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Аннотация 
Введение. Данная статья посвящена исследованию духовного образования и просвещения на 

Северном Кавказе как фактора консолидации населения в период XIX – начала XX вв. Мате-

риалы и методы. Работа написана с привлечением архивных материалов Государственного 

архива Ставропольского края. Используются хронологический, историко-сравнительный и 

описательный методы. Результаты. Настоящее исследование истории духовного образования 

и просвещения на Северном Кавказе в XIX – начале XX вв. показывает, что оно было неотъем-

лемой частью сложного процесса освоения и колонизации региона Российской империей. 

Обосновывается, что духовное образование развивалось не только как инструмент государ-

ственной политики в регионе, но и как ответ на социальные запросы населения, играло важную 

роль в распространении православной культуры и миссионерской деятельности. В контексте 

общеимперских процессов автор анализирует изменения в подходах российских властей к раз-

витию образовательной модели региона, подчеркивая зависимость от специфики социокуль-

турных условий. В рамках исследования рассматриваются ключевые факторы, способствовав-

шие трансформации государственной политики, включая изменение имперских приоритетов в 

укреплении контроля над периферийными регионами. Заключение. Автор приходит к выво-

дам, что политика по отношению к развитию духовного образования не была статична, а пре-

терпела значительные изменения в ответ на социокультурные условия региона и военное по-

ложение, демонстрируя сложную динамику между имперскими интересами и локальными тра-

дициями. 
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Abstract 

Introduction. This article examines theological education and enlightenment in the North Caucasus 

as a factor in population consolidation in the 19th to early 20th centuries. Materials and Methods. 

This paper draws on archival materials from the State Archives of Stavropol Krai. Chronological, his-

torical-comparative, and descriptive methods are used. Results. This study of the history of theologi-

cal education and enlightenment in the North Caucasus in the 19th to early 20th centuries demon-

strates that it was an integral part of the complex process of development and colonization of the re-

gion by the Russian Empire. It is argued that theological education developed not only as an instru-

ment of state policy in the region but also as a response to the social needs of the population, playing a 

significant role in the dissemination of Orthodox culture and missionary activity. In the context of 

general imperial processes, the author analyzes changes in the Russian authorities' approaches to the 

development of the region's educational model, emphasizing its dependence on the specific sociocul-

tural conditions. The study examines key factors that contributed to the transformation of state policy, 

including changing imperial priorities in strengthening control over peripheral regions. Conclusion. 

The author concludes that policy towards the development of spiritual education was not static, but 

underwent significant changes in response to the socio-cultural conditions of the region and the mili-

tary situation, demonstrating the complex dynamics between imperial interests and local traditions. 
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1. Введение 

Реализуемая государственными органами власти религиозная политика призвана была 

консолидировать российское общество на основе православных ценностей. Для новых включа-

емых территорий способствовала процессу инкорпорации в социокультурное пространство 

империи. Исходя из данного фактора, иноверцы в России имели более низкий правовой статус 

по отношению к представителям православия. В таком же положении оказывались люди, кото-
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рые придерживались древлеправославия и раскола. Речь не идет о свободе совести, скорее гос-

ударство религиозную политику в XIX в. рассматривало как важнейшую часть не только 

внешней, но и внутренней политики.   

Созданное Министерство духовных дел и народного просвещения сконцентрировало в 

своих «руках» управление данным вопросом. Для обывателя реализуемая государством на Се-

верном Кавказе политика образования и просвещения может показаться непоследовательной, 

не имеющей четких целей и задач, но она не была таковой. Поскольку ей была свойственна 

тактическая гибкость в вопросах религии и религиозного исповедания, на обширном простран-

стве региона она реализовывалась на разных принципах в угоду решения стратегических задач. 

2. Материалы и методы 

Основу исследования составили материалы фондов Государственного архива Ставро-

польского края, прежде всего фонд 135 «Кавказская духовная консистория». Материалы дан-

ного фонда содержат делопроизводственные документы и нормативные акты относительно ис-

тории возникновения и развития образовательных учреждений на Северном Кавказе. Выявлен-

ные учетные данные и актовые материалы дали возможность проследить эволюцию образова-

тельного пространства региона, осветить работу религиозных братств, деятельность епархи-

альных органов власти. Собранный материал позволил определить характер изменений в кон-

тексте политики государства в этом вопросе в пределах Кавказской епархии. 

