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 В статье рассматриваются религиозные элементы идеологии аболиционистского 
движения XVIII–XIX вв. на территории США. Отмечается значительная роль 
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общественно-политической жизни США XVIII–XIX вв.  
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Отношение христианства к рабовладению было исторически 
сложным и неоднозначным. С одной стороны, стремление к спасению 
души им не связывалось непосредственно с личной свободой в ее 
социальном аспекте. С другой стороны, общность верующих в рамках 
церкви все же была трудно совместима с реалиями античного 
рабовладения, когда раб рассматривался в качестве собственности хозяина 
и часто являлся объектом произвола и насилия [1, с. 163]. Особое значение 
имел религиозный принцип общего правосудия Бога для всех людей (вне 
зависимости от социального положения). Так, английский правовед Генри 
де Брактон (около 1210–1268) писал: «Перед Богом не существует 
различия между свободными и рабами, ибо Бог нелицеприятен в 
отношении отдельных людей, в глазах Бога более значительное лицо часто 
оказывается ничтожным и тот, кто (среди людей) превосходит других – 
(рассматривается Богом) как слуга» [2, с. 149–150].  
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В рамках истории христианской мысли со времени ее зарождения 
присутствовали элементы антропоцентризма, ибо утверждалось, что 
каждый человек так или иначе несет в себе образ Бога, который 
вочеловечился в лице Иисуса Христа. Важно подчеркнуть, что 
гуманистические принципы распространялись ведущими мыслителями 
стран Запада раннего Нового времени не только на европейцев. В то время 
и сами жители Старого Света могли быть объектом работорговли, к 
примеру, активно осуществлявшейся на территории Османской империи. 
С начала XVI в. многие католические монахи и теологи яростно обличали 
практику обращения индейцев в рабство [3, с. 743–744]. В этом отношении 
они явно демонстрировали разрыв с античным пониманием данного 
феномена, оправдывавшегося в том числе и Аристотелем [4, с. 54].  

Развитие трансатлантической работорговли поставило и перед 
представителями реформационных церквей в североамериканских 
колониях Великобритании вызов, поиск ответа на который занял более 
двухсот лет. Большинство представителей протестантских конфессий 
пришло к выводу о необходимости христианизации рабов, что неизбежно 
ставило под вопрос их статус. Особенно ярко связь аболиционизма и 
гуманистических принципов проявилась на примере деятельности 
Религиозного общества друзей (квакеров). Возникнув в Англии середины 
XVII в., квакерство в богословском отношении являлось реакцией на 
распространение кальвинизма, подчеркивавшего избранничество святых и 
имевшего аристократический характер. В противовес пуританам они 
выдвинули учение о т. н. «внутреннем свете», который присущ каждому 
человеку, связывая его с Богом [5, с. 45–49]. Теологические принципы 
Религиозного общества друзей, ставших основателями Пенсильвании 
(1681 г.), имели выраженный нонконформистский характер, утверждая 
любовь и пацифизм в качестве важнейших христианских добродетелей. 
Стремясь распространить собственные взгляды, многие квакеры 
осознанно принимали мученическую смерть. Именно с их стороны в 1688 
г. прозвучал один из первых протестов, направленных против института 
рабовладения в Британской Америке [6, с. 13]. На протяжении XVIII в. 
аболиционистская направленность в деятельности Религиозного общества 
друзей только усиливалась: они «в 1754 г. отправили к другим братьям 
красноречивое послание, настойчиво убеждавшее никоим образом не 
поощрять работорговлю; в 1774 г. все лица, занимавшиеся ею, а в 1776 г. 
все рабовладельцы, не желавшие освободить своих невольников, были 
исключены из членов квакерской общины» [7, с. 193].  
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Движение к аболиционизму совпадало с общим направлением 
развития и светской мысли эпохи Просвещения, отстаивавшей идеал 
гражданского равенства. Поэтому уже во время Американской революции 
XVIII в. и после ее завершения рабовладение было отменено в Вермонте 
(1777), Пенсильвании (1780), Массачусетсе (1783), Коннектикуте (1784), 
Род-Айленде (1784), Нью-Йорке (1799). Федеральное законодательство 
сохраняло известную двойственность, признавая законность рабства в 
южных штатах. Следует отметить, что и в Великобритании протестантизм 
также влиял на общественно-политические дискуссии по вопросу о 
рабовладении. Во многом благодаря совместным действиям квакеров и 
англикан, среди которых был известный филантроп Уильям Уилберфорс 
(1759–1833), в 1807 г. британский парламент запретил работорговлю, а в 
1833 г. и рабство как таковое на территории Британской империи.  

