранное. Кризис европейской культуры. СПб., 1998. С. 433–441.
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Мы воочию видим, как шатается все то, что казалось прежде незы-
блемым и священным: истина и человечность, право и разум»11. Без-
различие к истине и модернизационные процессы в обществе — вот 
симптомы этого духовного недуга.

Забвение истины, по Хёйзинге, это один из главных показателей 
духовного упадка современности. Истина, некогда представлявшая-
ся целью поисков науки, религии и философии, по сути, отвержена. 
Более того, она подвергается гонениям со стороны принципа «толе-
рантности», примат которого ставит в разряд фашизма интерпрета-
цию истины с  точки зрения ее универсальности (единственности)12. 
Однако гонение истины — не самое парадоксальное, что происходит 
в  современном мире. Николай Александрович Бердяев говорит, что 
такие явления, как рационализм, гуманизм, правовой формализм, ли-
берализм, демократизм, в своей сущности основываются на предпо-
ложении, что Истина неизвестна, и ее, быть может, вообще нет13.

На этом фоне вполне закономерно, что современность произво-
дит расщепленного человека, испытывающего дивергенцию блага. 
Такой человек подсознательно чувствует разрыв между истиной, до-
бром и красотой — разрыв, которого не существовало в Средневеко-
вье в силу того, что средневековая культура хранила идею блага как 
идею трансцендентного Бога  — высшей Истины, высшей Красоты 
и высшей Справедливости (добра). Наука Нового времени с ее рас-
судочностью и номиналистическим уклоном раздробила единое благо 
на истину, добро и красоту14.

Однако нуминозность15, о которой говорит Рудольф Отто в своем 
труде «Священное», со «смертью Бога» и «смертью человека» нику-
да не исчезла16. Память о едином благе при врожденной потребности 
в  сакральном привели к  тому, что человек, видя красивого артиста 

11 Цит. по: Куликов Г.Я. «Безразличие к истине» как «этический код» постсекулярной культуры 
// Научные ведомости. Серия: Философия. Социология. Право. 2019. Т. 44. № 1. С. 160–162.
12 См.: Там же. С. 163.
13 См.: Бердяев Н.А. Смысл истории. Новое Средневековье. М., 2002. С. 231–234.
14 См.: Кошлаков Д.М. Рассудок и разум в контексте развития культуры // Философия и обще-
ство. 2013. № 1. С. 150–151.
15 Нуминозность (лат. numen — божество, воля богов) — понятие, характеризующее важней-
шую сторону религиозного опыта, связанного с интенсивным переживанием таинственного и 
устрашающего Божественного присутствия.
16 См.: Отто Р. Священное. Об иррациональном в идее божественного и его соотнесении с ра-
циональным. СПб., 2008. С. 177–183, 210–218.
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по телевидению, подсознательно ожидает от него, ко всему прочему, 
глаголов истины и доброй жизни. Но раздробленность блага, в неко-
торой степени «специализация» его составляющих, привела к тому, 
что человек, в случае с артистом, кроме красоты может больше ниче-
го и не получить: ни истины, ни примера доброй жизни.

В современной реальности благо разорвано секуляризацией, от-
меной христианских ценностей. Но потребность в сакральном все же 
осталась. Человек, по слову Питера Уотсона, ощущает, что ему не хва-
тает «чего-то»17, при этом продолжая делать вид, что ничего не про-
исходит. В своей книге «Эпоха пустоты» он пишет: «…множество лю-
дей… не видят в смерти бога ровно никакой проблемы. Мысль, что бог 
мертв, не наполняет их ни тревогой, ни трепетом… Они просто жи-
вут — день за днем, месяц за месяцем… а метафизических проблем… 
вовсе не  замечают»18. Однако когда приходит время, они, подобно 
Максу Фришу, чувствуют нелепость нерелигиозного погребения и за-
вещают оплакать себя в церкви, хоть и с условием, что там не будет 
ни священника, ни молитв и не прозвучит последнее «аминь»19.

Эпоха «минус религия», сначала возвысив человека и поставив 
его на место Бога, в конечном итоге привела к феномену «минус че-
ловек», так называемой смерти субъекта (Мишель Фуко): субъект — 
это уже не  человек, а  некая переменная и  гипотетическая норма, 
не реальность, а виртуальный конструкт20. Этот человек не знает, что 
мертв, но переживает экзистенциальный дискомфорт, чувствует, что 
происходит что-то неладное.

Интересен здесь вопрос о точке отсчета, с которой начался «пе-
релом». Питер Уотсон говорит о двух точках: если это Галилей и Ко-
перник, то 400–500 лет назад, если Ницше, то 150 лет назад21. Ханс 
Зедльмайр связывает внутреннюю катастрофу, которая постигла 
Европу, с  французской революцией 1789  года, однако не  сущност-
но, а в пределах одновременности22. Альбер Камю, называя эту ката-
строфу «метафизическим бунтом», так же, как и предыдущий указан-

17 См.: Уотсон П. Указ. соч. С. 6–7.
18 Цит. по: Куликов Г.Я. Указ. соч. С. 164.
19 См.: Уотсон П. Указ. соч. С. 5.
20 См.: Дьяков А.В. Мишель Фуко и его время. СПб., 2010. С. 492.
21 См.: Уотсон П. Указ. соч. С. 6–7.
22 См.: Бибихин В.В. Зедльмайр Х. Утрата середины. // Бибихин В.В. Из творческого наследия. 
М., 2006. С. 153.
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ный автор, пишет, что начало ее датируется концом XVIII века (хотя 
при этом делает оговорку, что предпосылки можно найти в  антич-
ности в  виде мифа о  Прометее и  в  Ветхом Завете в  повествовании 
о Каине)23. Чарльз Тейлор же, определяя границы «перелома», гово-
рит о том, что мир modernity стал «секулярным веком» в тот момент, 
когда отдал предпочтение имманентности перед трансцендентностью 
и эксклюзивному гуманизму перед Божиим Промыслом24.