В работе был применен хронологический метод, позволивший отследить динамику раз-

вития социокультурного пространства в регионе и изменения в государственной политике. Ис-

торико-сравнительный метод дал возможность выделить региональные особенности развития 

духовного образования на Северном Кавказе и выявить уникальные черты, обусловленные 

спецификой региона, а также использован описательный метод для предоставления фактиче-

ского материала и создания общей картины изучаемых процессов. 

3. Результаты 

Под влиянием Византии в XI-XII вв. в землях Аланского государства периодически по-

являлись византийские и грузинские миссионеры, которые основывали храмы на Кавказе. Из-

вестно, что между 1059-1073 гг. в Тмутаракани (Таманский полуостров) впервые был основан 

православный монастырь, а также учреждена Тмутараканская епархия [1, с.36-38]. 

Дальнейшее развитие христианства было осложнено постоянными нашествиями завое-

вателей (арабское, половецкое, монгольское, тимуридское, крымско-османское), после которых 

местные христианские общины сильно ослабли. К концу XIX в. почти на всей территории Се-

верного Кавказа утвердился ислам, сосуществовавший с местными религиозными верования-

ми.  

Политический вакуум на Северном Кавказе означал, что Русская Православная церковь 

не имела возможности опереться ни на одну более-менее устойчивую административную 

структуру в регионе при проведении христианской экспансии. Даже на тех участках, где хри-

стианство более-менее укоренилось (например, Осетия и Ингушетия), население распадалось 

на самостоятельные горские общины с собственной властью, зачастую конфликтующими друг 

с другом.  

Внутригубернские методы управления на Северном Кавказе не были эффективными, 

поэтому по мере заселения региона проходили административно-территориальные реформы. 

Согласно указу императрицы Екатерины II от 5 мая 1785 г., было образовано Кавказское 

наместничество в составе Кавказской и Астраханской областей. Центром Кавказского намест-

ничества и области была объявлена станица Волгского полка Екатерининская с последующим 

ее переименованием в город Екатериноград [9]. 

Государственные и церковные власти всё более осознанно подходили к задаче укрепле-

ния духовного влияния – как среди русских переселенцев, так и среди местного христианского 

населения. Это выражалось в поддержке приходского строительства, налаживании регулярного 

богослужения и институциональном оформлении новых православных общин. На занятые тер-
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ритории переселялись казаки, создававшие постоянные поселения, при которых вскоре начали 

строиться небольшие деревянные и каменные храмы. В ставропольской крепости стал служить 

священник, обеспечивая потребности гарнизона  [8, с.156-157]. Так постепенно формировались 

первые постоянные православные общины – не стихийные, а поддерживаемые администраци-

ей, закреплённые в пространстве и обеспеченные службой и защитой. В свою очередь, появле-

ние приходов и регулярных богослужений создавало предпосылки для укрепления позиций 

православия и возрождения его статуса в регионе. Православие начинало приобретать инсти-

туциональные формы, способные сыграть важную роль в колонизационном процессе.  

Старообрядчество на Северном Кавказе было интегрировано в сложный социокультур-

ный контекст региона. Оно распространялось среди переселенцев из центральных губерний 

Российской империи, а также среди коренного казачества, особенно гребенских и терских ста-

ниц. Для многих старообрядцев религиозная идентичность стала основой социального един-

ства, позволяя сохранять культурные традиции и бытовые нормы, характерные для старой Ру-

си. Различия в обрядах, ритуалах и вероучении способствовали формированию отдельных об-

щин и согласий, таких как поповцы и беспоповцы, а также их внутреннее расслоение на мно-

гочисленные толки и направления, включая федосеевцев, поморцев, беглопоповцев и белокри-

ницкую иерархию. В таких условиях духовное просвещение посредством развития образова-

тельного пространства становилось условием закрепления государства на Северном Кавказе, и 

инкорпорации его населения в социокультурную систему империи.  

Сформированная система духовных учебных заведений России в первой половине XIX 

в. не могла обеспечить имеющиеся потребности в подготовке квалифицированных кадров для 

имеющихся православных приходов, работа которых обеспечивала решения ряда проблем 

культурной идентичности славянского населения. В государстве сложилась разветвленная сеть 

церковно-приходских, духовных училищ и семинарий. Духовенство региона любыми способа-

ми уклонялось от направления своих детей для обязательного обучения в семинариях. Среди 

причин можно отметить большое расстояние от дома и сопутствующие большие расходы. Су-

ществовало также укоренившееся убеждение в получении места в приходе без наличия духов-

ного образования, поскольку приходы постоянно испытывали большой кадровый дефицит.  

