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   К.Е. СКУРАТ

   О СВЯТОМ ПРАВОСЛАВИИ

    

   Константин Ефимович Скурат родился в 1929 г. в деревне Комайск Витебской области (Беларусь). Отец перед кончиной (1943 г.) благословил его крестным знамением и сказал: "Молись Богу, и Господь устроит твою жизнь". После учебы в средней школе окончил в 1951 г. Минскую Духовную Семинарию, а в 1955 г. – Московскую Духовную Академию, где был оставлен в качестве профессорского стипендиата и преподавателя Духовной Семинарии. В 1955 г. ему присвоена ученая степень кандидата Богословия за работу "Христианское учение о молитве и ее значении в деле нравственного совершенствования", в 1970 г. – магистра Богословия за диссертацию "Сотериология святого Афанасия Великого", а в 1978 г. – доктора церковной истории за труд "Поместные Православные Церкви". В 1970 г. ему присвоено звание профессора Московской Духовной Академии.

   Награжден орденами и медалями Православных Церквей: Александрийской, Иерусалимской, Русской, Румынской и Болгарской.

   В настоящее время профессор Скурат преподает в Московской Духовной Семинарии катехизис, в Московской Духовной Академии – патрологию и читает спецкурс "Поместные Православные Церкви" в Отделе внешних церковных сношений Московского Патриархата. Имеет ряд публикаций на темы патрологические и церковно-исторические в изданиях Русской Православной Церкви, а также в изданиях других Православных и инославных Церквей. Состоит членом Синодальных Комиссий по вопросам христианского единства и по изучению материалов для реабилитации репрессированного духовенства и мирян Русской Православной Церкви в советские годы.

   Одна из последних работ профессора Скурата – цикл очерков "О святом Православии" – публикуется впервые.

    

   ПРЕДИСЛОВИЕ

   Что важнее всего в жизни человека? Что может поднять его, вдохнуть в него силу, преобразить, высветить в нем Небесное? Что в состоянии правильно направить и определить все его земное служение, его отношение к своей семье, к другим людям – к друзьям и недругам, к Родине, к своим обязанностям, к труду, к окружающей природе?.. – Вера, вера истинная, живая – православная. Нет этой веры – нет и настоящего тепла в жизни человека. А без тепла неуютно, тоскливо...

   Но где критерии для выяснения истинности, православия веры? – Догматисты и канонисты отвечают на этот вопрос однозначно: смотрите, изучайте определения и правила св. Апостолов, св. отцов Вселенских и Поместных Соборов, раскрывающих учение Священного Писания...

   Известный памятник раннехристианской литературы – апология Минуция Феликса "Октавий" написана во II или в начале III века в форме диалога между язычником Цецилием и христианином Октавием. Цецилий, пытаясь доказать необходимость бытия язычества, старается представить его истинной религией, критерием чего служит для него давность, старина. "Не лучше ли всего и почтеннее, – говорит он, – следовать урокам предков, как залогам истины, держаться преданной религии, почитать богов, которых родители внушили бояться прежде, чем мы ближе узнали их? Не следует нам рассуждать о богах, а должно верить предкам, которые в век еще простой и близкий к началу мира удостоились иметь этих богов" 1. Возражая язычнику, христианин призывает к исследованию себя самого, "всей совокупности предметов", указывает на разум, данный человеку, чего не имеют животные, "наклоненные и обращенные к земле, не способные видеть ничего другого, кроме пищи" 2. И дальше: "Обыкновенная защита заблуждения – во множестве заблуждающихся" 3. Другой христианин того же древнего времени спора с язычеством, как бы продолжая мысли Октавия, увещает: "Есть люди, которые говорят: "Мы почитаем то, что нам завещали отцы". Почему же стараются сделаться богатыми те, которым отцы оставили бедность; и те, которых не научили отцы, стараются научиться и узнать то, чего не знали отцы? И почему сыновья слепых видят, а хромых ходят? Не хорошо для человека, если он следует предкам, которые дурно жили, но хорошо, если мы уклоняемся от этого пути, дабы избегнуть того, что постигло предков. Посему расследуй: если отец твой поступал хорошо, то следуй ему и ты; а если он жил дурно, то живи хорошо, и пусть дети твои подражают тебе" 4.

   Нет необходимости отвергать первого и соглашаться со вторым и третьим. Истину хотелось бы увидеть в своеобразном синтезе. В жизни любого народа огромное значение имеют сложившиеся на протяжении истории обычаи, традиции. Они обнаруживают лицо данного народа, его особенности, культуру, духовное состояние, душу. Их нельзя отменить или разрушить одним росчерком пера. Если же эти традиции основаны на правильном мировоззрении, из него исходят и им поддерживаются, то они становятся священными. Православие именно и есть та вера, которая имеет богатейшие традиции, исходящие из учения Апостольского, раскрытого св. отцами Церкви. Согласие ее с наставлениями св. Апостолов – вот надежный критерий ее истинности. "Сия вера Апостольская, сия вера отеческая, сия вера Православная, сия вера вселенную утверди", – свидетельствует Церковь в неделю Православия. К этому свидетельству можно еще добавить: "Сия вера и Россию просветила". "Русь Святая, храни веру Православную: в ней же тебе утверждение!" – слышим призыв в праздник всех Святых, в земле Российской просиявших ("На стиховне", "Слава").

   Промысл Божий судил Руси принять христианскую веру от Востока, где она исповедовалась неповрежденно. Это было важно, так как Римский Запад шел по пути отступлений от Апостольской веры, введения в жизнь Церкви мирских начал, утверждения папского абсолютизма. Русь приняла св. веру и сохранила ее. Укрепляемая этой верой, она побеждала врагов внутренних и отражала врагов внешних.

   Очерки начинаются обзором св. Православия в вере и жизни и продолжаются более обстоятельным рассмотрением тех тем, которые в обзоре затронуты частично.

   Разумеется, здесь не все охвачено. Но в Русской Православной Церкви есть, слава Богу, немало усердных тружеников, близко принимающих к сердцу нужды Церкви. Хочется надеяться, что они-то и доведут подобный труд до конца.

    

   I. СВЯТОЕ ПРАВОСЛАВИЕ В ВЕРЕ И ЖИЗНИ

   "Православие есть истинное богопознание и богопочитание... поклонение Богу Духом и Истиною" 5.

   "Слава вере христианской – православной! Истинный плод ее всегда был и есть единение верующих между собой чрез любовь и общение благ духовных и вещественных" 6.

   Определить в точных рациональных понятиях, что такое Православие, невозможно. Нельзя подвести его под какие-либо определения – оно всегда будет оставаться несоизмеримо выше и шире их. Недоступно оно познанию из составленных теологических трактатов – менее всего оно выражается в понятиях. Православие – это реальность, духовная жизнь, духовный путь, опыт. Как таковое оно узнается, усваивается в самой жизни Церкви, церковного народа и понятным становится лишь живущим им и в нем. Судить о Православии извне весьма трудно.

   Православие есть прежде всего Церковь предания, тесно и одинаково связанная с киригмой святых Апостолов и отцов 7. Не имея единого внешнего авторитета, Православие твердо держалось силой внутреннего предания, хранило и развивало апостольское учение – христианство в его чистейшей форме, в его "первоначальности и неповрежденности" 8.

   Формулированные и определенные св. отцами догматы по своему существу были той же киригмой, которая однажды была проповедана св. Апостолами и навсегда засвидетельствована кровью сонма мучеников, великим подвигом праведников.

   * * *

   ВЕРОУЧЕНИЕ Святого Православия черпается из Священного Писания, апостольского Предания. Раскрывается и утверждается оно в богословии св. отцов, в определениях Вселенских Соборов. По слову прот. Сергия Булгакова, "Православная Церковь имеет лишь ограниченное число догматических определений, которые являются общеобязательным исповеданием для каждого ее члена. Строго говоря, этот минимум ограничивается Никео-Константинопольским символом, который и читается при крещении и на литургии, и постановлениями семи Вселенских Соборов" 9. А известный патролог текущего столетия прот. Георгий Флоровский еще более конкретизирует систему православного вероучения. "Весь состав православной веры, – говорит он, – можно вывести из халкидонского догмата" 10.

   Православие – это религия прославления Святой Троицы. Все идет от Триипостасного Имени и в Нем находит свое завершение. Пресвятая Троица есть Начало веры православного христианина и  вместе с тем конечная цель всех его устремлений и упований. Если бы мы не знали, что есть единый Бог, в Троице славимый, то не знали бы величия любви Божией к нам, не знали бы, что Бог Отец "так возлюбил... мир, что отдал Сына Своего единородного, дабы всякий, верующий в Него, не погиб, но имел жизнь вечную" (Ин. 3, 16); нам было бы неизвестно, что Спаситель наш есть Сын Божий, а Освятитель наш – Дух Святой, живущий и действующий в нас. "Словом сказать: если бы мы не знали, что Бог есть един, но в трех Лицах, мы не были бы христианами" 11. Ясно, определенно и вместе с тем предельно кратко исповедание православной веры в Божественную Троичность выражено нашим глубоким отечественным богословом прошлого столетия святителем Феофаном Затворником. "О Пресвятой Троице, – пишет он, – так исповедую: Бог есть един по существу, но троичен в Лицах – Отец, Сын и Дух Святой; но не три Бога, а един есть Бог, в трех Ипостасях познаваемый. – В Сей Пресвятой Троице ничтоже есть первое; ничтоже последнее. Отец, Сын и Святой Дух – равны суть и соприсносущны. – Каков Отец, таков Сын, таков и Дух Святой. – Безначален Отец, безначален Сын, безначален Дух Святой. Но ина есть Отчая, Сыновняя и Духа Святого Ипостась. Отец не рожден, Сын рожден, Дух Святой исходящ" 12.

   С тайной догмата тринитарного неразрывно связан и догмат христологический. "Предел Православия, – утверждает св. Григорий Синаит, – есть чисто ведать два догмата веры – Троицу и Двоицу: Троицу неслиянную и нераздельную созерцать и ведать; Двоицу – два естества во Христе во едином Лице... исповедать" 13. Православное исповедание состоит в том, чтобы принимать умом, волей и сердцем – всей душой – Иисуса Назорея как Бога. "Ибо если Спаситель не Бог, то нет нам спасения. Затем и воплотился единородный Сын Божий и Бог, что премудрость Божия не находила иного удобнейшего способа к нашему спасению. Мы – едино с человечеством Господа Иисуса Христа; человечество в Господе ипостасно соединено с Божеством Его и в Нем с Триединым Богом. Верующие становятся едино тело с Господом, и как Господь един с Богом, в Троице поклоняемый, то и все верующие чрез Него входят в единение или преискреннее общение с Триипостасным Богом" 14. Вера в Господа нашего Иисуса Христа, пришедшего во плоти, есть основание здания спасения; она проникает все Православие. "Господь мой и Бог мой!" (Ин. 20, 28) – вот радостный вопль православного христианина.

   Животворное дыхание Православия есть Дух Святой. По своему существу Православие пневматично, ибо цель жизни видит в стяжании Духа Святого как Силы, духовно обновляющей, преображающей. "Утешителю, Душе истины, прииди и вселися в ны" – таким молитвенным прошением православный христианин ежедневно встречает рассвет и этим же прошением заканчивает свой трудовой день. "Святым Духом, – поет св. Церковь, – точатся благодатныя струи, напаяюща всяку тварь ко оживлению"; "Святым Духом всяка душа живится, и чистотою возвышается, светлеется Троическим Единством священнотайне" 15.

   Если животворным дыханием Православия является Дух Святой, то душой его, согревающим церковный организм сердцем является Божия Матерь. Православие немыслимо без почитания Богоматери. Печать этого почитания лежит и в православном богословии, и в православном благочестии. Им проникнута вся молитвенная жизнь православного человека. Вряд ли возможно найти в православном богослужении, при его богатстве и разнообразии, хотя бы одно "последование", "чин", где не было бы молитвенного обращения к Божией Матери с прославлением, благодарением или прошением. А сколько веры, любви, теплоты православного человека к Божией Матери усматривается в многообразии имен Ее: Присноблаженная, Пренепорочная, Матерь Бога нашего, Всех скорбящих Радость, Взыскание погибших, Споручница грешных, Заступница усердная рода христианского; или, как прославляет Ее Церковь в праздник Покрова: "Церкве чудное украшение" 16, "девству похвала" 17, "надежде христиан... освящение душ" 18, "великое заступление печальным... скорая помощнице, спасение мира и утверждение, милости пучина, Божия мудрости источниче", "всему миру предивный покров" 19.

   Основанием такого великого – безграничного – почитания Пресвятой Девы служит то, что Она стала Матерью по плоти Сына Божия 20. Признавая этот факт как высочайшее служение тайне домостроительства нашего спасения, православный христианин не забывает, что этому (служению Божией Матери) соответствовали Ее внутренние достоинства – нравственное совершенство, возможный для человека предел святости, – "святая святых большая" 21. Своей волей приняв на Себя послушание стать девственной Матерью Сына Божия ("се, Раба Господня..." Лк. 1, 38), Пресвятая Дева осталась верной этому служению и Своим подвигом достигла высот духовного состояния. Это состояние сделало Ее достойной стать Божией Матерью, быть взятой, или вознесенной, после успения на небо с телом. "В переводе на конкретный язык, – утверждает Святейший Патриарх Сергий (тогда еще митрополит), – вознесение значит, что после телесной Своей смерти Богоматерь не только бессмертной душой вступила в жизнь будущего века, но и плоть Богоматери, уподобившись плоти Воскресшего Господа Иисуса Христа, уже пережила то изменение из тления в нетление, которое ожидает остальных людей лишь после общего воскресения... В Богоматери Церковь видит... начаток или начавшую в Себе духовное воссоздание человечества, как бы первый случай или пример такого воссоздания. Другими словами, в Богоматери уже фактически нашли свое первое осуществление самые вожделенные чаяния христианства" 22. Став Божией Матерью, Начальницей "мысленнаго назидания" 23 – воссоздания, Царица Небесная и после Своего успения продолжает присно спасать наследие Свое 24. По разумению св. отцов Церкви, Господь во время крестных страданий объявил "Ее Матерью возлюбленного ученика, а в нем и всего обновленного человечества". "Так, – заключает св. Игнатий (Брянчанинов), – объяснял и блаженный старец Серафим Саровский" 25. Естественно, что человеческий род обращает свой молитвенный взор к Матери Господа Вышнего и своей Матери. В этом обращении усматривается и исполнение пророческих слов Пресвятой Девы о Самой Себе: "Отныне будут ублажать Меня все роды" (Лк. 1, 48) 26.

   Ублажая Божию Матерь, Православная Церковь прославляет и святых – друзей Христа Спасителя (Ин. 11, 11; 15, 14–15). Согласно вере Церкви, общение любви со святыми не прекращается их кончиной. После своего отшествия в мир горний они образуют славу Божию в человеческом творении, как об этом каждый раз в дни их памяти возвещает Церковь словами Псалмопевца: "Дивен Бог во святых Своих..." (Пс. 67, 36), "Бог стал в сонме богов; среди богов произнес суд" (Пс. 81, 1). Будучи еще во время земного подвига живыми и деятельными членами воинствующей Церкви, святые, преодолев волны времени и пространства, продолжают оставаться членами единого церковного организма и, образуя славу Божию, становятся нашими небесными покровителями и сомолитвенниками. Тайнозритель святой апостол Иоанн Богослов видел Ангела, который пришел к Богу, "стал перед жертвенником, держа золотую кадильницу; и дано было ему множество фимиама, чтобы он с молитвами всех святых возложил его на золотой жертвенник, который перед престолом. И вознесся дым фимиама с молитвами святых от руки Ангела пред Бога" (Апок. 8, 3–4). "Как святые видят нас и наши нужды и слышат наши молитвы? – ставит вопрос один из великих молитвенников Русской Православной Церкви, святой праведный Иоанн Кронштадтский, и разъясняет: – Сделаем сравнение. Пусть вы переселены на солнце и – соединились с солнцем. Солнце освещает лучами своими всю землю, каждую песчинку на земле. В этих лучах вы видите также землю; но вы так малы в отношении к солнцу, что составляете только как бы один луч, а этих лучей в нем бесконечно много. По тождеству с солнцем этот луч участвует тесно в освещении солнцем всего мира. Так и душа святая, соединяясь с Богом, как с духовным солнцем, видит чрез посредство своего духовного солнца, освещающего всю вселенную, всех людей и нужды молящихся... Святые Божии близки к верующим сердцам, как самые искренние и добрые друзья, в минуту готовы на помощь верным и благочестивым, призывающим их верой и любовью. За земными помощниками надобно большей частью посылать и ожидать иногда долгое время, когда они придут, а за этими духовными помощниками не нужно посылать и долго выжидать: вера молящегося в мгновение ока может поставить их у самого сердца твоего, равно как и принять по вере полную помощь, разумею так, духовную. То, что говорю, говорю с опыта" 27.

   С почитанием святых в Православии соединяется почитание их останков: св. мощей, одежды и проч. Основанием для сего служит вера, являемая в чудесных знамениях, что с останками святых продолжает пребывать Дух Святой, "вселением" Которого были святые во время своей земной жизни.

   Почитание святых, их останков создает в Православии "атмосферу как бы духовной семьи, исполненной глубокой любви и покоя. Оно не может быть отделено от любви ко Христу и Его Телу – Церкви" 28.

   Основная черта, или основной нерв, православного миросозерцания – это радость о воскресении: "Христос воскрес из мертвых, первенец из умерших" (1 Кор. 15, 20); "Христос бо воста, веселие вечное" 29. В воскресении Православие видит оправдание нашего существования, вершину и последнюю цель наших упований. Как в раннем христианстве стержнем проповеди была радость о победе Вечной Жизни над смертью, так и в Православии важнейшим праздником праздников и торжеством из торжеств есть праздник Пасхи – Светлого Христова Воскресения. Светлые лучи события пасхальной ночи освещают весь православный мир и уносят его в жизнь нестареющего века, в новую радость, радость вечную. Высшим выражением этой радости и православным пониманием ее служат слова св. Иоанна Златоуста, читаемые священнослужителем в конце пасхальной Утрени: "Вси насладитеся пира веры... Где твое, смерте, жало? Где твоя, аде, победа? Воскресе Христос, и ты незверглся еси. Воскресе Христос, и падоша демони. Воскресе Христос, и радуются ангели. Воскресе Христос, и жизнь жительствует. Воскресе Христос, и мертвый ни един во гробе: Христос бо, востав от мертвых, начаток усопших бысть".

   Православное богословие есть по преимуществу "богословие славы", "богословие воскресения", но оно вместе с тем есть и "богословие креста". Неразрывная связь торжества воскресения и подвига креста ощутима во всей внутренней жизни Церкви Православной и, прежде всего, в ее пасхальном богослужении: "Прииде крестом радость всему миру"; "смертию смерть поправ". В решительных и смелых словах эта связь выражена св. Григорием Богословом: "Мы возъимели нужду в Боге воплотившемся и умерщвленном, чтобы нам ожить" 30.

   Откровение вечности во времени нашей земной жизни есть святая Евхаристия. В святой Евхаристии происходит не только личная встреча верующего со своим Спасителем, но и вступление в теснейшее общение с Ним через вкушение Его Тела и Крови в надежде воскресения для жизни вечной. "Ты, Владыко Вседержитель, – читаем в памятнике церковной письменности конца первого века, – ...дал людям пищу и питие на пользу, чтобы они благодарили Тебя, нас же благословил духовною пищею и питием и жизнью вечной через Твоего Отрока" 31. В святых Дарах истинно, действительно и существенно есть Сам Господь Иисус Христос и через причащение ими всецело подает Себя принимающим. Но этим пользование святыми Дарами в Православии ограничивается. Православная Церковь не допускает нарочитого совершения Евхаристии для приготовления святых Даров, предназначенных только для поклонения – адорации, не находя к подобным обычаям свидетельств в Священном Писании и древней церковной практике.

   В святой Евхаристии раскрывается сокровенная от века тайна всесовершенной любви Божией к грешному человечеству и тайна нашего спасения. Эта любовь Божия получила убедительное выражение в крестной смерти Господа Спасителя, что духовно и созерцается в таинстве святой Евхаристии. Но одной крестной смертью не исчерпывается полнота искупительного служения роду человеческому Христа Спасителя. Вся Его земная жизнь – от воплощения до вознесения – есть единый подвиг любви. Поэтому естественно, что во время Божественной Литургии, когда совершается святая Евхаристия, перед духовным взором присутствующих проходит вся Евангельская история Богочеловека. "Прислушайтесь внимательно к тому, – призывает молящихся один из наших отечественных священнослужителей, – что читается и поется за Литургией, и перед вашим умственным взором откроется величественное зрелище. Вы проследите за ней всю жизнь Самого Господа... от рождения и до сидения Его одесную Отца. Вы услышите и вопль падших людей, и речи пророков, предсказывающих об имеющем родиться Мессии; услышите глас вопиющего в пустыне, проповедь Апостолов и Самого благовествующего Господа... Вспомните мучеников и подвижников, скорби и радования церковной жизни". В ней Церковь повествует верующим о Христе Спасителе и о себе самой, или, лучше сказать, "о Христе Искупителе в нераздельном союзе с искупленным Им – с Церковью небесной и земной, Его окружающей" 32. Все чинопоследование Божественной Литургии, по слову архиепископа Фессалоникийского Николая Кавасилы, есть "как бы одно некое тело истории, от начала до конца сохраняющее стройность и целость" 33.

   Всего таинств семь. В каждом из них подается особый благодатный дар: в Крещении человек духовно рождается для новой жизни, в Миропомазании получает дары к возрастанию в духовной жизни, в Покаянии получает прощение в совершенных после Крещения грехах, в Елеосвящении врачуется духовно и телесно, в Браке получает дары к освящению супружеского союза и к созиданию домашней церкви.

   Все таинства, в своей совокупности освящающие всю жизнь человека от рождения до смерти, тесно связаны между собой. Особенно тесно, точнее – неразрывно, связано со всеми прочими таинствами таинство Священства 34. Священнослужители, имеющие апостольское преемство, – это обязательный орган тела Церкви, непрерывный проводник даров Святой Пятидесятницы, единожды совершившейся над святыми Апостолами; это продолжатели земного служения Самого Христа, посланного на землю Богом Отцом для освящения и спасения людей. "Христос был послан от Бога, а Апостолы от Христа, – свидетельствует современник Апостолов и их ученик св. Климент Римский, – то и другое было в порядке по воле Божией... Проповедуя по различным странам и городам, они (Апостолы. – К.С.) первенцев из верующих... поставляли в епископы и диаконы..." "И чему удивляться, если те, коим во Христе вверено было от Бога это дело, поставляли вышеупомянутых служителей?.." "По этой самой причине они... присовокупили закон, чтобы, когда они почиют (поставленные Апостолами епископы. – К.С.), другие испытанные мужи принимали на себя их служение" 35. Без законно рукоположенных священнослужителей, по решительным словам мужа апостольского св. Игнатия Богоносца, никто да не совершает "ничего относящегося к Церкви... Непозволительно без епископа ни крестить, ни совершать Вечерю Любви; напротив, что одобрит он, то и Богу приятно, чтобы всякое дело было твердо и несомненно" 36. С той же решительностью подобная мысль выражалась и позднее. Так, блаженный Симеон Солунский заявляет: "Рукоположение сообщает людям власть и силу Создателя". Господь наш Иисус Христос пришел в мир для того, чтобы "возвести нас к блаженной жизни, и сию-то Силу Свою, возносясь от нас, даровал нам через установленное Им Священство. Через него-то теперь совершаются у нас все священнодействия, и без священника не может быть святыни" 37.

   Необходимо иметь в виду, что седьмеричным числом не исчерпываются все тайнодействия Церкви, имеющие спасительное значение. Следует хотя бы упомянуть еще такие акты, как освящение храма, икон, престолов, домов, воды, хлебов, плодов или пострижение в монашество, погребение, панихида, молебные пения и др. Через ряд этих действий освящается не только сам человек, но и окружающий его мир. Примечательно, что освященные благодатью Божией различные элементы мира становятся проводниками освящения человека. Так, освященная в день Богоявления вода становится источником нетления, даром освящения, "грехов разрешением, недугов исцелением, демонам губительна, сопротивным силам неприступна, ангельския крепости исполнена" 38.

   Более подробное знакомство с содержанием упомянутых тайнодействий Церкви можно получить из богослужебной книги – Требника, само название которого (в более древнее время "Потребник") уже говорит о том, что в нем содержится все "потребное", т.е. необходимое к спасительной вере христианина.

   Откровением горнего мира, явлением вечности во времени, местом благодатного присутствия Неба Православие признает весь святой храм и особенно святую икону. "Мы, – свидетельствуют отцы Седьмого Вселенского Собора, – неприкосновенно сохраняем все церковные предания, утвержденные письменно или неписьменно. Одно из них заповедует делать живописные иконные изображения, так как это согласно с историей евангельской проповеди". Далее отцы Собора отмечают, что упомянутых два вида повествования евангельской проповеди (Священное Писание и Священное Предание) "взаимно друг друга объясняют без сомнения и доказывают взаимно друг друга" 39.

   Догмат иконопочитания основывается на вере в явление Христа Спасителя во плоти. "Если Господь наш Иисус Христос несомненно явился в человеческом образе и в нашем виде, – рассуждает известный защитник иконопочитания преподобный Феодор Студит, – то справедливо Он пишется и изображается на иконе подобно нам, хотя по Божественному образу остается неописуем; потому что Он есть Посредник между Богом и людьми, сохраняющий неизменными свойства обоих естеств, из которых состоит. А если бы Он не был описуем, то перестал бы быть человеком, и, тем более, посредником, т. к. с уничтожением описуемости уничтожаются все однородные с ней свойства... И как Он будет неописуем, когда может страдать? Если же Он описуем и может страдать, то, конечно, нужно поклоняться Ему в том виде, в каком Он изображается" 40. Предпосылкой для иконопочитания служит также и то, что человек по своему сотворению имеет образ Божий (Быт. 1, 26).

   Будучи свидетельством о мире потустороннем, православная икона имеет свои особенности. В ней не допускается ничего из того, что возбуждало бы чувственность. По своему содержанию она безстрастна, аскетична, строга. Тело изображается на иконе сослужащим духу, передающим не лицо, а "лик" – духовную сущность святого. Высший духовный реализм проявляется в изображении на иконе глаз святого. В них всегда светится радость победы Христа Спасителя над грехом мира и выражается устремленность к небесному. Христос Спаситель есть сама сущность Неба, поэтому Его взор на иконе обращен, как правило, не к небу, а к миру, к душе молящегося. Для того чтобы подчеркнуть смысловое значение иконы – явление Вечности во времени, при ее написании применяется обратная перспектива: все находящееся впереди изображается меньшим того, что находится на заднем плане. При взгляде на такую икону чувствуется стремительное движение, но движение не земное. Внутреннюю силу иконы передает все – и рисунок, и композиция, и краски.

   Для того чтобы создать православную икону, художник-иконописец должен, прежде чем взять в руки кисть, очистить свою душу от греха, увидеть в ней сам тот горний мир, который он намерен изобразить. Он сам прежде других должен помолиться у той иконы, которая отныне станет святыней на многие века. История Русской Православной Церкви свидетельствует, что на Руси иконописцы именно так и смотрели на свой труд, готовясь к нему и сопровождая его подвигом покаяния, поста, молитвы, добрых дел. Среди русских иконописцев были не только простые иноки, не только архиереи, но и люди святые, такие, как святитель Петр, митрополит Московский, написавший икону Успения Божией Матери для Московского Успенского собора; Феодор, архиепископ Ростовский, племянник преподобного Сергия Радонежского, написавший образ своего дяди; преподобные Алипий Печерский – первый русский иконописец († ок. 1114 г.), Пахомий Нерехтский († 1384), Андрей Рублев (XV в.), Дионисий Глушицкий († 1556), Адриан Пошехонский († 1550) и др.41

   Для православного христианина икона есть драгоценнейшая святыня, перед которой он возносит свои молитвы и в дни счастья, и в годину бедствий. Иконой он благословляет начинающих важное дело, отправляющихся в путь, вступающих в супружескую жизнь. Иконой он благословляет и умирающих, а после их кончины кладет ее на бренные останки. В Древней Руси посылали св. икону и на поле сражения, когда нашему Отечеству угрожала опасность от врагов. Из многих икон хотелось бы сейчас выделить образ явления Божией Матери преподобному Сергию Радонежскому, написанный в 1588 году на доске от прежней деревянной раки, после того как 15 августа 1585 года св. мощи Преподобного были переложены в серебряную позолоченную раку, устроенную заботами царя Ивана Васильевича Грозного. Находился этот образ в Троицком соборе Лавры над южными дверями, ведущими в алтарь. Этот образ сопутствовал царю Алексею Михайловичу в Польском походе 1654 г., посылался он также в русскую армию во время Шведской войны Петра Великого, Отечественной войны 1812 г., Крымской войны 1855 г., Освободительной войны 1877 – 1878 гг. и во время Русско-Японской войны 1904 – 1906 гг.

   Как бы подводят итог всему сказанному сейчас о Православии в вере слова святителя Феофана Затворника: "Вера наша... есть единственный образ спасения... Мы веруем так, как приняли от отцов наших; отцы наши уверовали так, как передал им Православный Восток; Восток верует, как научен от Апостолов, а Апостолы научены Господом и говорили Духом Святым. Если пойдем далее по линии времени, то найдем, что так же веровали пророки, патриархи и все ветхозаветные праведники... сам праотец Адам, – с тем только различием, что они искали спасения в Господе, имеющем приити, мы же ищем его уже в пришедшем Господе... Вера наша... есть великое спасительное древо, коего корень еще в раю земном, а вершина на небе... Предки наши, благоговейно приняв, благодарно хранили дар святой веры и, как лучшее наследие... завещали... сохранить и передать в целости детям, да и те поведят сыновьям своим. Слышали или не слышали мы подобный завет, но тем не менее он священным должен быть и для нас, потому что всегда был простираем ко всем последующим родам" 42.

    

   * * *

   Православие не только в вере, но и в ЖИЗНИ 43. Вера – это основа здания нашего спасения, но дальше необходимо строить здание, и строить правильно – необходимы дела, или, что то же, жизнь по вере. Св. Таинства Церкви сообщают великую благодатную силу, но ее нужно усвоить, иначе она останется подобной таланту, зарытому в землю (Мф. 25, 18, 24–28). Участие в воскресении Христа Спасителя неотделимо в Православии от сораспятия Ему – от подвига. По мысли св. Иоанна Лествичника, богословие неразрывно связано с чистотой жизни 44. Вне жизни во Христе богословие может превратиться в суетное многословие и потерять свое духовное значение, т.е. свою сущность. Следовать св. отцам – это не просто уметь оперировать цитатами из их творений или хорошо знать их творения, это значит стяжать их ум, следовать образу их жития, стать, по их подобию, "вселением" Святой Троицы 45.

   Основной тон духовной жизни, начало аскетически-нравственного пути в Православии есть глубокое покаяние, серьезное осознание своей греховности и вины перед Богом. "Прежде всего покайтесь, – учит святитель Феофан. – Помните, что в духовной жизни без покаяния ничего сделать нельзя. Чего бы кто ни искал, начало всему да будет покаяние. Как без фундамента нельзя строить дома и как, не очистивши поля, нельзя ни сеять на нем, ни сажать, так и без покаяния ничего нельзя предпринимать в духовных наших исканиях, чтоб вы ни сделали без него, все – всуе" 46. "Из глубины воззвах к Тебе, Господи" 47; "Изведи из темницы душу мою" 48; "Покаяния отверзи ми двери, Жизнодавче" 49, – звучит в церковных песнопениях. Но покаяние не есть только раскаяние в греховном прошлом, а и действенный подвиг к приобретению добра. "Покаяние, – по слову св. Иоанна Лествичника, – есть завет с Богом об исправлении жизни" 50. Если нет исправления, нет подвига благого изменения жизни – значит, нет и истинного покаяния.

   Важное место в подвиге духовной жизни занимает непрестанная молитва, которой настойчиво учат православные мистики. "Я сплю, но сердце мое бодрствует", – свидетельствуют они 51.

   В образовании православной мистики огромное значение имела "Иисусова молитва". "Это наименование обыкновенно дается (с VII века, по крайней мере) особому виду умной молитвы, состоящей из постоянного внутреннего повторения коротких молений, имеющих своей главной частью призывание имени Иисуса, как Сына Божия... Эта молитва, тесно связанная с мистикой сердца, передавалась устным преданием". Наиболее ясное и раннее указание на нее находится "в творениях св. Диадоха (V век), ее традиционный текст был уже совершенно выработан в VI–VII вв.". Это можно видеть в "Житии" преподобного Досифея, а еще лучше в Слове об авве Филимоне – одном "из наиболее замечательных памятников православной духовности. Главными центрами изучения ее были Синай и, позднее, Афон. Великие богословы православной духовной жизни, как св. Иоанн Лествичник (VI в.), Исихий (VIII в.) и Филофей Синайские (X в.), Илия Экдик (XI в.), Никифор (XIII в.), Феолипт Филадельфийский, св. Григорий Синаит и св. Григорий Палама (XIV в.), св. Марк Ефесский (XV в.) и позже в России преп. Нил Сорский (XVI в.) 52, преп. Паисий Величковский (XVIII в.) 53, св. Игнатий Брянчанинов 54 и св. Феофан Затворник (XIX в.) 55, содействовали своими писаниями аскетическому развитию этой молитвы, ставшей столь существенной для православной духовности, и дали этой молитве богословское обоснование" 56. Классическое учение об умной молитве нашло свое выражение в трудах египетского подвижника IV – V вв. Евагрия. В его понимании, вошедшем и в православное духовное предание, умная молитва – это духовная сила, вводящая ум человека в непосредственное единение с Богом 57. "Что приобретается молитвой Иисусовой? – ставит вопрос великая старица игумения Арсения Себрякова († 1905) и отвечает: – Во-первых, вера к имени Иисуса Христа, вера, что Оно свято и сильно, что Иисус Христос – жизнь для души, что без Него душа мертва, что в Нем Едином – спасение. К Нему душа обращается, как к живому. Потом приобретается и зрение своего падения, своей греховности" 58.

   Необходимой подготовкой к занятию умной молитвой, ее постоянной школой, неотъемлемым сопровождением и частью служит церковное богослужение. По своему многообразию и красоте православное богослужение есть явление единственное во всем христианском мире. Но самое ценное в том, что в богослужении происходит встреча мира горнего и дольнего, созерцание невидимого Бога в видимых образах, явление Превечного Бога во времени, прославление Единого Бога в сонме святых. Православное богослужение есть и наше молитвенное восхождение к Богу, наше служение Ему и одновременно нисхождение к нам Сына Божия, продолжающееся служение Его нам. Придя однажды во плоти на землю, чтобы "отдать душу Свою для искупления многих" (Мф. 20, 28), Он снова нисходит к нам, как к духовно-телесным существам, "под многоразличными и таинственными покровами"59 священнодействий православного богослужения и подает обильные дары Небесной Благодати. Эти дары молящийся может получить во всем и через все, что совершается во время богослужения, как открывающего ему тайну Любви Божией.

   Полнейшее приобщение благодатной жизни совершается во время Божественной Литургии, когда Сам "Царь царствующих и Господь господствующих приходит заклатися и датися в снедь верным" 60. Божественная Литургия не только дает возможность вступить в духовное общение с членами Церкви земной, но, разрушив границы времени, вводит нас в Царство Вечности и соединяет нас с его Гражданами: с Божией Матерью, с безплотными силами, со всеми святыми. Все прочие церковные службы группируются вокруг Литургии и воспринимаются как путь восхождения души к миру горнему.

   О значении, смысле и содержании православного богослужения можно говорить много, писать обширные трактаты, книги 61, но всегда нужно помнить одно: доступно, действенно, спасительно оно бывает только для тех, кто активно в нем участвует – или сам благоговейно совершает его, или не пропускает без молитвенного внимания ни одного священнодействия.

   Высотой духовного совершенства святые отцы Восточной Церкви считают смирение. "Что такое усовершение себя? – спрашивает преподобный Исаак Сирин и отвечает: – Глубина смирения" 62. И далее описывает христианина, достигшего этой ступени духовного роста. "Смиренномудрый, – говорит он, – не осмелится и помолиться Богу... или просить чего-либо... и не знает, о чем молиться, но только молчит всеми своими помышлениями, ожидая одной милости и того изволении, какое изыдет о нем от лица достопокланяемого Величия... и, если можно так выразиться (а может быть, и не неуместно сказать это), смиренномудрый несть "от мира сего" (Ин. 8, 23), потому что и в печалях не ужасается и не изменяется, и в веселии не приходит в удивление и не ширится. Но все веселие его и истинное радование о том, что угодно Владыке его 63. Смиренный христианин ведет себя в этой жизни так, чтобы она была приготовлением к жизни вечной. При всех своих поступках он думает о том, как они будут оценены на небе, а не на земле. Себя он всегда представляет в присутствии Бога, ангелов, святых и помнит, что небожители будут некогда свидетелями не только его дел, но и слов и помышлений. Везде и во всем он видит Бога, "все оживляющего и всем управляющего. Нет у него места без Бога, нет мгновения без Бога – всюду и всякую минуту он с Богом и как бы с Ним одним". Он верит каждому слову Божию и слову Церкви, всегда наставляющей его "Духом Святым на всяку истину; верит, как верит дитя отцу или матери своей, не требуя доказательств" 64.