Интересен также вопрос, обратимы  ли данные процессы, за-
пущенные секуляризацией. Стив Брюс считает, что секуляризация, 
начавшись, не может прекратить своего развития. Ричард Фенн же, 
возражая Брюсу, говорит о том, что не абстрактные факторы (техно-
логия и образование), но живые люди (сторонники или противники) 
ответственны за вектор развития секуляризации (тем более что есть 
пример Иранской революции 1977  года, повернувшей секулярные 
процессы вспять), — а это значит, что данный духовный недуг может 
иметь обратимый характер25. Возможно, подтверждением обратимо-
сти процессов секуляризации является также теологический поворот 
в философии: ситуация, при которой философия вынуждена отказать-
ся от  постметафизического настроя. Собственно, теологи движения 
радикальной ортодоксии и  пытаются помочь онтологически закре-
питься в  трансцендентной реальности Бога современному номина-
листскому миру26.

Чарльз Тейлор в  своем знаковом труде «Секулярный век», пы-
таясь определить, в  чем суть секулярности, заключает, что одна 
из ее интерпретаций лежит в поле терминов публичных пространств. 
Тейлор пишет, что сегодня человек, когда действует в разных обла-
стях  — экономической, политической, культурной, образователь-
ной, рекреационной, делает это, «не сталкиваясь с Богом», что еще 
несколько столетий назад в Европе было немыслимо27. Жиль Делёз, 
рассуждая о таком мире, говорит, что он «потерял свой стержень»28. 

23 См.: Камю А. Бунтующий человек. М., 1990. С. 138.
24 См.: Далмайр Ф. Секулярный век? Размышления о Чарльзе Тейлоре и Раймоне Паниккаре // 
Вопросы философии. 2013. № 10. С. 77–90.
25 См.: Узланер Д.А. Секуляризация как социологическое понятие (по исследованиям западных 
социологов) // Социологические исследования. 2008. № 8. С. 66–67.
26 См.: Узланер Д.А. Введение в постсекулярную философию. С. 6–7.
27 См.: Тейлор Ч. Секулярный век. М.: ББИ, 2017. С. 1–3.
28 Делёз Ж., Гваттари Ф. Тысяча плато. Капитализм и шизофрения. Екатеринбург; М., 2010. С. 11.
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Питер Бергер же пишет следующее: «…культура, пытающаяся обой-
тись без трансцендентной точки отсчета, оказывается неглубокой»29. 
Таким образом, человек и культура утратили центр и центрирующий 
принцип, они не  имеют корней, а  имеют лишь корневища, ризомы. 
Чарльз Тейлор говорит, что «децентрированный» (то есть секуляри-
зованный) человек безотчетно «тоскует по трансцендентному»30. Его 
жизнь протекает в мире, где теоцентризм заменен на теантропизм31, 
и  он вынужден, находясь в  центре этого мира, теперь переживать 
духовную депривацию. Если  же пользоваться терминологией Хель-
мут Плеснера, то  бесприютность, бездомность современного чело-
века обусловлена тем, что секуляризация сформировала в нем мно-
жественность центров, так называемую эксцентричность. Человек 
не утратил центра как такового, но утратил единый центр, поэтому та-
кой человек-эксцентрик существует как бы в «нигде» и «никогда»32.

Трагизм секуляризованного человека заключается в неутолимой 
и неосознанной жажде трансцендентного. Роберт Белла, изучая фе-
номен «скрытых религий», выявил, что эту потребность в сакральном 
пытались утолить в ХХ веке с помощью различных видов гражданской 
религии (фашизм, коммунизм и  прочее)33. Еще Эмиль Дюркгейм, 
а позже Толкотт Парсонс также считали, что любое общество являет-
ся религиозным34. Однако надо учитывать, что даже если в обществе 
находится место для памяти о Боге, как это можно наблюдать на при-
мере гражданской религии США (например, в инаугурационных речах 
президентов), данный факт не означает, что этот Бог — именно хрис
тианский Бог, — не только потому, что Его личное имя (Иисус Хрис
тос) не произносится, но и потому, что Бог гражданской религии — 
это Бог порядка, закона и права, но никогда не спасения и любви35.