В связи с этим многие священнослужители оставляли своих детей неучами, что значи-

тельно затрудняло развитие духовного просвещения населения региона. Конечно, привлечение 

священнослужителей из других епархий частично разрешало эту проблему, но кавказский епи-

скоп стремился к преодолению сложностей самостоятельными силами вверенной ему епархии. 

В условиях колонизации потребность в образованных и подготовленных кадрах только усили-

валась. По мнению первого кавказского епископа Иеремии, открытие семинарии способство-

вало бы восполнению нехватки специалистов для решения возникших проблем и поставленной 

им задачи просвещения населения [4, с.466-467].  

По утвержденному 20 июля 1846 г. императором проекту начала работу Кавказская ду-

ховная семинария, штат которой состоял из 21 человека, включая ректора1. Когда с большим 

трудом разрешился вопрос о её открытии, возникла другая проблема – размещения до по-

стройки соответствующего здания. Ограниченный в сумме 1500 руб. серебром учрежденный 

учебный комитет не смог подобрать соответствующего здания в городе. Тогда преосвященный 

обратился к И.Г. Ганиловскому с просьбой отдать дом, который сдавался им за 3000 руб. се-

ребром для семинарии на выделенную сумму от Синода2. Купец ответил, что, «<…> принимая 

с сыновей готовностью предложение <…> имея постоянное желание способствовать Вашим 

благим начинаниям», и передал дом по оговоренной цене. Для удобства расположения семина-

рии он за свой счет пристроил каменную столовую и установил дополнительные окна на пер-

вом этаже здания [7, с.120-121]. 

                                                           
1
 Государственный архив Ставропольского края (ГАСК). Ф.135. Оп.4. Д.921. Л.158–158об. 

2
 (ГАСК). Ф.135. Оп.1. Д.840. Л.40–45. 
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Как точно отмечал В.О. Ключевский, раскол стал церковным отражением нравственного 

раскола русского общества под влиянием западной культуры. Противостояние двух мировоз-

зрений – приверженцев отеческой старины и сторонников иностранной новизны – разделило 

общество на два лагеря. Правящие классы, оставшиеся в лоне официальной Церкви, утратили 

интерес к родной старине и легче поддавались иностранному влиянию [3, с.148]. 

Значительный резонанс в имперской практике христианизации и просвещения инород-

ческого населения имела разработанная Н.И. Ильминским особая система образования, впер-

вые реализованная в Казанском крае во второй половине XIX в. Её методологической основой 

стало обучение на родных языках с последующим постепенным введением русского языка и 

православного вероучения. Центральным элементом выступало привлечение к миссионерской 

работе представителей самих «инородцев», владеющих языком, культурой и мировоззрением 

своего народа. Подготовка таких учителей велась в Казанской инородческой семинарии, а так-

же в рамках деятельности братства святителя Гурия [14, с.59]. 

Как подчеркивает Ю.Н. Сушкова, система Ильминского выражала общегосударствен-

ную концепцию адаптации нерусских народов через христианское просвещение и приобщение 

к «русским мировоззренческим ценностям»1. Вместе с тем сама архитектура системы была тес-

но привязана к условиям оседлых этносов Поволжья, Приуралья и Сибири – прежде всего чу-

вашей, марийцев, мордвы, удмуртов и крещеных татар, для которых требовалась борьба не 

столько с исламом, сколько с остатками язычества и «неустойчивым» православием. Согласно 

А.Н. Павловой, эффективность системы обеспечивалась благодаря высокому уровню лингви-

стической адаптации, переводу богослужебной литературы и формированию национального 

учительского корпуса [12, с.34-36]. 

На Северном Кавказе, напротив, система Ильминского практически не применялась. 

Это объясняется целым рядом факторов. Во-первых, край характеризовался исключительно 

высоким этноконфессиональным и языковым разнообразием, не позволявшим выстроить 

устойчивую образовательную модель на основе одного «инородческого» языка или этноса. Во-

вторых, миссионерская стратегия в регионе акцентировалась не на подготовке местных учите-

лей, а на централизованной поддержке русских миссионеров и монахов, зачастую не владев-

ших местными языками. Не стоит и забывать о том, что исламская идентичность у значитель-

ной части населения Северного Кавказа уже к середине XIX в. была институционально оформ-

лена и идеологически устойчива, что делало метод «гибкой адаптации» менее эффективным. 