   Будучи великим духовным деланием, смирение необходимо на всех ступенях духовной жизни и неотделимо от них. "Все хорошо в свое время, – пишет игумения Арсения, – а не вовремя и самое хорошее может послужить во вред, но есть одно дело, для которого всегда время, это дело – смирение духа, оно лучше всего" 65. Святой авва Дорофей, подвижник VI – VII вв., прямо и ясно показывает неразрывную взаимосвязь смирения с другими добродетелями. "Совершенное смирение, – говорит он, – рождается от исполнения заповедей. Когда на деревьях бывает много плодов, то самые плоды преклоняют ветви их книзу и нагибают их; а ветвь, на которой нет плодов, стремится вверх и растет прямо. Есть же такие деревья (лимонные), которые не дают плода, пока их ветви растут вверх, но, если кто возьмет камень, привесит к ветви и нагнет ее книзу, тогда она дает плод. Так и душа, когда смиряется, тогда приносит плод, и, чем более приносит плода, тем более смиряется. Оттого святые, чем более приближаются к Богу, тем более видят себя грешными. Так, Авраам, когда увидел Господа, назвал себя "землею и пеплом" (Быт. 18, 27).

   Исаия, увидев Бога превознесенна, воззвал: "Окаянный и нечистый есмь аз" (Ис. 6, 5)" 66. В "Отечнике" говорится, что, когда одному старцу сказали о том, что некоторые видят ангелов, старец ответил: "Блаженны те, которые непрестанно видят грех свой" 67. "Все подвижники благочестия, – свидетельствует схиигумен Иоанн, – держались за смирение и покаяние" 68. Не стяжавший смирения заражен слепотой гордыни, самолюбия, не хочет и не может видеть своих темных сторон и, погрязая в грехах, духовно умирает. "Господи! – восклицал авва Арсений Великий. – Ничего доброго не сделал я, даруй мне хотя с нынешнего дня начать" 69.

   Жизнь православного христианина охватывается искренней любовью к людям. По слову преп. Пимена Великого, "Наше спасение в ближнем" 70. Определяющим началом этой любви служат слова Самого Господа и Его "Апостола любви": "По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою" (Ин. 13, 35); "мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего" (I Ин. 4,21). "Учитель истины Иисус Христос... говорит, что должно любить всякого человека, несмотря на различие веры и вероисповедания или нации и происхождения, – несмотря на различие состояния, на богатство или бедность, на здоровье или болезнь человека, на благообразие или безобразие лица" 71. Исполненный этой добродетели не завидует, не осуждает, не лжет, не раздражается, не обижает других, не ссорится с ними, но живет в мире, уважает достоинство других, принимает их горе, как свое личное, помогает им и советом, и делом – оказывает любовь просто, без всякого уклонения, без житейских мелочных корыстных расчетов и тщеславия, памятуя, что Сам Бог, будучи Всесовершенной Любовью, есть Существо Препростое 72. Человек беззаботный, равнодушный к ближним, попирающий их интересы, не имеет права называться православным христианином.

   Рядом с любовью к людям стоит воспитание в себе, по слову св. Исаака Сирина (VII в.), "милующего сердца", исполненного милости ко всему сотворенному, не могущего безучастно переносить, "слышать или видеть какого-либо вреда или (даже) малой печали, претерпеваемых тварью" 73. Призывы к подобному горению сердца нашли свое яркое выражение в наставлениях старца Зосимы, под образом которого русский писатель Ф.М. Достоевский († 1881) разумел больше всего святителя Тихона Задонского († 1782). "Братья, не бойтесь греха людей, – учит старец, – любите человека и во грехе его, ибо сие уж подобие Божеской любви и есть верх любви на земле. Любите все создание Божие, и целое, и каждую песчинку. Каждый листик, каждый луч Божий любите. Любите животных, любите растения, любите всякую вещь. Будешь любить всякую вещь, и тайну Божию постигнешь в вещах. Постигнешь однажды и уже неустанно начнешь ее познавать все более и более... И полюбишь, наконец, весь мир уже всецелою, всемирною любовью" 74.

   Тот человек, который не может равнодушно смотреть на радости и горести ближнего и не может с безразличием пройти мимо страдания даже "самого незначительного чего-либо сотворенного", тот человек принимает самым близким образом к сердцу радости и горести своего Отечества. Православие именно так и учит жить. Оно призывает смотреть на долг перед Родиной как на великую святыню, которой нужно дорожить. Православие воспитывает своих чад в верности, преданности Родине, в готовности за нее отдать самое дорогое – жизнь, по заповеди Христа Спасителя: "Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих" (Ин. 15, 13).

   Русская Православная Церковь на протяжении всей своей истории выполняла эту заповедь Божественного Учителя. Воодушевляясь заботой о благе нашего земного Отечества, она всегда стремилась воспитать своих чад в духе патриотизма и беззаветной преданности Родине. И ныне "мы, – заявляет Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II, – сами хотим служить нашему народу тем, что мы имеем, и так, как мы можем" 75.

   На всех ступенях духовной жизни, по учению Православия, необходима человеку помощь Божественной благодати . "Будем врачевать (себя), – наставляет преподобный Исихий Иерусалимский, – непрестанным призыванием Господа нашего Иисуса Христа: ибо без Него не можем мы "творити ничесоже" (Ин. 15, 5)" 76. Действие Божественной благодати и нравственная активность человека в духовной жизни представляют собой одно органическое целое. Обе эти стороны "духовной жизни неисключимы из нее и немыслимы друг без друга, они имеют для нее основоположное, коренное, конститутивное значение, ибо без них нет этой духовной жизни. И нельзя сказать: столько-то благодати и столько-то активности, тут благодать, а там активность, нет: здесь один жизненный процесс, в котором непонятным, для внешне-юридических формул неуловимым, таинственным и живительным образом сочетаются свободно изливающаяся божественная сила и максимум напряжения человека" 77. В какой-то мере уяснить это взаимодействие можно образно. Так, представляем, что нам необходимо поднять какую-либо тяжесть и с этой целью мы протянули к ней руку, но, как только наша рука прикоснулась к тяжести, невидимая Сила присоединилась к нашей руке, взяла ее и вместе с нами подняла тяжесть. Если бы не было действия этой Невидимой Силы, мы не смогли бы поднять и меньшей тяжести, но если бы мы не употребили труд, то невидимая рука Всемогущего не стала бы поднимать одна за нас тяжесть, благодать Божия не осенила бы нас, не споспешествовала бы нам, ибо, по слову Самого Пастыреначальника Церкви, "'Царство Небесное силою берется, и употребляющие усилие восхищают его" (Мф. 11, 12).

   Ярко и четко описал общий строй жизни, требуемый Православием, наш отечественный подвижник святитель Феофан Затворник, поэтому его слова могут служить своего рода обобщением свидетельства о благочестии. "В делах благочестия и в трудах богоугодных, – говорит он, – не забывайте соразмерять со внешним и внутреннее. Внешнее – это дела, видимо для всех совершаемые; внутреннее – это невидимое для других, но тем не менее ведомое совести и видимое Всевидящему настроение ума и сердца, т.е. образ мыслей, расположений и чувств. Внешнее одно – это листья без плода или цвет без завязи – пустоцвет. Внутреннее одно, – если оно возможно, – подобно силе паров, не ограничиваемых ничем и потому рассеивающихся в воздухе. То же и другое вместе есть древо благосеннолиственное, полное жизненных соков и обильное плодами, веселящими взор всех... Для вашего внутреннего поставьте законами: покорность ума – определениям догматов, покорность воли – заповедям Евангелия, покорность сердца... – чаяниям благ в будущем... Для вашего внешнего поставьте законом устав св. Церкви. Вникните хорошо в сей устав – и вы найдете, что им определяется наше поведение во всех, можно сказать, подробностях... Св. Апостолы, мученики и все святые, пожившие по чину Церкви и живот свой в нем положившие, суть свидетели того, что в нем ничего нет произвольного и суемудренного, а все с мудрой соразмерностью и сознанием нужды учреждено и возложено на всех, как долг... Учредив свое внутреннее и внешнее, не на трудах однако же своих, или своем напряжении, опирайтесь, но всецело предавайте себя всеустрояющему благопопечению Божию" 78.

   Итак, Православие не абстракция, не сухая схоластическая схема, а сама жизнь, жизнь по заповедям Божиим. Как таковое оно и познается "чрез жизнь по нему", подобно тому, как и "вкус пищи познается вкушением, а не слушанием рассказа о сем вкусе" 79. Будучи жизнью, Православие преображает нас, наполняет мир добром, отрадой 80. Истина веры, чистота жизни, глубокий разум богослужений, действие благодати Божией в таинствах, в чудотворных иконах, в цельбоносных мощах, самоотверженная любовь к Богу, к людям, к Родине – вот вечные сокровища св. Православия, неумирающие черты первохристианства. Поэтому и хочется подытожить все сказанное сейчас выразительными словами только что упоминавшегося святителя и подвижника: "Тот образ исповедания веры, который мы содержим, тот образ жизни, которым водимся, тот образ освящения, который приемлем, – вообще путь спасения, коим течем, – есть тот самый, который водворен на земле Апостолами и от них друг-друго-приимательно дошел до нас и среди нас пребывает без всякого изменения – без прибавления и убавления. Какое великое утешение! Стало быть, неложна надежда спасения, коею питаемся, нелицемерно дерзновение пред Богом и людьми, коим мы воодушевляемся, необманчиво чувство правоты нашей, коим исполняемся... Сознавая все сие, положим себе законом; свято хранить святую веру, нами исповедуемую... и образ жития, нам Церковью предписанный" 81.

   "Друг мой! Ты христианин, член Православной Восточной Церкви, – обращается к каждому из нас современник св. Феофана, другой святитель и подвижник нашей Церкви, Игнатий Брянчанинов, – сохраняй верность к духовному телу, которого ты член, – сохраняй единение с святой Церковью, которой ты принадлежишь, – сохраняй твое духовное достоинство, как бесценное сокровище. По причине немощи твоей не вдавайся в суждение о догматах: это глубокая пучина, опасное море: в нем потонули многие пловцы неискусные и самонадеянные. Безопасно, с надеждой обильной духовной корысти могут плавать, носиться по чудным волнам богословия только те, которых кормило – ум в деснице Духа... Ничто, ничто да не нарушает, да не колеблет твоей верности!" 82 "Какая высокая похвала, – рассуждает святой праведный отец Иоанн Кронштадтский, – той Церкви, о которой Господь изрекает: вот Церковь, в которой нет лукавства, или суетных измышлений человеческих, т. е. которая вся истина во всем учении, таинствах, богослужении, управлении, во всем ее устройстве. А такова вся Православная Церковь от начала ее и доныне, как свидетельствует безпристрастная история Церкви и Сам Бог различными знамениями и чудесами, содеваемыми в Церкви" 83.
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   Священник СЕРГИЙ МАНСУРОВ

   ОЧЕРКИ ИЗ ИСТОРИИ ЦЕРКВИ *

    

   V. Малоазийские Церкви (60–160 гг.)

   Мы видели по предыдущему, что никому, кажется, Апостол Павел не отдал столько сил и любви, сколько Церквам Малой Азии, и особенно Ефесской Церкви. "Три года день и ночь непрестанно со слезами учил он ее (по собственному признанию), не пропуская ничего (ей) полезного". Три года работал он в Ефесе Господу "со всяким смиренномудрием" и "многими слезами", не упуская возвещать "всю волю Божию". На любовь отвечая любовью, с немалым плачем провожали его ефесяне, падали ему на выю, целовали его, провожая его в последний раз (Деян. 20).

   Но не один Ефес отозвался на проповедь Апостола Павла: вся Малая Азия, которую как бы возглавлял Ефес, покрылась церквами. В Колоссах, в Пергаме, в Иконии, в Филадельфии, в Фиатире, в Троаде, в Лаодикии, Сардах, Иераполе и в других городах Малой Азии появились христиане. "Не только в Ефесе, но почти по всей Азии этот Павел своими убеждениями совратил немалое число людей", – говорили, по словам Деяний (19, 26), враги Апостола Павла. Даже среди "Асийских начальников" в Ефесе мы видим друзей Апостола (Деян. 19, 31). Но мы видели сверх того, что в Малой Азии потрудился и Апостол Петр: в первом своем послании он обращается к христианам Понта, Галатии, Каппадокии и Вифинии – областей Малой Азии, многих жителей которых он, по-видимому, привел ко Христу (см. дальше письмо Плиния и объяснение к нему). Но как ни широко раскинулось христианство в Малой Азии, Ефес и тесно связанная с ним Смирна долго сохраняли особое значение священного средоточия христианства. Недаром Апостол Павел вручил Ефес наиболее близкому и любимому своему ученику Тимофею, а апостол Иоанн Смирну – святому Поликарпу. В Ефесе же пребывала долгое время, по одному преданию, Матерь Божия и доживал свою долголетнюю жизнь (до времен Траяна, 98–117 гг.) апостол Иоанн Богослов, окруженный своими учениками – старцами Малоазийскими. Все это дало очевидные плоды. В начале II века (около 112 г.) правитель Вифинии, одной из областей Малой Азии, известный Плиний Младший жалуется в письме к императору Траяну, что "не только в города, но и в села и в деревни проникла зараза этого суеверия" ("заблуждения" христианского). Плиний пишет "об опустевших храмах", о "священных церемониях (языческих, конечно. – С.М.), давно прекращенных, о жертвенных животных, для которых весьма редко находился покупатель". "Люди всякого возраста, всякого состояния и обоего пола заблуждаются и стоят на пороге к заблуждению", – сообщает ученый правитель (см. 97 или по др. изд. 96 письмо Плиния). Такого успеха в начале II века не знало христианство еще нигде. Разве один Рим, как средоточие тогдашней мировой жизни, привлекавший к себе по разнообразным поводам множество людей, приближался по значению и обилию христиан к Малоазийским Церквам. Антиохийская, Иерусалимская Церкви, столь славные в предыдущем поколении, отходят в тень. Антиохийская Церковь, за исключением личности своего епископа и мученика – Святого Игнатия Богоносца, малозаметна в истории конца I и первой половины II в.

   Разрушенный Иерусалим поблек. Незаметно, ничем почти не проявляясь, ютились остатки Иерусалимской Церкви по сохранившимся после восстаний и пленения народа иудейского городкам Палестины. Преимущественно они держались в городе Пеле, в области благожелательного к христианству царя Агриппы II, с которым еще имел дело Апостол Павел. Эго он сменил младшего первосвященника Анну (Аннена), как виновника смерти апостола Иакова, брата Господня. В Пелу иерусалимские христиане переселились перед восстанием по особому откровению свыше. Ими руководил вплоть до времен Траяна (106–107 гг.) преемник апостола Иакова и также родственник Спасителя старец епископ Симеон, сын Клеопы, доживший до 120 лет и кончивший жизнь по доносам еретиков славным мученичеством.

   Палестину покинули Апостолы и большинство их выдающихся учеников и сотрудников. Многие из них: апостол Иоанн Богослов, святая Мария Магдалина, один из семи диаконов – Филипп с дочерьми-пророчицами и другие старцы, свидетели жизни Спасителя, подвигов и проповеди апостольской, перешли в Малую Азию, дожив там до времен Траяна и даже еще позднейших. Перейдя в Малую Азию, эти живые свидетели евангельских событий и сотрудники Апостолов с большим успехом послужили Вселенской Церкви. Нужно помнить, что после разрушения Иерусалима, привлекавшего паломников со всего мира, и после ухода и смерти большинства Апостолов Палестинская Церковь быстро теряла свое вселенское значение. Еврейский язык, незнакомый громадному большинству Церкви, еврейские обычаи, которым не следовали Церкви из язычников, сильно отгораживали Палестинскую Церковь от остального христианского мира. Конечно, для еврея-христианина, в котором христианский дух был живым ключом, это не было причиной разобщения со Вселенской Церковью. Но все же из Малой Азии, разнообразными нитями связанной со всем греко-римским миром, легче и доступнее растекалось по всему телу церковному богатство живого предания, сохраненного здесь самими свидетелями жизни Спасителя и основания Церкви.

   Таким образом, с 60-х годов Малая Азия стала центром христианства, хранительницей живых преданий, мудрости и святости христианской, откуда еще долго, более столетия, обильно черпала истину Вселенская Церковь. Здесь долго процветала своя церковная жизнь и после кончины апостола Иоанна и других учеников Господних и жили люди (вплоть до второй половины II в.), бывшие в общении с Апостолами и другими самовидцами Господа. Это придавало Малоазийским учениям и преданиям вселенское значение. Малая Азия после апостола Иоанна, в течение всего II в., имела много святых старцев-наставников, писателей и среди них таких, как Кодрат 1, который говорил, обращаясь к язычнику-императору: "Исцеленные (Спасителем) и воскрешенные из мертвых были видимы не только, когда исцелялись и воскресли, но довольно долго оставались в живых и по его отшествии, некоторые дожили и до нашего времени" (Евсевий, 4, 3). Другой малоазийский писатель II века, Палий Иерапольский, "слушатель апостола Иоанна, друг Поликарпа", заботливо расспрашивал людей, знавших лично Апостолов: "что говорил Андрей, что Петр, что Филипп, что Фома или Иаков, что Иоанн или Матфей, либо кто другой из учеников Господа, что Аристион и старец Иоанн, ученики Господни". Но и сам Палий лично знал некоторых учеников Господних: апостола Иоанна, Аристиона и семью Филиппа и с их слов записал многое. Но дольше всех других (до 60-х годов II в.) славился во всей Вселенской Церкви непосредственный ученик апостольский – Поликарп, "учитель Азии, отец Христиан", как его называли язычники, епископ Смирнской церкви, который, по собственным словам, 86 лет служил Христу, а по словам его ученика Иринея Лионского, не только был "учеником Апостолов", "обращавшийся со многими, видевшими Христа, но и от Апостолов поставленный в Азию епископом Смирнской Церкви" (Против ересей, Ш, 3–4) и особенно близкий апостолу Иоанну Богослову.

   Образ Поликарпа, его слава и рассказы об учениках Спасителя и их проповедях хранились в памяти и в сердцах людей, увидевших III век. Его вспоминали с благоговением на Востоке и Западе; его слово имело авторитет и среди отпавших от церкви – многие из них вернулись к православию, когда он им засвидетельствовал, что принял от Апостолов одну только ту истину, которая сохраняется Церковью.

   Он был драгоценным звеном, которое соединяло I век с III.

   Так, не только "книжные сведения", но и "живой, более внедряющийся голос" учеников Апостольских долго доносился из Малой Азии, свидетельствуя истину Писаний Новозаветных, принятых Церковью. Он был слышен не только на Востоке, но и на Западе, куда выходили из Малой Азии христиане – выдающиеся подвижники и наставники Церкви: святой Иустин Философ, Пофин, Атталл, Ириней и другие хранители церковного предания. Столетие процветания Малоазийской Церкви закончилось рядом выдающихся мученичеств (святого Поликарпа Смирнского, святого Иустина Философа и его учеников, Карпа и Папила и других, наставников в Лионе, шедших из Малой Азии) не для того ли, чтобы безбоязненная и радостная смерть этих свидетелей и учеников Апостольских доказала чистоту и безусловную добросовестность преданий Малоазийской Церкви? Истину своего свидетельства о Христе и его Апостолах они подтвердили спокойно, с благодарностью Богу принятою смертью. На глазах целой Асии во время языческих торжеств, привлекших толпы народа в Смирну, сожжен был около 155 г. (по Другим источникам – 157 г.) последний, наиболее прославленный ученик апостола Иоанна Богослова – святой Поликарп Смирнский. Эта кончина величаво закончила первый период процветания Малоазийской Церкви, длившийся около ста лет (с 60 по 160 г.).

    

   Жизнь отдельных Малоазийских Церквей. Мы уже видели, как началась христианская жизнь в Малой Азии и что после кончины Апостолов Петра и Павла она имела в течение трех поколений таких выдающихся, вселенских по значению, наставников, как апостол Иоанн Богослов, его двое учеников – святой Игнатий Богоносец и святой Поликарп Смирнский, святая Мария Магдалина, святой Тимофей, епископ Ефеса, любимый ученик Апостола Павла, Филипп – диакон и благовестник, Кодрат, Палий, Мелитон Сардикийский, Иустин Философ и многие другие. Но не только по авторитету своих наставников, но и по богатству и глубине развития духовной жизни многочисленных Малоазийских Церквей – Ефес, Смирна и прилегающие к ним области стояли с 60 по 160 г. во главе христианского мира. Там, где много было света, сгустилась и тьма. Николаиты, гностики всяких сортов (Коринф, Марк, Маркион и другие), иудействующие, алоги (или монархиане), докеты, монтанисты и прочие лжеучители в соединении с преследованием Церкви Римской властью и с ненавистью языческой и еврейской толпы – все это многообразие зла устремилось охлаждать единство духа, пламень любви, глубину и ревность христианской жизни Малой Азии. Потребовалось немало проявлений Божественной помощи и благодати, немало усилий и крепости человеческого духа, чтобы выдержать эту многообразную борьбу.

   Хотя и не все христиане Малой Азии выходили из этой борьбы победителями, не все Церкви сохраняли постоянную и ровную ревность и единство, ибо "все было в колебании", – по выражению святого Игнатия Богоносца, все же "узы зла разрывались", "неведение проходило", "так как дело шло о разрушении смерти" и царства диавола. Именно в Малой Азии в течение этого столетия (60–160 гг.) больше, чем где бы то ни было, созидались, несмотря на противоборство зла, "истинные камни храма Отчего, уготованные в здании Бога Отца" (Игнатий Богоносец. Еф. 9, 19). Созидалось Царство Божие.

   Творения малоазийских наставников и некоторые языческие сведения несколько проливают свет на эту борьбу и созидание. Бросим беглый взгляд на жизнь отдельных христианских церквей Малой Азии с конца I по середину II в.

   Из Апокалипсиса мы видим, как лет через двадцать или тридцать после кончины Апостолов протекала духовная жизнь отдельных Малоазийских Церквей. Апокалипсис начинается семью посланиями семи Малоазийским Церквам, которые очень сжато, но вполне ясно раскрывают не только внешнюю судьбу, но и внутренний духовный строй этих важнейших средоточий христианской жизни конца I и начала II в. Ефесская Церковь по-прежнему их возглавляла, по словам Апокалипсиса, она много перенесла за эти годы, много проявила терпения ради имени Христа (Откр. 2), не напрасно потрудились Апостолы Павел и Тимофей. Однако, прощаясь с ефесскими пресвитерами, Апостол Павел предупредил их об опасности: "По моем отшествии войдут к вам лютые волки, не щадящие стада, и из вас самих восстанут люди, которые будут говорить превратное, дабы увлечь учеников за собою" (Деян. 20, 29–30). Как свидетельствует Апокалипсис, в Ефесе действительно не прекращались попытки замутить христианскую жизнь. В 90-х годах снова появились лжеапостолы, еретики, николаиты, как их называет апостол Иоанн 2. По скудости указаний в источниках, трудно сказать, кто были эти лжеапостолы – проповедники николаитства; но как бы то ни было, ефесские христиане снова отразили это ложное христианство. Соблазн заключался, как можно понять из Апокалипсиса, в том, что учеников и сотаинников Павла, учителя свободы и благодати, пытались убедить, что христианину, освобожденному от "дел закона", все позволено: нечего стеснять себя в плотской жизни. Соответственно этому перетолковывались некоторые места Послания к Колоссянам (как раз к одной из Малоазийских Церквей): можно любодействовать – не страшен разврат, при случае нечего опасаться поесть идоложертвенного, свобода духа толковалась как свобода плотоугодия. С подобным лжеучением, но, по-видимому, сравнительно смягченным, с начальным извращением христианства боролся уже Апостол Павел (срав. Святой Ириней. Против ересей, 1, 16, 3). Теперь Господь Сам через апостола Иоанна ограждает насаждения Апостола Павла. Через апостола Иоанна Он передает одобрение Ангелу Ефесской Церкви (под которым обычно разумеют епископа Ефесского) за то, что ефесяне отнеслись с ненавистью к делам и проповеди николаитов, которые ненавистны и Господу. Похваляет Господь и терпение ефесян во внешних испытаниях. Но хотя Ефесская Церковь, первенствующая в Азии, которой столько было дано любви и милости, выдержала испытания внешние и преодолела соблазны внутренние, тем не менее она не вполне отвечала воле Господней: ревность ефесян все же не та, какова была она в начале их обращения. "Ты оставил первую любовь твою", – с упреком говорит Господь Ангелу Ефесской Церкви. Ее прошлое обязывает ее ко многому и великому. Нет среди них прежних дел. Ефесянам нужно вовремя покаяться, чтобы не угас светильник их благодатной жизни. Увещание, переданное Апостолом, как и вся его жизнь, которую он доживал в Ефесе, не прошла для Ефесской Церкви безследно. Как видно из дальнейшего, и после обличений Апокалипсиса, Ефес оставался средоточием христианства, и еще долго не покидала ефесян благодать благословений и любви Апостольской. Лет через двадцать или тридцать (после написания Апокалипсиса) с особой любовью и похвалой Ефесской Церкви пишет столп христиан начала II в. святой Игнатий Богоносец. Знаменитый епископ Антиохии (Сирийской), ученик Апостольский святой Игнатий Богоносец был осужден на смерть и отправлен императором Траяном (в 106–115 гг.) в Рим на съедение зверям. Обстоятельства сложились так, что его сравнительно медленно везли под стражей вдоль берегов Малой Азии. Ему не препятствовали общаться с друзьями, и великий ученик великого Апостола имел возможность устно и письменно наставлять христиан Малой Азии. На пути его приходили приветствовать представители многих Церквей – епископы, пресвитеры и диаконы. Некоторые провожали его до Рима. Святой Игнатий наставлял их с любовью и горячностью, которая была ему свойственна, посылал наставления и отсутствующим. Можно думать, что это был самый яркий момент жизни святого Игнатия. Перед лицом смерти, соприкоснувшись с полными жизни Малоазийскими Церквами, святой Игнатий, видимо, как никогда раньше, вспыхнул ярким светом мысли и чувства, согревшим это средоточие христианства. В своих беседах и посланиях святой Игнатий дал вкусить малоазийцам последний зрелый плод своей глубокой жизни. От него сохранилось одно Послание к римлянам и шесть – к малоазийским христианам. Эти послания – драгоценный памятник, из которого можно много извлечь для истории христианства в Малой Азии начала II в., – не только приоткрывают глубину и силу собственной его духовной жизни, но и вводят нас в круг жизни и потребностей современной ему Церкви. Первое место и внимание среди Церквей Малой Азии святой Игнатий, безспорно, уделяет Церкви Ефесской. При нем это уже многочисленное общество, во главе которого стоит епископ Онисим, "муж несказанной любви" (Еф. 1).

   Уже самое приветствие Ефесской Церкви особо возвышенное и горячее: "Достоблаженной Церкви Ефесской в Азии, благословенной величием Бога Отца, прежде век предназначенной быть в вечную и неизменную славу, всегда соединенной и избранной в истинном страдании по воле Отца и Иисуса Христа, Бога нашего" (Еф. 1, 3–23). В дальнейшем святой Игнатий в разных местах своего Послания дает такие отзывы о современном ему состоянии Ефесской Церкви, которые показывают, что действительно она сделалась достойна таких благословений и таких приветствий.

   "Вашим единомыслием и согласною любовию прославляется Иисус Христос, – пишет он, – вы живете сообразно с истиною... среди вас нет никакой ереси... вы и не слушаете никого, кроме Иисуса Христа, проповедующего истину". Видимо, ефесяне сохранили ту устойчивость в истинной вере, о которой свидетельствовал еще Апокалипсис, и даже окрепли в ней (теперь среди них не было уже никакой ереси). "Никто да не обольщает вас, впрочем, вы не поддаетесь обольщениям, будучи всецело преданы Богу, – продолжает святой Игнатий. – Ибо, когда между вами не возникло никакой распри, которая могла бы расстроить вас, то подлинно вы живете как угодно Богу. Я отребие ваше и должен очиститься вашею, ефесяне, знаменитою в веках Церковью. Плотские не могут делать духовного, ни духовные – плотского; подобно как истинная вера – дел, свойственных неверию, и неверие – дел веры. Но у вас духовно и то, что вы делаете по плоти, потому что вы все делаете во Иисусе Христе". Такими светлыми чертами святой Игнатий изображает христианскую жизнь Ефеса. Взлелеянная трудами таких великих наставников, как апостолы Павел и Иоанн, Церковь Ефесская процветала. Но все же не прекращались попытки совратить ее с правого пути. О них знает и святой Игнатий. "Узнал я, – пишет он ефесянам, – что некоторые пришли оттуда (откуда-то со стороны. – С.М.) к вам со злым учением. Но вы не позволили рассеивать его между вами, заградивши слух свой, чтобы не принять рассеиваемого ими; так как вы истинные камни храма Отчего, уготованные в здание Бога Отца, вы возноситесь на высоту орудием Иисуса Христа, то есть крестом, посредством Святого Духа. Вера ваша влечет вас на высоту, а любовь служит путем, возводящим к Богу. Потому все вы спутники друг другу, Богоносцы и храмоносцы, Христоносцы, святоносцы, во всем украшенные заповедями Иисуса Христа. Оттого-то я радуюсь, что удостоился письменно беседовать с вами и разделить радость мою, что вы, как свойственно другой (духовной, благодатной) жизни, ничего не любите, кроме одного Бога... Ради Его (Иисуса Христа) и я несу на себе узы – этот духовный жемчуг, в котором я и желал бы воскреснуть по молитве вашей. О, если бы я и всегда пользовался ею (молитвою ефесян), чтобы мне обрести жребий ефесских христиан, которые силою Иисуса Христа всегда были единомысленны с Апостолами. Знаю, кто я и кому пишу. Я – осужденный, а вы помилованные; я в опасности, а вы стоите твердо. Вы путь (пример) для умерщвляемых ради Бога. Вы сотаинники Павла, освященного, засвидетельствованного, достоблаженного, у ног которого желал бы я быть, когда приду к Господу. Он во всем Послании к вам поминает вас во Христе Иисусе" (Еф. 9–12). Святой Игнатий писал пяти Малоазийским Церквам, но одних ефесян он выделяет такими похвалами. Видно, что брожения и трудности для них уже позади – время и грехи людей не изгладили в них следов проповеди и любви апостольской. Одно лишь обстоятельство вызывает иногда недоумение: что святой Игнатий, который писал, может быть, менее, чем через десять лет после кончины апостола Иоанна Богослова, а не исключена возможность, что даже до нее, прямо не называет его. По словам святого Иринея, Климента и других писателей II в., Апостол жил в Ефесе до времени Траяна, а к 108 или 117 г. его царствования относится мученичество святого Игнатия. Не естественно ли искать в его Послании какого-либо о нем упоминания? Апостол Павел, о котором святой Игнатий говорит немало, уже полстолетия как покинул Ефес, а апостол Иоанн Богослов жил или только что скончался в Ефесе – мог ли о нем не вспомнить в Послании к Ефесянам святой Игнатий, который сам к тому же почитался его учеником?

   Но если в Послании по какой-то причине нет имени великого Апостола и Богослова, как нет его и в Евангелии и посланиях самого Иоанна, зато оно, и особенно его вторая половина, проникнуто мыслью о нем, подобно как первая половина Послания написана с ясной мыслью об Апостоле Павле и его Послании к Ефесянам. И жизнь, и кончина апостола Иоанна Богослова окружены каким-то безмолвием и тайною. Почти не слышно, чтобы он проповедовал всенародно, основывал Церкви, обратил ко Христу какой-либо народ или даже город.

   Его попечению была вверена Божия Матерь, у него были близкие ученики; его созерцания и откровения запечатлены письменно, но при исключительной продолжительности его жизни (он пережил всех апостолов) сравнительно мало отголосков его устной проповеди, каких много от Апостолов Петра и Павла и даже от других выдающихся апостолов, живших много менее его. По Деяниям Апостольским, первоначально он неизменный спутник Апостола Петра, но всегда молчаливый. Можно думать, что и в Ефесе он жил преимущественно в молитвенном безмолвии, как и Матерь Божия, вверенная его заботам. Быть может, это несколько удивляло ефесян, привыкших к такому наставнику, как Апостол Павел, который "днем и ночью", "всенародно и по домам" руководил и наставлял каждого из них. Иной строй жизни, другой образ веры и любви великого созерцателя, возлюбленного ученика Христова не всем был понятен и доступен. Не называя апостола по имени, его ученик пишет ефесянам: "Лучше молчать и быть, нежели говорить и не быть". И как бы отвечая на мысль людей, которые сравнивали двух великих Апостолов, наставляющего Павла и почти безмолвствующего Иоанна, он разъясняет им, что совершенное учительство – в одном лишь Христе, у Которого полное совпадение слова и дела, все остальные только с разных сторон приближаются к этому совершенству. "Хорошее дело учить, – пишет святой Игнатий, – если тот, кто учит, и творит. Поэтому один только Учитель, Который сказал и исполнилось; и то, что совершил Он в безмолвии, достойно Отца. Кто приобрел слово Иисусово, тот истинно может слышать и Его безмолвие, чтобы быть совершенным, дабы и словом действовать, и в молчании открываться. Ничто не сокрыто от Господа, напротив, и тайны наши близки к Нему. Посему будем делать все так, как бы Он Сам был в нас, чтобы мы были Его храмами, а Он был в нас Богом нашим, – как Он и действительно есть, и некогда явится пред лицом нашим, потому мы справедливо и любим Его" (Еф. 15). Едва ли можно было глубже, короче и яснее объяснить смысл и направление безмолвной жизни того, кто, живя в Боге, "был храмом Его", "приобрел слово Иисусово", слышал Его "безмолвие" и "словом действовал", и "в молчании открывался". В Послании святого Игнатия нетрудно найти много и другого, что связано с мыслью о великом Апостоле, соответственно безмолвному и созерцательному облику его. Мысль о "безмолвии" здесь неоднократно повторяется, в безмолвии здесь совершаются великие тайны Божии. Не случайно вспоминает святой Игнатий о тайне Приснодевства Матери Божией, о рождении Ею Спасителя, о смерти Господа – трех достославных тайнах, совершившихся "в безмолвии Божием"; о том, "как Бог явился по-человечески для обновления вечной жизни". Не напрасно он обещает, если будет на то воля Христова, посвятить этому еще другое послание, обращенное к тем же Ефесянам. Ибо перед кем было и открывать эти учения, если не перед Ефесянами, среди которых жила некоторое время сама Пресвятая Дева, жил тот, которому вверено было Ее хранение, кто один с Нею был ближайший свидетель кончины Господней, кто созерцал, что "совершил Он в безмолвии", и кто яснее других в своем Евангелии проповедовал Бога, явившегося во плоти, для обновления вечной жизни. Как яснее и глубже помянуть Апостола и Богослова? Умолчание его имени, для нас, конечно, не вполне понятное, должно быть еще сопоставлено и с умолчанием имени святого Поликарпа в Послании к Смирнянам. Никто, однако, не делал из этого молчания выводов, что святой Поликарп не был в это время епископом Смирны, другом святого Игнатия, которому он особенно советовал следовать в жизни и в учении. Однако, обращаясь к его пастве с большим посланием, святой Игнатий ни разу не назвал своего друга по имени.

   Дальнейшая судьба Ефеса имела тот же отпечаток духовной крепости в исповедании истины.

   Среди тех бурь, которые поднимали, с одной стороны, еретики, пользуясь смертью Апостолов, с другой стороны – извне гонители-язычники, Ефесская Церковь неизменно оставалась столпом истины. В среднем поколении II в. Ефес воспитал такого мужественного и мудрого защитника истины, как святой Иустин – философ и мученик. Знакомясь с его сочинениями, мы в его изображении христиан в значительной мере найдем отголосок жизни того же Ефеса 3. Только опираясь на Ефесскую Церковь, святой Иустин мог так смело свидетельствовать в своей Апологии перед императорами-язычниками: "Мы прежде находили удовольствие в прелюбодеянии, ныне любим одно целомудрие; прежде пользовались хитростями магии, а ныне предали себя благому и нерожденному Богу. Прежде мы более всего заботились о снискании богатств и имения, ныне и то, что имеем, вносим в общество и делимся со всяким нуждающимся... Достаточные из нас помогают самым бедным, и мы всегда живем заодно друг с другом... Я могу показать многих из наших, которые из наглых и свирепых переменились, будучи побеждены или тем, что насмотрелись на строгость жизни своих соседей, или тем, что видели в спутниках чудное перенесение обид, или из опыта узнали нравы тех людей, с которыми соприкасались делами... Нужно ли мне говорить о безчисленном множестве тех, которые обратились от распутства и научились целомудрию? – И есть много мужчин и женщин, лет шестидесяти и семидесяти, которые с детства сделались Христовыми, живут в девстве, и я готов указать таких из всякого народа... В нашей воле отречься при допросах, только мы не хотим жить обманом. Мы желаем вечной и чистой жизни; мы стремимся к пребыванию с Богом... И мы, которые прежде один другого убивали, не только не враждуем с врагом, но, чтобы не солгать, не обмануть делающих допросы, с радостью исповедуем Христа и умираем" (гл. 14, 16, 15, 39).