Ханс Зедльмайр, анализируя не  политические события, но  со-
бытия в  мире искусства, говорит, что когда человек поставил себя 

29 Цит. по: Уотсон П. Указ соч. С. 9–10.
30 Тейлор Ч. Указ. соч. С. 6–10.
31 Теантропизм — возвышение человека до степени божества.
32 См.: Катасонов В.Н. Образ человека в философии и богословии ХХ столетия // Вестник 
ПСТГУ. Серия I: Богословие. Философия. 2010. Вып. 2(30). С. 72–73.
33 См.: Головин А.А. Наука как призвание и профессия. Герменевтика и рефлексия // Эпистемо-
логия и философия науки. 2020. Т. 57. № 3. С. 192.
34 См.: Узланер Д.А. Становление неоклассической модели секуляризации… С. 138–139.
35 См.: Белла Р. Гражданская религия в Америке // Вестник Русской христианской гуманитарной 
академии. 2014. Т. 15. Вып. 3. С. 170.
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в центр мира, тогда он и «утратил середину». В архитектуре и жи-
вописи симптомом данного недуга стала, например, ситуация до-
минирования в европейской архитектуре с эпохи Ренессанса двор-
цов и замков как обителей человека, хотя на протяжении полутора 
тысячелетий до  этого доминировал храм как дом Божий. Храмы, 
конечно, продолжают возводиться и в XIX веке, но они теряют ори-
гинальность, неоготика превращает их в пустые формы. Храмовая 
живопись превращается в  живопись теологически примитивную, 
сюжет отрывается от  контекста, в  искусстве теряются стилисти-
ческое единство и  духовная целеустремленность. Впрочем, судь-
ба дворцов тоже печальна, они вырождаются в  многоквартирные 
дома, музеи и театры.

Если средневековая архитектура устремлялась ввысь всем своим 
существом (олицетворяя восхождение человека на Небо), то архитек-
тура  XVIII  века в  лице Клода Леду, Жана-Жака Лекё, Этьена-Луи 
Булле и  Фридриха-Давида Гилли всем массивом врастает в  зем-
лю (олицетворяя «оземленение» человека). В  конце концов, пишет 
Зедльмайр, архитектурная революция начала XX века привела к «то-
талитаризму» обнаженных форм, в которых уже не оставалось ничего 
от былой величественности средневековых храмов или монументаль-
ных сооружений Нового времени и  доминировал принцип техниче-
ской функциональности и  материальной полезности, подчинивший 
человека диктату машинно-фабричной рациональности и не оставив-
ший в его душе места для трансцендентного36.

Альбер Камю, анализируя процесс «аннигиляции» и  трансфор-
мации Бога в европейской культуре Нового времени, сравнивая Лю-
цифера в средневековой скульптуре с сатаной романтиков, замечает, 
что теперь место рогатого существа занимает «печальный, очарова-
тельный юноша» (Альфред де Виньи)37. Важно заметить, что деса-
крализация священных ликов, которую провели художники Ренес-
санса, и апология зла и убийства у романтиков выглядят как явления 
одного порядка: эстетизация сатаны (де Виньи), детализация разло-
жения мертвого Христа (Робер Кампен), утучнение облика Богома-
тери и  превращение иконописных образов в  вереницу чувственных, 

36 См.: Бибихин В.В. Указ. соч. С. 77, 153–161.
37 См.: Камю А. Указ. соч. С. 155.
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завороженных собой кукол38 суть действие одного духовного недуга, 
охватившего европейского человека Нового времени.

«Утрата середины», как нигде, отобразилась в творчестве Фран-
сиско Гойи. Уродливость и зловещесть его картин39 любопытным об-
разом перекликаются с уродливостью и зловещестью работ Иеронима 
Босха. И Гойя, и Босх в собственных картинах стали предвестника-
ми крушения своих эпох, пророчески указывая на  вытеснение Бога 
из  мира людей. Также предвестником десакрализации мира  — вре-
мени душевных «сумерек»  — можно считать и  Леонардо да Винчи 
с его sfumato в «Тайной вечере», где он отходит от практики изобра-
жения резких очертаний предметов40. Именно в эту эпоху рождается 
новый жанр изобразительного искусства — графика (Альбрехт Дю-
рер), впервые в искусство входит тема зимнего пейзажа (Абель Грим-
мер, Гейсбрехт Лейтенс, оба Брейгеля)41. Отсутствие света, «лун-
ность», холодность характеризуют графические картины и гравюры: 
благодать уходит, наступают ночь и зима человеческого мира. Преис-
подняя душевной жизни становится интереснее, чем рай — в искус-
стве XIX–XX веков это особенно ярко выражается у Франсиско Гойи 
и Эдварда Мунка, картины которых обнажают крик души деформиро-
ванного человека, оставшегося в одиночестве, без Бога.

Георг Зиммель, анализируя творчество Боттичелли, пишет сле-
дующее: «Хотя душа и вернулась в тело из своего трансцендентного 
полета, она принесла с  собой беспредметную тоску, ищущую нечто 
в  каком-то нигде не  существующем царстве, уходящую внутрь  — 
в  меланхолии, застылости в  элегическом мгновении, так как душа 
и здесь не находит своей родины»42. Но более трагичный итог эпохе 
Возрождения Зиммель подводит творчеством Микеланджело. «Пье-
та Ронданини» — печать творчества не только Микеланджело, но и, 
по  большей части, всего европейского постсредневекового искус-
ства. Печать невозможности требовать всей полноты бесконечного 
от  полноты конечного. Печать невозможности достигнуть спасения 

38 См.: Казаков Е.Ф. Душа ренессансного человека // Вестник КемГУКИ. 2015. № 33–2. 
С. 20–21, 23.
39 См.: Бибихин В.В. Указ. соч. С. 168.
40 См.: Казаков Е.Ф. Душа ренессансного человека. С. 22.
41 См.: Там же.
42 Зиммель Г. Избранное. Т. 1. Философия культуры. М., 1996. С. 413.
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посредством искусства, фундаментом которого является чувственное 
созерцание43.