Наконец, регион с самого начала рассматривался как зона стратегического контроля, где мис-

сионерская работа развивалась преимущественно в рамках централизованных структур – Об-

ществ, братств и монастырей, а не через систему автономных школ, ориентированных на по-

степенное вхождение в православную культуру.  

Характерной особенностью местных миссий было то, что образовательные инициативы 

применялись лишь выборочно и, как правило, в форме краткосрочного, интенсивного «огла-

шения» перед принятием крещения. Так, в отчёте Ставропольского Андреевского братства за 

1892 год подчёркивалось, что калмыки проявляют полную религиозную индифферентность и 

утратили даже формальные признаки традиционного буддизма. Отдельные случаи обращения в 

православие сопровождались кратким катехизическим обучением, как, например, в случае с 

калмыцкой девушкой Амюзе и юношей Вовой, подготовленных к крещению «при помощи 

продолжительного труда монахинь женского Иоанно-Мариинского монастыря» и катехизато-

ра, научившего юношу даже русской грамоте [2, с.12-14]. 

Единственной попыткой институционализировать образовательную деятельность среди 

калмыков стало открытие Князе-Михайловского миссионерского стана, в котором под руко-

водством миссионера Я.П. Дубровы была создана постоянная школа для новокрещённых. Од-

нако, масштаб оставался крайне ограниченным: в 1892 г. в ней обучались всего 15 человек, из 

                                                           
1
 Там же. 
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которых 5 были славянского происхождения, велось преподавание начальных молитв, русской 

грамоты и основ православной веры. В учебный процесс были вовлечены также и ремесленные 

мастерские, для которых братство выделяло средства на инструменты [2, с.13].  

Даже в более поздние годы, как показывают архивные данные, обучение калмыков про-

исходило преимущественно в форме временных, краткосрочных курсов. Так, в январе 1895 го-

да «при церковной стороне» была организована «временная школа грамоты» специально для 

калмыцких семей. В неё брали по одному способному ученику от каждого семейства, и занятия 

продолжались чуть более месяца – с 9 января по 15 февраля. За это время учащиеся научились 

читать по гражданской печати, выучили базовые молитвы и «многие истины веры православ-

ной», после чего должны были передавать услышанное своим домашним1. 

Из вышеизложенного становится ясно, что образовательная модель, практиковавшаяся 

на Северном Кавказе, радикально отличалась от системы Ильминского. Вместо последователь-

ного просвещения на родном языке через сеть школ с подготовкой местных кадров, здесь пре-

обладали краткие, целевые курсы катехизации и централизованные миссионерские поселения, 

где обучение сопровождалось материальной поддержкой, продовольствием и организацией 

быта. Это подчёркивает, что неудачная адаптация ильминской модели к реалиям региона была 

связана не только с административным выбором, но и с самой логикой миссии – ориентиро-

ванной на внешнее воздействие, а не на внутреннюю трансформацию инородческого сообще-

ства. 

Одну из ключевых ролей в развитии духовного образования и просвещения играло Ан-

дреевско-Владимирское братство, которое занималось развитием сети школьных учреждений 

для иноверцев. К 1900 г., помимо школы при Спасо-Преображенском монастыре, действовало 

9 учебных заведений в горских селениях. Однако их функционирование сталкнулось с хрони-

ческим недофинансированием. Решением этой проблемы стала передача школ в ведение Коми-

тета православного Миссионерского общества, что позволило 14 февраля 1901 г. выделить 6 

тыс. рублей на образовательные нужды (поровну на строительство новых зданий и содержание 

преподавательского состава) [10, с.4]. 

Значение Братства заключается в его роли связующего звена между епархиальной адми-

нистрацией и приходской жизнью. Анализ его деятельности демонстрирует эволюцию миссио-

нерских методов – от разовых акций к системной работе по созданию устойчивой инфраструк-

туры православного просвещения. Этот опыт представляет особый интерес для понимания ме-

ханизмов адаптации церковных институтов к условиям полиэтничного и поликонфессиональ-

ного региона. 