   Говоря так, святой Иустин ссылался и опирался на опыт, на факты: самая жизнь Церкви давала ему на это право, и прежде всего Ефесской Церкви. Ее жизнь и ее христиан святой Иустин наблюдал перед своим обращением и в первый период своей христианской жизни. Известно, что лет через пятьдесят (около 185 г.) при проконсуле Арии Антонине все христиане асийские (Ефес был главный город Асийской провинции) явились на суд, когда их начали разыскивать, чтобы единодушно исповедовать Христа (Тертуллиан). Такова была высота и крепость духа Ефесской Церкви во II в.

   На Ефесскую Церковь ссылался уже в конце II в., как на столп Православия, святой Ириней: "Церковь Ефесская, основанная Павлом и имевшая среди себя Иоанна до самых времен Траяна, есть истинная свидетельница Апостольского предания" (Против ересей, III, 3). Эта верность Ефеса всему преданному Апостолами вызывала иногда даже некоторые ошибки и затруднения. Она воспитывала стойких борцов за истину, каковы были святой Иустин и другие мученики асийские, но в не вполне умелых руках епископа Поликрата из преданности истине Христовой и Апостольской она превратилась в преданность всякому обыкновению апостола Иоанна и других самовидцев Господа, которые закончили жизнь в Малой Азии. Эта преданность старине создала затруднения в конце II в. в вопросе о праздновании Пасхи. Но об этом нам придется подробнее говорить в другой связи.

   Кроме Ефесской Церкви святой Игнатий пишет послание четырем другим Малоазийским Церквам. Так, в противоположность Ефесской Церкви, которой он говорит о великих тайнах Божиих и обещает раскрыть их еще полнее, траллийцам, как младенцам вдуховной жизни, он не говорит о небесном, чтобы они, не будучи в состоянии вместить эти учения, не отяготились бы и не потерпели бы вреда, исказив глубокие небесные стороны учения христианского. Ибо еще послание к семи Церквам в Апокалипсисе показывает, что далеко не во всей Малой Азии христианство равно процветало: местами не только поослабла первоначальная ревность духовная, но кое-где почти целые Церкви умствовали и жили превратно, оставшись без руководства Апостолов-основателей. Так, в конце I в. зараза николаитского лжеучения сильно задела Пергамскую и Фиатирскую Церкви; несколько ослабла ревность христианская в Лаодикии и особенно в Сардах. Апостол Иоанн возвещает им необходимость немедленного и решительного покаяния. "Покайся, – пишет он, – по повелению Господа, Главы Церкви, – а если не так, скоро приду к тебе и сражусь с ними мечем уст Моих". "Знаю твои дела, ты носишь имя будто жив, но ты мертв, – пишет он в Сарды, – вспомни, что ты принял и слышал, и храни и покайся". "Знаю твои дела, – пишет он в Лаодикию, – ты ни холоден, ни горяч; о если бы ты был холоден или горяч! Но как ты тепл, а не горяч, ни холоден: то извергну тебя из уст Моих. Ибо ты говоришь: я богат, – разбогател и ни в чем не имею нужды; а не знаешь, что ты несчастен и жалок, и нищ, и слеп, и наг... Кого Я люблю, того и обличаю и наказываю, – добавляет Господь, смягчая любовью резкость обличения. – Итак, будь ревностен и покайся".

   В Фиатире не только рядовые члены Церкви, но и женщина, у которой были какие-то данные, чтобы называть себя и почитаться некоторыми пророчицей, учила ереси, вводила в заблуждение и находила учеников. Ей возвещается наказание, и великая скорбь ее ученикам, если они не покаются, и смерть детям ее. Склонность Фиатира к лжепророчесгву подтверждается другим, правда довольно поздним, известием Епифания (IV в.), что в середине II в. Фиатирская Церковь целиком была увлечена монтанизмом, которому были подвержены люди с ярко выраженным вкусом к экзальтации, искусственному экстазу и другим видам ложной духовности. Видимо, в Фиатире издавна была почва для лжепророчесгва. Но, по свидетельству Апокалипсиса, в тех же Церквах были великие и ревностные христиане – и сами обличительные послания писались, конечно, с надеждой вернуть к прежней жизни заблудших и ослабевших в вере.

   Пергамская Церковь в общем даже одобряется за свои подвиги и обличается не строго. "Имею немного против тебя", – говорит Господь по поводу увлечения некоторых пергамцев николаитством. Но к большинству пергамских христиан относятся слова: "Знаю твои дела и что ты живешь там, где престол сатаны (быть может, это указание на известный пергамский храм Зевса – Асклигия. – С.М.) и что содержишь Имя Мое и не отрекся от веры Моей, даже в те дни, в которые у вас, где живет сатана, умерщвлен верный свидетель Мой Антипа" (по преданию, епископ Церкви Пергамской). Незараженная николаитством часть Фиатирской Церкви показала даже больше ревности, чем в начале своего обращения: "Знаю и дела, и любовь, и служение, и веру, и терпение твое, и то, что последние дела твои больше первых", – говорит о них Господь через Апостола. Хуже обстояло дело в Сардах, но и там было "несколько человек, которые не осквернили одежд своих и будут ходить со Мной (с Господом. – С.М.) в белых одеждах, ибо они достойны". В дальнейшем Сарды не покинуты были милостью Божией. В середине II в. они имели прославленного пастыря – епископа Мелитона Сардикийского, выдающегося ученого и святого. В Малой Азии и за ее пределами его долго помнили, как пророка, "который все делал по внушению Святого Духа", – писал в конце II в. Поликарп, епископ Ефесский. Его сочинения, за исключением кусочка Апологии и предисловия к "Эклогам", не сохранились до нашего времени, но обычно приводят список заглавий этих сочинений, который сам по себе показывает разнообразие и богатство его учености. Им написаны: две книги "О Пасхе", "Об образе жизни", "О пророках", "О церкви", "Слово о воскресном дне", "О природе человека", "О создании", "О подчинении чувств вере", "О душе и теле", "Об уме", "О крещении", "Об истине", "О вере и рождении Христа", "Об откровении Иоанна", "О диаволе", "Ключ", "О телесности (воплощении) Бога", "О странниках" и другие.

   В этих сочинениях, по свидетельству читавших, он учит о Христе Спасителе как о Боге и вместе человеке (Евсевий, 5, 28). Его богословские воззрения были, по-видимому, ближе всего к святому Иринею, с которым его сравнивали. Не только Сарды, но и "теплохладная" Лаодикия вняла обличениям Господа: из ее среды вышел в середине II в. выдающийся христианский мученик – епископ Согарио, который почитался как один из великих духовных светил Малой Азии. В середине II в. и среди фиатирских христиан прославился, как мученик, диакон Папила, пострадавший вместе с епископом (Пергамским?) Карпом. Сохранился акт их допроса. С ними же пострадала мученица Агафоника, которая сама пошла на мучения, когда ей открылась в видении Слава Господня, ожидавшая мучеников, – она усмотрела в этом видении призыв Божий к мученичеству. Из Пергама же вышел в это время столп христиан Галлии Аттал, о котором речь будет впереди, также кончивший жизнь мученически в Лионе. Таким образом, не до конца угас светильник обличенных в Апокалипсисе Церквей.

   Помимо этих, названных в Апокалипсисе церквей, в Малой Азии выделялась еще Церковь в Иераполе: в течение всего этого периода она славилась своими выдающимися руководителями. Здесь жил и был похоронен святой Филипп – диакон и благовестник со своими дочерьми-пророчицами, среди которых в конце I в. наставлялся упомянутый выше Палий, автор пяти книг "Изъяснений Господних изречений". Он сам, видимо, сделался епископом Иерапольским. Вскоре после него Иераполь имел епископом другого знаменитого писателя II в. – Аполлинария (около 170 г.). К сожалению, от его многочисленных писаний, так же как от творений его современника Мелитона Сардикийского, сохранились лишь несколько заглавий: пять книг "Против эллинов", две книги "Об Истине", Апология, две книги "Против иудеев", сочинение "Против монтанизма". В Иераполе был, по-видимому, Собор под председательством Аполлинария против вновь возникшей ереси – Монтанизма. Писал святой Аполлинарий к вопросу о Пасхе. Он принимал деятельное участие в большинстве тех вопросов, которые волновали тогда христианский мир. Но, к сожалению, мы все это знаем лишь по одним заглавиям и кратким упоминаниям. Как отразилась на церковной жизни Иераполя деятельность его святых и ученых наставников, ничего сказать нельзя, в связи с утратой всей многочисленной литературы, возникшей в Иераполе. Христианская жизнь Церкви Филадельфии известна больше, хотя там не было такого расцвета литературы.

   "Ты не много имеешь силы", – писал туда по откровению апостол Иоанн Богослов в конце I в. Но зато в пределах своих сил Филадельфийская Церковь пребывала верной "слову терпения" Господня – истине христианской. Господь дает ей два обетования: сохранить ее в годину искушения и дать ей победу над местным еврейским обществом: "они придут и поклонятся пред ногами твоими и познают, что Я возлюбил тебя".

   Это последнее обещание вскоре исполнилось, так как в начале II в., когда пишет филадельфийцам свое Послание святой Игнатий Богоносец, среди них было много обращенных евреев. Святой Игнатий пишет, что, когда он находился среди филадельфийцев (его путь лежал мимо), некоторые христиане говорили ему: "Если не найду в древних писаниях (т.е. в законе Моисеевом и у пророков. – С.М.), то не верю написанному в Евангелии" (Филад. 7) Видимо, вновь обращенные евреи все еще с большим доверием относились к привычным им Ветхозаветным Писаниям, чем к Новозаветным. И святой Игнатий в своем Послании к филадельфийцам раскрывает неизмеримое превосходство Евангелия: "...возлюбленные, пророки только указывают на Христа, а Евангелие есть совершенное нетление" – сама действительность спасения. Сами патриархи ветхозаветные и пророки, равно как и Апостолы и Церковь, восходят к Богу Иисусом Христом: "Он есть дверь ко Отцу, которой входят Авраам, Исаак и Иаков, пророки, Апостолы и Церковь". Святой Игнатий указывает им, что не уничижает и Ветхий Завет: "Все вместе прекрасно, если веруете с любовию". В таких наставлениях нуждались, конечно, не язычники, а недавно обращенные евреи. Они, видимо, "пришли" и "поклонились" Филадельфийской Церкви, но не сразу приобрели нужную силу духа и ясность христианского сознания. В ответ на их сомнения святой Игнатий настаивает, что сами пророки "на Христа уповали и Его ожидали и спаслись верою в Него, посредством единения со Иисусом Христом" (Филад. 5). Напрасны попытки дополнять или улучшать христианство еврейством, ибо Ветхий Завет всецело ведет к Новому: "Не христианство уверовало в еврейство, а еврейство – в христианство", устраняя тем самым попытку как дополнять христианство, так и вносить разделения между христианством и ветхозаветным иудейством, которое во Христе получило свое подлинное осуществление и завершение.

   Так святой Игнатий, отнимая всякую почву для разделения в Церкви христиан-язычников с христианами из евреев, соединял их "в едином теле Церкви" Христовой (Смирн. 1). Святой Игнатий чувствовал свое особое призвание в том, чтобы устранять всякие поводы, нарушающие единство церковное. Особенно ясно он получил на это указание свыше от Духа Святого, будучи среди филадельфийцев: "Я делал свое дело, как человек, предназначенный к единению... Дух возвестил мне, говоря так: Дух гласит и поучает... без епископа ничего не делайте, блюдите плоть свою, как храм Божий, любите единение, бегайте разделений, будьте подражателями Иисусу Христу, как Он Отцу Своему" (Филад. 7). Несмотря на "любопрения" некоторых, святой Игнатий нашел в Филадельфийской Церкви "скорее очищение, чем разделение", нашел ее "помилованной и утвержденной в единомыслии Божием" с непоколебимым и кротким епископом во главе.

   После святого апостола Иоанна Богослова святой Игнатий был не единственный выдающийся наставник филадельфийцев. Среди них самих прославилась пророчица Аммия Филадельфийская. Она приобрела известность далеко за пределами Филадельфии. Писатели христианские II в. вспоминают ее наравне с ветхозаветными пророками: Агавом, Иудой и Силой, с дочерьми Филиппа диакона, о пророческих дарованиях которых говорит книга Деяний (срав. Евсевий, 5, 17). В середине II в. Филадельфийская Церковь имела случай очень твердо засвидетельствовать свою верность слову терпения Господня. Из среды Филадельфийцев около 160 г. вышли те одиннадцать (у Евсевия двенадцать) мучеников, которые пострадали в Смирне вместе со святым Поликарпом Смирнским, проявив такую твердость в разнообразных и утонченных мучениях, что для всех было ясно, говоря словами современного им описания, что "Христос Сам им сопутствовал" и дал им эту силу. Их тела были растерзаны так, что обнажились внутренности. Наконец, их отдали на растерзание зверям. Особенно прославился из их числа мужественный Германик, с помощью Божественной благодати победивший естественную боязнь телесной смерти. Своим словом он поддерживал мужество страдавших с ним; а когда проконсул, желая поколебать его, убеждал пожалеть о своей слишком ранней и цветущей молодости, он не задумался и смело пошел к зверю, раздразнил и ударил его, чтобы скорее избавиться от неправедной и беззаконной жизни среди язычников. Весь народ, видевший славную смерть его, поразился мужеству боголюбивого мученика (Евсевий, 4, 15). Так на всем протяжении этого периода расцвета Малоазийских Церквей Церковь Филадельфийская горела ровным светом благодатной жизни: являла дар пророчества, обращала к истине противников, прославилась мучениками.

   О Вифинской Церкви мы имеем некоторые сведения в упомянутом уже источнике – докладе-письме к императору Траяну правителя Вифинии и вместе известного ученого Плиния Младшего (племянника естествоиспытателя). Доклад этот, писанный в 111–114 гг., говорит нам многое. Просвещенный правитель был в затруднении от малоазийского христианства, как лет через десять после него проконсул Асии – Серенний Граниан (или Сильваний Граниан), который в свою очередь обращался по этому же поводу к преемнику Траяна – императору Адриану.

   В своей провинции Плиний нашел множество людей всякого возраста и общественного положения, которые приняли христианство. Он считал себя призванным задержать религиозные христианские верования. Императорским приказом были незадолго до этого запрещены всякие частные общества (гетерии), как нарушающие принципы римского государственного строя, на страже которых добросовестно и строго стоял император Траян. Христиане, однако, по необходимости принуждены были вести себя так (тайно собирались, совершали таинства, выбирали и посвящали духовенство и прочее), что упорно нарушали требования императора. Плинию, как юристу и государственному человеку, была непонятна и противна эта "упорная закоснелось в суеверии", как он выражается о христианах. "Я не сомневался, – пишет он императору, – что, каково бы ни было их исповедание, во всяком случае упорная и непреклонная закоснелость, их упорство и нераскаянность заслуживают казни".

   Плинию, как истому римлянину, казалось, что все, не исключая и веры, должно преклоняться перед требованиями государства. В этом он был единодушен со своим другом – императором Траяном, который, вручая ему государственный меч префекта претории, сказал: "Употребляй этот меч в мою защиту, если я буду царствовать хорошо, и – против меня, если я буду дурным государем". Таков был Траян, таковы были и близкие ему люди. Все в жизни – для блага государства. Ни для кого и ни для чего не было исключения. В христианах, которые имели свои особые ценности, он увидел независимых и непокорных римским законам людей. Но при множестве "зараженных", когда впала в "суеверие", по выражению Плиния, чуть ли не вся провинция, задача ученого правителя была, конечно, не всех казнить, а по возможности "исправить". Плиний надеялся на успех: уже некоторые, испуганные казнями, поколебались. "...Почти опустевшие храмы богов опять начинают наполняться, – с удовлетворением отмечает он, – священные церемонии, давно прекращенные, опять совершаются, и откармливаются жертвенные животные, для которых до сего времени весьма редко находился покупатель". Плиний надеется казнью упорных и снисхождением к отрекающимся от Христа исправить свою провинцию. Но его затрудняет юридический вопрос: можно ли, не нарушая закона, миловать христиан, отрекшихся от своей веры? Если христианство само по себе преступление, как, например, убийство, воровство, которое не милуется, то как миловать кающихся? Во всем письме чувствуется, что христиане попали в руки опытного юриста и вместе государственного человека. Он стремится быть на страже закона и вместе ищет государственной пользы. В отношении к христианству он считает нужным оказывать снисхождение, так как "много народа может исправиться, если оказывать снисхождение кающимся в заблуждении". Но, затрудняясь брать на себя решение этого юридического и вместе государственного вопроса в общей форме, Плиний представляет свои затруднения и соображения императору. Известно, что мудрый правитель ошибся.

   Хотя государство, и в частности Траян, приняло его точку зрения (Траян ответил письмом, которое в общем одобряло взгляд Плиния 4), в дальнейшем оно придерживалось общего правила: упорных и верных казнить, отрекающихся миловать. Но упорные и верные мученики в конце концов победили. Пусть многие отпали, остальные не только сами спаслись, но, вопреки Плинию, обратили ко Христу государство. Интересно отметить, что, как мы увидим дальше, именно вифинские мученики немало этому посодействовали (мученики никомидийские при Диоклетиане).

   Вернемся опять к разбираемому документу и приведем его почти целиком, ибо он уясняет жизнь и положение христианской Церкви в Малой Азии около начала II в.

   "Плиний – Траяну. Обычно мне, государь, обращаться к тебе во всех сомнительных случаях. Ибо кто лучше тебя может разрешить мое недоумение или вразумить мое неведение. Я никогда не бывал при процессах против христиан, поэтому и не знаю, что, в какой мере подлежит розыску (допросу) или наказанию. Я немало раздумывал (или затруднялся), нужно ли обращать внимание на различие по возрасту или совсем не следует различать несовершеннолетних от более взрослых; давать ли прощение за раскаяние, или тому, кто был христианином, отречение от христианства не приносит никакой пользы (то есть по закону его нельзя щадить. – С.М.); казнить ли их за самое имя, при отсутствии других преступлений, или – за преступления, стоящие в связи с именем". Здесь Плиний затронул основной государственный и юридический вопрос: подлежит ли казни христианин за самое свое исповедание себя христианином? Поставленный юридически точно и разрешенный Траяном в том смысле, что исповедание христианства подлежит казни само по себе, он надолго определил судьбу христианства. В дальнейшем, когда кто-либо перед судом говорил: "Я – христианин", тем самым подлежал казни. Плиний продолжает так: "Между тем, доныне относительно обвиняемых в христианстве я поступал следующим образом: я спрашивал их, христиане ли они; признающихся в христианстве я спрашивал в другой и в третий раз, угрожая казнью; упорных приказывал вести (на казнь). Я не сомневался, что, каково бы ни было их исповедание (то, в чем они признавались), во всяком случае упорная и непреклонная закоснелость, конечно, заслуживает казни. Были иные подобные же безумцы, но которых, как римских граждан, я назначил к отсылке в столицу (римских граждан по закону судил сам император или кто-либо его заменяющий. – С.М.).

   Но раз затронутое дело, как обыкновенно при расследовании преступлений, усложнилось новыми обстоятельствами – представлен был безымянный донос, содержащий имена многих таких лиц, которые заявили, что они не христиане и не были христианами.

   Траян в ответе своем не одобрил, что Плиний принял во внимание безымянный донос: "Безымянные доносы не должны быть принимаемы во внимание ни в каком судебном деле; это было бы очень скверным примером и не в духе нашего времени". Траян и другие выдающиеся императоры были решительными противниками таких доносов, от которых очень страдало население при императорах, подобных Домициану. Христиане еще в III в. ссылались на это правило, отказываясь выдавать своих единоверных (например, святой Киприан при допросе). "Я рассудил, – продолжает Плиний, – что их следует отпустить после того, как в моем присутствии они произнесли воззвание богам и воздали поклонение (совершали возлияния и курения) твоему изображению, которое я велел на сей случай принести вместе с изваяниями богов, и, кроме того, хулили Христа. Действительных христиан, говорят, нельзя принудить ни к тому, ни к другому, ни к третьему. Другие из лиц, поименованные в доносе, признали себя христианами, но тотчас отреклись, заявив, что они были христианами, но отстали (от христианства), иные за три года, иные за большее число лет, а иные даже лет за двадцать. Все они почтили твое изображение и изваяние богов и хулили Христа. Они утверждали, что все их преступное заблуждение состояло в том, что они имеют обыкновение сходиться в известный день перед рассветом и петь попеременно друг с другом (вероятно, антифонно, как в это же время ввел этот обычай в Антиохии, по преданию, святой Игнатий Богоносец. – С.М.) песнь Христу, как Богу, а также обязывались таинством не на какое-нибудь преступление, но – не красть, не грабить, не прелюбодействовать, честно держать слово свое и возвращать вверенные залоги (речь, видимо, идет об обетах таинства крещения, которое Апостол Петр так и называет: "обещание Богу доброй совести", а что таинство это совершалось в связи с утреней – мы увидим далее по рассказу святого Иустина Философа. – С.М.); что, совершив это, они обыкновенно расходились, а потом снова собирались для принятия пищи, впрочем, обыкновенной и невинной 5. Но это (ходить на христианские собрания) они (допрошенные Плинием и отрекавшиеся) перестали делать после того, как я, по твоему велению, запретил гетерии.

   Тем не менее, я счел необходимым двух служанок... подвергнуть пытке, чтобы узнать, что здесь справедливо. Но я ничего другого не нашел здесь, кроме суеверия глубокого и безмерного. Поэтому, отложив дальнейшее разбирательство, обращаюсь к тебе за советом. Дело показалось мне достойным внимания, особенно по причине количества заблуждающихся. Многие люди всякого возраста, всякого состояния и обоего пола заблуждаются и стоят на дороге к заблуждению. Не только в города, но и в села и в деревни проникла зараза этого заблуждения. Но, кажется, можно задержать и поправить беду". Далее следует то, что мы привели выше: что дело может исправиться и уже исправляется милостью к отрекающимся – храмы начинают посещать и прочее.

   В этом "безстрастном" и равнодушном наблюдении возникающего христианства много любопытного. В дополнение к христианским источникам этот доклад свидетельствует прежде всего о необыкновенном успехе христианской проповеди в Малой Азии в конце I и начале II в. Люди всякого возраста и всякого состояния охвачены христианством. Видим и ближайшие, осязательные плоды этого успеха: отказ от воровства, прелюбодеяния, обмана и другое. Из слов Плиния можно даже кое-что извлечь для хронологии христианства – видно, что особенно сильная вспышка его была в Малой Азии за несколько десятков лет до него. Плиний застает уже некоторое охлаждение ревности христианской. Начало охлаждения, со слов допрошенных, следует относить к 90-м годам (письмо Плиния относится к 112 г.).

   К 90-м годам (к годам преследования Домициана) относятся и обличения Апокалипсиса, что некоторые христиане Малой Азии оставили "первую любовь" свою и ревность. Следовательно, первоначальная и самая сильная волна подъема христианства в Малой Азии должна быть отнесена лет на двадцать или тридцать до 90-х годов, то есть она соответствует времени проповеди Апостолов Петра и Павла и их ближайших сотрудников.

   Обратим внимание и на то, сколько в Вифинии оказалось слабых, отрекающихся христиан. И это в начале II в., через несколько десятилетий после Спасителя, чуть ли не при жизни некоторых Апостолов. Одни сами охладели, другие отстали от христианства, как только это стало несколько опасно (после указа о гетериях), третьи испугались угрозы казни. Но эта слабость одних не помешала, как видно из того же письма, твердости других, вышедших победителями в мученическом подвиге. Таких встретил Плиний немало, ибо уже после предпринятых им казней, угроз и отсылки в Рим он в затруднении от множества "заблуждающихся". Для Плиния, пресыщенного всякою "мудростью", это было только непонятное упорство в суеверии. Более же чуткие к истине и не менее образованные люди внимательнее отнеслись к этим "безумцам". Таков был, например, Иустин Философ, который наблюдал малоазийских мучеников, когда "еще услаждался учениями Платона... видя, как они безстрашно встречают смерть и все, что почитается страшным", переменил свои мысли, отстал от Платона и сделался одним из пламенных и просвещенных защитников христианства. Постепенно именно это "упорство", то есть радостная твердость избранных мучеников, оказалось тем "царственным красноречием", которое убедило вселенную и укрепило Церковь.

   Гонения времен Траяна и его ближайших преемников, видимо, очистили и укрепили Малоазийские Церкви. Тертуллиан рассказывает, что, когда Арий Антонин, проконсул Асийский (184–185 гг.), "производил настойчивые розыски, все местные христиане явились перед его трибуналом; тогда он, приказав арестовать немногих, сказал остальным: "Безумцы, если вы хотите умереть, то сами можете воспользоваться для этого веревками и виселицами". Другое подобное проявление безстрашия христиан наблюдал святой Иустин в Ефесе. Оно его навело, по его собственному рассказу, на такие размышления: "Какой распутный и невоздержанный, почитающий за удовольствие есть плоть человеческую, может охотно принять смерть, чтобы лишиться своих удовольствий? Не будет ли, напротив, он стараться продолжить свою жизнь и скрываться от властей, а не объявлять о себе для осуждения на смерть?" Так отпали его сомнения, вызванные клеветой, и он сделался христианином.

   Хотя Вифинские христиане при Плинии не были все столь единодушны и мужественны в исповедании веры, как после них асийские и ефесские, все же ему не удалось "исправить" Вифинию и Понт, составлявшие одну провинцию. Об этом единодушно говорят христианские и языческие источники. "Понт полон христианами", – пишет в середине II в. сатирик Лукиан, враг христианский (Лжепророки, 25, 38). Здесь впервые проявился, был обличен и отлучен своим отцом-епископом известный еретик Маркион и, не пользуясь успехом, уехал в Рим (около 140 г.). Вифинские христиане принимают горячее участие в вопросе о монтанизме. Их ревность против еретиков и отступников от веры, пишет Дионисий Коринфский, научает принимать всех, приносящих покаяние. Церквей в Вифинии и Понте было немало, так как при спорах о времени празднования Пасхи речь идет о "понтийских епископах", среди которых первенствует епископ Амастрийский Пальма. Видимо, во многих городах Вифинии и Понта были свои епископы. Это характерно для Малой Азии. В то время как на Западе об италийских, африканских епископах (помимо Рима и Карфагена) мы слышим не ранее III в. или самого конца II в., все области Малой Азии во II в. были насыщены христианством: мучениками, наставниками, писателями и народом христианским. Святой мученик Палила (в середине II в.) говорил на допросе: "В каждой области, в каждом городе у меня есть дети в Боге". По разному поводу мы узнаем об епископах христианских в Магнезии, Троаде и Анкире Галатийской, в Комнах (в Памфилии) и особенно о великом "множестве" их в Азии. Ученые думают, что к концу II в. в некоторых частях Малой Азии почти половина населения были христианами. Но особенно выделяется Асийская область со своими городами Ефесом и Смирной.

   О Смирнской Церкви мы скажем, знакомясь с жизнью и мученической кончиной ее прославленного главы – святого Поликарпа Смирнского.

    

   Богослужение и таинства. Исследование Плиния, особенно сопоставленное с другими христианскими источниками приблизительно того же времени (с писаниями святого Иустина Философа, святого Игнатия Богоносца, Дидахи и др.), в какой-то мере освещает и собственную их жизнь.

   Средоточием христианской жизни является богослужение, молитвы, таинства. Богослужебные собрания устраиваются в "положенный день". Этим днем был, как видно по Дидахи и святому Иустину, "день Господень" – воскресенье, по римской терминологии – день солнца. "В день же солнца мы все вообще делаем собрания, – говорит святой Иустин – в день солнца бывает у нас собрание в одно место всех живущих по городам и по селам". Видимо, частные богослужебные собрания бывали и чаще, едва не каждый день, ибо святой Игнатий, например, советует: "собирайтесь чаще". Все, особенно живущие по окрестным городам и селам, конечно, не могли собираться особенно часто, для этих общецерковных собраний и был "положенный день" в неделе. Святой Иустин поясняет, почему это был день солнца – первый день недели: "Это есть первый день, в который Бог, изменивши мрак и вещество, сотворил мир, и Иисус Христос, Спаситель наш, в тот же день воскрес". По Плинию, христиане собирались сперва перед рассветом и попеременно "воспевали песнь Христу, как Богу". Это – первое в истории указание на утреннее, предрассветное богослужение у христиан (его не было в еврейском богослужении). Вторично христиане собирались для "общей трапезы" – днем, видимо, к вечеру (утром и вообще днем до вечера не принято было трапезовать, кроме слабых и малых). Вечером христиане собирались и при Апостолах; собрания затягивались и на ночь, которая иногда проходила в молитве и совершении Евхаристии. Слова Плиния, что, "собираясь утром, христиане воспевали песнь Христу, как Богу", указывают на то, что в I и II вв. помимо псалмов и песней ветхозаветных составлялись гимны и песни, воспевающие Христа Спасителя. Об этом говорится и в христианских источниках начала III в. – Евсевий приводит отрывок из так называемого Малого Лабиринта святого Ипполита, где говорится: "Сколько в древности написано верующими братьями псалмов и песнопений, которые Христа нарицают Словом Божиим и прославляют Его Божество" (Евсевий, 5, 8). Во время утрени совершалось и крещение, во всяком случае та его часть, где отрекались от греховной жизни и приносили обеты крещения. Христиане, по словам Плиния, имели обыкновение обязывать себя клятвою или таинством – не красть, не грабить и тому подобное.

   Ученых почему-то смущало выражение Плиния – Sacramento se obsringere, так как в переводе это значит "принести клятву", а христианам запрещалось клясться. Но сам Апостол Петр, наставляя Вифинских христиан, в своем послании к ним назвал крещение "обещанием Богу доброй совести", ибо отречение от греховной жизни и обещание себя отдать на служение Богу и Его заповедям составляли существенную часть крещения, которую, как наиболее понятную, Вифинские христиане, вероятно, и сообщили Плинию. Следует обратить внимание, что и у Тертуллиана это выражение иногда употребляется применительно к обетам крещения. Плиния прежде всего интересовало, к чему обязывались христиане, вступая в свое "тайное общество" (гетерию), каковым была для него Церковь. Вифинские христиане и сообщили ему об обещаниях (sacramento se obsringere) в крещении, которое было принятием в христианское общество, и что совершалось оно за утреней 6.

   Об этом говорит и святой Иустин: кто "обещается... жить сообразно с учением", тех... "учат, чтобы они с молитвою и постом просили у Бога отпущение прежних грехов, и мы молимся и постимся с ними" (1 Апология, 61).

   У святого Иустина не говорится, в какое время молятся и приносят обещания, но всего естественнее, что за утренним богослужением, ибо за вечерним совершали Евхаристию, к которой не допускались некрещенные. Тем более что свой рассказ святой Иустин продолжает так: "...потом мы приводим их (т.е. обещавших жить сообразно с заповедями, – С.М.) туда, где есть вода... После того, как омоется таким образом уверовавший и давший свое согласие, мы ведем его к так называемым братьям в общее собрание", где совершается Евхаристия и крещенный приобщается. Порядок, описанный святым Иустином, вполне совпадает с рассказом Плиния, с той разницей, что святой Иустин, сам участник таинств, подробнее рассказывает их содержание. Помимо обетов он говорит о посте и молитвах как подготовляемых к крещению, так и других христиан.

   Это подтверждает и Дидахи: "Перед крещением пусть постятся крещающий и крещаемый и, если могут, некоторые другие" (7, 4).

   Святой Иустин пишет: "...приводим их туда, где есть вода" – указание на то, что христиане первых веков предпочитали креститься в текучей – "живой", как ее называли, воде, по примеру Христа Спасителя. Об этом говорится и в Дидахи, но не запрещалось крещение и во всякой иной: "Крестить в живой воде, если же нет живой, окрестите и в иной; а если не можете в холодной, (окрестите) в теплой. Если же нет ни той, ни другой, то возлей воду на голову трижды, во имя Отца и Сына и Святаго Духа" (7, 1–3). То же находим и у Святого Иустина: "...возрождаются крещаемые... т.е. омываются тогда водою во имя Бога Отца и Владыки всего и Спасителя нашего Иисуса Христа и Духа Святаго". Далее святой Иустин, дав пояснение такого очищения и возрождения через омовение, на основании слов Спасителя, пророка Исаии и Апостолов, продолжает так: "Чтобы не остаться нам чадами необходимости и неведения (каковыми мы сделались через естественное рождение), но чтобы стать чадами свободы и знания и чтобы получить нам отпущение прежних грехов, – в воде именуется на хотящих возродиться и раскаявшихся во грехах имя Отца всего и Владыки Бога. Это одно имя произносит тот, кто ведет приемлющего омовение к купели, потому что никто не может сказать имя неизреченного Бога (по существу); если же кто осмелился бы сказать, что оно есть, тот показал бы ужасное безумие... И при имени Иисуса Христа, распятого при Понтии Пилате, омывается просвещенный и при имени Духа Святого, который через пророков предвозвестил относящееся к Иисусу. А омовение это называется "просвещением", потому что просвещаются умом те, которые познают это" (1 Апология, 61).

   Дав такое описание таинства крещения, святой Иустин описывает христианские богослужебные собрания, куда допускаются христиане после таинства крещения: "После того, как омоется таким образом уверовавший и давший свое согласие, мы ведем его к так называемым братьям в общее собрание (христиан) для того, чтобы со всем усердием совершить общие молитвы, как о себе, так и о вновь просвещенном и о всех других повсюду находящихся, дабы удостоиться нам, познавши истину, явиться и по делам добрыми гражданами и исполнителями заповедей для получения спасения".

   Затем святой Иустин описывает порядок Литургии, который ему знаком был по Ефесу и по Риму – в первом он обратился к христианству, во втором доживал свою жизнь: "...читаются, сколько позволяет время, сказания Апостолов (т.е. Евангелие и Апостольские послания. – С.М.) или писания пророков. Потом, когда чтец перестанет, предстоятель посредством слова делает наставление и увещание подражать тем прекрасным вещам (тому, о чем прочитано в Священном Писании. – С.М.). Затем, все вообще встаем и воссылаем молитвы... Совершаются молитвы о новокрещенном, о всех присутствующих, чтобы они являлись и по делам исполнителями заповедей... молятся и об отсутствующих".

   В другом месте своей Апологии святой Иустин говорит еще, что "мы научены в чувстве благодарности возносить (Богу) посредством слова и торжественных действий служения и песни за то, что мы сотворены, за все средства к благосостоянию нашему, за различные роды произведений, за перемены времени; и воссылать прошения о том, чтобы нам воскреснуть для нетления".

   Это приблизительно соответствует содержанию тех молитв, которые теперь тайно возносит перед Евхаристией священнослужитель. Из посланий святого Игнатия и других памятников II в. известно, что молились еще об обращении еретиков, о царе и властях (об этом есть у святого Иустина). Молились о больных, святой Ириней рассказывает о случаях, "когда вся местная Церковь молилась с великим пощением и молением, и возвращался дух умершего, и человек был даруем молитвами святых".

   "По окончании молитв, – говорит святой Иустин, – мы приветствуем друг друга лобзанием. Потом к предстоятелю братий приносится хлеб и чаша воды и вина". Добавим из Дидахи, где предписывается "благодарить (т.е. совершать Евхаристию. – С.М.), исповедавши прежде грехи ваши, дабы чиста была ваша жертва" (14, 1). "В церкви исповедуй преступления свои и не приступай к молитве своей в лукавой совести", – поясняется в другом месте Дидахи. В каком месте службы совершалась исповедь, Дидахи не указывает; быть может, до молитв, так как нельзя не только к Евхаристии, но и к молитвам приступать, не исповедав грехи.

   В Дидахи даны образцы евхаристических молитв, к которым, впрочем, прибавлено: "Пророкам (т.е. Богом вдохновенным людям. – С.М.) предоставляйте совершать Евхаристию – по изволению".

   Придерживаясь этого правила, Церковь допускала и позднее разнообразие образцов литургических молитв, разных по форме, но одинаковых по основному содержанию. Таковы на Востоке были литургии апостола Иакова, святого Василия Великого и святого Иоанна Златоуста; на Западе – литургии Римская, Мозарабская, Медиоланская и др. Видимо, во II в., когда было много признанных Церковью Богом вдохновенных пророков, было еще большее разнообразие литургических, евхаристийных молитв, хотя тогда же для священнослужителей, не имевших подлинного пророческого вдохновения, даны были определенные образцы, примеры которых мы видим в Дидахи. Вот один из них: "Благодарим Тебя, Отче Святый, за Имя Твое святое, которое Ты вселил в сердцах наших, и за ведение, и веру, и безсмертие, которые Ты открыл нам через Иисуса Отрока Твоего, Тебе слава во веки".

   "После того, как он (предстоятель) совершит молитвы н благодарение (Евхаристию), весь присутствующий народ отвечает: Аминь... После благодарения предстоятеля и возглашения всего народа диаконы дают каждому из присутствующих приобщаться хлеба, над которым совершено благодарение, и вина и относят к тем, которые отсутствуют".