Процесс десакрализации никто так хорошо не  запечатлел, как 
Микеланджело в «Мадонне Дони» и А. да Мессина в картине «Святой 
Себастьян». В  обоих произведениях развертывается сцена тоталь-
ной незаинтересованности человека в сакральном: люди не обраща-
ют внимания ни на Мадонну, ни на умирающего святого Себастьяна, 
у людей есть теперь дела куда важнее. В конце концов библейскую 
историю постепенно начинает заменять коллективный портрет совре-
менников (Мазаччо «Троица», Боттичелли «Поклонение волхвов»)44. 
Театрализованность, превращение сакральных ликов лишь в декора-
ции в дальнейшем найдут свое отражение в процессе выхолащивания 
серьезного отношения к христианской Священной истории (впрочем, 
к  античной мифологии тоже). Ханс Зедльмайр отмечает, что в  на-
чале XIX века христианские образы «теряют величественность, ми-
ниатюризируются, карикатурируются, становятся детской забавой… 
Заменителем мифа в мирочувствии эпохи становится сентименталь-
ное и мягко-юмористическое отношение к действительности (Чарльз 
Диккенс, мастера европейского юмора Иоганн Пауль Фридрих Рих-
тер, Мориц фон Швинд, Карл Шпитцвег, позднее — певец патриар-
хальности Адальберт Штифтер)»45.

Человек эпохи modernity — человек, тотально незаинтересован-
ный бытием и  пакибытием, но  вечно стремящийся по  поверхности; 
он не может выйти за пределы посюстороннего мира, так как утратил 
понимание о более высоком бытии46. Современный человек больше 
не находится в плоскости трансцендентной, для него мир окончатель-
но «расколдован», это значит, что нет таинственных сил, всеми ве-
щами можно овладеть посредством расчета. Макс Вебер говорит, что 
в  мире человека modernity произошла тотальная интеллектуализа-
ция47. Действительно, многие исследователи (П. Бергер, Т. Парсонс, 
Т. Лукман, Б. Уилсон) обратили внимание на  то, что секуляризация 

43 См.: Зиммель Г. Указ. соч. С. 411–415, 425–427.
44 См.: Казаков Е.Ф. Душа ренессансного человека. С. 20–21.
45 Цит. по: Бибихин В.В. Указ. соч. С. 157–158.
46 См.: Рожков М.А. А.Ф. Лосев о философии культуры в применении к Античности // Вестник 
Мордовского университета. 2008. № 3. С. 79.
47 См.: Вебер М. Наука как призвание и профессия // Развитие личности. 2012. № 3. С. 247–248.

Маслов А.А.    



  ФИЛОСОФИЯ142

теснейшим образом связана с модернизацией и в некотором роде яв-
ляется процессом естественного развития общества, следствием 
многопланового и  многоуровнего прогресса48. Модернизация  же, 
в  свою очередь, провоцирует вполне определенные преобразова-
ния: дифференциацию, рационализацию и плюрализацию, которые 
являются первостепенными модернизационными процессами. При 
дифференциации происходит автономизация общественных сфер 
от  религиозных символов, что приводит к  приватизации религии 
(уходу ее в  частную сферу жизни человека). Рационализация мар-
гинализирует религию, а также прививает человеку приземленные 
установки. Что касается плюрализации, то  ее влияние на  религию 
особенно разрушительно: происходит уничтожение сакрального как 
единой религиозной системы ценностей. Плюрализация неминуемо 
приводит к ценностному релятивизму, и религия превращается лишь 
в осколок сакрального среди множества других осколков систем цен-
ностей. Эти преобразования, связанные с религией, будь то упадок 
традиционных форм религии или вытеснение религии на периферию 
социальной структуры, по  мнению исследователей секуляризации, 
есть второстепенные процессы модернизации49. Создало ли необхо-
димые предпосылки для начала модернизации/секуляризации имен-
но христианство на Западе, с его всегда реформирующейся церко-
вью протестантов (Ecclesia semper reformanda est), вопрос спорный 
(были и другие факторы). Однако бесспорным фактом остается то, 
что эти процессы привели к «бездомности» человека, к разрушению 
его сакрального мира и к утрате теплоты человеческих взаимоотно-
шений50.

Чтобы понять масштаб и специфику катастрофы, которая произо-
шла с человечеством в процессе секуляризации, приведем некую ситу-
ацию, смоделированную Аласдером Макинтайром, которая не только 
описывает симптомы духовного недуга современности, но и отвечает 
на  вопрос, что есть секулярность и  каким образом она привела со-
временность (modernity) к катастрофе и к духовной депривации. Ма-
кинтайр описывает вымышленный мир, в котором после катастрофы 

48 См.: Яковлева В.Р. Феномен секуляризации: философские и теологические основания // Об-
щество: философия, история, культура. 2023. № 11. С. 183.
49 См.: Узланер Д.А. Становление неоклассической модели секуляризации… С. 140–143.
50 См.: Там же. С. 143–144.
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остались фрагменты различных наук. Люди утеряли прошлые знания, 
но начали осваивать их остатки. Оказалось, что язык аналитической 
философии и феноменологии может работать и с фрагментами. Од-
нако научная картина из фрагментов — все равно беспорядок, хаос. 
Макинтайр заключает, что мы сегодня живем в таком же мире, только 
в нем царит моральный беспорядок, и мы пользуемся лишь фрагмен-
тами морали, оставшейся от эпохи до катастрофы51.

