
Конференція Patterson 2025: богословська відповідь 

на виклики релігійного націоналізму 

З 16 по 18 червня 2025 року в кампусі Фордемського університету в Лінкольн-

центрі, Нью-Йорк, відбулася чергова — вже традиційна — Трирічна конференція 

Солона і Маріанни Паттерсон (The Solon and Marianna Patterson Triennial Conference 

on Christian Unity). У цій конференції, організованій Центром вивчення 

православного християнства (Orthodox Christian Studies Center), виступили 

представники академічної спільноти з університетів США, а також Великобританії, 

Греції та Швеції. 

Цьогорічна тема — «Релігійний націоналізм» — стала фокусом інтелектуальних 

роздумів богословів, філософів, істориків і релігієзнавців, які зібралися, щоб 

осмислити взаємовідносини між релігією, національною ідентичністю та 

політичною владою в сучасному глобалізованому, але водночас фрагментованому 

світі. 

Трирічна конференція Patterson є провідною подією, яка збирає науковців і 

мислителів навколо актуальних тем християнської єдності. Вона названа на честь 

філантропів Солона і Маріанни Паттерсон, які прагнули підтримувати 

богословський діалог як інструмент примирення, інтеграції та осмислення 

ідентичності у складному релігійному й політичному контексті. Головна мета 

конференції — аналіз викликів, що стоять перед християнськими спільнотами, та 

пошук шляхів до духовної солідарності й автентичного свідчення Євангелія у світі, 

що переживає глибокі цивілізаційні потрясіння. 

Обрана тема 2025 року — релігійний націоналізм — є надзвичайно гострою й 

актуальною в наш час. Після десятиліть секуляризації у багатьох країнах, ми 

сьогодні стаємо свідками зворотного процесу: релігія дедалі частіше 

використовується як ідеологічний ресурс для легітимації національних і навіть 

імперських проєктів. Особливо виразно це простежується у Сполучених Штатах, де 

публічна поява християнського націоналізму стала викликом для конституційного 

порядку, заснованого на розділенні церкви і держави. Цей тренд не є унікальним: у 

Росії, Індії, Туреччині, Ізраїлі, а також у ряді європейських країн, національна 
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риторика дедалі тісніше переплітається з релігійною символікою, догматикою та 

історичними міфами. 

Саме у цьому контексті конференція Patterson постає як нагальна й потрібна 

реакція академічної та богословської спільноти на загрозу сакралізації політики та 

ідеологізації релігії. Як зазначили організатори, «геополітичне та церковне 

значення появи нових і збереження старих форм релігійного націоналізму» — це 

предмет, який не можна ігнорувати ні церковним лідерам, ні науковцям. 

Три пленарні доповіді задали тон обговоренню. Кетлін Кейвені (Cathleen Kaveny) у 

вступній доповіді «Релігія, ностальгія та націоналізм» глибоко проаналізувала, як 

ностальгія за ідеалізованим минулим перетворюється на двигун релігійного 

націоналізму. Вона наголосила, що коли релігія стає засобом відновлення 

«втраченої величі», то втрачає свій есхатологічний горизонт і підміняється 

політичними, ідеологічними та культурними сурогатами. 

Пантеліс Калаітсідіс (Panteli Kalaitzidis) представив глибоко пророче бачення в 

доповіді «“Бо місце, на якому ви стоїте, є святою землею”: Християнська 

ідентичність, національна ідентичність та претензії на територіальну винятковість. 

Есе про християнську делокалізацію». Він розглянув напруження між 

християнською ідентичністю, що є транснаціональною та есхатологічною за суттю, 

і територіальними претензіями на «священну землю», що часто стають причиною 

конфліктів. Його заклик до «деколонізації територіального богослів’я» заслуговує 

особливої уваги. 

Уваги заслуговує також виступ Чарльза Метьюз (Charles Mathewes) «“Крихкий 

блиск скла”: Богословське прочитання християнського націоналізму», у якому він 

розглянув християнський націоналізм як явище, що зраджує Євангелію заради 

політичного впливу. Він підкреслив крихкість християнської ідентичності, коли її 

замикають у вузькі етнонаціональні рамки. 

Доповіді в межах панелей відзначилися глибокими соціально-богословськими 

рефлексіями. Зокрема, Кріс Дюранте (Chris Durante) у своїй доповіді розглянув 

складні взаємозв’язки між релігійною, етнічною та національною ідентичністю в 
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православному християнському світі, зосереджуючись на тому, як ці виміри 

зливаються в сучасних умовах культурного конфлікту. 