   Заканчивается воскресное богослужебное собрание, по рассказу святого Иустина, сбором в пользу нуждающихся. Подобный еженедельный сбор установлен в Коринфе еще Апостолом Павлом. Сбор и общее попечение о находящихся в нужде поручались, по словам святого Иустина, предстоятелю, т.е. епископу.

   Об Евхаристии святой Иустин поясняет: "Пища эта у нас называется Евхаристиею, и никому другому не позволяется участвовать в ней, как только тому, кто верует в истину нашего (исповедания) и омылся омовением во оставление грехов и в возрождение, и живет так, как преподал Христос. Ибо мы принимаем это не так, как обыкновенный хлеб или обыкновенное питие: но, как Христос, Спаситель наш, Словом Божиим воплотился и имел плоть и кровь для спасения нашего, таким же образом пища эта, над которой совершено благодарение через молитву словом его и от которой через уподобление получает питание наша кровь и плоть, есть, – как мы научены, – плоть и кровь Того воплотившегося Иисуса".

   Рассказ святого Иустина воспроизводит порядок Литургии в двух главнейших центрах христианской жизни II в. – в Ефесе и Риме. Видимо, они мало чем разнились (у святого Иустина нет никаких на это указаний), и Поликарп, епископ Асийский, совершивший Евхаристию в Риме (около 160 г.), ни в чем существенно не отступал от своего чина Литургии, служа ее по римскому обычаю.

    

   Примечания

   * Продолжение. Начало см.: "Даниловский благовестник", 1991 г., № 1; 1992 г., № 1; № 2–3, ч. I.

   1. Он написал защитительное слово-апологию императору Адриану (117–138 гг.)

   2. Основателем этой ереси многие писатели II в. считали одного из семи диаконов Иерусалимских – Николая Антиохийца. Есть данные, что это ошибка (см. у Климента Александрийского), но, быть может, эти еретики прикрывались чтимым именем, что нередко случалось.

   3. Святой Иустин жил, правда, и в Риме, но в первой Апологии, которая написана около 150 г., вероятно, описана преимущественно Ефесская, а не Римская Церковь. Святой Иустин говорит, что в день солнца (воскресенье) "бывает у нас собрание в одно место всех живущих по городам и селам". Вряд ли римские христиане, хотя бы середины II в., умещались все в одном месте. Если в середине III в. в Риме пресвитеров было сорок, а христиан насчитывалось 30–50 тысяч, то во II столетии их было, вероятно, несколько тысяч. Притом на допросе в Риме святой Иустин на вопрос префекта Рустика, где собираются христиане, ответил: Разве ты думаешь, что мы все собираемся в одно место? Это дело несбыточное".

   4. Траян только добавил правило, что христиан разыскивать не надо, а если кто донесет суду и докажет, что такой-то – христианин, то его казнить, если не отречется.

   5. Видимо, допрашиваемые отвергали ходившую тогда клевету на преступный характер христианских собраний и таинств – и о ней слышал лет через 15–20 и святой Иустин перед своим обращением в Ефесе, но, видя, как христиане безстрашно встречают смерть и мучения, почел невозможным, чтобы они были преданы пороку и распутству.

   6. В Никомидии (столице Вифинии) люди присоединялись к христианству едва ли не каждое воскресенье.

    

   



     

   


     Епископ ВЕНИАМИН (МИЛОВ)
ЖИЗНЬ И УЧЕНИЕ ПРЕПОДОБНОГО ГРИГОРИЯ СИНАИТА

    


    Епископ Вениамин (в миру Виктор Дмитриевич Милов) родился в Оренбурге в 1887 году. Окончил Вятскую Духовную Семинарию, учился в Казанской Духовной Академии.

    В 1920 году юноша приехал в Москву, в Данилов монастырь, где на праздник Благовещения Пресвятой Богородицы был пострижен в монашество с именем Вениамин. На второй день Пасхи посвящен в сан иеродиакона, а в день памяти преподобного Сергия Радонежского – 8 октября – епископ Петр (Полянский) возвел иеродиакона Вениамина в сан иеромонаха. Набедренник надел на него святейший Патриарх Тихон, наперсный крест – архиепископ Верейский Иларион (Троицкий). В сан архимандрита возведен епископом Гурием (Степановым) во время Великой Субботы, в Покровском монастыре. В это же время он завершил свое образование в Московской Духовной Академии. Тогда же, в 1920 году, архимандрит Вениамин был поставлен наместником Покровского монастыря.

    Почти десять лет будущий Владыка провел в Покровской обители. Летом 1922 года, после ареста патриарха Тихона, "прогрессивным духовенством" провозглашались новые правила церковной жизни, предлагалась реформа календарного стиля. Покровскому монастырю удалось избежать нововведений, впоследствии отмененных.

    Аскет, очень требовательный к себе, архимандрит Вениамин был строг и по отношению к монашествующим во всем, что касалось их облика и поведения, особенно во время богослужения.

    Тяжелее всего было осознать, что Покровский монастырь приближается к своему концу. "Сначала была отнята колокольня и снесена, церкви отделились забором от жилых зданий; потом закрыли Покровский собор, снесли часовни кладбища, могильные памятники были закопаны в землю. При расчистке территории кладбища под парк закрылась входная в монастырь калитка. Последним ликвидировали Воскресенский храм монастыря. Как болезненно встречало сердце всякую утрату владений обители! Какие тревога и мука сжимали душу при каждой неудачной попытке отстоять здание монастыря," – напишет архимандрит Вениамин в дневнике в 1928 году.

    В последние годы существования обители, когда усилились нападки на духовенство, что проявлялось даже в оскорбительном отношении к священникам, архимандрит Вениамин преимущественно находился дома. "Но незыблемым правилом моим, – пишет он в "Дневнике инока", – был еженедельный выход в Данилов монастырь на исповедь к духовнику". 24 ноября он был выслан на Соловки.

    Освобождение пришло в 1932 году, но "лагерем мой крест не кончился, а начался", – вспоминал Владыка. Петрозаводск, Калуга, Тверь, Владимир, Кимры, Москва – места, где он пытался устроиться на службу.

    В 1946 году о. Вениамин был зачислен в братство Троице-Сергиевой Лавры и назначен ректором Московской Духовной Академии, где возглавил кафедры патрологии и пастырского богословия. В 1948 году, защитив магистерскую диссертацию на тему "Божественная любовь по учению Библии и Православной Церкви", он становится профессором и инспектором Московских Духовных Семинарии и Академии.

    В начале 1949 года о. Вениамин был снова арестован и выслан в Казахстан. После освобождения в 1954 году он был направлен на приход – настоятелем Ильинского храма в городе Серпухове Московской области.

    В 1955 году архимандрит Вениамин был хиротонисан во епископа и назначен на Саратовскую кафедру. Всего лишь полгода был преосвященный Вениамин на Саратовской кафедре, но успел сделать много. Он служил не только в праздничные дни, но и среди недели, и храмы были всегда переполнены.

    Второго августа того же года, в день памяти пророка Ильи, перед литургией скоропостижно скончался этот ревностный служитель Божий, смиренный монах, видный богослов и пламенный проповедник. Он похоронен на городском кладбище в Саратове.

    Преосвященным Вениамином были написаны следующие работы: "Опыт приспособления "догматики" митрополита Московского Макария (Булгакова) к потребностям современной Духовной школы"; "Грехопадение человеческой природы во Адаме и восстание во Христе (по учению преподобного Макария Великого, египетского подвижника IV века)"; "Чтения по литургическому богословию"; Собрание лекций по Пастырскому богословию и аскетике; "Троицкие цветки с луга духовного. (Из воспоминаний архимандрита Кронида (Любимова), бывшего наместника Троице-Сергиевой Лавры)".

    "Чтения по литургическому богословию" вышли в 1977 году в Брюсселе, в издательстве "Жизнь с Богом". В "Троицком слове" (№№ 7 и 8 за 1991 год) опубликован "Дневник инока" – воспоминания епископа Вениамина, записанные в 1928 году.

    Кандидатская диссертация владыки Вениамина "Жизнь и учение преподобного Григория Синаита" и его перевод с греческого труда преподобного Григория "Весьма полезные главы, расположенные акростихами" публикуются впервые.

     

    Источники, откуда можно почерпать биографические данные о личности преподобного Григория, довольно скудны. Они не сообщают даже точных дат его рождения и смерти и приводят мало оригинальных черт его жизненастроения. Однако тот ограниченный материал, какой сохранился для характеристики Преподобного, имеет неоспоримую научную ценность. На русском языке существуют точные переводы с греческого языка двух редакций жития Григория Синаита. Первый русский перевод жития помещен в "Афонском Патерике", изданном в 1897 году русским Пантелеимоновым монастырем на Афоне. Греческий текст этой житийной редакции, опубликован Никодимом Агиоритом в его книге, отличается значительным историко-литературным недостатком. В содержании его несколько затушевана индивидуальность Преподобного, хотя, с другой стороны, здесь нет наслоения фигуральных выражений, которыми изобилует первоначальная и древнейшая редакция жития преподобного Григория. Вторая редакция составлена святым Константинопольским патриархом Каллистом между 1350 и 1354 годами. Каллист описал жизнь Григория Синаита отчасти по собственным воспоминаниям о нем, отчасти на основании собранных им рассказов от лиц, непосредственно знавших Преподобного. О подвигах Григория на острове Кипре Каллист получил сведения, между прочим, от некоего кипрянина Льва. Жизнь Преподобного на Синае описал Каллисту любимый ученик Григория Синаита инок Герасим 1. Точность в богословско-историческом и топографическом отношениях, обстоятельное упоминание некоторых мелких подробностей жизни Преподобного, искренняя речь самого очевидца событий и удачная концепция биографического материала – все это придает биографическому труду патриарха Каллиста авторитетную достоверность подлинника и научное значение свидетельства седой древности. Правда, Каллист выражается обычным в его время витиеватым языком, блещущим пышными риторическими сопоставлениями, но этот язык, богатый в лексическом отношении, не заслоняет правдивости рассказа. Русский перевод жития преподобного Григория, составленного святым Каллистом, принадлежит трудам исследователя Византийского монашества Соколова и сделан с греческого списка XVI века. Этот список опубликовал в своем издании профессор И. В. Помяловский 2.

    Греческий текст жития в русской передаче его Соколовым пополнен в 15-й и 19-й главах выдержками из южнославянского перевода XVI века 3.

    Рассматриваемая нами житийная редакция святого Каллиста родиной преподобного Григория указывает село Кукулы, раскинувшееся близ малоазийского города Клазомен 4. Под Кукулы, быть может, разумеется нынешнее село Вурла, находящееся к юго-западу от местечка Калисман. Год рождения Преподобного определенно не известен. Если его кончина последовала в 1346 г. 5, а в молодости своей он был пленен османскими турками, напавшими на Византию в 1290 г., то годом рождения его можно приблизительно считать 1268-й или 1269-й.

    Родители Григория Синаита были типичные богатые и благочестивые византийцы 6.

    Кроме Григория они имели еще несколько сыновей и своим детям дали солидное по тому времени образование, которое носило тогда преимущественно религиозный характер. Этим отчасти объясняется великолепное знание Григорием Синаитом Священного Писания и святоотеческих творений, что ярко отобразили его письменные труды.

    Других исторических подробностей о детстве преподобного Григория не сохранилось. Древнее жизнеописание его вслед за тем переходит к описанию его юношеской жизни, именно с момента пленения жителей Кукулы османскими турками.

    По житийному сказанию, около 1290 года, в правление Византией Андроника II Палеолога 7, Григорий Синаит неожиданно был пленен Османскими турками.

    Они напали на село Кукулы и вместе с сельчанами захватили в плен здорового двадцатилетнего Григория – будущего безмолвника. Пленники были уведены в турецкий военный лагерь, раскинувшийся во Фракисийской провинции, невдалеке от города Лаодикии. Иго плена недолго тяготило преподобного Григория. Так как турки не стесняли пленных греков в отправлении ими своих религиозных потребностей, то последние получили однажды разрешение посетить Лаодикийский храм, отстоящий от турецкого стана в незначительном расстоянии. Когда пришедшая в Лаодикийский храм толпа греков, не чуждая музыкальности, приняла участие в богослужебном пении, то искусным исполнением церковных песнопений умилила находившихся в церкви лаодикийцев. Можно предполагать, что в числе опытных певцов был и преподобный Григорий со своими родными братьями. Растроганные пением греков-пленников, лаодикийцы собрали нужное количество золота и после переговоров с влиятельными турками купили им свободу 8.

    Освободившись от турецкой неволи, Григорий Синаит удалился на остров Кипр для безраздельного посвящения себя суровому подвижничеству. Кристальная чистота души его, гармонировавшая с наружной красотой, скоро привлекла к нему сердечную любовь и благоговейное почитание жителей Кипра, почувствовавших в Преподобном личность духовно незаурядную.

    Вслед за поселением Преподобного на территории Кипра простодушные кипряне скоро почувствовали, как ради него над островом распростерлась особая любвеобильная попечительность Божественного Промысла.

    По воле Божией святой Григорий встретился на Кипре с одним пустынножителем и принял от него облечение в рясофор. Отшельник этот изложил Преподобному и первые основополагающие правила деятельной иноческой жизни. Но Григорий не удовлетворился жизнью на Кипре. Он жаждал более суровых подвигов. И через некоторое время удалился на Синайскую гору. Здесь, в монастыре, воздвигнутом на покатой отлогости горы Византийским императором Юстинианом в 527 г., он был пострижен в малую схиму, или мантию, и за свои подвиги на Синае получил название Синаита.

    Более трех лет Преподобный исполнял в Синайском монастыре послушание повара и хлебопека. В данный период времени он неутомимо трудился и над усовершенствованием своей души, так что вся дальнейшая жизнь его, полная суровых и жестоких самоограничений, определилась, в смысле характера внешних подвигов, именно на Синае.

    Синайская подготовка святого Григория к последующей созерцательной жизни состояла в строгом посте, неутомимом ночном бодрствовании и молитве почти неусыпной. Его ежедневную пищу составляло весьма малое количество хлеба и воды. Постничество, всенощная молитва и псалмопение показывали в нем как бы "безплотного ангела, носящего невещественное начало в материальном теле" 9.

    Распорядок его иноческих подвигов в течение каждого дня был таков: утром при первом ударе в било он всегда первый стоял пред дверями отпираемого храма и последним выходил из него по окончании утренних молитв. Самоотверженным исполнением монастырских послушаний и устава иноческого благоповедения Преподобный быстро достиг всецелого отречения от личной воли. Его смирение было столь глубоко, что, по словам своего биографа святейшего патриарха Каллиста, он на послушании был подобен священнодействующему у престола и жертвенника Божия. В промежутках между работой на кухне и в пекарне Преподобный усердно читал Священное Писание, отдавался богомыслию или переписывал священные книги, как искусный в каллиграфии.

    Занятие Григория Синаита перепиской сочинений душеполезных вполне понятно. Византийские монахи видели в переписке священных рукописей богоугодное занятие 10. Этот благородный труд даже предписывался восточными составителями уставов монастырской жизни, например: Константинопольским патриархом Алексием 11, игуменом Николаем, написавшим свой устав в 1174 г. для монастыря святого Николая Казолы близ Отранто 12, и другими. Благодаря домонашеской религиозной начитанности Григорий Синаит превосходил богословскими познаниями всех остальных насельников Синайской обители и красивую свою каллиграфию усердно применял к переписке книг богослужебных и отеческих.

    Обычно с наступлением каждого вечера он с сокрушением духа исповедовал игумену свои греховные помыслы. Затем, приняв от него благословение, он возвращался в свою келлию, запирал двери и, вероятно, после самого кратковременного отдыха вставал снова на ночную молитву. Преподобный ночью, по рассказу его близкого ученика – инока Герасима, имел обыкновение читать каноны святым и пел псалмы. Нередко на протяжении всей ночи он преклонял колена и не оставлял молитвы, пока не прочитывал полностью всю Псалтирь. Чтение и пение псалмов наполняло его радостью и сердечным ликованием по причине благодатного озарения от Святого Духа. Иногда днем, утомленный физическими и умственными трудами, святой Григорий всходил для отдыха на самую вершину горы Синай. Здесь он совершал безчисленные благоговейные коленопреклонения и вспоминал Боговидца Моисея, некогда беседовавшего в этом незабвенном месте с Богом 13.

    Ангелоподобная жизнь Преподобного вскоре возбудила в некоторых Синайских монахах сильную зависть к нему. Замечая против себя вражду завистников и не желая служить камнем преткновения и смятения в Синайской обители, Григорий в последнем десятилетии XIII века удалился оттуда в сопровождении одного только любимого ученика Герасима. Герасим, уроженец острова Еврипа 14 и родственник правителя названного острова по имени Фаца, ревностно подвизался с преподобным Григорием на Синае. Он сопутствовал Преподобному при оставлении им Синая и посещении Иерусалима и других упоминаемых в Евангелии палестинских городов и сел. Поклонившись Животворящему Кресту Христову и иным святыням Палестины, Григорий и Герасим отплыли на корабле в южную гавань острова Крит. Она известна под названием Хорошие Пристани и обозначена Евангелистом Лукой в истории Апостола Павла (Деян. 27, 8). В ней вследствие длительной бури преподобный Григорий на некоторое время задержался. Любя уединение, он внутри острова Крит приискал себе удобное к безмолвию место в виде одной необитаемой пещеры и здесь поселился с Герасимом 15 для безпрепятственного подвижничества. Их труд и молитва соединялись со строгим воздержанием, вкушение малого куска хлеба и утоление жажды ничтожным количеством воды при усиленной физической работе довели их до такого телесного измождения, что лица их пожелтели и тела высохли. На них сбылись слова Псалмопевца: Колени мои изнемогли от поста, и тело мое лишилось тука (Пс. 108, 24) 16. При всех своих подвигах преподобный Григорий не прекращал никогда возносить теплые молитвы к Богу о том, чтобы Господь показал ему, какой труд ради спасения он должен еще подъять и на что он не обратил надлежащего внимания в своей жизнедеятельности.

    Не имея ближайшего руководителя к высшим ступеням подвижничества, он чувствовал глубокую нужду в научении умной молитве, безмолвию и созерцанию и жаждал в этом направлении получить безспорные старческие наставления. Господь, слыша пламенные молитвы Преподобного, в особом откровении повелел критскому исихасту Арсению, человеку великого духовного опыта, преподать Григорию Синаиту правила безмолвной жизни.

    Движимый Божественным повелением, старец Арсений поспешно направился к местожительству Григория. После взаимных приветствий, пожеланий и молитв, подвижники завязали между собой беседу. Она послужила основным двигателем к дальнейшим подвигам преподобного Григория. Многоводной рекой лилась при беседе подвижников речь богодухновенного Арсения. Арсений говорил "о хранении ума", "истинном трезвении", Иисусовой молитве и об очищении сердца путем исполнения заповедей. Он нарисовал увлекательную картину аскетической жизни пустынников, поднявшихся в Богообщении до приобретения световидности ума и озарения благодатным светом – и вдруг в середине разговора неожиданно замолк 17. Помолчав немного, он спросил преподобного Григория: "А ты, чадо, руководимый все устрояющим Ботом, какие несешь труды?" Немногими словами очертил Преподобный историю своего бегства от мира в тишину сладостного уединения и кратко описал свои аскетические упражнения. Слегка улыбнулся старец Арсений при рассказе Григория и сказал ему: "Чадо! Все поведанное тобой богоносные отцы называли деланием, а не созерцанием". Пал тогда Преподобный к ногам старца и, заклиная именем Божиим, молил его наставить в пути к созерцанию. Арсений исполнил эту просьбу Григория и одновременно предостерег его от сатанинских козней, направляемых против созерцателей, в том числе и от возможного нападения на него злых людей, подстрекаемых диаволом. Беседа с отшельником Арсением вызвала в святом Григории горячее желание найти единомысленных по духу лиц, возносившихся к созерцанию. Его взоры, естественно, сосредоточились на Афоне, как одном из центральных очагов современного ему иночества. Сюда он и направился.

    Посетив все Афонские монастыри и уединившихся в неприступных скалах Афона отшельников, Преподобный испрашивал у всех молитв и благословения 18. Но его удивило одно обстоятельство. Ему нередко приходилось сталкиваться с лицами, отличавшимися глубоким религиозным опытом, мудростью, аскетической выдержкой, – но все они, как это ни странно, ограничивались исключительно деятельным подвижничеством, о созерцании же не имели никаких сведений. Они даже не понимали святого Григория, когда тот спрашивал их, упражняются ли они в умной молитве, трезвении и хранении ума. В ответ старцы заявляли, что им совершенно неизвестны эти упражнения 19.

    Лишь в ските Магула, находившемся около монастыря Святого Филофея, святой Григорий встретил трех иноков – Исаию, Корнилия и Макария, отчасти имевших понятие и о созерцании 20.

    Скит Магула, основанный в конце IX века монахом Саввой Халдом, в настоящее время лежит в развалинах 21. Во время же пребывания на Афоне преподобного Григория он был один из благоустроенных скитов и славился строго аскетическим укладом своей уставной жизни. В незначительном расстоянии от скитских келлий Магулы Григорий для себя и для учеников своих скоро построил келлии общими усилиями. Но его келлия от прочих была в некотором отдалении. В нее-то он и уединился для безмолвничества, или так называемого исихазма.

    "Исихаст, – по определению еп. Порфирия, известного исследователя Афона, – есть монах, успокоившийся от сует, забот мирских и не занимающийся ничем иным, кроме духовного, в своей исихастирии" 22. Это определение с уверенностью позволяет заключить, что при безмолвии и Григорий Синаит обратил все свое внимание на духовное делание. Под ним надлежит понимать умную молитву, трезвение и хранение ума. Навсегда удержав в памяти чудные наставления о созерцании старца Арсения, святой Григорий осуществил их в своей жизни, в результате подвига выработал собственное воззрение о пути к созерцанию. Оно выражено в ряде его творений и отчасти в записях патриарха Каллиста. По словам святого Каллиста, преподобный Григорий начал свой труд умного делания так: принудивши себя к самособранности чувств и утвердивши внимание ума на молитве, с умилением, с глубокими вздохами и слезами сокрушенного сердца повторял в уединении одну и ту же молитву: "Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй меня грешного" 23.

    Вскоре одно поразительное знамение показало ему, как угоден Господу такой молитвенный подвиг. По действию Святого Духа Преподобный в один из дней безмолвничества почувствовал воспламенение души своей дивным Божественным огнем. Вместе с тем он внезапно увидел, как весь исихастирион его залился волнами неописуемого благодатного света. Трепеща от избытка радости, переполнившей все его существо, он проливал ручьи умиленных слез по всецелой благодатной любви к Богу. Уста его при этом шептали слова Писания: Пленил Ты сердце мое, Боже, пленил Ты сердце, и благовоние мастей Твоих лучше всех ароматов (Песн. 4, 9 и 10) 24.

    Достигши высших ступеней Богообщения, Григорий Синаит не мог скрыть от бдительных взоров учеников своего состояния. Невыразимое блаженство и радость невольно отражались на его лице всякий раз, как он выходил из своего безмолвия для беседы с пустынниками и совместной молитвы 25. Его видом и благодатными словами ученики настолько вдохновлялись к более суровым подвигам благочестия, что являлись как бы ярким созвездием вокруг солнца – аввы Григория.

    Предание благоговейно сохранило до нас некоторые биографические сведения о сподвижниках великого Синаита. К их сонму прежде всего принадлежал любимый ученик Григория Герасим, удостоенный от Бога многих чудных видений. После кончины своего учителя († 1346 год) Герасим находился под руководством Константинопольского патриарха Исидора 26. Он основал в Греции монастырь и распространил среди греческого иночества исихастские идеи. Более подробных сведений о нем и его монастыре в истории греческой церкви нет 27. Не менее инока Герасима прославился духовной высотой Иосиф, непобедимый полемист против католиков, и Авва Николай Афонский – обличитель императора Михаила Палеолога за его склонение к Лионской унии. С наступлением мира в Церкви при патриархе Иосифе 28 Авва Николай, уже будучи на Афоне экклесиархом Карейского монастыря 29, случайно встретился с Григорием Синаитом. С восторгом он слушал его медоточные речи и сделался впоследствии его ближайшим учеником. Из исихастов, руководствовавшихся наставлениями святого Григория, надобно еще отметить Каллиста, впоследствии патриарха Константинопольского, и Марка, уроженца Клазоменской страны. Каллист вступил в число учеников святого Григория в самом начале XIV века. Во время набега на Афон турок он оставил вместе со своим учителем Святую Гору и последовал за ним в город Фессалонику, на острова Хиос и Митилену, на гору Ливан, в города Константинополь и Созополь и, наконец, в пустыню Парорийскую. Впоследствии он снова прибыл с Преподобным на Афон, где поселился в Лавре святого Афанасия. Во время нападения турок на Афонскую гору Каллист бежал со святым Григорием в Адрианополь, а в 30-х годах 14-го столетия окончательно эмигрировал с ним в Парорию 30. В свою очередь преподобный Григорий, питая к святому Каллисту отеческую любовь, поверял ему тайны своего созерцания 31. Он видел прозорливо неоценимую пользу общения Каллиста с вышеупомянутым смиренным Марком Клазоменским и благословил Марку и Каллисту жить в одной келлии в единодушной братской любви. "Находясь вместе, – говорил им Преподобный, – вы не лишитесь Царства и славы Христовой". По иноческому обычаю Каллист и Марк, слыша это завещание своего учителя, пали ему в ноги и просили о себе его отеческих молитв. Вслед за тем они 28 лет жили неразлучно в таком духовном единении, что, казалось, в двух телах этих подвижников была одна душа. Случалось нередко даже так: звавший Каллиста слышал ответный голос Марка и спрашивавший что-либо у Марка получал ответ из уст Каллиста. Во время одной сильной болезни Марка, постигшей его уже после кончины преподобного Григория, Каллист привел его для лечения из пустыни в Лавру святого Афанасия 32 и здесь открыто являл крайне трогательную заботу о нем. Кроме Каллиста и Марка у Григория Синаита были также еще ученики, о которых, за исключением их имен, не сохранилось других биографических сведений. Из числа их следует упомянуть епископа Иакова, управлявшего некоторое время Сервионской епископией, и иноков Моисея, Лонгина, Корнилия и Исаию. Сравнительно более известны из биографических свидетельств другие два сподвижника Синаита по безмолвию – это слепец Аарон и инок Климент. Слепец Аарон, принятый Преподобным под отеческое свое крыло из сострадания, как-то раз услышал от него, что лишение телесных очей не связано с потерей духовного зрения. Напротив, утверждал Преподобный, бережное ношение в душе света вечного и искренняя надежда на Бога, соединенная с неусыпной молитвой, способствуют просвещению и слепца изначальным Божественным светом.

    На благодатную почву пали эти указания Григория Синаита. Следуя им, слепец часто и продолжительно из глубины сердца молился Богу об открытии внутреннего зрения. И Господь действительно открыл ему внутренние очи. При помощи необычайного душевного просвещения Аарон безошибочно передавал окружающим события жизни каждого ежедневно вспоминаемого святого. О приближении к своей келлии незнакомых ему дотоле иноков он говорил задолго до их прихода, причем приветствовал их поименно. Подобно Аарону созерцал благодатный свет и второй названный выше инок – Климент, родом болгарин. Тот вскоре после своего пострижения в мантию удостоился озарения души Божественным светом и за разъяснением своего состояния пришел вместе со своим неученым старцем-руководителем к преподобному Григорию. Преподобный раскрыл Клименту путь созерцательной жизни, предваряемой подвигами терпения, смирения, надежды на одного Бога, воздержания и памяти смертной. Под влиянием наставлений Климент со свойственным ему простосердечием столь пламенно упражнялся в безмолвничестве, что достиг высот духовного совершенства. Между прочим, он неоднократно видел, по его словам, необычайные переливы какого-то блестящего облака. Оно останавливалось над Лаврою Святого Афанасия чаще всего в момент прославления здесь Божией Матери песнею: "Честнейшую Херувим и славнейшую без сравнения Серафим"...33

    Несомненно, не без трудного аскетического самообуздания все ученики Григория Синаита созревали до созерцательной жизни. Святой Григорий намеренно подвергал их иногда всевозможным испытаниям. Например, стремление держать их в неослабном сокрушении сердца побуждало его с наружным притворным гневом часто осыпать их упреками. Он называл их то "худыми геронтами, состарившимися в порочных делах", то лентяями и безпечными о спасении. Иных учеников Преподобный публично изгонял из трапезы и налагал на них строгие эпитимии, но плакавших о своей чрезмерной виновности пред Богом тотчас же прощал 34.

    Духовная мудрость и великие благодатные дарования Григория Синаита, естественно, не могли остаться известными только небольшому кругу его ближайших учеников. Скоро все Афонское монашество заинтересовалось подвигами поселившегося на Святой Горе великого учителя безмолвия. Длинной лентой потянулись к пустынной келлии Григория вереницы иноков, жаждавших совершенной жизни во Христе. Речь Преподобного в беседах с посетителями дышала особенной Божественной силой. По свидетельству очевидцев, она вливала в сердца слушателей невыразимую любовь к Богу и горячую ревность к подвижничеству. Днем, а иногда ночью учил Синаит свою разнородную паству, состоявшую из пустынников и киновитов разных наций. К нему стекались во множестве греки, болгары и сербы. Постепенно чрез его проповеди принципы исихии стали известны всему Афону 35.

    Успешное распространение в Афонских монастырях занятий умной молитвой вызывало, однако, со стороны некоторых афонских старожилов глухой протест. Эти старцы не понимали ни подвига, ни важности религиозно-просветительной работы великого проповедника созерцания. Даже сам благочестивый прот Афонской горы, по имени Лука, встал в оппозицию к святому Григорию. Во главе со своим протатом он открыто выразил порицание Синаиту за самовольное проповедничество новых идей. Причиной недовольства прота, конечно, было не только идейное предубеждение против Преподобного, а более обида самолюбия. Синаит предлагал учение о безмолвии без официального разрешения протата. Порицая независимый образ действия святого Григория на Афоне, прот Лука формально был отчасти прав. Он действительно являлся на Святой Горе высшим носителем духовно-учительной власти, принадлежавшей здесь протам со времени императора Алексея Комнена († 1095 г.) 36.

    Для потушения недоброжелательства к себе Луки и других афонских монахов Григорий со своим учеником Исаией явился лично в протат, находившийся тогда на северо-восточном склоне Святой Горы, и вступил в переговоры с Лукой. Тот первоначально упрекнул святого за самовольное распространение нового учения среди афонцев, но по мере беседы с ним сердце его смягчалось более и более. С благодатным внутренним подъемом Григорий Синаит обрисовал проту взаимоотношение обоих аскетических путей жизни монахов – деятельного и созерцательного. Эта беседа в конце концов привела Луку в такой духовный восторг, что, прощаясь с Преподобным и умиленно смотря на него и Исаию, он многократно повторял слова: "Сегодня я беседовал с главами Апостолов – Петром и Павлом" 37. Ласковый прием, оказанный святому Григорию протом, и авторитетные высокие похвалы его учению предупредили готовый возникнуть среди афонцев раскол на основе розни двух направлений святогорского подвижничества 38.

    После того волна искателей старческого окормления с еще большей силой хлынула к дверям келлии Синаита и вынудила его даже удаляться от посетителей. Время от времени его скрывали от посторонних лиц то монастырь Симоно-Петра 39, куда вела неудобная зигзагообразная скалистая дорога, то пустынные места возле потока Ценгреса и около местечка Хрентвии, теперь неизвестные топографически, то разные келлии, которые сам Преподобный строил во многих Афонских пустынях. Такое его странничество по уединенным местам приблизительно в 1304 или 1305 году неожиданно было прервано организованным нападением на Афон турок. Это нападение вообще нанесло чувствительный удар благополучию всего Афонского монашества 40. Турки безпощадно разграбили обильное имущество афонцев. Многих из них пленили, в том числе преподобного Григория. Массу лишений и истязаний перенес великий созерцатель от дикой турецкой жестокости, пока получил возможность бежать с Афона вместе с учениками.

    Неудержимое влечение к безмолвию одно время рисовало Григорию Синаиту перспективы мирной жизни на Священном Синае. Но эта его мечта по воле Провидения Божия так и не осуществилась. В поисках удобного для безмолвия места он много путешествовал по разным местам: два месяца жил в Фессалониках, оставив здесь, за исключением двух, всех прочих спутников, переправился отсюда на остров Хиос, а после на остров Лесбос. Некоторое время он подвизался затем на горе Ливане и, наконец, проехав всю Болгарию, прибыл в Константинополь 41. Суровая зима задержала его в шумной столице Византии на 6 месяцев. Все это время преподобный Григорий прожил в северо-восточной части города 42. Не имея средств к жизни, он, однако, не испытывал с двумя сопровождавшими его учениками никакой нужды в питании. По устроению промысла Божия пища аккуратно доставлялась ему неизвестными людьми. Густое население Константинополя, конечно, не могло в своей среде совершенно скрыть Григория Синаита от взоров благочестивой Константинопольской знати. Царский брат инок Афанасий Палеолог сообщил о Преподобном самому василевсу Андронику Палеологу Старшему (1282–1328) 43.

    Тот часто приглашал к себе Синаита, много раз предлагал ему высокое церковное положение, но всегда встречал с его стороны категорический отказ. Через 6 месяцев пребывания в Константинополе святой Григорий на корабле переправился в пределы Болгарии. Влекомый внезапной морской бурей, его корабль непредусмотренно был занесен на западный берег Черного моря, в городок Созополь. Отсюда Преподобный с учениками перешел в Ракию и здесь, в Парорийской пустыне, покрытой холмами и дремучим лесом, решил обосноваться для подвигов 44.

    Наиболее дикая и непроходимая часть Парории носила название Месомилия. В ней тогда подвизался в строгом безмолвии один монах, по имени Амирали, с несколькими учениками. Григорий Синаит устроил себе и своим спутникам жилище вблизи келлии старца. Амирали с глубокой завистью смотрел на новых парорийских обитателей. Он даже перенес от их построек свою келлию и келлии учеников на расстояние 125 шагов, или 625 футов. Ореол блестящей славы, окружавшей личность Синаита, был небезызвестен Амирали, и ему было весьма нежелательно утратить личный авторитет среди своих учеников. Сильная антипатия самолюбивого парорийского отшельника к преподобному Григорию создала сгущенную атмосферу отношений между туземными и пришлыми обитателями Месомилии и в конце концов разрешилась бурею.

    Некто монах Лука, состоявший еще на Афоне учеником святого Григория, а затем избравший старцем Амирали, однажды, иронизируя над Преподобным, при встрече с ним вдруг выхватил из-под одежды спрятанный там меч и бросился на своего бывшего старца, чтобы умертвить его. Даже ученики Амирали, свидетели этой сцены, возмутились безумным поступком Луки и силой обезоружили его. Преподобный же сверх ожидания ничуть не взволновался происшедшим. В доказательство своей неизменной любви к недоброжелателю он вскоре написал для его назидания свое знаменитое сочинение: "Главы о заповедях и догматах, добродетелях, безмолвии и о молитве" 45. Этот великодушный поступок святого Григория тронул Луку. Он пришел в себя и, смягчившись, со слезами умолял Преподобного простить ему свой порыв безумия. Григорий Синаит, не питавший никаких враждебных чувств против бывшего ученика, любовно успокоил его и засвидетельствовал, что питает к нему прежнее отеческое расположение 46.

    Но немного позже после этого случая Преподобный должен был выдержать целую бурю ненависти со стороны самого Амирали, продолжавшего быть мелочным честолюбцем. В одно время Амирали, исполненный зависти и злобы, явился в келлию Преподобного и с наглой откровенностью и с крикливыми угрозами потребовал от него удаления из Месомилии. В противном случае он обещал наслать на него одну из шаек разбойников, во множестве бродивших по Парории. После этого разговора святой Григорий немедленно удалился с учениками на соседнюю гору, называемую Обледенелой. Но его поступок не укротил сатанинской вражды Амирали, который все же подкупил разбойников и подговорил напасть на ненавистных пришельцев. При набеге на Обледенелую гору разбойники связали Синаита большим платком, заковали в оковы и с угрозами требовали выдать им наличное золото и серебро. Но, видя совершенную нестяжательность и кротость Преподобного, пощадили жизнь невинного страдальца и быстро удалились от его келлии.

    После этого Григорий Синаит оставил Парорию и через Созополь морем переправился в Константинополь со своими учениками. Здесь он временно поселился около храма святой Софии. Суета шумной и безпокойной константинопольской жизни нарушила его неразвлекаемое безмолвие и побудила ускорить с отъездом отсюда на Афон. Предварительно Преподобный послал туда двух своих учеников – друзей Каллиста и Марка – и вскоре предполагал лично отправиться вслед за ними. Так как он почему-то замедлил с приездом на Святую Гору, то Каллист, не вынеся разлуки с любимым учителем, направился из Афона в Константинополь. Между тем наступила зима. Морское сообщение с Афоном надолго прервалось, и лишь весной следующего года Преподобный с учениками мог прибыть на Афонскую гору в Лавру святого Афанасия. Вблизи от нее в совершенном уединении он и стал продолжать свой безмолвнический подвиг 47. Приблизительно около 1333 года из пределов Византии отряды турок снова неожиданно перебрались на Афон в целях его опустошения 48. Спасаясь от турецкого зверства, Григорий Синаит по необходимости укрылся в стенах Лавры святого Афанасия, хотя тяготился пребыванием в иноческом обществе и не переставал думать об удалении отсюда в Парорию.