Данную картину дополняют размышления Мирчи Элиаде. В сво-
ей работе «Священное и мирское» Элиаде поясняет, что нерелигиоз-
ный человек, как бы ему ни казалось обратное, все равно «несвободен 
от своего религиозного наследия, религиозного сознания своих пред-
ков». Данный автор говорит, что у  современных неверующих людей 
«религия и мифология “скрыты” в подсознании»52. Макинтайр считает, 
что та катастрофа, которую Мирча Элиаде называет новым падением 
человека (вторым после падения Адама и  Евы)53, и  есть секуляриза-
ция54. Суть данной катастрофы — ложь, неподлинное существование 
человека, на  которое его обрекли искусственными методами, приме-
нив, например, «минус-прием» Никколо Макиавелли55.

Таким образом, начиная с  XVIII  века деятели искусства, науки 
и  политики намеренно устраняли Бога из  публичного пространства 
европейского общества56. В ХIX веке эту ситуацию подтвердил Фри-
дрих Ницше своим предостережением: «Бог умер»57, а в ХХ столетии 
Дитрих Бонхёффер уже констатировал свершившийся факт: человек 
больше не нуждается в Боге58.

51 См.: Макинтайр А. После добродетели. Исследования теории морали. М.; Екатеринбург, 
2000. С. 5–11.
52 Элиаде М. Священное и мирское. М., 1994. С. 10.
53 См.: Там же. С. 131–132.
54 См.: Макинтайр А. Указ. соч. С. 5–11.
55 «Минус-прием» Н. Макиавелли — значимое отсутствие в его трудах моральных норм, эти-
ческих принципов, религиозных заповедей и духовных соображений при разборе политологиче-
ских вопросов. В данном случае это явление рассматривается как прием замалчивания христи-
анских ценностей в публичном пространстве, приведший к социальной «смерти» Бога.
56 См.: Левит С.Я. Теология культуры Пауля Тиллиха // Вестник культурологии. 2017. № 1(80). 
С. 70.
57 См.: Бачинин В.А. Реформация в культурологическом контексте // Богословские размышле-
ния. 2015. Спецвыпуск «Реформация 500». С. 206–207.
58 См.: Денисенко А. Теология «смерти Бога» и совершеннолетие мира: Ницше, Бонхёффер и 
радикальный протестантизм XX ст. // Богословские размышления. 2015. Спецвыпуск «Рефор-
мация 500». С. 154.
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Войны, революции, экономические, политические и социальные 
кризисы ХХ века — лишь симптомы духовного недуга, поразившего 
западную цивилизацию. Впрочем, эти катаклизмы могут свидетель-
ствовать хоть и о болезненной, но все-таки смене эпох. Неудивитель-
но, что в самое тяжелое время для Западной Европы, в горниле двух 
мировых войн появляется знаменитый труд Йохана Хёйзинги «Осень 
Средневековья» — грандиозная и яркая энциклопедия европейской 
культуры, ставшая реакцией на  декаданс, упадок, который охватил 
в  то  время всю Европу. Эта книга была поистине ностальгическим 
устремлением в священное прошлое, блистательную эпоху западной 
культуры, гибель которой была болезненна, но все же пережита, что 
оставило современному человеку «якорь» надежды59.

Иконография и живопись как средства распознавания 
духовного недуга

Феномен секуляризации как духовный недуг — проблема не толь-
ко Европы, он затрагивает и  Россию. Его симптомы особенно ярко 
проявились в  нашей стране в  ХХ  веке, когда атеистическое миро-
воззрение стало идеологией на уровне государства. Однако Николай 
Яковлевич Данилевский отмечал, что еще в XVIII–ХIX веках Россия, 
обладая духовным и политическим здоровьем, занималась подража-
тельством Западу (который, по  словам Данилевского, в  духовном 
отношении «изжил себя»60), при этом забывая о том, что доктрины 
западноевропейских школ и  направлений изменились, хоть и  берут 
свое начало в едином общехристианском пространстве средневековой 
культуры. События, произошедшие в  эпоху Возрождения и  Нового 
времени на Западе, внесли существенные различия в некогда схожий 
язык культур61.

Изменения в языке культур отчетливо проявились в области ико-
нописания и живописи. Не случайно с XVIII века в европейской жи-
вописи появляется такой жанр, как силуэт, характерной чертой ко-
торого является первостепенная значимость тени на  картине, тогда 
как в русской иконописи падающая тень принципиально отсутствует 

59 См.: Хёйзинга Й. Осень Средневековья. СПб., 2011. С. 6.
60 См.: Данилевский Н.Я. Россия и Европа. М., 2008. С. 315, 317–321.
61 См.: Шустров А.Г. Созерцание или просвещение как высшее состояние культуры в оценке 
восточных отцов Церкви // Вестник КГУ им. Н.А. Некрасова. 2011. № 2. С. 80.
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в силу того, что предметы и фигуры на иконе освещает со всех сторон 
Божественный свет62. В  иконе запечатлен вечный полдень, где нет 
и не может быть теней, кроме внутренних. Предметы и фигуры име-
ют четкие очертания, икона предельно реалистична — в том смысле, 
что отображает истинную сущность мира: в ее пространстве все ясно, 
ничто не прячется в углах, все подчинено строго определенной субор-
динации относительно друг друга и  значимости для зрителя. Обрат-
ная перспектива на иконе указывает смотрящему на то, что он живет 
в  иллюзорном мире, в  мире перевернутом, неподлинном63. Наличие 
падающей тени в европейской живописи можно, таким образом, рас-
сматривать и символически, как проявление симптома духовной бо-
лезни, охватившей всю западную культуру и религию, — как проявле-
ние чего-то темного, вызванного к жизни отсутствием Света.