Движение за отмену рабства в северных штатах активно развивалось 
в 1830-х гг. Одним из его лидеров был Уильям Ллойд Гаррисон (1805–
1879), издававший газету «The Liberator». В своих речах и статьях он 
твердо обличал рабовладение как национальный грех, за который 
последует кара Бога. С церковной кафедры он провозглашал: «Если же мы 
потерпим поражение – горе этому народу! Словно мощное землетрясение 
сотрясет нацию до основания. Вопль ужаса, вопль отмщения вознесется к 
небесам из полночной тьмы, и тысячекратное эхо будет ему ответом. 
Кровь прольется, как вода, – кровь грешных мужчин и невинных женщин 
и детей. […] Пусть сбор пожертвований в пользу рабов станет самым 
главным делом служителей церкви, гораздо более важным, чем 
пожертвования на миссионерскую деятельность, на издание брошюр и 
образование. Здесь слуги Христовы долго дремали, долго медлили – пора 
им стряхнуть с себя сон и вооружиться на святую борьбу. […] Заканчивая, 
я скажу, что мне страшно за республику, доколе в ней существует 
рабство» [8, с. 77–79].  

Однако подобные призывы на Юге не были услышаны. 
Аболиционистские настроения там потеряли свое влияние еще в первой 
трети XIX в. Глубина конфликта определялась тем, что на Юге постепенно 
сформировалась собственная социокультурная идентичность, 
противопоставленная нравам «янки», под которыми первоначально 
понималось население Новой Англии, а затем и всего Севера. Важной 
вехой на пути к Гражданской войне обоснованно считается раскол 
ведущих протестантских деноминаций – пресвитериан (1837), методистов 
(1844), баптистов (1845). Север и Юг разделились в конфессиональном 
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отношении, что многими современниками, в т. ч. известными 
государственными деятелями (к примеру, Г. Клеем и Дж. Кэлхуном) 
рассматривалось как предзнаменование сецессии политической [9, с. 24–
26].  

На общественное мнение в США 1850-х гг. и за их пределами 
огромное впечатление произвела книга Г. Бичер-Стоу «Хижина дяди 
Тома». В ней отмечалось: «Торговля африканскими неграми в настоящее 
время, по американским законам, уравнена с морским разбоем; но разве 
столь же систематическая работорговля внутри страны не является 
неизбежным последствием американского рабства? И кто выразит все 
ужасы этой торговли? […] Невозможно написать, рассказать или 
придумать такую трагедию, которая походила бы на страшную 
действительность сцен, разыгрывающихся ежедневно и ежечасно на 
наших берегах под сенью американских законов, под сенью креста 
Христова» [10, с. 546]. Г. Бичер-Стоу обвиняла не только Юг, но и Север, 
часть населения которого поддерживала работорговлю. Она подчеркивала 
особую необходимость церковной работы по социальной реабилитации 
афро-американцев. Завершая свою книгу, Г. Бичер-Стоу призывала: «Нам 
дан еще срок для покаяния и исправления. Север и Юг одинаково 
согрешили перед Богом, и церковь христианская должная будет дать 
тяжкий ответ. Но не покровительством беззаконию и жестокостям и не 
сочетанием грехов воедино спасется этот Союз, но покаянием, 
справедливостью и милосердием» [10, с. 552].  