    Как человек энергичный и смелый, он воспользовался первым благоприятным случаем покинуть Афон и через Адрианополь с Каллистом прибыл на Парорийскую Обледенелую гору. Это вторичное поселение относится к 30-м годам XIV столетия. Молва о возвращении святого Григория в Парорию быстро разнеслась среди парорийских и афонских безмолвников. Они стеклись к нему и расселились вблизи его. Такое скопление учеников послужило для Синаита основанием к созданию четырех лавр. Одна из них – Великая – была устроена в Парорийской пустыне, остальные три – в пещерах Месомилии и местечке Пезувия 49. Братство названных лавр составилось преимущественно из греков, сербов и болгар и проводило суровую аскетическую жизнь 50. К сожалению, парорийские разбойники не переставали нарушать мирный характер жизни боголюбивых исихастов. Они постоянно тревожили их своими грабительскими нападениями. Чтобы хоть несколько обезопасить иноков от разбойнических шаек, Григорий Синаит, слыша о редкостной доброте и благочестии болгарского царя Иоанна-Александра, просил у него защиты. В ответ на просьбу Григория Иоанн-Александр приказал для охраны монастыря, где жил Преподобный, построить пирг, или башню, придавший обители вид крепости и известный под именем пирга Синаита 51. Разбойникам было официально объявлено, что в случае продолжения грабительств они будут караться неумолимо 52.

    Внушительный указ возымел благотворное действие. Иные из них отказались от постыдного занятия, а другие даже вступили в число учеников святого Григория. Внешне обезопасив парорийские лавры, Иоанн-Александр по-царски обеспечил монастыри Синаита и в материальном отношении. Он пожертвовал им громадный денежный капитал, большие земельные владения, богатое рыбное озеро, значительные стада крупного и мелкого домашнего скота и сверх того на свои средства соорудил в великой Парорийской Лавре храм. Григорий, видя полное упорядочение жизни основанных им обителей, горячо благодарил Бога. Теперь устранились препятствия к тихой созерцательной жизни. Равно и совершенные из его учеников могли спокойно и безраздельно отдаться подвигу безмолвия.

    С того времени Преподобный сам часто удалялся из Лавры в один исихастирион, построенный невдалеке, и здесь упражнялся в созерцании. Безмерно одаренный благодатными дарами, он удостоился перед смертью извещения свыше о времени своего перехода в загробный мир. Однажды, взяв с собою одного из учеников, вероятно Каллиста, он уединился с ним в вышеупомянутый исихастирион и весь отдался там умной молитве и созерцательному размышлению об исходе души из тела. По житийному сказанию патриарха Каллиста, бесы, предугадывая скорое наступление смертного часа Преподобного и с ненавистью представляя его будущую славу, подобно громадному облаку, в несметном количестве окружили его, молящегося. В образе диких зверей они устремлялись на него, скрежетали зубами и издавали вопли бессильной злобы. Но отвлечь ум Преподобного от молитвы и богомыслия оказалось для них невозможным. Григорий Синаит с воздетыми к небу руками и крепкой верой в Бога неослабно молился во время трехдневной мужественной борьбы своей с бесами. За эти дни он ничего не вкушал, ни на минуту не садился для отдыха, только изредка кидал на ученика скорбный взгляд и громко восклицал к нему: "Брат!.. Брат!.. Мужайся, крепко держись молитвы и пения... Множество лукавых духов окружило нас!" По истечении трех суток сила благодати осенила святого Григория, внесла в его душу невыразимую радость, и мгновенно исчезла темная сила из взоров победоносного ратоборца. Тогда возблагодарил Бога Преподобный и тихо возвестил об этом Каллисту, который заметил при этом следы душевного восторга и нежный румянец на лице своего учителя. "Смотри, сын мой, – сказал ему святой Григорий, – как Божественная сила мгновенно разогнала коварных духов и избавила нас от искушений. Но я желаю, чтобы ты также знал, что я скоро уйду из настоящего мира ко Господу. Он призывает меня в горний Иерусалим, как я узнал об этом из видения". Опечалился и горько заплакал ученик при вести о близящейся разлуке со своим горячо любимым богоносным старцем 53.

    Мирную кончину Григория Синаита, последовавшую вскоре после упомянутого предсказания, большинство ученых относит приблизительно к 1346 году. Такое свидетельство о годе преставления его высказывают Архимандрит Арсений, Филарет Архиепископ Черниговский, Архимандрит Леонид и профессор П. А. Сырку 54. Другие ученые, например профессор И. В. Помяловский и Архиепископ Сергий 55, предполагают, но без твердых оснований, что святой Григорий скончался в 1310 г. День смерти Преподобного точно не известен. Православная Церковь празднует его память четыре раза в год: 2 февраля, 6 апреля, 8 августа и 27 ноября.

    Вглядываясь в жизненный подвиг Григория Синаита, нельзя не обратить внимания на то, что большая часть его монашеской жизни протекала в странствованиях. Отчасти турки, разбойники и всякие препятствия к безмолвной жизни побуждали его передвигаться с одного местожительства на другое. Но святой патриарх Каллист, биограф Синаита, указывает и на другую причину странствований Преподобного: на его "стремление всех привлекать к высоте созерцания с помощью деятельной добродетели и умной молитвы" 56. Святой Григорий, по мысли Каллиста, и на Афоне, и в Парории, и во всех местах, где бы ни обосновывался, устраивал чрез свою проповедь и личный пример как бы "духовную мастерскую", "воссозидавшую души иноков... к лучшему". Его властное, проникнутое благодатной силой слово нередко преображало "одичавших разбойников в смиренных пастырей" и покоряло его любви даже злостных врагов 57. Следовательно, в лице преподобного Григория пред нами во всем ореоле встает великий миссионер, в самом возвышенном смысле этого слова, неутомимо распространявший свои убеждения письменными творениями и еще более устной проповедью. Ему по праву принадлежит честь называться возродителем на востоке подвижничества созерцательного типа 58. У наблюдателя духовной мощи этого великого "странника-миссионера" невольно возникает желание сопоставить его с преподобным Арсением Великим, который в общем строе жизни руководился одинаковым с Синаитом принципом: "бегай, молчи, безмолвствуй" 59.

     

    Примечания.

    1 Житие иже во святых отца нашего Григория Синаита. Соч. Патриарха Каллиста Константинопольского. Пер. И. Соколова. M., 1904, с. 24–26. (Далее – Житие преподобного Григория Синаита).

    2 Рукопись Московской Синодальной библиотеки № 281 по старому счету, л. 280 по каталогу Маттеи и л. 394 по новейшему каталогу Архим. Владимира.

    3 Рукопись Софийской библиотеки при Петроградской духовной академии № 1488. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 4, 3, 8, 13 и 14.

    4 Житие преподобного Григория Синаита, с. 76.

    5 Архим. Леонид. Из истории южнославянского монашества XIV столетия. – Душеполезное чтение, 1871 г., ч. 1, с. 358; Сырку П. А. К истории исправления книг в Болгарии в XIV в. СПб., 1899, т. 1, с. 156; Житие преподобного Григория Синаита, с. 16.

    6 Афонский Патерик, т. 1, с. 318.

    7 С 1282 по 1328 г.

    8 Житие преподобного Григория Синаита, с. 24, 78 и 79.

    9 Житие преподобного Григория Синаита, с. 26 и 80.

    10 Соколов И. Состояние монашества в Византийской церкви с половины IX до начала XIII в., с. 444–446.

    11 Славянская рукопись Московской Синодальной библиотеки, № 330, л. 220 обор. Этот устав написан патриархом Алексием для Константинопольского монастыря во имя Успения Богоматери между 1034 и 1043 годами.

    12 Melanges d’archelogie et d’histore. Paris, 1886, t. VI. p. 186. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 82.

    13 Житие преподобного Григория Синаита, с. 26–27; Афонский Патерик, т. 1, с. 320.

    14 Остров Еврип – ныне остров Евбея.

    15 В Афонском Патерике, в противовес Житию, сказано, что Григорий Синаит и его ученик нашли по желанию своему пещеры и там поселились, но не жили совместно в одной пещере. Несомненно, основательнее доверять Житию, где говорится об одной пещере для общих подвигов обоих отшельников.

    16 Афонский Патерик, т. 1, с. 322; Житие преподобного Григория Синаита, с. 29.

    17 Житие преподобного Григория Синаита, с. 30.

    18 Р. М. С. С., t. 150, р. 1237.

    19 Афонский Патерик, с. 323.

    20 Р. M. С. С., t.150, р. 1237.

    21 Еп. Порфирий Успенский. История Афона, ч. 3, с. 145; Путеводитель по святой Афонской горе, с. 160.

    22 Еп. Порфирий Успенский. История Афона, ч. 3, с. 133.

    23 Афонский Патерик, т. 1, с. 323–324.

    24 Житие преподобного Григория Синаита, с. 32–33.

    25 Житие преподобного Григория Синаита, с. 34.

    26 Исторические очерки состояния Византийской восточной Церкви от конца XI до половины XV века. 2-е изд. М., 1902, с. 270–273.

    27 Житие преподобного Григория Синаита, с. 90–91.

    28 Исторические очерки состояния Византийской восточной Церкви от конца XI до половины XV века, с. 213–222; Житие преподобного Григория Синаита, с. 94.

    29 Объяснение должности экклесиарха см.: Соколов И. Состояние монашества в Византийской Церкви с половины IX до начала XIII в., с. 27–29, 317–319.

    30 О Каллисте см.: Cantacusenus. Historia, t. 3, lib. 4, cap. 16, p. 106. Bonnae, 1832.

    31 Ibid., 10–12.

    32 Житие преподобного Григория Синаита, с. 44–45, 100.

    33 Афонский Патерик, т. 1, с. 332–333, 335.

    34 Житие преподобного Григория Синаита, с. 42–43.

    35 Там же, с. 54.

    36 Еп. Порфирий Успенский. История Афона, ч. 3, с. 265–289. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 96.

    37 Афонский Патерик, т. 1, с. 336.

    38 Житие преподобного Григория Синаита, с. 112, прим. 26.

    39 Путеводитель по святой Афонской горе, с. 228.

    40 Житие преподобного Григория Синаита, с. 58, 11З. Акты русского на святой Афонской горе монастыря великомученика и целителя Пантелеимона. Киев, 1873, с. 93.

    41 Житие Григория Синаита, с. 59, 115.

    42 Там же, с. 114.

    43 В житии Афанасий назван племянником царя. Но Андроник Старший за политические интриги приказал постричь в монашество насильственно своего родного брата Константина Палеолога, которому при постриге дано имя Афанасий. – Житие преподобного Григория Синаита, с. 60, 114. Georgius Pachumeres. De Andronico Palaeologo, 1. 5, p. 424. Bonnae, 1835.

    44 Сырку П. А. К истории исправления книг в Болгарии в XIV в., с. 108, прим. 3. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 115.

    45 Р. М. С. С., t. 150, р. 1239–1300.

    46 Рукописное славянское житие Григория Синаита, принадлежит Софийской библиотеке при Петроградской духовной Академии, № 1488, 460.

    47 Житие преподобного Григория Синаита, с. 63–64.

    48 Muralt. Essai de chronographie byzantine, t. 2, p. 553–554, 557. St.-Petersbourg, 1871. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 119.

    49 Житие преподобного Григория Синаита, с. 66, 119–120.

    50 Житие Феодосия Терновского. См.: Сырку П. А. К истории исправления книг в Болгарии в 14 в., с. 108–109.

    51 Сырку П. А. К истории исправления книг в Болгарии в 14 в., с. 154, прим. 2.

    52 Житие преподобного Ромила, сообщено П. А. Сырку. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 120, 121.

    53 Рукописное житие преподобного Григория XVI в. на славянском языке Принадлежит Софийской библиотеке при Петроградской Духовной Академии, № 1488, л. 466 об. См.: Житие преподобного Григория Синаита, с. 71–74.

    54 Архим. Арсений. Летопись. 2-е изд. СПб., 1880, с. 505; Он же. Очерк жизни патриарха Константинопольского Каллиста. – Православное обозрение, 1873, т. 1, с. 917; Архиеп. Филарет. Святые южных славян (1 февраля), с. 23, прим. 46; Архим. Леонид. Из истории юго-славянского монашества XIV столетия. – Душеполезное чтение за 1871 г., ч. 1, с. 358; Сырку П. А. К истории исправления книг в Болгарии в 14 в., с. 156.

    55 Предисловие к кн.: Житие святого Григория Синаита. На греческом языке, с. 1; Архиеп. Сергий. Полный месяцеслов Востока. 2-е изд. Владимир, 1901, т. 2, ч. 2, с. 316.

    56 Житие преподобного Григория Синаита, с. 68.

    57 Там же, с. 70–71, 74.

    58 Еп. Порфирий Успенский. История Афона, ч. 3, с. 134–144.

    59 Житие преподобного Григория Синаита, с. 123, 124.

     



ВЕСЬМА ПОЛЕЗНЫЕ 1 ГЛАВЫ
ИЖЕ ВО СВЯТЫХ ОТЦА НАШЕГО ГРИГОРИЯ СИНАИТА,
РАСПОЛОЖЕННЫЕ АКРОСТИХАМИ

    


    Общий акростих их следующий:

    Различные слова о заповедях, догматах, угрозах и обетованиях, а также о помыслах, страстях, добродетелях; сверх того, о безмолвии и молитве.

    1. Быть до некоторой степени разумным или сделаться чистым и нетленным по природе, как было прежде, невозможно теперь человеку вследствие господства в нем над чистотою чувственных неразумных навыков, а над нетлением состояния растления плоти.

    2. По природе разумны одни лишь те, которые сделались святыми, благодаря чистоте. Чистого разума не имел никто из мудрых в слове, омрачивших от начала 2 разумную силу помыслами. Материалистический же и многоречивый дух мудрости этого мира, приводя людей словами к широте знания и помыслами к наидичайшим рассуждениям, созидает себе в них убежище, терпя недостаток в существенной мудрости созерцаний и в единичном и нераздельном знании.

    3. Ведение истины полагай собственно в благодатном чувстве ее. Остальные же мысли следует именовать выражениями представлений истины и показателями ее предметов.

    4. Утрачивающие благодать терпят это за неверие и безпечность и вновь находят ее (то есть благодать) посредством веры и усердного искания. С помощью этих последних они нравственно всегда подвигаются вперед. От противоположных же им неверия и безпечности возвращаются назад совершенно.

    5. Есть близкое сходство в том, быть ли мертвым или безчувсгвенным, ослепленным ли разумно или невидящим телесно, так как мертвый лишился животворной силы, а невидящий – Божественного света, сообщающего способность видеть и быть видимым.

    6. Силу вместе с мудростью получают от Бога немногие. Сила есть воспринимательница Божественных благ, мудрость же выявительница их. Усвоить мудрость и передать другим – дело истинно Божественное и сверхчеловеческое.

    7. Сердце, чуждое помыслов и движимое Духом, есть истинное святилище даже прежде будущей жизни. Там все совершается и говорится духовно. Отсюда, не приобретший такого сердца хотя и является камнем, пригодным к строению Божественного храма, благодаря некоторым добродетелям, но он не есть ни храм, ни священнодействующий по воле Духа.

    8. Человек сотворен нетленным без влажности, каковым и воскреснет, не без преклонности к злу, однако и не с преклонностью. Он сообразно волевому стремлению имел силу измениться к лучшему или нет. Желания еще не усвояют природе совершенного постоянства. Это последнее есть награда будущего непреложного обожения.

    9. Разложение – порождение плоти. Вкушать пищу и извергать излишнее, горделиво выступать и спать – естественные свойства зверей и домашнего скота. В силу этого и мы, по непослушании Богу уподобившиеся скотам, отпали от свойственных нам богодарованных благ, превратившись из разумных существ в скотские и из божественных в зверские.

    10. Существует двоякий рай – чувственный и духовный, т.е. Едемский и благодатный. Едем – место весьма высокое, поднимающееся до самого третьего неба, как говорят духовные писатели. Он (Едем) не нетленен безусловно, не тленен в полном смысле этого слова. Находясь на грани тления и нетления, он всегда красуется цветами 3 и богат незрелыми и созревшими плодами. Гниющие деревья и перезрелые плоды, низвергаясь на землю, делаются в Едемском раю благовонным прахом и не издают запаха тления, как земные растения. Это происходит от великого избытка там всегда изливающейся благодати освящения. В средине рая проходит река Океан, предназначенная свыше к постоянному орошению его. Из нее выходят и по четырем направлениям разветвляются истоки. Их течением сыпучая земля и павшие листья сносятся и доставляются индейцам и эфиоплянам, у которых пахотные земельные участки всегда затопляют соединенные вместе Фисон и Геон, пока, вновь разделившись, не орошают один Ливию, другой Египетскую страну.

    11. Говорят, что вся тварь, скоропреходящая 4 ныне, первоначально не была подвержена тлению, она впоследствии же, обреченная на тление, подчинилась суете, как говорит Писание, именно за человека, поработившего ее тлению не добровольно, а против желания – в надежде (Рим. 8, 20) обновления Адама, подвергшегося тлению. Обновивший человека и освятивший его (хотя он, по причине временной жизни, носит тленное тело) обновил и тварь, но еще не освободил от тления.

    Избавление твари от разложения одни называют переменой к лучшему, другие полным преобразованием чувственного. Писанию обычно просто и основательно делать утверждения о тех или иных трудных для понимания предметах.

    12. Воспринявшие благодать бывают как зачавшие и исполненные 5 Духа. Они или отвергают Божественное семя падениями или вдовствуют в отчуждении от Бога благодаря связи с ютящимися внутри их врагами. Потеря благодати проистекает из-за действия страстей, а всецелое лишение ее из-за допущения грехов. Многострастная и грехолюбивая душа, разобщенная с благодатью и лишенная ее, вдовеет и становится теперь и в будущем веке жилищем страстей, чтобы не сказать сильнее – вертепом демонов.

    13. Ничто так не усмиряет и не укрощает гнева, как мужество и милосердие. Они разбивают врагов, осаждающих город души: первое – внешних, второе – внутренних.

    14. Многие исполнители заповедей лишь кажутся идущими вперед и, не достигши города, остаются вне его, потому что нерассудительно шествуют, принимая за верный царский путь сбивающие с него распутия, то есть смежные с добродетелями пороки. Заповеди не допускают ни опущения, ни излишества, но требуют осуществления богоугодной цели в одной только Божественной воле. В противном случае напрасен труд спасающихся и не выполняются ими, по Писанию, праведные пути Божии, потому что во всяком труде надлежит рассмотреть цель его совершения.

    15. Ищи Господа на пути, то есть в сердце, посредством осуществления заповедей. Когда слышишь слова Иоанна Крестителя, повелительно зовущего всех приготовить дороги и выпрямить путь (Мк. 1, 3), то подразумевай здесь указание на заповеди сердца и дела. Невозможно путем заповедей и непогрешительного подвига идти правильно без сердечной правоты.

    16. Когда услышишь свидетельство Писания о жезле и палице (Пс. 22, 4), то разумей под пророческим словом суд и промысл, в нравственном же значении – псалмопение и молитву, потому что мы, судимые Господом посредством жезла наказания, караемся (1 Кор. 11, 32) для обращения к Богу. Наказывая восставших на нас жезлом бодрого 6 псалмопения, мы укрепляемся в молитве. Итак, имея в руке деятельного 7 ума жезл и палицу, не прекратим карать и наказываться, пока, находясь под кровом Промысла, не избежим окончательно настоящего и будущего суда.

    17. Исполнителям заповедей свойственно всегда предпочитать всему величайшую родовую заповедь о памяти Божией, гласящую: "Помни Господа Бога твоего всегда" (Втор. 8, 18). За нарушение ее люди погибли и чрез нее могут спастись. Забвение Бога вытравляет Божественную память в корне и, затмевая заповеди, выставляет, таким образом, человека совершенно обнаженным духовно.

    18. Подвижники возвращаются к изначальному достоинству путем двух заповедей – послушания и поста. От противоположных им дел в род смертных проникло все зло. Соблюдающие заповеди в силу послушания быстро восходят к Богу, а благодаря посту и молитве медленнее. Послушание уместно новоначальным, пост – средним, вкусившим умозрения и мужественным. Но сохранить в отношении заповедей истинное послушание Богу свойственно весьма немногим и для самых мужественных крайне затруднительно.

    19. Закон духа жизни (Рим. 8, 2), по Апостолу, есть тот, который говорит и действует в сердце подобно тому, как закон буквы осуществляется плотью. Тот, духовный, закон освобождает ум от закона греха и смерти. Этот же, письменный, позволяет тайно фарисействовать, а телесно соблюдать закон исполнением заповедей перед посторонним взором.

    20. Собрание всех заповедей, соединяемых и упорядочиваемых Духом (Еф. 4, 16), иногда называют совершенным или еще не усовершившимся человеком, в зависимости от его зрелости 8. При этом заповеди образуют как бы тело, добродетели же, как определившиеся внутренние качества 9, – кости, а благодать – живую душу, движущую тело и производящую дела по заповедям. Безпечность же и ревность к возрастанию во Христе показывают, младенец ли кто или совершеннолетний теперь и в будущем веке.

    21. Желающий возрастить тело заповедей пусть потрудится с сильной тоской в искании чистого разумного молока и меда материнской благодати. Отсюда, всякий ищущий и желающий приращения возраста во Христе питается молоком благодати. Молоко, способствующее возрастанию, или, что то же, премудрость, дает из своих сосцов теплоту, а питательный мед дает совершенным свою радость к очищению. Мед, – говорится, – и молоко под языком Твоим (Песн. 4, 11). Молоком Соломон назвал окормляющую и возращающую силу Духа, а медом Его очистительную силу. Намекая на различие этих действий Духа, великий Апостол сказал: Как младенцев я питал вас молоком, а не твердою пищею (1 Кор. 3, 1–2).

    22. Изыскивающий смысл содержания заповедей помимо их выполнения и через чтение или изучение жадно стремящийся его найти подобен воображающему тень взамен истины. Слова истины в носителях 10 ее есть знак действительного участия в ней. Безучастные к истине и не посвященные в нее, ища ее содержания, заимствуют его из безумной мудрости. Их Апостол назвал душевными, не имеющими Духа, хотя они и превозносятся истиной (1 Кор. 2, 14).

    23. Как чувственное око, бросая взгляд на буквы, получает от них чувственные восприятия 11, так и ум, когда очистится и восстановится в исконном достоинстве, взирает на Бога и от Него принимает Божественные мысли. В качестве книги он (ум) имеет тогда Духа, вместо тростникового пера – мыслительную способность и язык. "Язык мой, – говорит Псалмопевец, – тростниковое перо" (Пс. 44, 2). Взамен же чернил ум имеет свет. Погружая мысль в свет и светом исполняя ее, (ум) Дух начертывает слова в чистых сердцах слушающих. Тогда осознает он сказанное о том, как все будут научены Богом (Ин. 6, 45) и как Бог преподаст человеку ведение, по пророчеству, и в Духе (Пс. 93, 10).

    24. Под законом заповедей внутренно подразумевай проявляющуюся непосредственно веру, потому что из нее струится всякая заповедь и производит просвещение душ, в которых тогда являются следующие плоды истинной и деятельной веры: воздержание, любовь и, наконец, Богодарованное смирение, как начало и укрепление любви.

    25. Неложная слава разумных существ состоит в истинном знании видимых и невидимых вещей: видимых, или чувственных, невидимых, или мысленных, разумных, духовных и Божественных.

    26. Пределом постижения служит чистое созерцание и знание двух догматов веры, т.е. Троицы и Двоицы.

    Троицы познание есть и созерцание Ее неслитой и нераздельной Единицей. Двоицы же признание состоит в принятии и исповедении во Христе двух естеств в одном Лице, то есть Единого Сына, прежде воплощения и по воплощении в двух природах и волях – Божеской и человеческой – неслитно прославляемого.

    27. Рожденность, нерожденность и исхождение суть три неизменных и непреложных свойства Пресвятой Троицы, которые необходимо благоговейно исповедовать. Отец – нерожденный и безначальный, Сын – рожденный и собезначальный, Дух же Святый – исходящий от Отца и подаваемый чрез соприсносущного Сына, как говорит Дамаскин.

    28. Ко спасению достаточно было бы только одной благодатной веры, проявляемой в исполнении заповедей Духом, если бы мы берегли ее, живую и действующую во Христе. Теперь невежество научило благочестивых людей вере словесной, мертвой и безчувственной, а не благодатной вере.

    29. Троица есть простая и несложная Единица без какого-либо чувственного качества. Троица в Единице, или Триипостасный Бог, имеет совершенно неслитное соединение в Лицах.

    30. Безпредельный Бог во всем познается и постигается тройственно. Он все содержит и о всем промышляет чрез Сына Святым Духом. И нет ни одного Лица Святой Троицы, которое бы вне или отдельно от других Лиц где-либо мыслилось, называлось или исповедовалось.

    31. Так как в человеке есть ум, слово и дух, существующие друг в друге и сами по себе, причем ум не разобщен со словом и слово с духом, так что ум говорит словесно и слово выражается с помощью души, то в силу этого признака 12 человек носит неясный образ невыразимой, первообразной Троицы, кротко обнаруживая этим свое творение по образу Божию.

    32. Ум – Отец, слово – Сын, Дух же Святый подлинно дух, как учат образно Богоносные Отцы, развивающие догматическое учение о Святой пресущественной и преестественной Троице, об Едином Боге в Трех Лицах и оставившие нам в наследие истинную веру и якорь надежды. Знать Единого Бога есть, по Писанию, корень безсмертия, а постигнуть силу Триипостасной Единицы есть всецелая правда. Провозглашенное об этом Евангельское слово можно понимать так: Да знают Тебя, Единого Истинного Бога, в трех Лицах и посланного Тобою Иисуса Христа в двух естествах (Ин. 17, 3).

    33. Вечные наказания различны, как и награды добрых. Мучения имеют место в аде, или, по свидетельству Писания, в земле темной и мрачной, в земле вечной тьмы (Иов. 10, 22), где грешники обитают до суда и куда возвратятся вслед за конечным приговором. Слова: да возвратятся грешники в ад (Пс. 9, 18) и смерть будет пасти их (Пс. 48, 15) – что иное означают, как не заключительное определение Божие и вечное осуждение.

    34. Огонь, тьма, тартар существуют уже на земле в разнородном сладострастии, всепоглощающей тьме невежества, в неутолимой жажде чувственного наслаждения, в трепете и смраде зловонного греха. Эти 13 залоги и преддверия адских мук еще здесь действуют в грешных душах и возникают в них вследствие страстного навыка.

    35. Привычки к страстям суть задатки мучений, тогда как обнаружения добродетелей – ключи Царства Небесного. Следует заповеди считать и именовать действиями, а добродетели – навыками, подобно тому как пороки, благодаря их устойчивости, называют привычками.

    36. По вечности награды равны наказаниям, хотя многим кажутся неравными. Одним людям Божие правосудие воздаст вечную жизнь, другим – вечное мучение. Те и другие, хорошо или худо проходя нынешний век, по своим делам унаследуют возмездие. Количество же и качество воздаяния будут сообразны навыкам и проявлениям страстей и добродетелей.

    37. Огненными озерами являются сладострастные души, в которых, как в смрадных болотах, зловоние страстей питает неусыпающего червя распутства, необузданную похотливость плоти, питает змей, жаб и пиявок неистовых страстных влечений, преступных и гибельных помыслов и демонов. Такое духовное устроение здесь находит залог будущего мучения.

    38. Как зародыши адских мучений незримо таятся в душах грешников, так и начатки небесных благ сообщаются и обнаруживаются в сердцах праведных через Святого Духа. Царство Небесное есть добродетельная жизнь, равно как мучение адское – страстные навыки.

    39. Надвигающаяся ночь есть, по слову Господа, будущая тьма, когда никто не может делать (Ин. 9, 4). Или, по другому изъяснению, это – антихрист, называемый ночью и тьмой, или еще, по нравственному толкованию, это – непрерывная безпечность о спасении, которая, как безпросветная ночь, умерщвляет душу сном нечувствительности. Ночь в прямом смысле этого слова, делает всех сонливыми и служит образом смерти от умерщвления. А ночь будущей тьмы опьянит страданиями мертвых и безчувственных грешников.

    40. Суд этого мира есть неверие нечестивых, по Евангельскому изречению, неверующий уже осужден (Ин. 3, 18). Он определяется судебными действиями Промысла в исправлении и обращении грешников к Богу и во взвешивании их добрых и злых намерений по внешним проявлениям, согласно словам: да будут отвержены грешники от чрева матери (Пс. 57, 4). В отношении неверия, наказания и дел праведный суд Божий является тогда, когда одних наказывает, других милует, иных же венчает или предает мукам, так как первые – всегдашние нечестивцы, вторые веруют, но безпечны и потому наказываются человеколюбиво. Совершенные же в добродетелях и погрязшие в пороках получают свойственное им возмездие.

    41. Если наша природа при содействии Святого Духа не сохранится незапятнанной или чистой, как следовало бы, то она ни теперь, ни в будущем союзе не может быть со Христом одним духом и телом. Всемогущей и соединительной силе Духа несвойственно для восполнения пришивать рубище ветхих страстей к новому хитону благодати.

    42. Равное достоинство в смысле образа во Христе будут иметь незаслуженно получившие и сохранившие обновление Духа, невыразимо переживая 14 сверхъестественное обожение. Но никто не будет во Христе или членом Христовым, если еще здесь не сделается носителем 15 благодати, имея в себе, по Апостолу, образец истины и ведения (Рим. 2, 20).

    43. Царство Небесное подобно скинии, устроенной Богом. Оно, по образцу скинии Моисеевой, имеет в двух завесах изображение жизни будущего века. В первую часть Царства Небесного войдут все освященные благодатью, а во вторую, как духовную, только те, которые здесь, во мраке богословия, будучи как бы священниками, в совершенстве священнодействовали тремя силами души. Последние, пользуясь ходатайством Единого от Троицы Иисуса, величайшего из священников и первого из священноначальников, проникнут в Богозданную 16 скинию и озарятся молниеносным сиянием.

    44. Многими обителями Спаситель назвал различные ступени и состояния нравственной зрелости там, в раю. Хотя Царство одно, но имеет в себе много различий. В нем есть лица небесные и земные в смысле добродетели и разные ведения и степени обожения. Иная слава солнца, иная луны и иная звезд, и звезда от звезды разнится в славе (I Кор. 15, 41), по словам Апостола, несмотря на то, что все они сияют на одном видимом Божественном небе 17.

    45. Как почти безтелесный и нетленный, тот мало-помалу становится сожителем Ангелов, кто ум очистил слезами, душу воскресил здесь Духом, плоть покорил разуму, и изменил свой по природе "глиняный" внешний образ в световидный и огнезрачный лик Божественной красоты, потому что нетление есть иссякновение телесной влаги и полноты.

    46. Неописуемо преобразившись из душевного в духовное, нетленное тело без влаги и тяжеловесности останется все же земным, так что будет вместе земным и небесным по Богоподобной тонкости. Каким оно было изначально создано, таким и воскреснет, чтобы быть сообразным Облику Сына Человеческого вследствие совершенного участия в обожении.

    47. Земля кротких есть Царство Небесное или Богомужное состояние Сына Божия, в которое мы вошли и входим, восприняв благодатное рождение сыноположения и обновления чрез воскресение. Также святая земля есть обоженная природа или, быть может, есть собственно очищенная для земнородных сообразно их достоинству земля. По другому пониманию, земля, составляющая наследство истинно святых, есть невозмутимая Божественная тишина сверхразумного мира. На ней (этой земле) поселится род праведных, не безпокоемый и не волнуемый ничем, существующим там.

    48. Обетованная земля есть безстрастие, от которого бьет ключом мед и молоко, т.е. радость Духа.

    49. Святые на небе таинственно вещают друг другу внутреннее слово, произносимое в Духе Святом.

    50. Если не познаем, какими нас сотворил Бог, то не будем осведомлены и в том, как изменил нас грех 18.

    51. Равны в отношении духовного возраста достигшие здесь полноты совершенства во Христе.

    52. У кого труды, у тех награды. Количество же и качество наград или то, каков их размер, покажут чин и состояние, в которых будут находиться святые.

    53. По нетлению и обожению святые, как написано, будут ангелоподобными ума и сынами воскресения Христова (Лк. 20, 36).

    54. В будущем веке ангелы и святые, говорят, никогда не перестанут возвышаться в умножении дарований и никогда не ослабнут в стремлении к добру, так как тот век не допускает нравственного ослабления и уклонения от добродетели к пороку.

    55. Усовершившимся ныне мужем признавай того, кто в качестве залога воспринял подобие возрастов Христа. В будущем веке совершенным объявляет человека сила обожения.

    56. Достоинство и обожение, равные со сверстниками, получит в будущей жизни тот, кто здесь достиг совершенных духовных возрастов и добродетелей.

    57. Истинная слава, говорят, есть знание и духовное созерцание, или основательное распознавание догматов и разумение истинной веры.

    58. Изумление есть полное возвышение сил души к познанному, свойственному великолепной славе Божества. Или еще: изумление есть чистое и всецелое устремление ума к пребывающей в свете безпредельной силе. Экстаз же представляет не только восхищение к небу душевных сил, но и совершенное "исступление" самих чувств 19. Ревность по Богу двояка: она есть духовное опьянение, возбуждающее желание спасения.

    59. В душе главным образом имеют место два вида ревности: сердечный и исступленный. Первый принадлежит лишь просвещаемым, а другой – уже усовершившимся в любви. Оба вида ревности, действуя, отвлекают разум от чувств, так как Божественная ревность есть упоение духа тем, что выше естественного разума, и благодаря ей у человека похищается даже чувство внешних отношений.

    60. Начало и причина мыслей кроются в разделении грехом человека единичной и простой памяти, которая этим уничтожила непрерывное воспоминание о Божестве и, обратившись из простой в сложную, из одновидной в разновидную, обрекла себя на гибель своими собственными силами.

    61. Целение первобытной памяти от коварного и гибельного запоминания помыслов обусловливается ее возвратом к исконной простоте. Орудие зла – непослушание – не только расстроило простую душевную память о добре, но и извратило все силы 20 души, ослабив ее природные влечения к добродетели. Память вполне излечивается непрерывным и укрепленным молитвою воспоминанием о Боге, которое, сорастворившись с духом, от предметов естественных направляется к сверхъестественным.

    62. Причина страстей – греховные дела; помыслов – страсти; мечтаний – помыслы; мыслей – память, памяти – забвение; мать забвения – неведение. Причина неведения – безпечность. Безпечность вырождается из страстного желания. Основание 21 желаний – безпорядочное движение; движения – порыв 22 к делу; греховное же дело есть безрассудное желание зла и расположение к чувственному и страстным ощущениям.

    63. гл. В уме образуются и действуют помыслы; в раздражительной силе – зверские страсти, в воле – скотские стремления, в разуме – фантастические представления, в рассудке – мысли.

    64. гл. Нападение безнравственных помыслов подобно речному течению. В форме помыслов приражаются прилоги 23, с которыми допускается греховное согласие, заливающее 24 сердце как бы бурным 25 наводнением.

    65. Глубоким болотом считай скоропреходящее удовольствие или грязь блуда и бремя материальных приобретений. Отягощаясь ими, страстный ум бывает погружаем чрез свои помыслы в пропасть отчаяния.

    66. Писание часто называет слова о вещах помыслами, равно как и помышления словами. Это происходит потому, что сверхматериальное в себе движение всякого рода 26 овеществляется и претворяется предметами в образы. Так, посредством "явления", познается и выражается названное движение. 

    67. Помыслы суть слова бесов и предтечи страстей, а 27 слова и помышления – преддверия дел, так как невозможно совершать то злое или доброе, что прежде не возбудило какого-либо помысла. Помысл же есть движение безвидного прилога, касающегося тех или иных 28 предметов.

    68. Материя вещей производит чистые 29 помыслы, бесовский же прилог – дурные. Итак, при сравнении естественные помыслы и слова отличаются от неестественных и сверхприродных.

    69. Помыслы одинаково и мгновенно изменяются одни в другие: естественные обращаются непосредственно 30 в противоестественные и природные в сверхприродные. Причиной такого взаимного превращения и перерождения материальных помыслов в демонические и происходящих от прилога в вещественные служат помыслы же сами по себе.

    Такие Божественные помыслы производят естественные, эти – сверхъестественные. Словом, каждое мысленное движение изменяется в то, что ему сродно, по четырем его производящим причинам.

    70. Отметь, что предшествуют помыслам их причины – мечтания, мечтания – страстям, страсти – демонам. Соединяясь один с другим, эти моменты составляют как бы своеобразную цепь или порядок у не знающих порядка духов. Само по себе, – независимо от бесов, – ничего не возникает. Ни воображение не творит образов без тайной бесовской силы, ни страсть не действует, потому что сатана хотя и низвержен с неба, сокрушенный, но, превозносясь над нами, весьма силен, благодаря нашей безпечности.