Несмотря на то что идея преодоления земного бытия в западнохрис
тианском и в восточнохристианском искусстве выражена по-разному: 
в первом случае — посредством зодчества, а во втором случае эту идею 
транслирует икона64, в  обоих видах искусства в  эпоху Средневековья 
можно увидеть попытку человека оторваться от  неподлинного мира 
и  вознести дух на  Небо. Об  этом говорят алогичность архитектуры 
в живописном поле иконы65 и рациональная стреловидная устремлен-
ность вверх готических храмов, непропорциональное удлинение фигур 
на иконах, поднятые к небу зрачки глаз и руки66, тела, опирающиеся 
на одну ногу и лишенные веса (контрапост), отсутствие в глазах бликов 
и  эмоций (состояние присутствия вневременного покоя и  отсутствия 
сиюминутности)67, — здесь все говорит о  том, что человек не  только 
ищет свое небесное Отечество, но и трудится для его обретения.

62 См.: Тюлькин В.И. Древнерусская иконопись: духовное предстояние — эстетическое созер-
цание // Известия Российского государственного педагогического университета. 2009. № 93. 
С. 264.
63 См.: Казаков Е.Ф. Душа средневекового человека // Вестник КазГУКИ. 2014. № 3. С. 25–26.
64 См.: Там же.
65 См.: Лосский В.Н., Успенский Л.А. Смысл икон. М., 2014. С. 63.
66 См.: Иларион (Алфеев Г.В.), митр. Богословие иконы в Православной Церкви: лекция 
в Свято-Владимирской духовной семинарии // По ком звонит колокол: сетевой миссионерско-
просветительский журнал [Электронный ресурс]. URL: https://www.mgarsky-monastery.org/kol
okol/2042?ysclid=m87s1o87dr921484124 (дата обращения: 13.03.2025). Загл. с экрана.
67 Анисимова А. Юрий Найденов рассказал, чем иконопись отличается от светской живописи // 
Сайт общественно-политической газеты «Сельская новь» [Электронный ресурс]. URL: https://
sn-news.ru/index.php?id=8674&ysclid=mhw9xw5gd2595498595 (дата обращения: 07.11.2025). 
Загл. с экрана.
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Язык иконы в  сравнении с  портретом может показаться совре-
менному секуляризованному человеку непривычным и  даже «при-
митивным», однако Владимир Николаевич Лосский, предостерегая 
от  подобного взгляда на  иконопись, говорит, что сущность данной 
проблемы лежит не в области вопроса «устаревания» православной 
иконы или же в области «прогресса» светской живописи, но только 
в том, что человек сегодня утратил память о способности человече-
ского тела к духовному преображению68.

Говоря о кардинальном отличии иконы от религиозной картины, 
нельзя не  пройти мимо отличия русского мировоззрения от  миро-
воззрения римско-германского (европейского). Святитель Григорий 
Палама говорит о том, что есть два вида просвещения: просвещение 
знаниями и  просвещение Светом. Познание Бога через сущности 
тварного мира (через символы) в  Православии называется младен-
чеством. В  православной аскетике ставится цель совлечения всего 
символизма и всей культуры, чтобы духовно познать Бога69. Принци-
пиальное отличие западного менталитета от  восточного заключает-
ся в том, что западный человек стремится познать Бога посредством 
сущностей тварного мира. Это нашло свое отражение в  том числе 
и  в  манере художников Ренессанса делать акцент в  изображениях 
святых, Матери Божией, Христа на реалистичности и телесности об-
разов. Поэтому икона в католицизме — скорее портрет, чем лик.

Другая крайность этого менталитета выражена в протестантском 
искусстве — в частности, в десакрализации храмового пространства, 
в художественном минимализме, в сакрализации повседневной жизни 
и  в  превращении труда в  богослужение. В  живописи послерефор-
мационного периода  XVI–XVII  веков это выразилось в  устранении 
из пространства полотен библейских сюжетов и в появлении сюже-
тов из повседневной жизни, людей трудящихся70, а также моды на сю-
жеты со  скрытой моралью, так называемые натюрморты  vanitas71. 
Обыденность, посюсторонность получила сакрализованный характер 

68 См. Лосский В.Н. Указ. соч. С. 56.
69 См.: Шустров А.Г. Указ. соч. С. 81–82.
70 См.: Кордас О.М. Лютеранская эстетика // Вестник Омского университета. 2023. Т. 28. 
№ 3. С. 58.
71 См.: Коллинс Н. Искусство протестантской Реформации // Gallerix [Электронный ресурс]. 
URL: https://gallerix.ru/pedia/history-of-art--protestant/ (дата обращения: 10.12.2024) Загл.  
с экрана.
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и обрела значение таинства72, а работа стала формой богослужения73. 
Эти тенденции отразил в своем творчестве Питер Брейгель Старший, 
запечатлевший любовь к  труду в  своих картинах «Времена года», 
«Детские игры», «Битва Масленицы с Постом»74. Оборотной сторо-
ной протестантского минимализма в  ХIX  — начале  XX  века станет 
феномен дендизма как упадочная форма аскезы и тоски по морали75.