Уникальный опыт организации первых в регионе миссионерских противосектантских 

курсов, проведенных в марте 1911 г. при Марие-Магдалинском женском монастыре, показали 

востребованность их среди верующих. Инициатива их проведения принадлежала уездному 

миссионеру 1-го района Кубанской области священнику Николаю Розанову. Слушатели полу-

чали точные знания основ православия, которое многими участниками воспринималось до это-

го в искаженном виде [13, с.440-442]. Монастырь, как духовный и просветительский центр, ви-

делся идеальной площадкой для этой цели. 

Получив поддержку настоятельницы и совета старших сестер, а также официальное раз-

решение архиепископа Ставропольского и Екатеринодарского Агафодора, курсы были прове-

дены с 28 февраля по 11 марта 1911 г. Вместо ожидаемых 25-30 человек курсы собрали более 

80 участников, помимо насельниц обители. Учебная программа была интенсивной и практико-

ориентированной. Занятия проходили 2-3 раза в день по 2-4 часа и включали 31 тему. Особый 

акцент делался на отработке полемических навыков: было проведено три показательных дис-

пута по ключевым вопросам (о Церкви, о святости, об иконопочитании), где одни курсисты 

выступали от имени сектантов, а другие защищали православную позицию. Помимо учебных 

                                                           
1
 ГАСК. Ф. 135. Оп. 54. Д. 584. Л. 7–8. 
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занятий, жизнь курсов была интегрирована в литургическую практику монастыря. Слушатели 

ежедневно посещали богослужения, а священники из их числа участвовали в их проведении и 

проповедях [5, с.36].  

По окончании курсов были составлены акты, констатировавшие их успех. Участники 

единодушно признали, что подобные курсы являются «самым серьезным и главным сред-

ством» борьбы с сектантством, так как создают из среды самого народа активных и подготов-

ленных защитников веры. Особо отмечалась польза курсов для самих монашествующих, кото-

рые приобретали «разумное, сознательное отношение к истинам православия» и навыки вдум-

чивого изучения Священного Писания. 

Понимая значимость монастырей в деле просветительской и миссионерской работы, ар-

хиепископ Ставропольский и Екатеринодарский Агафодор распространил данный опыт на дру-

гие духовные обители епархии. В том же 1911 г. богословско-миссионерские курсы были про-

ведены практически во всех монастырях Ставропольской епархии. К числу таких центров от-

несены Покровский женский монастырь Кубанской области, Ставропольский Иоанно-

Мариинский женский монастырь Мамай-Маджарский Воскресенский монастырь, Казанская 

женская община в селе Винодельном Ставропольской губернии, Спасо-Преображенский жен-

ский монастырь, Екатерино-Лебяжская мужская пустынь Кубанской области, Ново-Афонская 

Михайловская пустынь [6, с.137-138]. 

Распространение практики миссионерских курсов на мужские и женские обители отра-

жало стремление епархиального руководства превратить монастыри в центры не только молит-

венной, но и образовательной деятельности. Включение монахинь и монахов в просветитель-

скую работу способствовало повышению их роли в церковной жизни и усиливало потенциал 

противодействия сектантским влияниям в регионе. 

На фоне этого православная Церковь на Кавказе стремилась разработать адекватные 

миссионерские ответы. В 1915 г. были организованы миссионерские курсы в селе Воронцово-

Николаевском и станице Старощербиновской, целью которых была систематизация православ-

ного учения и борьба с сектантством. Примечательно, что такие курсы посещались не только 

представителями духовенства, но и широкой публикой, в том числе и простыми крестьянами. 

Это говорит о сохранении интереса к религиозной истине, несмотря на кризис церковной жиз-

ни, а также о потребности в катехизической работе, направленной не на формальное оглаше-

ние, а на глубинное объяснение вероучения. 

Период управления Ставропольской епархией архиепископом Агафодором (Преобра-

женским) ознаменовался значительным усилением миссионерской деятельности в регионе, 

можно по праву считать «золотым веком» православного миссионерства на Северном Кавказе 

[1, с.149]. Особую важность приобрела систематизация работы с иноверческим населением че-

рез создание специализированных церковных структур. Так, в 1899 г. в Ставрополе был учре-

жден Епархиальный комитет Православного Миссионерского Общества. Личное участие архи-

епископа Агафодора в деятельности комитета было исключительно активным – он не только 

возглавил эту структуру в качестве председателя, но и стал пожизненным членом общества [10, 

с.5]. Главными целями комитета было противодействие влиянию язычества и ислама, а также 

борьба с антицерковной и сектантской пропагандой, которая в тот период активно велась среди 

местного населения.  