    71. Демоны наполняют образами ум или, лучше, сами принимают вид сообразно духовному устроению нас самих. Они приражаются в зависимости от наклонности души к преобладающей и действующей в ней страсти. Страстный навык демоны и употребляют в качестве условия к размножению в нас образов. Они во сне и в бодрственном состоянии показывают нам относящееся к богатой и многообразной фантазии. Демоны плотской страсти иногда преображаются в свиней, иногда в ослов, иногда в женонеистовых и огневидных коней, иногда в крайне распущенных евреев. Бесы гнева превращаются иногда в язычников, иногда в львов; демоны робости – в измаильтян; бесы непостоянства – в идумеян; бесы невоздержания и пьянства – в сарацин; демоны своекорыстия – иногда в волков, иногда в пантер; бесы хитрости – иногда в змей, иногда в ехидн, иногда в лисиц, бесы безстыдства – в собак, бесы лености – в кошек. Случается, что демоны блуда иногда принимают образы змей, иногда ворон и грачей. Так как птицы душевны, то в них превращаются преимущественно воздушные бесы. В силу тричастности души воображение имеет причину изменять образы духов тройственно. Соответственно волевой, раздражительной и мысленной силам души, воображение представляет демонов только: в виде птиц, зверей и скотов. Против трех душевных сил всегда вооружаются три главных вождя страстности, и какой страстью определяется душа, в виде той по сродству своему с нею они, являясь, наступают на нас.

    72. Демоны сладострастия часто приступают, как огонь и горящие угли, так как сластолюбивые духи воспламеняют похотливые желания и, внеся путаницу в мышление, омрачают душу. Собственно страстное наслаждение и есть причина разжжения, смущения и омрачения.

    73. Ночь страстей есть тьма неведения, или еще: ночь есть рождающая страсти область, в которой царствует князь тьмы и в которой духи злобы, эти, в иносказательном смысле, звери полевые, небесные птицы и земные гады, рыкая, ищут жадно схватить нас себе в пищу.

    74. Во время действия страстей одни помыслы предшествуют, а другие следуют за ними. Помыслы предшествуют мечтаниям, за мечтаниями следуют страсти. Страсти идут впереди бесов, а демоны шествуют за страстями.

    75. Начало и причина страстей – злоупотребление. Причина злоупотребления – склонность, склонности – перевес какого-нибудь волевого побуждения. Испытание желания есть прилог, прилога же – демоны, которым Промыслом предоставляется показывать, каков наш произвол.

    76. Смертоносный яд греховного жала есть страстный навык души, потому что незыблем и неизменен характер того, кто добровольно поработил себя страстями.

    77. Страсти именуются разнообразно. Они расчленяются на душевные и телесные, телесные подразделяются на скорбные и греховные, скорбные еще распадаются на болезненные и воспитывающие. Также душевные страсти разделяются на раздражительные, волевые и мысленные. Мысленные дробятся на рассудочные и свойственные воображению. Одни из этих страстей возникают вследствие злоупотребления воли, иные вынуждены необходимостью. Это так называемые непредосудительные страсти, которые названы у отцов сопроводителями и природными свойствами.

    78. Иные – страсти телесные и иные – душевные. Одни – желательные, другие – раздражительные, иные – страсти мыслительной силы и иные – ума и рассудка. Они взаимно связываются и содействуют друг другу: телесные – волевым, душевные – раздражительным, и опять, страсти мыслящей силы – умственным, умственные – рассудочным и страстям памяти.

    79. Страсти раздражительной силы таковы: гнев, досада, крикливость, вспыльчивость, дерзость, надменность, тщеславие и проч. К страстям воли относятся: любостяжание, распутство, невоздержание, ненасытность, сластолюбие, сребролюбие и самолюбие – тягостнейшее более, чем все страсти. Плотские страсти таковы: блуд, прелюбодеяние, нечистота, распущенность, несправедливость, чревоугодие, безпечность, рассеянность, миролюбие, жизнелюбие и др. Страсти, принадлежащие к мысленной области, следующие: неверие, хула, хитрость, коварство, любопытство, двоедушие, злословие, клевета, осуждение, унижение, кощунство, лицемерие, ложь, сквернословие, пустословие, лесть, иронизирование, тщеславие, человекоугодничество, превозношение, клятвопреступление, празднословие и проч. Страсти ума – самомнение, высокомерие, самовосхваление, любовь к спору, негодование, самодовольство, противоречие, непослушание, мечтательность, склонность к вымыслам, влечение к помпе, славолюбие и гордость – первое и последнее из всех зол. Страсти же рассудка таковы: блуждание, легкомыслие, раболепство, омрачение, ослепление, отступление, прилоги, согласие, склонения, превращения, отвержения и подобные им. Одним словом, все противоестественное зло сорастворилось с тремя душевными силами, равно как в них же естественно соприсутствует и все доброе.

    80. О, с каким изумлением взывает к Богу Давид, говоря: Дивно для меня ведение Твое, – высоко, не могу постигнуть его! (Пс. 138, 6). Оно, непререкаемое и непостижимое, выше моего слабого разума и моих сил. Как непостижимо, далее, в образовании своего состава самое тело 31 имеющее в каждом виде своем троичное и единое устроение, украшенное седмеричным и двойственным числами, арифметически означающими время и природу, что, в свою очередь, согласно действующим законам природы, показывает славу Божию в телесном носителе Троичного великолепия.

    81. Для движущихся членов законы природы являются своего рода некоторыми связями. Различия их, называет даже слово наше, потому что они представляют многочисленные выражения наших собственных свойств. Или еще: природный закон есть сила деятельности каждого вида и члена. Как Бог оживотворяет все творения, так душа приводит в действие члены тела и движет каждый из них к свойственной ему деятельности. Здесь следует спросить, почему Богоносные мужи иногда называют гнев и страстное желание – плотскими силами, иногда – душевными. Мы утверждаем в ответ, что слова святых не имеют никакого разногласия для тех, которые их отчетливо понимают. В обоих случаях святые раскрывают истину и, где следует, весьма мудро изменяют наименования страстей души и тела, благодаря их таинственному двойственному бытию в форме сосуществования, тем более что душа бывает совершенной еще здесь, а тело, возрастая под условием питания, явно несовершенно, душа, созданная разумной, сама по себе с начала своего сотворения имеет силу определенного желания и силу раздражительную, возбуждающую мужественную ревность. Но безрассудная раздражительность и безумное влечение не созданы с нею, равно как и первоначально они не были в плоти. Плоть сотворена нетленной, без той влажности, из-за которой возникли плотское желание и зверская ярость. Вслед за преслушанием, когда человек подпал тлению и плотской грубости 32 безсловесных животных, тогда по необходимости в нем зародилась раздражительность и плотская страсть. И всякий раз, как плоть господствует в человеке, так он по ярости и плотскому влечению противодействует желаниям души. Когда же это смертное покорится разумному, тогда спасающийся поспешает в делании добра за желанием души. Ныне вследствие смешения и соединения с душой прившедших плотских свойств человек стал подобен вьючным животным и, подчинив себя закону греха, в силу естественной необходимости превратился из разумного в глупого и из человека в зверя.

    82. Мыслящею душа была сотворена чрез дуновение и благодаря вдыханию в нее разумной жизни. Вместе с нею Бог не создал ярости и животного плотского желания, а одну деятельную силу стремления и ревностную стойкость желания. Также, создав тело, Господь не вложил в него от начала раздражительности и неразумной плотской похоти. Впоследствии же, благодаря преслушанию, оно восприняло смертность, тление и черты зверей, которым и уподобилось. Богословы говорят, что тело создано нетленным, каковым и воскреснет, хотя теперь оно и тленно. Равным образом и душа сотворена безстрастной. Но оба – тело и душа, по Писанию, растлились и сорастворились по естественному закону объединения и влияния друг на друга, причем душа предала себя страстям и, особенно, демонам, тело же уподобилось безсловесным скотам свойствами своего состояния и подчинением тлению. Действуя в одном направлении, силы души и тела образовали одного скота, безсмысленного и неразумного, с яростью и плотским влечением. Так присоединился человек к скотам и во всех отношениях уподобился им (Пс. 48, 13).

    83. Как Бог есть причина и источник всякого добра, так начало и основание добродетелей есть доброе намерение или желание прекрасного. Начало добра – вера, в особенности же Христос – камень веры, Которого мы имеем началом и основой всех добродетелей, на Котором утверждаемся и зиждем все доброе. Он есть краеугольный Камень, связующий нас с Собою, и многоценная Жемчужина. Отыскивая ее, монах, вступающий в глубину безмолвия, послушанием заповедям как бы продает все собственные влечения, чтобы еще на земле приобрести эту Жемчужину.

    84. Добродетели удерживают взаимное равенство в том, что все сводятся к одному, имеют один предел и восполняют лик одной добродетели. Но существуют добродетели и частные, и одни других превосходят постольку, поскольку обнимают и сосредоточивают в себе добродетели или весьма многие, или даже все, каковы: Божественная любовь, смирение и Божественное терпение. О терпении Господь говорит так: Терпением вашим спасайте души ваши (Лк. 21, 19). Он не сказал: спасайте вашим постом, вашим бодрствованием.

    Терпением же я называю то состояние, которое сообразно с волей Божией и есть царица добродетелей, основание доблестных подвигов, мир в войнах, тишина в буре и непоколебимая твердыня для обладающих им. Приобретшему его во Христе Иисусе не могут повредить ни оружие, ни копья, ни наступающие войска, ни само бесовское полчище, ни мрачная фаланга противников.

    85. Добродетели, хотя возрождаются друг от друга, но свое коренное происхождение, кроме Божественных добродетелей, все имеют от трех сил души. Начало и причина четырех родовых между естественными добродетелями и Божественных добродетелей, от которых и которыми образуются все остальные, то есть причина благоразумия, мужества, целомудрия и правды, есть Божественная и Богословская мудрость, действующая по возбуждению Духа и четверояко отображаемая в уме. Она проявляет 33 добродетели не все вместе, а каждую отдельно и в свое время, сообразно желанию: одну как свет, другую как проницательную» силу и неиссякающее вдохновение, третью как освятительную и очищающую силу, и последнюю как веселящую и освежающую от зноя страстей росу чистоты. Мудрость дает, как упомянуто выше, ощутить проявление свое всякому по его духовной зрелости и совершенному показывает совершенное действие.

    86. Опыты в добродетелях еще не сообщают душе совершенной нравственной непоколебимости с помощью только личного рвения, если посредством благодати добродетели не перейдут в существенное внутреннее расположение. Каждая добродетель имеет своеобразное дарование и свое действие, при котором она даже не желающих быть ее соучастниками может влечь к себе навыком и природой добра и, когда будет нам дана, с тех пор сохраняется твердо и неизменно. Для совершения их (добродетелей) люди имеют в собственных членах благодать Духа, как живую душу. Без нее все собрание добродетелей становится мертвым. И те, которые представляются имеющими добродетели в совершенстве и осуществляющими их, имеют часто одну только тень и призрак прекрасного, а не изображение истины.

    87. Основных добродетелей четыре: мужество, благоразумие, целомудрие и правда. По мере излишества или недостатка в них, к ним близки восемь душевных качеств, у нас называемых и считаемых пороками, а в мире – добродетелями. За мужеством обычно следуют наглость и боязливость, за благоразумием – коварство и невежество, за целомудрием – распущенность и окаменение, за правдой – корыстолюбие и неправда или обида. В средине их стоят не только основные и естественные добродетели, возвышающиеся над излишеством и недостатком, но и деятельные. Одни из добродетелей по правоте рассуждения выражаются 34 в добром произволе 35, другим сопутствуют извращение добра и самомнение. О том, что среднее положение занимают настоящие добродетели свидетельствует притча, призывающая исправить все благие пути (Прит. 2, 9). Итак, все добродетели объединяются в трех силах души, в которых рождаются и упрочиваются, имея основанием своего здания четыре родовых добродетели, наиболее же Христа. Притом естественные добродетели очищаются деятельными, а Божественные и сверхъестественные преподаются благоволением Духа.

    88. Из добродетелей одни суть деятельные, другие – Божественные, иные – естественные и духовные. Деятельные представляют результат свободного избрания, естественные – внутреннего склада, Божественные – благодати.

    89. Как происхождение добродетелей имеет место в нашей душе, так и источник страстей. Но первые естественно рождаются в ней, вторые же вопреки природе.

    Причину порождения добра и зла душа находит в склонении желания, которое, как острие для начертания линии или стрелки на коромысле весов, – в какую сторону преклонится, то влияние и принимает и в том направлении действует. Воля подлежит двоякому действию, потому что в себе самой содержит то и другое, именно: добро по рождению, а зло по свободной склонности воли. 

    90. Писание называет добродетели отроковицами (Песн. 1, 2) в силу их тесной связи с душой, почему они созерцаются с нею как один дух и тело. Символом любви служит вид отроковицы, а свидетельством целомудрия и чистоты этих священных дел – их одежда. Божественной благодати обычно творить и безошибочно преобразовывать разновидности добродетелей у сильных духом, применительно к их качествам и свойствам.

    91. Существует 36 восемь начальственных страстей: три великих: чревоугодие, сребролюбие и тщеславие и пять следующих за ними: блуд, гнев, печаль, леность и гордость. Так же и из добродетелей, противоположных страстям, три главные: нищета, воздержание и смирение, а с ними и за ними следуют остальные: чистота, кротость, радость, мужество, самоунижение и весь ряд добродетелей. Изучить и осознать силу, действие и благоухание каждой добродетели и зловоние страсти возможно не всякому желающему, но только действующему, трудящемуся словом и делом и получившему от Святого Духа дар ведения и рассуждения.

    92. Добродетели то действуют, то нами приводятся в действие. Они действуют, поселяясь у нас в надлежащий момент, когда, как и сколько хотят. Мы проявляем их по свободному желанию, нравственному складу и привычке. Но они существенны в себе, а мы нравственно сформировываемся 37 по ним приблизительно 38, так как образ всех наших добрых действий есть отпечаток первообразного. Духовное прежде будущего бессмертного наслаждения существенно усвояется очень немногими. И здесь собственно мы принимаем на себя и совершаем труды и подвиги 39, а не владеем самыми добродетелями.

    93. Тот, по Павлу, священнодействует благовествование (Рим. 15, 16), кто, состоя его участником, может деятельно сообщить Христово просвещение и другим. Подобно некоторому семени разбрасывает он Божественное слово на душевных нивах своих слушателей. Слово ваше, – говорится, – да будет всегда с благодатию, приправлено солью (Кол. 4, 6) Божественной благодати, дабы оно доставляло благодать (Ефес. 4, 29) слушающим с верою. Назвав учителей земледельцами, а обучаемых обрабатываемым полем, Апостол весьма мудро изображает тех пахарями и сеятелями Божественного слова, а этих удобренной, плодоносной и богатой землей добродетелей, потому что истинное священнодействие есть не только выполнение Божественных дел, но и личное участие в преподании благ.

    94. Устно произносимое к научению других слово бывает различно и неодинаково истекает из четырех источников, а многими способами.

    Иное слово исходит от учения, иное от чтения, другое от деятельности и иное от благодати. Но как вода, однородная по природе, претворяется в присущее ей свойство применительно к различию лежащей под нею земной почвы 40 и изменяется, как это познается и на вкус, то в горькую или сладкую, то в соленую или в кислую, так и произносимое слово, изменяясь сообразно нравственному строю всякого, узнается в действии и чрез него приносит пользу.

    95. Слово дано всякому разумному существу в наслаждение, и от слова, как от некоторой разнообразной пищи, воспринимающая душа всегда чувствует неодинаковую сладость. Научное слово есть для нее как бы воспитатель, нравственно образующий ее. Слово от чтения как бы наполняет ее водой успокоения, слово от деятельности насыщает ее, подобно богатому травой пастбищу; слово благодати веселит, как чаша, преисполненная (Пс. 22, 5) вином. Неописуемая благодатная радость от слова благодати просветляет душу, как елей, от которого блистает лице (Пс. 103, 15).

    96. Названными состояниями душа не только в себе подлинно владеет как бы жизнью, но когда и от других слышит о том в учении, чувствует их же, если только обоими, учащим и слушателем, управляет вера и любовь, т.е. если один слушает с верой, а другой просвещает с любовью, преподавая слова о добродетелях без гордости и тщеславия. Тогда слово от учения принимается душой как воспитатель, слово от чтения – как писатель, слово от деятельности – как искуснейший 41 украситель наружности невесты, и просвещающее слово Святого Духа – как слово обручающегося радостного жениха. Всякая исходящая из уст Божиих речь представляет или слова, произносимые устами святых при содействии Духа, или следствие того сладостнейшего вдохновения от Святого Духа, которым питаются не все, но только достойные. Хотя все разумные наслаждаются словом, но очень немногие действительно веселятся здесь под влиянием слов Духа. Большинство людей знают и памятью усвояют одни образы духовных слов, истинного же хлеба будущей жизни, состоящего в ощущении Бога-Слова, не вкусили. Там (за гробом) только один этот хлеб в достаточной мере предлагается всем достойным ко многообразному услаждению и никогда не истощается, не растрачивается и не оскудевает.

    97. Без духовного чувства невозможно осязательно ощутить Божественной сладости. Как притупивший телесные чувства делает их невосприимчивыми к чувственным явлениям и не видит, не слышит, не обоняет, будучи расслабленным или, лучше, полумертвым, так и умертвивший природные душевные силы страстями делает их нечувствительными к воздействию на них свыше и неспособными к участию в тайнах Духа. Духовно не видящий, не слышаший и не ощущающий – мертв. В нем не живет Христос, и сам он движется к действиям не Христом.

    98. Сравнительно с душевными силами, особенно когда они здоровы, чувства имеют равное и такое же, чтобы не сказать тождественное, отправление. Благодаря тем и эти живут и действуют. Их обоих соединяет живительный Дух. С другой стороны, человек совершенно приходит в изнеможение, когда заражается коренной болезнью страстей и непрерывно лежит в больнице нерадения. Чувства определенно созерцают чувственное, душевные силы мысленное, в особенности при отсутствии в них сатанинской борьбы, противодействующей закону ума и духа. Когда же духом они сведутся в единство, ставши одновидными, тогда непосредственно и существенно опознают вещи Божественные и человеческие такими, каковы они по природе, отчетливо прозревают в их смысл, и, насколько возможно, чисто созерцают единственную причину всего – Троицу.

    99. Прежде всего безмолвствующий основанием для построения на нем безмолвно своих действий должен иметь пять следующих добродетелей: молчание, воздержание, бодрствование, смирение и терпение. Богоугодных же занятий три: псалмопение, молитва и чтение, а если болен, то и рукоделие. Названные добродетели не только обнимают все прочие, но и входят в состав одна другой. Безмолвнику с утра следует пребывать в воспоминании о Боге, в молитве и безмолвии сердца и первый час терпеливо молиться; затем второй час читать, третий петь, четвертый молиться, пятый читать, шестой петь, седьмой молиться, восьмой читать, девятый петь, за десятым подкрепиться пищей, за одиннадцатым отдыхать, если оказывается нужда, а в двенадцатый час петь вечерню. Так, добродетельно проходя дневной путь, угождает он Богу.

    100. Подобно пчеле, надлежит полезнейшее собирать со всех добродетелей. Так, взимая с них помалу, можно образовать в душе огромное собрание добродетельных проявлений, из которых к душевной радости вырабатывается мед премудрости.

    101. Если желаешь, послушай, как легче перейти промежуток ночного времени. Ночное бодрствование имеет три порядка: для новоначальных, средних и совершенных. Первый устав назначает половину ночи спать и половину бодрствовать – с вечера ли до полночи или с полночи до утра. Второй устав предписывает – с вечера один или два часа бодрствовать, затем четыре часа спать и пробуждаться к утрени, а петь и молиться до утра часов шесть. Первый час дня следует петь и сидеть, безмолвствуя, как выше сказано. Далее надобно соблюдать порядок указанных занятий по часам или постоянно хранить непрерывную молитву, привычка к которой упорядочивает человеческую жизнь. Наконец, третий устав заключается во всенощном стоянии на молитве и в бодрствовании.

    102. Теперь скажем и о пище. Около фунта хлеба достаточно всякому вступившему в подвиг безмолвия. Нерастворенного вина можно пить по две чаши, воды – по три, а из съестных припасов, какие найдутся, позволительно употреблять не столько, сколько прихотливо требует природа, но пользоваться нужно с самоограничением, лишь предоставляемым Промыслом. Наилучшее и сокращеннейшее правило, руководящее желающих жить должным образом, состоит в совершении из подвигов добродетелей трех, я разумею пост, бодрствование и молитву, которыми упрочивается надежнейший фундамент всех добродетелей.

    103. Прежде всего безмолвие требует веры, терпения, любви от всего сердца, крепости, силы и надежды. Верующий, если по обычной ли безпечности или по иной какой-нибудь причине не найдет здесь искомого, то при кончине не может не убедиться вполне в плоде веры и подвига и не увидеть свободы через Христа Иисуса, Который есть Искупление и Спасение душ наших, Богочеловек-Слово. А неверующий во всех отношениях осудится при кончине. Впрочем, он, по слову Господа, уже осужден (Ин. 3, 18), так как порабощенный удовольствием и ищущий славы от людей, а не от Бога, может ли веровать? (Ин. 5, 44). Таковой хотя на словах и кажется верным, но, не замечая того, сам обманывает себя и услышит некогда слова: "Так как ты не принял Меня в свое сердце, но отверг Меня за хребет свой, то и Я отвращусь от тебя". Итак, верному надлежит иметь светлую надежду и веровать Божией истине, засвидетельствованной во всех Писаниях, исповедуя свою немощь, чтобы иначе не навлечь на себя удвоенное и неумолимое осуждение.

    104. Ничто столько не способствует сокрушению сердца и смирению души, как разумное уединение и совершенное молчание. И не иное что основным образом разрушает строй безмолвия и удаляет от него Божественную охранительную силу, как следующие страсти: дерзость, чревоугодие, многословие, развлекающая забота, гордость и госпожа страстей – самомнение. Кто охотно привыкает к ним, тот с их ростом, омрачаясь все более и более, становится в конце концов крайне безчувственным. И если такой человек снова освободится от страстей и положит начало спасению с верою и ревностью, то он получит вновь искомое, особенно если будет искать его смиренно. Воцарение же в нем по безпечности хотя бы одной из названных страстей ополчает на него весь сонм зол во главе с гибельным неверием и опустошает его душу, становящуюся от демонских смущений и шума как бы вторым городом Вавилоном, так что последнее для него хуже первого (Мф. 12, 45). Он делается тогда страстным врагом и обвинителем безмолвствующих, всегда изощряя против них свой язык, как бритву и обоюдоострый меч.

    105. Воды страстей, которыми наполняется мутное и смятенное море безмолвия, можно переплывать не иначе как на легком и быстроходном корабле безусловной нестяжательности и воздержания. От невоздержания и любви к вещественному потоки страстей, наводнив землю сердца и нанося на нее гниль и грязь помыслов, производят в уме замешательство, в мыслях – омрачение, в теле – отягощение, а душу и сердце делают нерадивыми, потемненными и оцепенелыми и лишают их свойственного им по природе настроения и чувства.

    106. Ничто так не способствует расслаблению, безпечности и безумию души ревностных подвижников, как именно кормилица страстей – самолюбие. Когда оно предпочитает подвигам в добродетели телесный покой и считает разум заботливым, если он не побуждает добровольно измождать тело трудами при исполнении заповедей, связанными с малым и легким потом, оно (самолюбие) обычно делает душу вялой к прохождению пути безмолвия и производит в ее деятельности сильное и непреодолимое расслабление.

    107. Наилучшим и первейшим врачом для изнемогших в соблюдении заповедей и твердо 42 решивших рассеять 43 непроницаемую мглу является нерассуждающее послушание во всем с верою. Оно есть живительное и многосоставное целебное средство для пьющих его и нож, зараз очищающий рубцы ран. Всему другому предпочитающий действие этим ножом с верою и простотою одним ударом отсек все страсти. Он не только достиг безмолвия, но и послушанием уже осуществил его, найдя Христа, сделавшись и называясь Его подражателем и рабом.

    108. Без устроения жизни и деятельности в сокрушении духа невозможно снести зноя безмолвия. Плачущий и размышляющий о предсмертных и посмертных ужасах прежде, чем они сами по себе наступят, будет иметь смирение и терпение – эти два основания безмолвия. Без означенных основ проводящий безмолвную жизнь всегда имеет сверстницей своей безпечности самомнение. А от них множатся греховные развлечения и порабощения и ввергают нас в расслабление. Отсюда невоздержание – дочь безпечности – делает тело вялым и безсильным, а ум омраченным и огрубевшим. Тогда и Иисус, присутствующий в области ума, скрывается от толпы помыслов и рассуждений.

    109. Опытно изведать муку совести теперь или в будущем веке всем невозможно. Это испытание касается преимущественно одних тех, которые здесь и там терпят недостаток в любви 44 и славе 45. Как некоторый свирепый палач, разнообразно карающий лиц, подлежащих ответственности, совесть как бы заносит всегда над деспотически обнаженными жертвами острый меч, т.е. обличение и негодование. Совесть называется также ревностью, по присущему ей обычаю воздействовать на врагов, на природу тела и душу. А иными она именуется природной горячностью, которую повелевается нам изощрять против врагов как острый меч. И если совесть покорит победоносно нашу двойственность единству, то целью ее ревности 46 бывает тогда восхождение к Богу. Но если сама душа подчиняется двум, я разумею грех и плоть, тогда ее концом назначается там (в вечности) безжалостное мучение за то, что она довела себя до полного порабощения врагам. Душа, совершающая здесь постыдное, губит свое добродетельное состояние, отлучается и отчуждается от Бога.

    110. Из всех страстей две крайне суровы и тяжки: это блуд и уныние, которые, господствуя над несчастной душой, обезсиливают ее. Они имеют между собой взаимное обращение и телесную связь и потому несокрушимы, непреодолимы и совершенно непобедимы. Первая страсть, или блуд, успешно возрастает в области желаний, но содержит материал для обоих нераздельных по природе частей нашего существа – я говорю о душе и теле, разливая всю свою сладость по всем телесным членам. Вторая страсть, или уныние, одерживая верх над владычественным умом, обвивает собою душу и тело, как плющом, делая всю природу нашу вялой, расслабленной и как бы разбитой параличом. Хотя эти две страсти окончательно не подавляются прежде блаженного безстрастия, но временно удаляются вслед за тем, как душа, приняв в молитве силу Святого Духа, сообща ей отраду, крепость и глубокий сердечный мир, наслаждается безмолвием. Блудная страсть есть начало, госпожа, царица и всеобъемлющее наслаждение из наслаждений. Ея спутница – леность, возводящая полководцев фараона на непобедимую колесницу. Чрез них, т.е. чрез блуд и уныние, побуждения к страстям проникли в жизнь нас, жалких.

    111. Начало умной молитвы есть действие или очистительная сила Святого Духа и таинственное священнодействие ума, подобно тому как начало безмолвия есть удаление от обычных забот, середина – просветительная сила и созерцание, а конец – экстаз и восхищение ума к Богу.

    112. Духовное святилище есть разумное действие ума, таинственно священнодействующего на душевном жертвеннике в знак обручения Богу и приобщающегося Агнца прежде будущего непостижимого наслаждения. Принимать же в пищу Агнца Божия на мысленном жертвеннике души не значит только постигать Его и находиться с Ним в общении, но и быть как бы самому Агнцем по принятии в будущем Его образа. Здесь только слова, там же мы надеемся получить самые предметы таинств.

    113. Молитва у новоначальных есть как бы огонь радости, излучаемый сердцем, а у совершенных как благовонный свет, действующий в душе. Или еще: молитва есть проповедь Апостолов, действие веры, лучше же – вера непосредственная, непоколебимость надеющихся, проявляемая любовь, ангельское движение, сила безплотных, дело и веселие их, Евангелие Божие, извещение сердца, надежда спасения, знак освящения, символ святости, познание Бога, откровение крещения, очищение купели, обручение Святого Духа, радость Иисусова, веселие души, милосердие Божие, знамение примирения, печать Христова, луч разумного солнца, утренняя звезда сердца, утверждение Христианства, выявление Божия примирения, Благодать Божия, премудрость Божия или, лучше, начало премудрости в себе, Божие явление, занятие монахов, образ жизни безмолвников, причина безмолвия, признак Ангельского строя жизни. И что говорить много, молитва есть Бог, производящий все во всех, потому что одно действие Отца, Сына и Святого Духа, совершающего все во Христе Иисусе.

    114. Если бы Моисей не получил от Бога жезла силы, то не стал бы богом Фараону и ни его, ни Египет не поразил бы.

    И ум, если не будет иметь в руке мощи молитвы, то не сможет сломить греха и противных себе сил.

    115. Говорящие или что-нибудь выполняющие без смирения подобны строящим дом зимою или без цемента. Опытом и разумом найти и постичь смирение есть счастье очень немногих. Распространяющиеся о нем словесно похожи на измеривающих бездну. Мы, слепые, отрочески догадывающиеся об этом великом свете, скажем немногое.

    Настоящее смирение не имеет смиренной речи, ни смиренного вида, не принуждает мыслить смиренное, ни, смиряясь, упрекать себя. Хотя все эти признаки и образы смирения суть как бы разновидности его, но самое смирение есть благодать и дар свыше. Существуют, как говорят отцы, два смирения: а) считать себя низшим всех и б) приписывать свои добрые дела Богу. Первое – начало, второе – конец смирения. Ищущим его следует сознавать и иметь в уме три таких предмета размышления: что они 1) грешнее всех людей, 2) отвратительнее всего творения, как противоречащие своей природе и 3) несчастнее бесов, как демонские рабы. Смиряющийся так должен говорить: "Точно ли я знаю грехи людей, каковы они и сколько их? Превосходят ли они или равняются моим грехам? Вследствие незнания будет душа считать себя ниже всех людей, как землю и прах под их ногами. И как мне не считать себя гнуснейшим всех тварей, когда они соответствуют своей природе, с какою рождены, я же по неизмеримым беззакониям уклонился от природы. Подлинно звери и скоты чище меня, грешника. Потому я, низвергший себя до ада и лежащий в нем прежде смерти, ниже всех." Да и кто не знает и не чувствует, что грешник низменнее даже бесов, как их раб, послушник или наследник с ними тьмы еще здесь? В самом деле, он несчастнее и ожесточеннее бесов и, управляемый ими, пострадает через это, наследовавши с ними бездну. Обитающий прежде смерти в земле, аде и бездне! Как ты осмеливаешься именовать себя праведным, обратив себя злыми делами в грешного, нечестивого и в беса? Горе прельщению и заблуждению твоему, бесноватый, пес грязный, посылаемый за это в огонь и тьму.

    116. Премудрость, подаваемая Духом, согласно богословам, есть сила умной, чистой, Ангельской молитвы, признаком которой служит ум, на молитве не усматривающий никакого образа и не видящий чувственным оком ни себя (т.е. наружность), ни чего-либо иного, но часто отвлекаемый и от чувств действующим в нем светом, потому что тогда ум становится невещественным, световидным и невыразимо соединенным с Богом в один дух.

    117. Есть семь взаимно вводящих и друг от друга порождающихся, но различных способов, ведущих и руководствующих к ниспосылаемому Богом смирению: молчание, смиренномудрие, смиреннословие, смиренная одежда, самоунижение, сокрушение духа и отнесение себя всюду к последним. Разумное молчание рождает смиренномудрие. От смиренномудрия проистекают три вида смирения: смиренное словопроизношение, смирение и нищета в одежде и постоянное самоукорение. Эти три образа смирения дают начало сокрушению, производимому попущением испытаний и называемому промыслительным наказанием и смирением посредством демонов. Сокрушение самым делом легко поставляет душу в ее чувстве ниже всех и последней из всех, как раболепствующую всем. Два этих вида приносят совершенное и Богодарованное смирение, называемое силой и совершенством всех добродетелей. Оно свое исправление приписывает Богу. Итак, первый из всех образов смирения – молчание, от которого рождается смиренномудрие. Это производит три вида смирения, три образуют один – сокрушение. Сокрушение рождает седьмой вид, или подчиненный всем образ первого смирения, которое называют промыслительным.

    Промыслительное же смирение приносит в душу ниспосылаемое Богом совершенное, истинное, необразное смирение. Первое (т.е. промыслительное смирение) возникает при таких условиях. Если человек, предоставленный самому себе, нравственно побежден, порабощен и испытывает над собой господство всякой страсти и помысла, то, не встречая помощи ни от дел, ни от Бога и совершенно ни от кого и почти впадая в отчаяние, не может, угнетаемый отовсюду, не сокрушиться. Он считает себя низшим всех и последним рабом, худшим самих демонов, как побеждаемый ими и подпавший их тиранству. Это и есть промыслительное смирение. После него 47 Богом подается свыше второе смирение, которое представляет собой Божественную силу, действующую во всем и производящую все. Благодаря ей человек, всегда видя себя орудием Божественной силы, совершает с ее помощью удивительные Божии дела.

    118. Так как теперь царствует у нас тираническое преобладание страстей, вследствие множества искушений, то в нашем роде невозможно найти созерцания существенного духовного света, немечтательного ума и нерассеянного, истинного действия молитвы, текущей из глубины сердца, воскресения и устремления к небу души, ее Божественного изумления и полного восхищения, всецелого духовного выступления из этих чувств мышления, отвлечения от своих сил ума, Ангельского духовного движения по Божию мановению, устремленного к безпредельному и непостижимому. Обычно ум более мечтает не о маловажных предметах, а о (значительном) преждевременном. Так он, уничтожая полученное им от Бога малое доброе устроение, бывает совершенно мертв. Потому следует с тщательным рассуждением искать и временного не преждевременно, не отвращаться от находящегося в руках, мечтая об ином.

    Уму по природе нетрудно строить о вышесказанном мечтательные представления и воображать 48 из них то, что еще не достигнуто. В силу этого рождается немалое опасение за то, чтобы такой мечтатель не лишился данного ему духовного сокровища, и, обольщенный, не потерял ума, превратившись из безмолвника в праздного мечтателя.

    119. Благодать есть не вера только, но и действенная молитва. Она (благодать), заслуживаемая 49 духом посредством любви, явно показывает истинную веру, имеющую жизнь Иисусову. Не видящий веры, действующей в себе, приобрел веру противоположную – мертвую и безжизненную. Пусть даже и верующим не называется тот, который верует только бездоказательным словом, а не имеет веры в духе и исполнении заповедей. Итак, надлежит обнаруживать веру успехами в добрых делах или иметь ее сияющей и действующей во свете, как говорит Апостол Божественный: Покажи мне веру твою без дел твоих, а я покажу тебе веру мою из дел моих (Иак. 2, 18), оттеняя здесь то, что благодатная вера открывается делами по заповедям, как и заповеди исполняются и сияют верою в благодати. Вера есть корень заповедей или, лучше, источник, напаяющий их к возрастанию. Она раздваивается на исповедание и благодать, оставаясь по природе неделимой.

    120. Малая и вместе великая и кратчайшая послушническая лествица снабжена пятью ступенями, возводящими к совершенству: первая ступень – отречение от мира, вторая – подчинение уставам монастырским, третья – послушание, четвертая – смирение, пятая – любовь, которая есть Бог. Отречение от ада воздвигает нравственно лежащего и порабощенного высвобождает из-под власти материи. Подчинение находит Христа и Ему служит, как Он сказал: Кто Мне служит, Мне да последует; и где Я, там и слуга Мой будет (Ин. 12, 26).

    Где же Христос? – На небесах восседает по правую сторону Отца. Там надобно быть и служащему, где Тот, Кому он служит. Это да помнит полагающий ногу на первую ступень к восхождению. Иногда, впрочем, человек прежде восшествия этими способами идет уже за Христом и совершенствуется. Послушание, действуя всецело по заповедям, строит лествицу из различных добродетелей и их полагает в душе, как ступени. Снимая с этой лествицы послушного, возвышающее смирение несет его вверх – к небу, передает Царице добродетелей – любви – и, приводя ко Христу, представляет Ему. Так легко восходит к небу истинный послушник по короткой лествице.

    121. К царским чертогам на небе 50 нет иного кратчайшего пути малою лествицею добродетелей, кроме пути уничтожения пяти противоположных послушанию страстей, именно: преслушания, противоречия, самоугождения, самооправдания и гибельного самомнения. Они суть члены и части непокорного демона, который, поглощая своих незаконнорожденных детей из послушников, отсылает их в бездну к змию. Непослушание – уста ада, противоречие – острый, как меч, его язык, самоугождение – его отточенные зубы, самооправдание – его гортань, отсылающее к аду самомнение – отрыгание его всеядного чрева. Но кто первое побеждает послушанием, тот и остальное отсекает одним ударом и одной степенью добродетелей быстро возвышается к небесам. Подлинно неописуемое и непостижимое чудо! И его совершил каш человеколюбивый Господь. Отныне можно немедленно восходить на небеса путем одной добродетели или, лучше, заповеди, подобно тому как одним преслушанием мы низринуты и низвергаемся во ад.