Таким образом, тенденции в  развитии иконографии и  живописи, 
которые, безусловно, испытали на себе влияние процессов секуляриза-
ции и модернизации, можно рассматривать как симптомы протекания 
духовного заболевания человека и в целом общества. Икона в восточ-
ной традиции выражает устремленность человека в потусторонний мир, 
его озабоченность трансцендентным в  попытке преодоления границ 
земного и  небесного. Икона в  Православии аскетична, возвышенна, 
духовна. В иконе же западной традиции, начиная с эпохи Возрождения, 
когда секуляризационные процессы начали набирать силу, можно на-
блюдать вторжение посюстороннего мира, забвение трансцендентного 
и доминирование заботы о земном. Икона на Западе приобретает черты 
чувственности, телесности, затемненности и холодности настолько, что 
превращается в подобие картины. Икона в восточной традиции — окно 
в небесный мир, икона же в западной традиции — скорее окно в мир 
земной. Конечно, рассмотрение тенденций иконографии в двух тради-
циях, восточной и  западной, как симптомов наличия или отсутствия 
духовного заболевания не является абсолютным показателем, однако 
все же в ряду других факторов оно может быть использовано для де-
монстрации генезиса развития этого недуга в современном обществе.

Заключение
Подводя итоги, можно заключить, что секуляризация как духов-

ный недуг проявляется у современного человека следующими симп
томами: «тоска по  трансцендентному» (Чарльз Тейлор), «утрата  

72 См.: Середа В.Д., Буланов С.Л. Философские и теологические аспекты этики протестантизма 
// Научный вестник ЮИМ. 2016. № 2. С. 67.
73 См.: Иванов С.Г. Номинализм как идейная основа Реформации // Научно-технические ведо-
мости СПбГПУ. Гуманитарные и общественные науки. 2013. № 2. С. 189.
74 См.: Медникова Г.С. Реформация и новые горизонты станковой живописи // Богословские 
размышления. 2016. № 17. Спецвыпуск «Реформация: восточноевропейские измерения».  
С. 257–258.
75 См.: Камю А. Указ. соч. С. 157, 159.
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середины» (Ханс Зедльмайр), «забвение истины, безразличие к ис-
тине» (Йохан Хёйзинга,), «забвение бытия и потеря смысла» (Раймон 
Паниккар), «одномерность» (Герберт Маркузе), «расщепленность» 
(Д. М. Кошлаков). Она также может быть выражена в понятиях: «эпо-
ха пустоты» (Питер Уотсон), «после добродетели» (Аласдер Макин-
тайр), «абсурдность бытия» (Альбер Камю), «смерть Бога» (Фридрих 
Ницше). Эти симптомы и понятия неизбежно нашли свое отражение 
в архитектуре и живописи постсредневековой Европы, констатировав 
свершившийся акт возвращения души с Небес в тело. С этого момен-
та начался процесс десакрализации не только искусства, но и самого 
человека — наступили «духовные сумерки» Нового времени.

Те духовные диагнозы, которые поставили мыслители ХХ  века 
обществу модерна и  которые выражаются практически одним сло-
вом — «пустота» — или фразой «чего-то не хватает», есть конста-
тация того, что кратко выразил еще во II веке Тертуллиан: «Душа че-
ловека — по природе христианка»76, а в ХХ веке подтвердил теорией 
о нуминозном в своем фундаментальном труде «Сакральное» Рудольф 
Отто, определив это нуминозное как укорененную в человеке априор-
ную способность религиозного познания.

Сказать, что эти диагнозы и симптомы есть что-то новое и удиви-
тельное для православного христианина, который знаком с Евангели-
ем и с его святоотеческими комментариями, будет ошибочным. Оску-
дение веры (см.: Лк. 18:8), скорбь и теснота (Рим. 2:9) — не только 
конечный результат апостасии мира в его эсхатологическом заверше-
нии, но  и  следствия личного пути каждого человека, отступившего 
от  Бога и  Его заповедей. Перспектива развития секуляризованного 
мира описана в Евангелии и интерпретирована святоотеческой мыс-
лью Православной Церкви задолго до социологической и философ-
ской рефлексии по поводу феномена секуляризации.

И если от взора науки и философии не ускользают данные диагнозы 
и симптомы, они для нее в некоторой степени очевидны, то мистическая 
связь между Богом и человеком, в ракурсе которой только и возмож-
но объяснить их причины, как правило, скрыта от  светских исследо-
вателей. Более того, для нехристианских мыслителей ХХ века вектор 

76 Цит. по: Нафанаил (Львов В.В.), архиеп. Из истории Карфагенской церкви. Тертуллиан. Аль-
фа и Омега. 1997. № 1(12) // Правмир [Электронный ресурс]. URL: https://www.pravmir.ru/
iz-istorii-karfagenskoy-tserkvi-tertullian/ (дата обращения: 14.03.2025).
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человеческой истории не  обусловлен смыслом и  предназначением, 
которые заложил в человека Бог, — этот вектор определен бессмыс-
ленным движением в никуда77; кроме того, для этих мыслителей Цер-
ковь не является стержнем истории, на который нанизываются другие 
исторические процессы, Церковь для них — в лучшем случае просто 
общественный институт. В конечном итоге секуляризация историософ-
ской мысли, утрата в лице Бога главного Субъекта истории, так же, как 
и в случае с понятиями «религиоведение» и «теология», привела со-
временных мыслителей к уничтожению понятия «история»78.