Дімітріос Мосхос (Dimitrios Moschos) зосередив увагу на історичному прикладі 

Греції XVIII–XIX століть, показавши, як національний рух не лише запозичував 

символіку з православного богослов’я, а й поступово трансформував саму 

церковну свідомість, підміняючи есхатологічні очікування ідеєю земного 

«християнського царства», здатного вигнати турків з грецьких земель. Він 

простежив, як етнічний націоналізм, підтриманий ідеями грецького романтизму та 

державотворчими імпульсами, став своєрідним замінником богословського 

мислення про останні часи, перетворивши націю на «сакральний суб’єкт» історії. 

Професор Мосхос зауважив, що саме в цей період виникла глибока криза у 

церковному мисленні, коли християнське очікування Христа почало витіснятися 

сподіваннями на політичне визволення. Згодом, із формуванням грецької 

державності та впровадженням «Великої Ідеї», Церква дедалі більше інтегрувалася 

в націоналістичний проект, втрачаючи свій космополітичний потенціал. У підсумку 

доповідач закликав до переосмислення нації крізь призму громадянської 

відповідальності, євангельських принципів миру та соборності, з опорою на 

традицію синодальності та справедливості в ранньому християнстві. 

Особливо резонансною стала доповідь Патріка Міхельсона (Patrick Michelson) 

«Свята Русь та її “безбожні” вороги: Війна, російське православ’я і Захід», яка 

розкрила ідеологічний наратив «святої Русі» в сучасному російському релігійно-

політичному дискурсі. Він показав, як Російська православна церква легітимізує 

воєнну агресію, ототожнюючи дії Росії з сакральною місією, а Захід — з 

«дияволом». У цьому контексті російсько-українська війна постає не лише як 

геополітичний конфлікт, а й як сакралізоване насильство, що має релігійне 

обґрунтування. 

Памела Купер-Вайт (Pamela Cooper-White) проаналізувала психологічні механізми 

християнського націоналізму в контексті зростання авторитаризму, а Сара Ріккарді-

Шварц (Sarah Riccardi-Swartz) звернула увагу на радикалізацію православної 
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діаспори в США. Ці доповіді показали, що релігійний націоналізм — не лише 

політична, а й глибоко психологічна й культурна проблема. 

Руфус Бернетт (Rufus Burnett) у доповіді «Про націоналізм і мертвих: до політичної 

теології некромантії» провів несподівану паралель між культами пам’яті, 

мілітаризмом і політичною некромантією — ідеологічним маніпулюванням 

«мертвими героями» для виправдання поточної політики. 

Славіца Якеліч (Slavica Jakelic) і Давор Джалто (Davor Džalto) розвинули ідею, що 

націоналізм, хоч і вкорінений у конкретні ідентичності, стає ідолопоклонством, 

коли займає місце Бога. 

Аталія Омер (Atalia Omer), Марієтта Ван дер Тол (Marietta van der Tol) та Наталія 

Імператорі-Лі (Natalia Imperatori-Lee) підняли глобальні аспекти проблеми — від 

ізраїльсько-палестинського конфлікту до неоконсервативного повороту в політиці 

США, що опирається на «священні ролі» жінки, національної величі та 

псевдотеологічної риторики. 

У сучасному світі, де національна гордість дедалі частіше ховається за релігійною 

риторикою, конференція Patterson постає як пророчий голос, що протистоїть 

ідеології сакралізованої ідентичності. Цей форум — не лише академічна 

платформа, а й духовна подія, де формуються богословські імпульси, здатні 

очищати церковну думку від спокус політичного патерналізму. 

У часи, коли російська армія несе образ хреста на техніці поряд із ракетами, а 

пастирі закликають до «священної війни», ми маємо повертатися до слів Христа: 

«Царство Моє не від світу цього» (Ів. 18:36). Церква не може дозволити собі бути 

вічним заручником державної ідеології. Завдання християнського богослів’я 

сьогодні — звільняти релігійні образи від національних проєктів і повертати їх до 

їхнього автентичного змісту: любові, справедливості та миру. 

Конференція Patterson 2025 засвідчила: ще є місце для слова, що не обслуговує, а 

пророкує, ще є простір для діалогу, що не мобілізує до ненависті, а очищає совість. 

І якщо ми прагнемо вірності Христу, наш обов’язок — не вкорінювати віру в ґрунті 

нації, а дозволити нації відкрити себе у світлі віри. 
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Більше інформації про даний захід можна знайти на сайті Центру вивчення 

православного християнства при Фордемському університеті – 

https://www.fordham.edu/academics/centers-and-institutes/orthodox-christian-studies-

center/center-events/patterson-conference/  
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