    122. Как бы особым двойственным миром является человек и именуется, по Божественному Апостолу, новым.

    Кто, – говорится, – во Христе, тот новая тварь (2 Кор. 5, 17). Небом, землей и всем называется и бывает человек по добродетели. Для него, как замечает Богослов, все говорится и совершается всякая тайна. Притом, так как, по Апостольскому слову, наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей, тьмы века сего, против духов злобы поднебесных воздушного князя (Еф. 6, 12), то согласно этому и в природе наших душевных сил, как в ином великом мире, должны быть наши тайные противники. И действительно, против трех сил души три князя злобы совершают нападки, противостоя подвижникам. Кто из них в чем делает успехи и над чем трудится, в том и испытывает борьбу. Змий, князь бездны, предпринимает военное выступление против внимательно относящихся к сердцу, как имеющий основание своей силы на страстных чреслах и пупе (Иов. 40, 11). Чрез сладострастного исполина забвения метает он в них жгучие тучи пламенных стрел и, имея как бы некоторое море безбрежной похоти, входит в него, пресмыкается в нем, волнует его, пенит, доводит до кипения и воспламеняет искушаемых ко смешению, наводняя их потоками услаждений, и переполняет ими до ненасытности. Князь этого мира нападает на стремящихся к деятельной добродетели, как поддерживающий борьбу против раздражительной силы. Чарами всякого рода страстей чрез исполина нерадения ведет он хитро войну в раздражительной силе 51, как бы в другом мире – на месте зрелищ или арене. Он побеждает или побеждается всегда мужественно противоборствующими ему, приготовляя им или венки, или стыд пред лицом Ангелов. Направляя на них свои полки, он сражается с ними неусыпно. Воздушный князь приражается к занимающим свой ум созерцанием, представляя им фантастическое во время приближения с лукавыми воздушными духами к мыслительной и умственной частям души. Посредством исполина неразумия он омрачает возмущением высокий ум, как другое – мысленное – небо, ложно представляя туманные образы и превращения духов, наводя страх призрачными молниями, громом, бурей и треском. Очевидно, каждый из трех князей, ведя борьбу с соответствующей силой трехчастной души, противостоит ей. И кто из демонов с какой частью души воюет, против той и выступает на состязание.

    123. И они, духи злобы, были некогда умами. Но, ниспав из этой нематериальности и тонкости, каждый из них приобрел некоторую вещественную грубость, оплотянившись по тому порядку или свойству действия, от которого получил свои качества. Так как демоны, подобно человеку лишившиеся Ангельского блаженства, утратили способность наслаждения Божественным, то стали испытывать сладость, как и мы, в земном, сделавшись некоторым образом материальными вследствие склонности к вещественным страстям. И не следует удивляться этому, ввиду того что и наша разумная и мыслящая душа, созданная по образу Божию, забывши Бога, стала скотской, безчувственной и почти безумной от наслаждения вещественными делами, потому что обычно навык преобразует природу и изменяет ее действия сообразно свободному решению воли. Одни из злых духов в некоторой степени вещественны, несносны, необузданны, сладострастны, мстительны и, как некоторые плотоядные звери, влекутся к материальному удовольствию и наслаждению. Как псы к крови, так и они выказывают свою любовь ко вкушению гнили вместе с прочими одушевленными существами. Их плоть, наслаждение и жилище вещественны и грубы. Иные демоны распутны и падки на плотскую страсть, как пиявки, лягушки и змеи в болотной воде. Иногда они изменяются в рыб, следуют за едким удовольствием распущенности, как бы опытно ощущая его, и плавают в море опьянения. Будучи, как говорят, по природе ленивыми и изнеженными, эти бесы радуются изнеживающему действию неразумных удовольствий и возбуждают всегда в душе волны помыслов, нечистых мечтаний, треволнений и бурь. Некоторые демоны, как воздушные духи, легки и тонки. Они отвлекают душу от созерцания, навевают на нее как бы своего рода знойные ветры и мечтания, для прельщения души ложно превращаются то в птиц, то в Ангелов. Рисуя в человеческой памяти виды некоторых известных предметов, они преображают и извращают всякое духовное созерцание, особенно тех подвижников, которые борются с ними прежде освящения и духовного рассуждения. Нет ничего духовного, во что бы не преобразовывались тайно демоны в воображении. В противовес внутреннему человеческому состоянию и мере нравственной высоты они вооружаются и помещают в душах наносимое, то есть прелесть взамен истины, фантастические образы взамен созерцания. Об этом ясно свидетельствует Писание, говоря, что духи злобы делаются явными в образе полевых зверей, птиц небесных и пресмыкающихся земли.

    124. Возмущение страстей и плотская война, возбуждающаяся против души, происходит у нас в пяти видах. Иногда существующим злоупотребляет плоть, иногда она стремится к противоестественным действиям, как и свойственным природе; иногда, приятно сдружившись с бесами, бывает ими восстановляема против души. Случается же, что душа и сама по себе допускает беспорядочность, как определившая себя страстями. Наконец, возникает борьба и от зависти бесов, которым для нашего смирения попускается нам противиться, когда всеми вышеупомянутыми способами они не достигают искусительной цели.

    125. Основных причин духовной войны, являющихся у нас от всего и через все, три: склонность, злоупотребление существующим и, по допущению, зависть и борьба бесов.

    Сладострастное возбуждение и восстановление плоти на душу и души на плоть имеет тот же самый характер по навыку и проявлению, какой имеет мятеж страстей плоти против души и доблестная борьба души против плоти. Сам враг наш, как безстыдный, иногда непредвиденно и безпричинно начинает дерзко бороться с нами. Не давай же, друг мой, кровожадной пиявке пить кровь из артерий, потому что она никогда не может изблевать крови. Не допускай и змия с драконом до пресыщения перстью, и легко раздавишь гордыню льва и змия. Воздыхай, пока, сложивши с себя земное, не укроешься в вышнем жилище и не преобразишься по образу Иисуса Христа, тебя создавшего.

    126. Подлинно совершенной плотью и самолюбием воплощенным являются те, которые всегда порабощены наслаждению и славолюбию. В них и зависть пустила корни. Изнуренные злорадством и объятые 52 огорчением по поводу счастья ближнего, они клевещут на доброе в нем, как на злое и действительное порождение прелести, не принимают и не веруют в то, что от Духа, и по маловерию не способны ни усмотреть, ни познать Бога. Таковые по своему ослеплению и маловерию справедливо услышат там: Не знаю вас (Мф. 25, 12). Но спрашивающий о спасении верный должен или, слушая, верить в то, чего не знает, или изучать то, чему верит, и наставлять постигнутому принимающих проповедь с верою, умножая в них талант без зависти. Если же кто не верует в то, чего не знает, и унижает непостигаемое или учит тому, чего сам не изучал, клевеща на преподающих наставление от опыта, тот получит свою полную часть с унаследовавшими 53 в наказание горькую желчь.

    127. По мнению истинно премудрых, оратором является тот, кто кратко, посредством общего познания, мысленно обнимает существующие вещи. Их как одно тело он разделяет и слагает, показывая, что вещи равносильны по различию и тождеству. Или еще: оратор, по справедливости называемый основательным, есть истинно духовный человек, который, как учитель красноречия, общеупотребительными словами членораздельного голоса разделяет и соединяет пять различных общих и совокупных качеств вещей, объединенных Вочеловечившимся Словом. Постигая их все, он не только обнаруживает их перед другим чистым доказательным словом, но, по выражению внешних учителей, даже может иных просветить являемыми ему в духе созерцаниями.

    Настоящий философ есть тот, который из наблюдения предметов выразумевает их причину или от причины пришел к познанию существующего по непостижимому для ума их единству и своей непосредственной верой, который не только знает, но и испытывает Божественные вещи. Также истинным философом является имеющий деятельный, созерцательный и покорный ум. Превосходный же философский ум свойствен тому, кто стяжал успехи в нравственной, естественной и Божественной философии, особенно в любви к Богу, и кто из нравственной философии научен Богом делам, из естественной – речам о природе, из Божественной – созерцанию и непререкаемой истине догматов.

    Далее, Божественный из Божественных есть тот оратор, который истинно существующие вещи отделяет от существующих и несуществующих, свойства тех изъясняет из этих и по Божественному вдохновению усматривает свойства этих на основании тех. Он (оратор) распознает духовное и невидимое из чувственного и видимого и чувственный и видимый мир из невидимого и сверхчувственного, потому что видимое – образ невидимого и невидимое – первообраз видимого. Предоставлены нам, говорит некто, образы необразных вещей и виды безвидных, чтобы этот образный мир духовно открылся чрез тот, необразный, а тот чрез этот, и чтобы мы отчетливо могли видеть оба мира совместными или один в другом, изъясняя их словом истины. Оратор представляет сияющее как солнце познание не таинственными и иносказательными словами, но посредством духовного (своего) ведения и силы с величайшей выразительностью. Он истолковывает и показывает свойства обоих миров, так как один из них служит нам путеводителем, другой же – вечным божественным домом, приготовленным очевидно для нас.

    Божественный философ есть тот, кто, чрез деятельность и созерцание непосредственно соединившись с Богом, сделался его другом и называется таковым, как сдружившийся и полюбивший изначальную, творческую и истинную Премудрость выше всякой иной дружбы, мудрости и знания.

    Филолог 54, а не совершенный философ, [хотя слава тайно присвоила ему имя философа, как говорит великий Григорий], есть любящий и исследующий мудрость устройства творений Божиих, но, по сказанному в конце этого сочинения, упражняющийся в любомудрии не тщеславно, не ради похвалы и человеческой славы, чтобы быть любителем не вещества, а естествоиспытательной Премудрости Божией.

    Книжником же состоит изучивший относящееся к Царству Божию, деятельно занимающийся созерцанием Бога и пребывающий в безмолвии, который из сокровищницы своего сердца выносит новое и старое, то есть Евангельское и пророческое учение, новозаветное и ветхозаветное, теоретическое и деятельное, или законное и Апостольское.

    Эти новые и ветхие тайны деятель-книжник и распространяет, познавши их с помощью Богоугодной жизни.

    Итак, книжник – весь практик и упражняется в телесной деятельности. Божественный же оратор есть тот, который естественно занимает среднюю позицию между познаниями и свойствами вещей и все духовно доказывает разделительной силой слова.

    Наконец, истинным философом является тот, который явно и непосредственно в себе самом имеет сверхъестественное соединение с Богом.

    128. Без Духа пишущие, говорящие и намеренные созидать Церковь душевны и не имеют духа (Иуд. 1, 19), как где-то сказал Божественный Апостол. Они 55 подпадают проклятию Того, Который утверждал: горе мудрым пред лицом себя самих и разумным пред собой (Ис. 5, 21). И говорят они от себя самих, а не Дух Божий, по слову Господа (Мф. 10, 20), говорит в них. Проповедующие от собственных мыслей прежде очищения введены духом самомнения в заблуждение. Об этом притча гласит: Видел я человека, мнившего о себе, что он мудр. Безумный же имеет более надежду (Притч. 26, 12). И еще завещает нам Премудрость: Не мечтайте о себе (Рим. 12, 16). Сам исполненный Духа, Божественный Апостол объявляет, говоря: мы сами неспособны были помыслить что от себя, но способность наша от Бога (2 Кор. 3, 5). И еще: мы говорим как бы от Бога, пред лицом Божиим во Христе (2 Кор. 12, 19). Слова гордецов не приятны и не светоносны, потому что они произносят их, заимствуя не из живого источника Духа, но из сердца своего, как некоторого тинного болота, питающего змей, пиявок и лягушек плотских страстей, надменности и невоздержания. Вода их знания зловонна, мутна и тепловата, и пьющие ее, испытывая головокружение, омерзение и тошноту, отвращаются от нее.

    129. Вы – тело Христово, говорит Божественный Апостол, а порознь члены (1 Кор.12, 27). И опять: Одно тело и один дух (Еф. 4, 4), так и названы. Как тело без духа мертво и нечувствительно, так и умертвивший себя страстями чрез нерадение о заповедях по крещении становится чуждым действия благодати и непросвещенным Святым Духом и Христовой благодатью. В силу веры и воздержания он имеет Духа, но Дух в нем недвижим и недеятелен вследствие его душевного омертвения. Душа у человека одна, но членов тела много. И всеми она владеет, животворит их и движет способных принимать жизнь. Те же члены, которые по какой-либо случайной болезни иссохли, (те) она хотя и держит собой, но безжизненными и безчувственными, как мертвые и неподвижные. Так и Дух Христов, весь пребывая во всех членах Христовых неслитно и действуя, оживотворяет те из них, которые в состоянии быть участниками благодатной жизни, и по немощи разобщившихся с Ним человеколюбиво удерживает, как собственные члены. Потому всякий верный 56 есть участник сыноположения Духа по вере, но остается без действия Его и непросвещенным, лишившись света и жизни Иисусовой вследствие безпечности и неверия. И несмотря на то что каждый верный – член Христов, имеет Духа Христова, тем не менее иной пребывает неоживленным действием и движением благодати, как неспособный к ее приятию.

    130. Мы утверждаем, что существует восемь основных предметов созерцания: первый – Бог безвидный, безначальный, несотворенный, причина всего, Троичное Единое и пресущественное Божество; второй – порядок и строй жизни разумных сил; третий – устройство существующего; четвертый – домостроительное схождение Слова; пятый – общее воскресение; шестой – страшное второе Христово Пришествие; седьмой – вечное мучение; восьмой – Царство Небесное. Четыре первых предмета созерцания – прошедшие и уже бывшие, и четыре последних – будущие и еще не осуществившиеся. Все они ясно созерцаются и находятся в памяти у приобретших с помощью благодати полное очищение ума. Приступающий к ним без света (благодати) пусть знает, что он построяет фантастические образы, а не созерцания, обольщая себя и обольщаясь мечтательным духом.

    131. Здесь по возможности необходимо сказать и о прелести, так как по богатству и разнообразию ее козней и засад она многими нелегко распознается и почти непостижима. Прелесть, говорят, обнаруживается в двух видах или, лучше, приходит и приражается в отношении к мечтанию и действиям людей, хотя начало и причину имеет в одной гордости. Первый вид прелести бывает началом второго, а второй – началом третьего, или исступления. Началом фантастического созерцания является самомнение, обусловливающее представление Божества под каким-нибудь образом. За самомнением следует прелесть, ведущая к заблуждению по причине мечтательности. Мечтательная прелесть порождает хулу. И после того от необычайных призраков во время бодрствования она производит робость, называемую трепетом и смущением души. Таким образом, за чрезмерной гордостью следует прелесть, за прелестью – хула, за хулой – робость, за робостью – трепет, за трепетом – противоестественное исступление ума. Это – первый образ прелести от мечтаний. 

    Второй вид прелести по отношению к действиям таков. Свое начало он имеет в сладострастии, рождающемся обычно от естественной плотской страсти. От сладострастия же происходит необузданный порыв к невыразимой безнравственности. Он, разжегши всю природу и потемнив владычественный ум соединением с воображаемыми идолами, приводит его в исступление и опьянением от своего разжигающего влияния делает его помешанным. Тогда прелестник пытается предрекать лживые прорицания, пророчески объявляет о видениях некоторых святых и речах их, чрез него открытых, и, опьянев от волнения страсти, изменяется по характеру, как бесноватый. Миряне, обманывающиеся прелестниками, называют таковых юродивыми. Прелестники обосновываются и пребывают при храмах некоторых святых и возвещают что-либо людям благодаря тому, что обладают ими демоны, воздействуют на них и их мучат. Подобных лиц 57 следует в полном смысле слова называть бесноватыми, прельщенными и порабощенными прелести, а не пророками, прорицающими настоящее и будущее. Сам бес распутства, омрачив их ум сладострастным огнем, вводит их 58 в исступление, мечтательно показывая им некоторых святых, представляя видения и различные беседы. Но случается, что и сами бесы являются к ним, удручают их страхом и, подчинив игу сатаны, принудительно движут их на греховные действия, чтобы до конца иметь их пленниками и рабами, предназначенными для мучения.

    132. Надобно знать, что прелесть имеет три первоначальные причины, по которым возникает у людей: гордость, бесовскую зависть и карающее попущение. Причины же этих оснований прелести следующие: гордости – легкомыслие, зависти – совершенствование, карающего попущения – греховная жизнь. Прелесть от зависти и гордого самомнения получает быстрое исцеление, особенно если кто смирится. Но прелести в виде наказания или предоставления сатане за грех Бог попускает продолжаться иногда до самой смерти.

    Случается, что и невинные предаются на страдания в целях их спасения.

    Надлежит знать, что сам демон самомнения предсказывает иногда в тех, которые тщательно не следят за своим сердцем.

    133. Все благочестивые цари и иереи помазуются в новой благодати 59, как некогда преобразовательно древние. Последние были прообразами для нашей истины и не отчасти, а все предзнаменовали всех нас, потому что наше царство и священство с теми (древними) не имеют совпадения и однородности, хотя образы их одни и те же.

    У нас не разграничиваются природой помазание или благодать и призыв к помазанию, но мы обладаем одним и тем же знанием, верой и образом. А из слова истины ясно и известно то, что чистое, безстрастное и все святейшее в настоящем и будущем веке всецело посвящено Богу.

    134. Тот устами теперь изрекает премудрость и размышлением сердца знание (Пс. 48, 4), кто ясно покажет из существующего Бога Слова – Ипостасную Премудрость Бога и Отца и кто разумом усматривает в вещах оттиски первообразов и устами при содействии живого слова проповедует мудрость от мудрости, сердце же свое освещает силой обновительного духовного ведения. Он чрез это ведение может в слушателях возбудить веру и их просветить.

    135. Великая противница истины, влекущая теперь к гибели людей, есть прелесть. В душах безпечных чрез нее воцарилось темное невежество, отдалившее их от Бога, так что они не знают, есть ли Бог, нас возбудивший и просветивший, или познают и веруют в Него одним лишь бездоказательным словом, а не делом, явление Его усвояют не нам, а одним древним. Свидетельства Писания о Боге они приписывают другим авторам, не высказывавшим их, и славу Божию, как говорит Писание (2 Пет. 2, 10), хулят. Они совершенно отрицают познание благочестия, изъясняют Писание только чувственно, чтобы не сказать иудейски и, отвергая пробуждение души еще здесь чрез воскресение, безумно стремятся покоиться в могилах.

    С таким прельщением неразлучны три страсти: неверие, коварство и безпечность. Они порождают и поддерживают друг друга. Неверие есть учительница коварства, а коварство – спутница безпечности, которая ведет к совершенной лености 60. Или, наоборот, безпечность есть породительница коварства, как и Господь сказал: лукавый раб и ленивый (Мф. 25, 26). Коварство – мать неверия, потому что всякий коварный неверен, неверующий же небогобоязнен. От небогобоязненности проистекает безпечность – мать небрежности, по которой мы не заботимся о всяком добре и совершаем разнообразное зло.

    136. Истинное Боговедение и верное познание истины составляет совершенное православие догматов. Потому всякий должен так славословить Бога: "Слава Тебе Христе, Боже наш, слава Тебе! Ты вочеловечился ради нас, пресущественный Бог Слово. Велико таинство Твоего домостроительства. Спаситель наш, слава Тебе!"

    137. По великому Максиму, есть три великие цели составления писаний безупречных и непогрешимых: первая – себе на память, вторая – к пользе других, третья – в силу послушания, по которому составлено весьма много писаний для тех, которые смиренно ищут слова истины. Пишущий же по человекоугодию, для славы и выказывания своих добродетелей теряет, говорю, награду свою. Он ни здесь не получит никакой пользы, ни в будущем блаженного воздаяния, но осудится, как льстивый корыстолюбец, торгующий словом Божиим.

     

    Примечания

    1 Букв.: нравственные.

    2 Букв.: искони.

    3 Букв. : цветущий.

    4 Букв.: текучая, изменяющаяся.

    5 Букв.: беременные, непраздные.

    6 Букв.: мужественного.

    7 То же.

    8 Букв.: преуспеяние

    9 Букв.: навыкновение качеств.

    10 Букв.: соучастники.

    11 Букв.: мысли, намерения, решения.

    12 Букв.: пример.

    13 Букв.: участие в воздаяниях.

    14 Букв.: испытывая.

    15 Букв.: участник.

    16 Букв.: сооруженная.

    17 Букв.: твердь.

    18 Букв.: какими соделал грех.

    19 Букв.: само чувство.

    20 Букв.: силы ее.

    21 Букв.: родительница.

    22 Букв.: действие.

    23 Букв.: бросание, приближение, прикосновение.

    24 Букв.: скрывающее.

    25 Букв.: волнуемый.

    26 Букв.: данный или этот род.

    27 Букв.: равно как.

    28 Букв.: какие-либо.

    29 Букв.: обнаженное.

    30 Букв.: прямо.

    31 Букв.: плоть.

    32 Букв.: полноте.

    33 Букв.: действует.

    34 Букв.: приобрели.

    35 Букв.: свобода обнаружения.

    36 Оставлено без перевода для устроения периодичности речи.

    37 Букв.: формироваться.

    38 Букв.: образно.

    39 Букв.: виды начала.

    40 Букв.: материи.

    41 Букв.: сладчайший.

    42 Букв.: деятельно.

    43 Букв.: извергнуть.

    44 Букв.: в чувстве.

    45 Букв.: слова, мнение, предположение.

    46 Букв.: мужество.

    47 Букв.: в силу которого.

    48 Букв.: сформировать.

    49 Букв.: производимая.

    50 Букв.: вверху.

    51 Букв.: в ней.

    52 Букв.: движимые.

    53 Букв.: имеющие.

    54 Любящий слово.

    55 Букв.: эти.

    56 Понятие "верный" не адекватно понятию "верующий".

    57 Букв.: их. 

    58 Букв.: водить его. т.е. ум. 

    59 Букв.: обновление.

    60 Букв.: которая является знаком совершенной вялости.




     
ИЖЕ ВО СВЯТЫХ ОТЦА НАШЕГО МЕФОДИЯ, АРХИЕПИСКОПА КОНСТАНТИНОПОЛЬСКОГО, ИСПОВЕДНИКА, СЛОВО О СВ. ИКОНАХ 1
   


   Предлагаемое вниманию читателей Слово св. Мефодия издается по рукописи Синодальной Библиотеки № 5 и доселе не появлялось в печати. В этом Слове не встречаем упоминания о седьмом Вселенском соборе; но это – потому, что для иконоборцев он не представлял авторитета и получил Вселенское признание только после 842 года, когда окончательно восторжествовало Православие в греческой империи. И из выражений к концу Слова следует заключать, что оно писано еще до патриаршества Мефодиева и имело в виду обличение лживого еретического собора при Константине Копрониме, представлявшегося как бы подтверждением учения шести Вселенских соборов.

   Е.А.

   12 окт. 1893 г.

    

   Благослови, владыко.

   Верую во единого Бога Отца, Вседержителя, Творца неба и земли, всего видимого и невидимого. И во единого Господа Иисуса Христа, Сына Божия, единородного, рожденного от Отца прежде всех веков. И во всесвятого Духа, Святого и Господа, наравне с Отцем и Сыном покланяемого и славимого, Которым все освящается. Во Святую Троицу нераздельную, неизреченную и неописуемую. Во Святую Троицу вседержавную и вседетельную, равнобожественную и равномощную, тожественную по воле и тожественную по уму, тожественную по сущности и единосущную, совечную и собезначальную. И в единоначалие триипостасное в Сыне Боге, рожденном, в Духе Боге, содержащем и животворящем все. Ибо Дух всегда есть с Отцем и Сыном, и никогда не разделялись один от одного. И Отец всегда был и существовал с Сыном. И Сын существовал с Обоими – Отцем и Духом. Так покланяюсь и славлю нераздельную Святую Троицу, единое Божество в трех ипостасях.

   Подобно и святую Богородицу исповедую святейшею херувимов и серафимов, высшею всех тварей и превысшею небес, как по плоти родившую единого от Троицы Христа Бога нашего, ради нас сошедшего к нам и вочеловечившегося для нашего спасения. Вместе с ним чту и славлю и святых Его подвижников, и покланяюсь им и почитаю их. Святому Иоанну Предтече и Крестителю, и бывшим до него пророкам, и после него всехвальным апостолам, святым и добропобедным мученикам, и всем святым покланяюсь, почитаю их и прошу молитв их. Ибо чрез них все спасаемся, так как желание боящихся Его исполняет Бог (Пс. 144, 19). Покланяюсь и честным останкам их и почитаю их; ибо многие тела святых мучеников источали миро и цельбы, и многие болезни чрез них уврачевались.

   Почитаю, покланяюсь и лобызаю и честные и священные иконы их, не как богов, но как сокращенное описание, уяснение и напоминание страданий их. Потому что иконы не суть только начертание тела и указание на него, но показывают и страдания тела. Ибо за страдания, которые претерпели ради Христа, Бога нашего, ублажаются, почитаются и чествуются покланением (святые). А если бы сего не потерпели за Христа, то мы не имели бы нужды изображать их в книгах и церквах.

   Как многие в домах своих делают изображения человеков, родители – детей своих, дети – родителей своих, по причине любви и взаимной между собою связи, и для незабвенной памяти, так что и лобызают их – впрочем, не как богов, а ради памяти и любви к ним, так надлежит разуметь и об иконах святых, что для напоминания и для нашей любви, и для исправления жизни нашей, а вместе и язычников, приступающих к вере во Христа Иисуса, для показания доброго их свидетельства, они написаны в церквах и книгах. И если те по причине плотской любви к детям своим начертывают изображения для напоминания о них, то тем более должны мы писать иконы святых с страданиями их, (изображать) проливших кровь свою из любви ко Христу.

   Почему называешь меня идолослужителем? Ибо, скажи мне, кланяюсь ли идолу какого Аполлона, а лучше сказать Губителя 2 или иконе Господа нашего Иисуса Христа, научающей меня домостроительному Его воплощению? Скажи мне, покланяюсь ли идолу какой Артемиды или иконе всесвятой непорочной владычицы нашей Богородицы и Приснодевы Марии, матери Господа нашего Иисуса Христа? Покланяюсь ли идолу какого-нибудь Дия или иконе святого Иоанна Предтечи и Крестителя? Покланяюсь идолу какого Дия и Иракла или иконам святых апостолов, мучеников и всех святых, от века угодивших Богу? И кто смеет назвать идолослужением прекрасное это изъяснение и порицать страдания Христовы и святых Его, или передавших нам святую церковь Божию? Ибо так украшенною мы приняли ее от отцов, как и божественные Писания выставляют домостроительное воплощение Христа. Его к нам ради нас сошествие, пещеру, звезду и волхвов, крещение. Иордан и Иоанна, касающегося главы Его, и Духа Святого, сходящего с неба в виде голубя. Обратимся и к страданиям Его и увидим детей с ваиями, умывальницу и полотенце, лобзание Иуды, суд иудеев, приговор Пилата, и прочее; воскресение, радование мира, как Христос попирает ад и восставляет Адама; подобно и – вознесение, встретить и чудеса Его, прозрение слепого, исцеление расслабленного, прикосновение страдавшей кровотечением к краю одежды, которая первая и сделала 3 образ Христа из меди; подобно (встретим) и иконы святых с мучительными орудиями и судилищами, которые они претерпели за Христа, Бога нашего.

   Такое прекрасное изъяснение и полезное начертание можем ли назвать идолослужением? Ибо это есть сокращенное и хорошее писание, как и божественный отец наш Златоуст 4 сказал: "я люблю и живопись на воске, как исполненную благочестия." И святой Василий, великий отец наш, восхваляя святых сорок (мучеников), говорит: "потому что и писатели и живописцы, одни – украшая речью, а другие – изображая на досках, те и другие поощряли многих к мужеству". Так писатель написал Евангелие и то, что описал в Евангелии, все домостроительство воплощения, и мучения святых, и предал Церкви. Подобно и живописец начертал все домостроительство Господа нашего Иисуса Христа, и истязания святых, и предал Церкви. Так что оба преподают нам одно наставление. Почему же книгу уважаете, а картину порицаете, скажи мне! Какое различие между ними, когда оба вещают об одном действии, между тем одна считается достойною покланения, а другая уничижается? О приключение! Кто не осмеет такого суждения? Кто не возгнушается такого учения, что, тогда как оба представляют одно писание, одно уважается, а другое попирается? Видел знание, а лучше сказать – невежество? В действительности, если хорошо размыслишь, о человек, то хорошее и благоприятное изображение само есть истолкование и уяснение Евангелия; ибо, что Евангелие излагает словесно, то икона показывает предметно. Почему же то уважается, а эта отвергается? Чем отличается бумага от камня? Не оба ли, как материал, приспособляются к одному производству? Чем отличаются чернила от сурика и прочих красок? Не приготовляются ли те и другие из многих составов и таким образом служат на пользу пишущим? Скажи же мне: пред чем благоговеешь в книге Евангельской, пред веществом, или изложением домостроительства Христова чрез воплощение? Так и я не доску чту, не стену и не вещество красок, а образ тела Его и очертание домостроительства Христова, как и отец наш Златоуст говорит в беседе "на умовение ног": "когда изображения и отличия царские вносятся в город, то выходят им навстречу сановники и толпы народа с приветствием и благоговением, не камню воздавая честь, не слитому из воска очертанию, а изображению царя; и ради изображения полагается воздавать такую честь и покланение, когда нет там царя. О несчастие! Изображение земного царя со страхом чествуется и прославляется, а Христово уничижается. О прельщение христиан! О суждение и учение отцов! Кто не осмеет сего нечестивого мнения? Потому что, если найдется человек, безчестящий изображение царя, не подлежит ли уголовному наказанию? Ибо безчестящий изображение царя безчестит самого царя, так как честь от образа, по выражению 5 великого Василия, переходит на первообразное; подобно и – безчестие. Так надлежит понимать и относительно Царя небесного; именно, что безчестящий икону Его наносит оскорбление первообразу Христову.

   Ты скажешь мне, что Бог неописуем и недомыслим, безстрастен и непостижим? Но описуема плоть, которую Он принял и по которой виден был на земле с состояниями ее. Или отделяешь плоть от Божества? Да не будет! Потому что никогда они не отделялись друг от друга, ни во чреве матери, ни при крещении, ни на кресте, ни во аде. Но скажешь мне: если никогда не отделялись, то как описываешь только плоть? Скажи же мне и ты: кто сосал молоко из сосец матери? Не плоть ли? Конечно, этим питалась плоть, а Божества не касалась сия потребность. И кто дерзает говорить или спорить из-за этого о Божестве и погубить душу свою, как многие еретики? Или кто, опять, может описать человека, сотворенного по образу Божию? Никто. Потому что мы постигаем не мысленное в человеке по образу Божию, а являемое. Являемое же сложно и описуемо, а Бог прост, несложен и неописуем. И плоть, которою облекся Христос от непорочной матери Своей, описывается как видима была на земле. И это не есть идолослужение. Потому что Христос, сойдя, упразднил идолов на земле; как же снова оставил нам идолов? Скажешь ли, что не заповедал нам делать изображений и покланяться им? Но сам Христос сделал 6 образ, так называемый нерукотворенный, и даже доныне он существует и почитается, и никто не назвал его идолом.

   Скажешь ли, что не написано покланяться иконам? Много и других преданий приняли мы от апостолов и отцов, которых Христос не высказал. Ибо где сказал Христос кланяться на восток, или кланяться кресту, Евангелию, или принимать Тело Его натощак, или венчать брачущихся? Есть и много иного, что делаем, хотя Христос того не заповедал нам; но мы как приняли от апостолов и отцов, так и веруем, зная, что от Бога они научены тому. Ибо от святых Своих Бог не скрыл ничего, как вредного, так и спасительного людям. И почему бы Он скрыл это от них?

   А если почитание икон есть идолослужение, и столько лет погибал народ, то когда надлежит 7 наполниться высшему миру (Рим. 11, 25.; Мф. 24, 14)? О несчастие! Если от снисшествия Христова до времен господина Германа патриарха народ погибал, кланяясь идолам, то для чего сходил к нам Христос? Но, о Боже, не может быть, чтобы почитание икон было идолослужением. Если бы оно было идолослужением, то несомненно хотя бы один Собор отринул их. Если не отринул их первый, почему не отринул второй? Третий, опять, как не отринул их? Как не отринул четвертый, пятый, шестой? Напротив, (шестой) и уяснил употребление их. Загляни в определения шестого собора, в главу восемьдесят вторую, и найдешь там доказательство. Ибо так изрекли богоносные отцы. "На некоторых изображениях честных икон пишется агнец, указуемый рукою Предтечи, так что принят во образ благодати тот, что в законе нам предозначает истинного Агнца, Христа Бога нашего. Мы же, почитая древние образы и сени, преданные Церкви как знамения и предначертания истины, предпочитаем благодать и истину (Ин. 1, 17), приемля оную как исполнение закона. Посему, чтобы и искусством живописания очам всех представляемо было совершенное, повелеваем отныне образ Агнца, вземлющего грехи мира, Христа Бога нашего, на иконах представлять по человеческому естеству, вместо ветхого агнца, чтобы чрез то, созерцая смирение Бога Слова, приводили мы себе на память житие Его во плоти, Его страдания и спасительную смерть, и совершившееся таким образом искупление мира". Когда так определили отцы, мы какую нужду имеем преступать определения их и производить раздор в Церкви Божией? Не знаешь разве, что нарушающий постановления отцов подлежит отлучению? Смотрите, что вы сделали, и все еще пребываете во зле! Если бы ты сказал мне, что они появились с шестого Собора, то сказал бы нечто, хотя и так оно не имело бы смысла; а если они начались с пришествия Христова, то ничего не можешь сказать против них. Скажешь ли мне, что отцы шести соборов озабочены были ниспровержением иных богохулений и ересей? Но что, скажи мне, хуже идолослужения? И почему они упразднили менее опасное, а тягчайшее всех оставили на погибель народу?

   Скажешь мне, что отцы ни покланялись им, ни имели их в виду? Как же Златоуст сказал "я и слитое из воска изображение люблю"? – Как святый Григорий Нисский сказал, что никогда не видел иконы этого страдания 8 без того, чтобы не проходить мимо без слез, и святый Василий должен был приложить столько усилий в Кесарии, чтобы написать икону Христа? А ты говоришь – не покланялись им! Какой же человек, видя на иконе Господа распятого, не поклонится?

   Скажешь ли с пророком Давидом, что идолы язычников сребро и золото, произведения рук человеческих, имеют уста и не говорят (Пс. 113, 12 – 13), и прочее? Они действительно были таковы, как сказал пророк. Но язычники считали те изображения за богов, а Бога вовсе не знали. Мы же не так, да не будет! Но, как уже сказал, чту Святую Троицу нераздельную, святую Богородицу и всех святых, по усердию и великой к ним любви покланяюсь и лобызаю и честные и священные иконы их, не как богов, подобно еллинам, но как начертание краткое и удобовразумительное, как приняла их Церковь; посему они и говорят и не немы, подобно идолам язычников, как и всякое читаемое писание говорит и не немотствует. Посему говорит Златоуст: "я люблю и слитое из воска изображение".

   Скажешь, "не кланяюсь предметам рукотворенным?" Но и церковь сделана руками, и крест, и Евангелие, и жертвенник, и прочие сосуды церковные. Скажешь ли, "никто не видел ангелов, как же живописуют ангелов?" В действительности часто видели их святые. Святая Богородица видела Гавриила, видели мироносицы, когда пришли ко гробу, апостол (Петр) в темнице и под стражею, пророки Исаия, Иезекииль и Даниил, и вообще многие святые видели ангелов, поскольку могли видеть. Посему и свитый Дионисий изображает (образно представляет) чиноначалия вышних Сил, и не отвергает, но и изъясняет, по какой причине представляются четырехликие животные в образах птиц и зверей. В сущности, ты не имеешь никакого повода говорить против них (икон).

   Скажешь ли, что это поколение обоготворило их? А ты должен учить народ, как надлежит почитать их. Ибо как прикажешь: если селянин и простец встретит слугу царского и поклонится ему как царю и скажет ему "помилуй меня, владыко благий!" чтобы наказан был смертию и поклонившийся и принявший поклонение? Несправедливо, потому что по неведению сделал это. Но следует людям сведущим вразумить неопытного, что это не царь. Потому что царь пребывает во дворце и никто его не видит, разве когда явится со славою. Так надлежит учить тех, кои по невежеству боготворят икону Христову, что это не Христос во плоти, а икона Его. Потому что Христос пребывает на небесах, и никто Его не видит, не знаю – разве когда явится во второе пришествие Свое. И, конечно, они вразумились бы и покланялись как следует. На то есть епископы, чтобы учить народ, как нужно веровать и как молиться. И отцы оные, истинные пастыри и учители, вожди ко спасению, ни о чем ином не заботились, как только поучать народ истинам спасительным, как воистину обязанные дать Богу отчет о народе (Евр. 13, 17). Но епископы рода сего ни о чем ином не хлопочут, как только об отдыхе и о том, как и чем пообедать 9.