Однако исследователи, которые работали в ХХ веке и работают сей-
час в рамках христианской парадигмы (А. Макинтайр, Ч. Тейлор, Й. Хёй-
зинга, священник Михаил Легеев), рассматривают историю как проти-
востояние двух градов (земного и Небесного), один из которых — град 
земной, утратив Бога (центр, середину), не только приобрел центробеж-
ное, то есть периферийное движение (в ущерб центростремительному), 
но и создал множество своих центров, приобретя таким образом эксцен-
тричное движение и экспоненциальный рост антипредания (искаженно-
го опыта мира). Секуляризация, которая есть точка роста антипредания 
и причина искажения опыта мира, с точки зрения православной мысли 
(хотя и размышления светских мыслителей ХХ века, как мы отметили 
в  этой работе, не  столь чужды христианской объяснительной картине 
мира) — неизменный спутник апостасии и регресса земного града79.

Важно отметить, что одно из  главных различий светской и  ре-
лигиозной мысли заключается в  том, что миру усваиваются разные 
векторы исторического развития, хотя и в общей линейной плоскости: 
святоотеческая и современная православная мысль усваивают миру 
регресс80, тогда как светская научная мысль, даже несмотря на пост-
модернистское прочтение данного вопроса в лице Жана-Франсуа Лио
тара, в высокотехнологичном мире оставляет за прогрессом по пре-
имуществу роль «рабочей гипотезы европейской цивилизации»81. 

77 См.: Легеев М.В., свящ., Мефодий (Зинковский С.А.), иером., Кирилл (Зинковский Е.А.), 
иером. Научно-богословское осмысление истории у мужей апостольских и апологетов: от Свя-
той Троицы к человеку // Христианское чтение. 2018. № 1. С. 36–37.
78 См.: Легеев М.В., свящ. Богословие истории как наука. Метод. СПб., 2021. С. 24–25, 32.
79 См.: Там же. С. 25.
80 См.: Там же. С. 25–26.
81 Момджян К.Х. О возможности и критериях общественного прогресса // Вестник Московско-
го университета. Серия 7: Философия. 2018. № 5. С. 51.
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Однако недостаточно просто диагностировать духовную болезнь 
современности (секуляризацию) с ее симптомами, как это делают 
западные мыслители ХХ  века, — необходимо еще правильно ин-
терпретировать ее сущность и причины, определить, обратима ли 
данная болезнь. В  этом плане православное богословие истории 
предоставляет, наряду с  методом прямой перспективы, метод об-
ратной перспективы истории, в рамках которого история рассма-
тривается сугубо в  отношении к  вечности82. Собственно говоря, 
с православной точки зрения история как путь развития человека 
только и имеет смысл постольку, поскольку она троицецентрична, 
христоцентрична и  обусловлена исторической задачей движения 
от  персонального к  кафолическому (в  отличие от  светского про-
чтения истории) и общей целью приведения человечества к Отцу. 
Однако данные цель и задача, как мы увидели в рамках данной ста-
тьи, в пространстве современного мирского града уже не рассма-
триваются, оставляя современного человека в состоянии духовной 
депривации и экзистенциального дискомфорта — наедине со своей 
внутренней пустотой.
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Abstract: The author traces the correlation between secularization 
and desacralization occurring not only within the religious landscape 
(“temple”) but also in the field of culture (“museum”). The symptoms 
of secularization are noted through the works of Hieronymus Bosch, 
Pieter Bruegel the Elder, Michelangelo, da Messina, Botticelli 
and others, as well as through desacralization of sacred images, 
development of “silhouette” and “vanitas” still-life painting genres, 
appearance of winter landscape picture, coldness and “moon”-like 
features and shadows in the visual arts of 16th — 18th centuries. 
Secularization trends are also noted in the development of 20th 
century Protestant theology where God transforms from transcendent 
to immanent being and can be found exclusively in the mundanity, 
in the “mass of people” (Dietrich Bonhoeffer). The secularization 
and desacralization have led to formation of rather peculiar forms of 
contemporary Christianity such as “prosperity theology” and even 
paradoxic “civil religion” (Robert Bellah). The author concludes that 
the symptoms of secularization, particularly, the pronounced feelings 
of existential discomfort experienced by contemporary humans (the 
feeling of “missing something”), are caused by numinous capacity 
for religious perception, that serves as a priori attribute of human 
beings (Rudolf Otto). Thus, it is too early to declare that religion 
has no place in the public space of contemporary society (Jurgen 
Habermas).
Keywords: secularization, desacralization, 20th century thinkers, 
culture of Middle Ages, Renaissance and Modernity, spiritual malady 
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of the age, the loss of the middle, the need for sacral, the longing for 
transcendent, Renaissance art, icon-painting and visual arts.
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