Большинство жителей Севера страны, не желая войны с южанами, по 
своим морально-этическим и религиозным соображениям не хотело 
соучаствовать даже в косвенной поддержке рабства. Поэтому и среди 
радикальных аболиционистов видное место занимали те, кто исповедовал 
христианские убеждения. Так, Джон Браун (1800–1859) непосредственно 
апеллировал к Богу и Библии, считая борьбу (в т. ч. вооруженную) за 
освобождение рабов священным делом [11, с. 15]. Для аболиционистов он 
стал мучеником, отдавшим свою жизнь за свободу людей. Известный 
американский мыслитель Генри Торо (1817–1862) в специальной речи 
говорил: «Он был одним из тех, о ком мы много слышим, но кого 
практически нигде не видим, – пуританином. Пытаться убить такого 
человека – пустая затея. Он умер во времена Кромвеля, но вновь появился 
сейчас, здесь, и в этом нет ничего странного. […] Более восемнадцати 
веков назад был распят Христос. Сегодня утром, возможно, повесили 
капитана Брауна. Это два конца одной цепи, которая состоит из многих 
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звеньев. Теперь он уже больше не старина Браун, а ангел света» [12, с. 
227–228, 248].  

Как известно, избрание кандидата от республиканской партии 
Авраама Линкольна (1809–1865) президентом США на выборах 6 ноября 
1860 г. привело к резкому обострению внутриполитической ситуации. 
Считая сецессию Юга юридически неправомерной, А. Линкольн ставил 
своей первоочередной целью не отмену рабства, а сохранение союза 
штатов. В своем инаугурационном обращении 4 марта 1861 г. он выражал 
оптимистический взгляд, подкрепленный определенными религиозными 
убеждениями. Однако избежать Гражданской войны не удалось. 
Ожесточенность и длительность конфликта отчасти предопределялась 
твердой верой каждой из сторон в святость собственного дела и 
упованием на помощь Бога. Север также воспринимал конфликт как 
крестовый поход против рабства, которое рассматривалось и как 
национальный грех. Решившись на освобождение рабов, А. Линкольн 
взывал к «благосклонному суду человечества и великодушному 
расположению Всемогущего Господа Бога» [13, с. 104]. В знаменитом 
Геттисбергском обращении он выражал веру в то, что «нация с Божьей 
помощью возродится в свободе» [14, с. 106]. Именно А. Линкольн в 
октябре 1863 г. окончательно утвердил традицию объявления 
национального дня благодарения Богу, ставшего федеральным 
праздником, который отмечается ежегодно в четвертый четверг ноября 
[15, с. 296]. В 1865 г. он, фактически подводя предварительные итоги 
военного конфликта, писал: «Ни одна из сторон не ожидала, что война 
окажется столь масштабной и продолжительной, какой она является на 
сегодняшний день. […] Каждая рассчитывала на более легкую победу, и 
на результат менее фундаментальный и поразительный. Обе читают ту же 
самую Библию и молятся тому же самому Богу, и каждая сторона взывает 
к Нему о помощи в борьбе против другой. […] На молитвы ни той, ни 
другой стороны невозможно было ответить. И ни одна не получила 
полного ответа» [16, с. 223].  

Победа Севера в Гражданской войне 1861–1865 гг. и принятие 
соответствующих поправок (с тринадцатой по пятнадцатую) к 
конституции страны существенно изменили государственно-правовые 
устои в США. Ликвидация рабовладения стало частью резкого усиления 
федерального центра и ослабления власти штатов. Юридическое 
уравнивание в правах афро-американцев и белого населения не привело к 
их реальному равноправию. Межрасовый антагонизм не исчез, став 
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хронической проблемой и в обновленном союзе. Для американского 
христианства победа Севера означала дальнейшее усиление либеральной 
теологии, ориентированной на социальное служение.  
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