Ключевым центром стал Князе-Михайловский миссионерский стан, основанный мисси-

онером-епископом Владимиром (Петровым) в 1889 г. Первоначально стан объединял 29 кал-

мыцких семей. Деятельность стана, расположенного в 180 верстах от Ставрополя, осуществля-

лась под руководством священника И.С. Шегеденова (о. Антония), назначенный епархиальны-

ми властями в качестве миссионера-катехизатора. С 1 февраля 1912 г. он официально получил 

статус сотрудника миссии. Личное участие И.С. Шегеденова в строительстве храма в 1889 г. 

символизировало переход от временных миссионерских посещений к созданию постоянного 

прихода [10, с.5-6]. 
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Методика миссионерской работы в стане не ограничивалась религиозной проповедью, а 

включала комплекс мер по социально-культурной адаптации адептов: замену традиционных 

кибиток на постоянные жилища, внедрение православных обрядов, организацию школьного 

образования. Особое внимание уделялось просветительской работе: в местной школе проводи-

лись чтения с наглядными материалами, посвященные библейской истории, отечественной ис-

тории и основам трезвого образа жизни [10, с.7]. 

Важнейшим инструментом миссионерской работы стало создание специализированных 

образовательных учреждений. Так, в 1913 г. при Князе-Михайловском миссионерском стане 

была открыта миссионерская школа, чье учреждение стало возможным благодаря скоордини-

рованным действиям Епархиального комитета Православного миссионерского братства. Ис-

точники финансирования проекта демонстрируют характерное для того периода взаимодей-

ствие церковных и светских структур: 580 рублей были выделены Андреевско-Владимирским 

Братством, тогда как 1226 рублей поступили из средств улусной администрации. 

Учебное заведение, возглавляемое И. Савичевым, имело выраженную социально-

религиозную направленность. Помимо стандартной образовательной программы, особое вни-

мание уделялось урокам трезвости. Эта инициатива получила официальное признание Епархи-

ального училищного совета, утвердившего двойное наименование учреждения – «Князе-

Михайловская миссионерская школа» и «школа трезвости» [10, с.11]. Подобная образователь-

ная модель предполагала не только просветительскую, но и воспитательную функцию, о чем 

свидетельствует практика принятия учащимися добровольных обещаний воздержания от алко-

голя.  

Вообще, значение монастырей для региона заключалось в том, что они были единствен-

ным местом, где сохранялось в чистоте православная вера, воспитывалось религиозное чувство 

казачества, поддерживалось благочестие нравов, охранялись наставлениями святость семейной 

жизни, воспитывалось уважительное отношение к родителям и старшему поколению. В отли-

чие от известной закрытости традиционных русских православных монастырей центральной 

России, кавказские монастыри отличала открытость для мира. Осваиваемый регион требовал 

сплоченности общества, слаженного взаимодействия его институтов. Исходя из этого, каждая 

из обителей была глубоко вовлечена в решение острых социальных вопросов, в том числе рас-

ширение пространства духовного образования и просвещения населения. 

4. Заключение 

Организация приходской работы в регионе представляла собой сложную систему, соче-

тавшую административные методы епархиального управления с гибкими формами миссионер-

ской практики, что было обусловлено полиэтничным и поликонфессиональным характером ре-

гиона. Православная миссия, выполнявшая функцию инструмента укрепления духовно-

нравственной сферы жизни населения, сталкивалась с многочисленными трудностями. В ответ 

на эти вызовы возникали различные религиозные общественные организации, которые допол-

няли усилия официальных церковных структур в области храмостроения, образования и благо-

творительности. 

Просветительская деятельность в регионе претерпела существенные изменения – от 

простой религиозной проповеди к комплексному подходу, включающему социальную адапта-

цию, создание школ и образовательных программ культурной интеграции. Несмотря на пред-

принимаемые усилия, миссионерская деятельность православной церкви на Северном Кавказе 

сталкивалась с серьезными трудностями, в форме активизации конкуренции со стороны раз-

личных религиозных течений. Тем не менее, организация приходской сети и централизация 

церковного управления послужила важной основой для дальнейшего развития региона в соста-

ве России, создав институциональную базу укрепления позиций православия на Северном Кав-

казе. 
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