   Теперь скажи мне наконец: кому будем следовать? Святому Василию или Пастилле, 10 погубившему многие души? Кого станем слушать? Святого Иоанна Златоуста или Трикаккава, учителя нестроения и пагубы, и преимущих из тех (иконоборцев)? Кого станем слушать? Святых шести Вселенских Соборов или безглавого сего и отверженного Богом и святыми Его? Потому что он безглавен. И скажи мне: какой патриарх находился там? Александрийский – нисколько; Римский – не соизволил прийти на него. Антиохийский – нимало; Иерусалимский – вовсе не был. Какой же это Собор, не имеющий патриарха? Но и тот, которого он произвел, раскаялся и, упавши, убил себя 11.

   Кто не осмеет этого Собора? И посему знайте, что он неподлинный и неприемлем Богом и святыми Его, и непристойно называть его Собором, но сонмищем иудейским, ибо, подобно ему, состоялся против Спасителя. Поелику злоначальный враг наш диавол, изначала воюющий на род человеческий, видя, что народ еврейский был любим Богом, позавидовал ему и погубил его, и вложил в них мысль лукавую, что Христос не есть Сын Божий, а обманщик и хочет погубить род еврейский; но схвативши, убейте Его. И священники иудейские, составив сонмище и от диавола приняв умысел против Спасителя, чтобы схватить и умертвить Его, схватив, распяли Его; и, смешавши уксус с желчию, наложили губку на трость и поднесли к устам Его; и, взявши копье, пронзили бок Его и предали себя диаволу. Подобно так же оный враг наш диавол, видя род христианский любезным Богу, весьма позавидовал ему, и, желая погубить его, вложил в тех (иконоборцев) лукавую мысль: то покланение есть идолослужение; а вы пренебрегите его и отстаньте от него, так как (иначе) погибнете. И составивши сонмище, и сами приняв от диавола умысел против иконы Христовой, присудили, вместо телесного распятия, попрать ее ногами своими. Подобно и они, смешавши воду и известь и наложивши губку на дерево, приложили к лику изображения Его, и, вместо копья взявши меч, выколупали его. Исполнили и они деяние иудеев и сами себя предали диаволу. О несчастие, о прельщение на христиан, потому что и они бросились в пропасть иудейскую! Горе тебе, диаволе, враждебниче Богу, потому что смешал христиан с иудеями.

    

   Нравственное приложение

   Умоляю вас, воспряньте от сего мрака и ослепления. Потому что диавол, когда хочет погубить человека, ослепляет ум его, чтобы он не познавал добра (2 Кор. 4, 4). Мы же вникнем в Писания и Предания отцов, и отцам станем подражать; и как застали Церковь, так и пребудем при ней, такою и передадим ее (родам последующим). Не будем отлучать себя от отцов наших, чтобы грядущее другое поколение не анафематствовало нас и не отлучило; и воистину, нисколько (тогда) не принесут пользы пределы земли, да удостоит меня Бог быть в общении с шестью Вселенскими Соборами и иметь участие с ними, а не с безглавым сим и разбойническим собором. Бог же мира и утешения (Рим. 15, 5; Евр. 13, 20) по Своей милости да избавит нас от настоящей и всякой ереси и сподобит удержаться в православной вере во Христе Иисусе, Господе нашем, Которому слава и держава во веки веков, аминь.

    

   14 мая 1891 года 

   Заиконоспасский монастырь.


    

   Примечания

   1 Печатается по изданию: Святитель Мефодий, патриарх Константинопольский. Слово о святых иконах. Москва. Типография А.И. Снегиревой. 1894.

   2 От άπόλλων вместо άπολλων, как по примеру Платона в разговоре "Кратил" и Плутарха, языч. писателя 2 века, допускает значение "неимеющий участников" и Климент Александрийский (в конце 24 главы первой книги Стромат.)

   3 См. рассказ в Церковной Истории Евсевия, кн. VII

   4 В слове "о том, что законодатель Ветхого и Нового Заветов – один, и об одеждах священнических, и о покаянии" – Migne, Patrol. Graecae tom. LVI. "Люблю и живопись на воске, исполненную благочестия. Потому что на иконе вижу ангела, обращающего в бегство толпы варваров; вижу пораженных варваров и Давида, произносящего оные слова: "Господи, во граде Твоем образ их уничижиши" (Пс. 72, 20).

   5 В книге: "О Святом Духе. К святому Амфилохию, епископу Иконийскому". Гл. 18.

   6 Евсевия Церковная История, кн. 4, гл. 27.

   7 То есть: если и в основанной Христом Церкви продолжалось языческое идолослужение и не достигалось спасение, то когда же начнется спасение рода человеческого?

   8 Т. е. изображения жертвоприношения Авраамова. "Нередко видел я живописное изображение этого страдания, и никогда не проходил без слез мимо сего зрелища: так живо эту историю представляет взору искусство. Исаак лежит пред отцом у самого жертвенника, припав на колено, и с руками, загнутыми назад; отец же, став позади отрока на согнутое колено, и левою рукою отведя к себе волосы сына, наклоняется к лицу, смотрящему на него жалостно, а правую, ножем вооруженную руку направляет, чтобы заклать сына, и острие ножа касается уже тела. Тогда приходит к нему свыше глас, останавливающий дело". Григория Нисскаго слово о Божестве Сына и Духа и Похвала праведному Аврааму.

   9 Конечно, имеется в виду 2-е правило VII Вселенского Собора.

   10 Пастилла есть прозвище Сисиния, епископа Пергийского, участника иконоборческого собора 754 г. Трикаккав – это Василий, епископ Писидийский. Об них с нарочитым порицанием говорится в Деяниях VII Вселенского Собора.

   11 Летописец Феофан говорит, что его сбросили с осла, на котором везли к месту казни 766 г., и толпа задушила его; после чего труп его был обезглавлен.





     

   


Епископ Шлиссельбургский ГРИГОРИЙ (ЛЕБЕДЕВ)
СЛОВО НА РОЖДЕСТВО ХРИСТОВО *
    


    Возлюбленные братья! Вот еще мгновенье, и храм, согласно церковному последованию, огласит звук песни: "Слава в вышних Богу..."

    Мы привыкли к этим словам, но сейчас эта песнь должна звучать как небесный торжественный гимн.

    Братья, ведь это песнь неба, песнь Ангелов родившемуся Христу, как передает и Св. Евангелист Лука (II гл. 13–14 ст.).

    И в этот миг священных воспоминаний, в эту Рождественскую ночь, когда наши мысли должны обратиться к убогим яслям Вифлеема, когда сердца наши должны стать вертепами для Спасителя нашего – как же не желать слиться с хором всего неба и в духовном восторге и радости не приветствовать нашего Бога песнью неба: "Слава в вышних Богу..."

    Но, братья, я не могу продолжать... я не хочу в этот священный миг профанировать святых слов... я не знаю, очищены ли ваши умы и открыты ли ваши сердца, чтобы воспринять дальнейшие слова Ангельской песни: "на земле мир, в человецех благоволение..." я боюсь, не преобладает ли во многих из вас земное мудрование, при котором произнесенные слова звучат величайшей насмешкой и величайшим лицемерием. Какой мир? Когда почти вся земля, почти вся вселенная стоном стонет от кровопролитных войн... Когда и в христианских государствах положение кипящего котла – или война, или подготовка к войне... Где же мир? И какое же благоволение в людях, когда государства потрясают землетрясения, ураганы, неурожаи, а внутри христианское общество разъедает злоба, взаимная неприязнь и ненависть!.. И выходит, что песнь Церкви о мире на земле – фальшь и лицемерие.

    Здесь что-то не так, братья! Разве могла Ангельская песнь возвещать ложь? Здесь совсем не так. Песнь Церкви не ложь и лицемерие. И теперь-то, когда на безбожной земле нет мира – мы еще громче поем: "Слава в вышних Богу..." да, люди и государства не имеют мира – тем хуже для них. Значит, они банкроты в устроении мира. Вот и все... Один логический вывод... Они банкроты... И если они отвернулись от мира, принесенного Христом – кто виноват?.. Разве Христос? И если люди стали так умны, что они не нуждаются ни в каком Божьем благоволении, и сами обратили жизнь в хаос злобы – то кто же виноват?

    А мир принесен, и какой мир!.. Мир необъятной глубины, сравнительно с тем, что хотят люди. "Преимущ всяк ум мир дарует Господь". Люди хотят внешнего мира – спокойствия в своих квартирах. А Христос дал больше! Люди хотят приписать Христу роль земного Правителя, который как будто издал распоряжение о мире и приказал своим солдатам оберегать его. О мире, поддерживаемом солдатами, о мире спокойствия квартир Христос и не думал... Такое спокойствие – дело человеческого устроения. И об этом мире, мире который устраивают люди, мире внешнего спокойствия, не Христос ли сказал: "Не мир пришел Я принести, но меч." И потому не вслед ли за Ангельскою песнью о мире Божьем – полилась невинная кровь младенцев. Это Ирод по-своему, поземному, через убийство и кровь, наводил порядок и мир... Так это людское, и вы не смешивайте его с Божьим и не приписывайте его Богу.

    Мир Божий иной, и тайна этого мира другая...

    "Приидите возрадуемся Господеви, настоящую тайну сказующе: средостение градежа разрушися... Херувим отступает от древа жизни, и аз райския пищи причащаюся..."

    Вот какая война окончена и какой мир заключен! Слышали? Война земли с небом... Оборона неба от зла земли. Небо отгородилось от разлагающейся земли, поставило заставу, стражу. И вход на небо был закрыт. А теперь на землю пришел ее Творец и Распорядитель, и Он, как Властелин, связал зло – диавола... и приказал раскидать крепостную стену неба... Средостение градства разрушися... и приказал снять охрану. Херувим, когда-то, после падения Адама, приставленный к древу жизни, ныне отступает от древа жизни... И Творец вселенной всех зовет в царство Света, в открытое небо... Рай, как истинная жизнь, открыт... Грешник! Человек! иди туда... И аз райския пищи причащаюся...

    Вот какая война окончена! Засилье зла!.. Оно связано!.. И установился мир с Богом, мир праведности. И если ты хочешь усвоить мир Христов, то ты свяжи в себе зло, связанное Христом, уничтожь в себе раздвоение и распад от зла и греха, которые растравляют жизнь и делают ее немирной, обновись, родись вновь духом, тогда придет мир – братья, тогда придет мир – внутреннего озарения, просветления, мир праведности, мир чистой совести, внутренней умиротворенности и уже как результат всего этого внутреннего – мир внешний, когда и пути жизни, поверьте, будут совсем гладки, совсем гладки... Внутренний мир Божий – фундамент внешнего умиротворения жизни.

    И если люди не усваивают этого внутреннего мира, то как же у них может быть наружный мир? Наружный мир без внутреннего висит на воздухе, как не имеющий основ и фундамента. Вот почему и банкротятся все ухищрения людей создать земной мир без христианского фундамента для него! И что же выходит, братья, как последний вывод из наших мыслей: что упрек, бросаемый христианству в том, что оно возвещает фальшивый мир, принесенный на землю Богом, этот упрек как раз целиком должен быть возвращен самому земному миру, который не может устроить мира без христианства, и мир мира – призрачен.

    Так, видите, братья, что мира нет на земле потому, что без Бога прочного мира не создать, а от Божьего мира люди отвернулись. А потому в тоске по утраченному миру как же нам не звать: "Слава Родившемуся! Слава Победившему зло и Принесшему вечный мир душам и открытое небо".

    Поклонитесь же убогим яслям, сделайте свое сердце вертепом Господа, свяжите в себе зло, родитесь вновь духом, и херувим введет вас в открытое небо и поведет к древу жизни, а Божий мир обнимет вашу душу и будет сквозить и в путях вашей внешней жизни.

    Молитесь же, чтоб песнь Ангелов всегда звучала в вашем сердце и будила тоску об утраченном людьми мире, которого да сподобит Господь всех нас воспринять в свои души и в духовном восторге и радости без смущения петь Ему:

    "Слава в вышних Богу, и на земле мир!.."

    Божий мир!..

    Аминь.

     

    * Печатается по сборнику: Проповеди. Григорий Лебедев, епископ Шлиссельбургский. Сергиев Посад, 1988. (Машинопись.)

     



     Архимандрит АЛЕКСИЙ (ПОЛИКАРПОВ)
СЛОВО НА ТРОИЦУ

    


    Во имя Отца и Сына и Святаго Духа!

     

    Приидите людие 

    Триипостасному Божеству поклонимся, 

    Сыну во Отце, со Святым Духом...

     

    Так призывает нас, братия и сестры, Церковь в нынешний день Торжества. Бог един и троичен в лицах – основной догмат, основное положение веры, христианства. Как трудно смотреть на Солнце, так еще труднее взирать на Святую и Премирную Троицу. Там теряется зрение, здесь слепнет ум. Так ослепли еретики: Арий, Македоний, Савелий, Несторий. Так слепнут те, кто собственными очами дерзают прямо взирать на пресветлый лик существа Творческого. Слово же Божие открывает нам истины о Троице. Мы каждый день творим на себе крестное знамение со словами: "Во имя Отца и Сына и Святаго Духа", возвышая ум наш к небесному Отечеству, где обитает Всесовершеннейшее Божество, в Троице славимый Бог. С купели Св. Крещения мы наименованы этим именем. Празднующе сегодня это радостное событие, вспомним, как Господь явился в Трех Лицах на реке Иордане: Сын Божий в водах, глас с небес: "Сей есть Сын Мой Возлюбленный" (Мф. 3, 17), и Дух Божий в виде голубя. "Трие суть свидетельствующий на небеса, Отец, Слово и Святый Дух: и Сии три едино суть" (1 Ин. 5, 7). И Сам Сын Божий, посылая учеников на проповедь, повелел им крестить все народы "во имя Отца и Сына и Святаго Духа" (Мф. 28, 19). Св. Православная Церковь представляет явление трех странников прав. Аврааму как явление Святой Троицы и поклонение праотца ей.

    Почитать, признавать и проповедовать Пресвятую Троицу – наша непреложная обязанность, потому что это основание нашей веры, предмет нашей любви и залог нашего упования. "Се есть живот вечный. Ибо кто искупил нас кровию Своею, если не Бог Сын? Кто освятил нас благодатию Своею, если не Бог Дух Святый?

    В едином Боге мы исповедуем Трех – Бога Отца, Бога Сына и Бога Духа Святаго. Бог Отец именуется так потому, что Он, будучи неточным началом всего Божества, предвечно родил Сына и предвечно же произвел из Себя Пресвятаго Духа. Бог Сын именуется так потому, что Он рожден от вечности Отцем из собственного Его Существа, а во времени Он же, яко человек, благоволил родиться от Пресвятая Девы Марии. Бог Дух Святый именуется так потому, что Он предвечно исходит от Отца и Сам одушевляет все сущее. Отечество, сыновство и происхождение – вот три отличительных свойства Лиц Божественных. Отличаясь друг от друга, Сии Три Лица составляют единого и тогожде Бога: Отец есть Бог, Сын есть Бог и Дух Святый есть Бог, но не три Бога, а едино Божество, едино по силе, едино по воле, едино по могуществу, едино по славе и державе.

    Понять все это и объять умом невозможно. Церковь учение о Святой Троице именует таинством, т. е. таким предметом веры, который превышает наш ум и не может быть изречен. Так однажды блаженный Августин, великий учитель Церкви, задался целью постигнуть тайну Святой Троицы. Но Господь вразумил его. Озабоченный этой мыслью, он гулял ранним утром по берегу моря. Там Святой встретил мальчика, который пригоршнями черпал воду из моря и носил ее в небольшую ямку, вырытую на берегу, в песке. Засмотрелся блаженный Августин и затем в недоумении спросил ребенка: "Что это значит?" Мальчик, улыбнувшись, ответил: "Хочу море перенести в ямку". Блаженный сказал: "Мальчик, ведь это невозможно!" "Хорошо, – отвечает тот, – но скорее это мне удастся сделать, чем тебе постигнуть до конца тайну Святой Троицы". Как невозможно капле воды вместить воду безбрежного океана, так невозможно человеческому уму вместить всю тайну Божества.

    Живоначальная Троица – величайшая тайна. Тайна окружает человека в течение всей его жизни. Все ли понятно и все ли познаваемо в окружающем нас мире материальном? Вероятным ли выглядит то, что одна капля воды вмещает миллионы живых существ? А между тем уверяет нас в этом микроскоп. До конца ли постигнута тайна электричества, света, магнита и многих других стихий окружающего нас видимого мира? Если мы говорим, что не все постижимо в материи, то тем более могут ли быть до конца постигнуты духовные предметы высшего порядка? "Мы едва можем постигать и то, что на земле, и с трудом понимаем то, что под руками, а что на небесах – кто исследовал? Волю же Твою кто познал бы, если бы Ты не даровал премудрости и не ниспослал свыше Святаго Твоего Духа?" – говорит премудрый Соломон (Прем. 9, 16 – 17).

    Хранительница Божия Откровения и ведения Св. Церковь Христова ведет человека по пути постоянного познания. Она дает нам в помощь образные сравнения, символы. Бог, во Святой Троице поклоняемый, открывает себя миру и людям, насколько это полезно и спасительно человеку в истории домостроительства нашего спасения во всем окружающем нас мире. Символ и присутствие Святой Троицы во всем и всюду. Божие Откровение говорит, что Премудрый Творец все так расположил в окружающем мире, что оно всегда определяется и будет определяться мерой, числом и весом (Прем. 11, 21). Всякая материальная вещь, какого бы она ни была вида и природы, не может иметь других измерений, кроме длины, ширины и глубины. Независимо от изменений останутся три измерения. Материя будет иметь свою меру, число и вес.

    Посмотрим на воду: вода в своем существе одинакова в источнике, реке и море, куда она вливается. По существу своему вода едина, хотя источник есть источник, река есть река, а море есть море.

    Посмотрим на Солнце: есть лишь одно громадное тело, целый свет и целое тепло. Три разные вещи в одном существе.

    Пример дерева: есть одно существо, начинающееся с корня, развивающееся в стволе и завершающееся в плодах. Три разные вещи в одном существе.

    Каждый из нас носит в себе образ Святой Троицы. Бог сказал при сотворении Адама: "Сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему" (Быт. 1, 26). Адам, по учению Симеона Нового Богослова, благодаря единению с Богом Светом, был по благодати Тройственным: состоял из тела, души и благодати Божественного Духа. В нашей душе, которая в сущности своей есть образ Бога Единого, есть разум – образ Бога Отца; есть познание, которое происходит от разума, – образ Сына; есть Любовь, которая исходит от разума, – образ Святаго Духа.

    Святая Церковь учит, что всякая тайна, касающаяся Божества и духовной жизни, познается и постигается самой жизнью человека через усилие и через религиозный опыт. Человек должен прежде всего войти в сферу Божественной духовности, ибо только подобным познается подобное.

    В тропаре преподобному Сергию мы поем: "...Темже и вселися в тя Пресвятый Дух, Егоже действием светло украшен еси, яко имея дерзновение ко Святей Троице". Преподобному Александру Свирскому, северному подвижнику, являлась в земной жизни Святая Троица. Приблизимся же к престолу Триипостасному и во свидетельство нашей любви и благодарности за безчисленные благодеяния к нам Пресвятой Троицы принесем Ей в дар все существо наше.

    Богу Отцу принесем наше тело, да будет оно орудием к исполнению пресвятой воли Его. Богу Сыну принесем нашу душу, да воодушевляется она силою креста Его, Богу Духу Святому принесем наш дух, да пламенеет он пред Святой Троицей. И да воскликнем со дерзновением: "Пресвятая Троице, Боже наш, Слава Тебе!"




     
    Ю.Г. МАЛКОВ 
ТЕМА ВСЕЛЕНСКИХ СОБОРОВ В ДРЕВНЕРУССКОЙ ЖИВОПИСИ XVI – XVII вв.
   


   Юрий (Георгий) Григорьевич Малков – кандидат искусствоведения, старший научный сотрудник-эксперт Государственного научно-исследовательского института реставрации, член Правления Общества ревнителей православной культуры. Является автором ряда работ по истории древнерусского и балканского искусства XIV – XVI веков (Русская икона М., 1988; статьи в журналах "Художник", "История СССР" в сборниках "Музей", "Древнерусское искусство", "Художественное наследие" и др.). Начиная с 1969 г., сразу после окончания Исторического факультета МГУ, по благословению Председателя Издательского отдела Московской Патриархии епископа Волоколамского Питирима (ныне – Митрополита Волоколамского и Юрьевского) неоднократно принимал участие как автор и научный редактор в подготовке материалов и статей по вопросам церковной археологии для "Журнала Московской Патриархии" и других изданий Патриархата. Там же печатались (в частности – под псевдонимом Г. Маков) и его статьи историко-богословского характера (Владимир Николаевич Лосский – "ЖМП", 1978, № 6; Сотериология преподобного Иоанна Кассиана Римлянина – "Вестник Русского Западно-европейского Патриаршего Экзархата", 1979, № 101 – 104). Проблемы неразрывного единства богословия и христианской эстетики нашли отражение в работах Ю. Г. Малкова, посвященных теории православного образа (Некоторые аспекты развития восточно-христианского искусства в контексте средневековой гносеологии – "Советское искусствознание", 1977/2; Апофатизм и развитие восточно-христианского средневекового символизма – "Российское искусствознание", 1992/28). В последние годы трудится и в области современной православной гимнографии: им составлены употребляемые ныне в богослужебной практике Русской Православной Церкви "Служба Собора Псковских Святых", "Служба Собора Псково-Печерских Святых" и "Акафист иконе Св. Апостола и Евангелиста Иоанна Богослова" – известному чтимому образу Иоанно-Богословского монастыря Рязанской епархии.

    

   Тема "Вселенских Соборов" – как тема преимущественно вероучительная, связанная с идеей преемственности Русской Церковью догматического наследия Православия, – воспринималась в начальный период древнерусской культуры хотя и с должным уважением, но без особой практической заинтересованности, иначе говоря, достаточно умозрительно. Более жизненное приложение ее к конкретным историческим условиям Древней Руси было еще делом отдаленного будущего, когда тема эта стала одной из основополагающих в борьбе против разнообразных еретических движений XIV – XVI веков.

   Еще весьма теоретически отвлеченно звучит она и в известном "вероисповедании" князя Владимира (в "Повести временных лет") 1 и даже в такой блестящей по стилю проповеди, как "Слово и похвала отцам Первого Вселенского Собора" св. Кирилла Туровского 2.

   Древнерусский читатель получал общее представление об истории и догматических постановлениях Соборов из "Написания о вере" – вероятно, преп. Иоанна Дамаскина 3, из Слова св. Кирилла Александрийского о святых отцах Ефесского Собора, которое присутствует уже в Четиих Минеях XII в. (из Успенского собора Московского Кремля), из переводных текстов Хроники Амартола, из Летописи Манассии и Еллинского летописца, возможно имевших и соответствующие иллюстрации в лицевых их списках. Даты церковного празднования "памятей" отдельных Соборов мы находим уже в месяцесловах Остромирова и Мстиславова Евангелий; краткие сказания о Соборах были с древнейшей эпохи представлены и в пришедших из Византии сборниках житийного характера – "Прологах". Наконец, авторитет Вселенских Соборов нашел отражение и в памятниках церковно-канонического права, например, в Ефремовской и Климентовской Кормчих, и по крайней мере уже в ХIII веке на Руси существовала особая форма страшной клятвы "отцами Вселенских Соборов" 4.

   Однако, кроме косвенно звучащей "темы Соборов" в цикле стенной росписи XII в. Кирилловского монастыря в Киеве, посвященной проповеди святых Кирилла и Афанасия 5, до нас не дошло ни одного художественного свидетельства сколь-нибудь широкого бытования этой темы в русском искусстве древнейшего периода. Факт тем более удивительный, что, начиная уже по крайней мере с конца XIII в., тема Соборов является почти обязательной для храмовых росписей Византии и особенно южнославянских стран 6, где уже для XIV в. можно указать ряд храмов с фресковыми изображениями Вселенских Соборов: это Митрополия в Мистре (1310 г.) 7, церковь Богородицы Льевишки в Призрене (1311 – 1313 гг.) 8, церкви – в Добруне (1343 г.) 9, Димитрия в Пече (ок. 1345 г.) 10, охридская София (слой живописи 1346 – 1350 гг.) 11, Дечаны (1355 – 1356 гг.) 12, Матейч (1356 – 1360 гг.) 13 и многие другие – в Македонии, Сербии, Болгарии, Румынии, а также в монастырях Афона.

   Но, несмотря на такую повсеместную распространенность этой темы в ареале воздействия византийской художественной культуры, ни в иконописи Древней Руси, ни в сохранившихся отечественных фресках ранней эпохи по XIV в. включительно – даже явно связанных с волной второго южнославянского влияния – не имеется ни одного примера подобных изображений целостного цикла Вселенских Соборов (в византийской традиции обычно изображались подряд все Семь Соборов). Вряд ли это можно объяснять только гибелью большинства древнейших русских памятников. Думается, не будет несправедливым утверждение, что если такого рода изображения и существовали 14, то их наверняка было немного. Здесь, безусловно, проглядывает определенная историческая закономерность (и лишний раз убеждаешься в том, что древнерусские художники отнюдь не были пассивными и безоглядными заимствователями любых достижений византийской иконографической традиции): как на Балканах популярность этой темы в конце XIII – первой половине XIV в. была инспирирована в основном усилением борьбы с еретическими движениями, так и на Руси лишь с возникновением подобной же проблематики, лишь с появлением сходной же исторической ситуации тема Соборов становится все более животрепещущей, жизненно необходимой, и в силу этого духовно и художественно осмысленной, зазвучав с конца XV – начала XVI столетия (в связи с распространением известной ереси жидовствующих) со всей своей догматически-охранительной и историософской значительностью.

   Именно к авторитету Вселенских Соборов, чьи определения были направлены против ересей самых различных толков, апеллировали такие борцы с древнерусскими еретиками, как св. архиепископ Новгородский Геннадий, архиепископ Ростовский Иоасаф и, главным образом, преп. Иосиф Волоцкий, страницы "Просветителя" которого буквально испещрены ссылками на деяния Соборов и на их постановления по самым различным вопросам: догматическим, каноническим, юридическо-правовым и даже художественно-эстетическим. Постоянная обращенность преп. Иосифа к духовному наследию "соборных отцов" основывалась прежде всего на обостренно воспринимавшейся им и его сторонниками идее вселенского фундаментализма православной истины, явленной в догматическом опыте Вселенских Соборов, – истины незыблемой и неизменной, которую некогда исповедали "Святии Вселенстии 7 Соборов, в них же две тысущи святых отец" 15 и "Свидетельства" которой "к правей вере приводят нас и не оставляют нас заблудити или погибнути: ибо апостольское Православие, и священных Соборов учение, и святых велиименитых отець наших наказаниа, яко царьское одеание носяще, и Небесному Царствию наследници будем" 16.

   Неудивительно поэтому, что именно на авторитете Вселенских Соборов основываются также и известные "Приговор и поучение" противоеретического собора 1490 г. и "Слово об осуждении еретиков", возникшее в связи с подобным же московским Собором 1504 г. 17, созванным против ересиархов, хуливших "все седьмь Соборов святых отец" 18.

   Накал борьбы с иудействующими и происходившее на ее фоне все более глубокое осмысление основополагающего значения православной догматики, в свою очередь символизируемого целокупным образом всех Семи Вселенских Соборов, естественно, не могло не найти своего адекватного отражения и в художественной культуре эпохи.

   Среди дошедших до нас памятников подобного рода в первую очередь следует назвать хорошо известный цикл изображений Соборов в росписи Ферапонтова монастыря.

   Не будет преувеличением сказать, что ферапонтовские "Соборы", продолжая общепринятую в провизантийском искусстве тенденцию к трактовке этой темы как ритмически повторяемой, более или менее однозначной и однотипной идеограмматической системы, представляют собой, однако, уникальную, в наивысшей степени отточенную в формальном отношении и нюансированно насыщенную систему, являя нам в ней всеобщий символ соборности как таковой – без излишнего психологизма, проступающего, например, в росписи Митрополии, и без излишней геральдической застылости, столь характерной для большинства подобных изображений в памятниках южнославянских культур.

    

   

   Первый Вселенский Собор

   Роспись южной стены собора

   Рождества Богородицы Ферапонтова монастыря

   1502 – 1503 гг.

    

   

   Шестой Вселенский Собор

   Деталь иконы "Премудрость созда Себе Дом"

   Середина XVI в.

   Собрание ГТГ

    

   Композиции с Соборами занимают в ферапонтовской росписи большую часть нижнего регистра: первые три Собора располагаются на южной стене, Четвертый и Пятый – на западной, Шестой и Седьмой – на северной.

   К сожалению, ферапонтовским "Соборам" с самого начала не повезло в атрибуционном отношении: так, издавший их впервые В. Т. Георгиевский ошибочно обозначил Второй Собор как Первый 19; не совсем точно был определен в дальнейшем и самый порядок размещения "Соборов" на южной стене.

   Появление цикла Соборов в ферапонтовской росписи, по-видимому, не обошлось без пастырского влияния преп. Иосифа Волоцкого, которому, как мы знаем, были духовно близки и основной создатель ее Дионисий, и сын Дионисия Феодосий. Недаром стенопись была создана в монастыре, среди насельников которого в то время находились такие активные борцы с ересью жидовствующих, как бывший архиепископ Ростовский Иоасаф и опальный митрополит Савва, составивший, вероятно, еще в конце XV века (здесь же, в Ферапонтове) до сих пор неопубликованное, хотя и известное историкам "Изложение о вере", с подробным рассказом о догматических постановлениях всех Вселенских Соборов 20; с этим трудом Саввы мог познакомиться и сам Дионисий во время работы над храмовой росписью.

   Цикл Вселенских Соборов вместе с циклом великого Акафиста и с изображением всенощного бдения с монахами и ангелами (на солее около жертвенника) не только охватывают по сути всю проблематику тогдашней ереси, но и обнаруживают стремление авторов стенописи к определенной догматически избирательной организованности росписи в целом. Так, из "Просветителя" преп. Иосифа мы знаем, что еретики "отвергошася Святыя Единосущныя Троицы и православныя христианския веры, и многа хуления изрекоша на Святую Единосущную Троицу и на Пречистую Богородицу и на вся святыя, и многа сквернения сотвориша на Святую и Божественную Церковь, и на святыя иконы, и на животворящия кресты, и на священныя мощи святых и многих от православных христиан прельстиша" 21; одновременно они выступали и против самого института монашества. И на все эти еретические заблуждения был дан в росписи недвусмысленный и четкий православный ответ.

   До нас дошли также свидетельства о том, что еретики отрицали догматы и о телесном воскресении мертвых и о вечности адских мук, т. е. фактически отрицали, так сказать, "страшность" самого Страшного суда. По словам преп. Иосифа Волоцкого, тайный еретик и защитник "жидовствующих", тогдашний московский митрополит Зосима выступал именно с такой, чисто саддукейской позиции, заявляя: "...а что то Царство Небесное, а что то второе пришествие, а что то воскресение мертвым; ничего того несть; умерл кто ин, то умер, по та места и был" 22. В связи с этим следует обратить внимание на то, что теме Страшного суда в ферапонтовской росписи (на западной стене) сопутствуют изображения Четвертого и Пятого Соборов, деяния которых были как раз и направлены против еретиков подобного толка. Так, в весьма популярном на Руси в XV – XVI веках "Учительном послании о семи Соборах св. константинопольского патриарха Фотия болгарскому князю Михаилу", посвященном, в частности, изложению истории и богословского содержания Вселенских Соборов, о Пятом Соборе говорится, что именно на нем были осуждены те, кто "конець же бесконечныя муки проповедаху... еще же ниже телеса душам хотяху свостати, нагих же тех от телес восставляют; не вем, во что и нарицающе воскресение" 23. Еретики же, осужденные на Четвертом Соборе, пытались опровергнуть учение о возможности спасения человека (спасения, чаемого после Страшного суда), ложно толкуя при этом принцип соотношения человеческой и Божественной природ в Богочеловеке Христе – залога возможности приобщения человечества к вечной жизни. Поэтому отмеченная выше связь изображений Четвертого и Пятого Соборов с изображением Страшного суда представляется вполне закономерной и естественной и предполагает вдумчивое отношение Дионисия к проблеме смысловой организации ферапонтовской росписи – как в целом, так и в отдельных ее частях.

   Определенная программность росписи может быть выявлена еще на одном примере – на явно сознательном нарушении общепринятой хронологической последовательности в размещении Соборов (на южной стене), на что до сих пор не обращалось должного внимания. В литературе, посвященной Ферапонтову, порядок размещения Соборов на этой стене или не затрагивается вовсе, или же они указываются в прямой последовательности – с востока на запад, начиная от солеи, – как Первый, Второй и Третий Соборы 24. Но из ясно читаемой иконографии композиций следует сделать вывод о совсем ином их расположении: Первый Собор – с двумя фигурами царя Константина (стоящим – внизу, и сидящим – на престоле, вверху) 25 – расположен справа от южной двери; за ним, правее, следует Второй Собор, а Третий (его иконография также вполне традиционна) – написан на противоположном конце стены, на правом клиросе над солеей, т. е. предшествует изображению Первого Собора 26.

   Чем же следует объяснять это странное явление?

   Здесь нам может помочь характерная особенность средневекового мышления – параллелизм в духовном восприятии разновременных событий церковной истории, стремление символически осмыслить опыт прошлого и приложить или даже наложить его на опыт настоящего. Именно с такого рода явлением мы и встречаемся в ферапонтовской росписи.

   Как известно, на Третьем Соборе в Ефесе был лишен сана еретик Несторий, разделявший единую "ипостась" Богочеловека Христа на две ничем не связанные "природы" (как пишет тот же св. Фотий: "...того достойно таковыя гордости и хулнаго языка – блаженных отец Собор всего священничества обнажи" 27). Соответственно этому и в иконографии Третьего Собора обычно представлено "несториево обнажение", т. е. момент снятия с него священнических риз (таковы, в частности, и указания Софийского и Строгановского иконописных подлинников 28, точно такую же сцену мы видим и в росписи собора в Сольвычегодске, 1600 г.). Именно такая иконографическая схема использована и в ферапонтовской росписи на солее. Предположить при этом какую-либо ошибку со стороны художника при распределении сюжетов на южной стене не представляется возможным – Дионисий был несомненно прекрасным знатоком иконографии, причем художественно хотя и трансформировавшим, но явно использовавшим типичные для Балкан иконографические "изводы". Поэтому единственным объяснением помещения изображения Третьего Собора на солее, в непосредственной близости от алтарной части храма, может служить лишь сознательно подчеркнутое художником (а возможно и его заказчиками) стремление специально выделить этот сюжет среди тематически и композиционно ему подобных – вполне в русле церковно-общественных событий того времени. Здесь будет полезным вновь обратиться к "Просветителю" преп. Иосифа Волоцкого и вспомнить о судьбе уже упоминавшегося еретика-митрополита Зосимы, о котором Иосиф писал следующее: "скверный же и злобесный волк оболкся в пастырьскую одежу, и ихже, убо простейших, обретааше, напаяше яда жидовскаго, инех же скверняше содомьскими сквернами, змий пагубный; и обьядаяся и упиваяся, и свиньскым житием живый, и всяко нечестие и претыкание и соблазн на непорочную христианскую веру полагая, и Господа нашего Иисуса Христа, истиннаго Бога, похулив, и глаголаше, яко Христос Сам Себе нарек Богом, такоже и на Пречистую Богородицу многые хулы глаголаше" 29. Судя по такой характеристике, защитники Православия должны были считать Зосиму своего рода вторым Несторием. Пользуясь, однако, временным покровительством Ивана III, Зосима не был разоблачен как еретик в ходе первого Собора против жидовствующих, имевшего место в 1490 году. Тем более в этот период преп. Иосиф Волоцкий требовал от верных Православию отказаться от всякого общения с крамольным митрополитом и не принимать от него благословения 30, особенно выступая против мнения, защищавшегося Зосимой – о неприменении к еретикам суровых прещений и казней. Все же в 1494 году Зосима был вынужден отречься от митрополии; в "повольной грамоте" св. Геннадия Новгородского на избрание нового митрополита, троицкого игумена Симона, мы находим такое сообщение: "Что ми есте (епископы) прислали грамоту, возвещая нашему смирению, что отец Зосима митрополит, своея ради немощи, оставил стол Русския Митрополии, и пришед в святую великую соборную церковь, пред всеми омофор свой на престол положил, и свидетеля на то Господа Бога нарицая, яко невозможно ему к тому святительская действовати, ни митрополитом нарицатися, и отойде в монастырь в смиренноиноческое жительство" 31 – обличаемый преп. Иосифом "скверный и злобесный волк" снял, наконец, с себя "пастырьскую одежу". Тем не менее, окончательная победа над ересью и осуждение еретиков, санкционированное великокняжеской властью, должны были произойти лишь через два-три года после создания ферапонтовской росписи; будущее было еще неясным, и пока что реальной победой Православия являлось фактически только извержение Зосимы из сана, завершившееся снятием "риз" с этого второго Нестория. Поэтому акцентирование сходного по содержанию изображения Третьего Вселенского Собора становится вполне понятным в контексте бурных событий эпохи; сама фреска могла восприниматься современниками как символ хотя бы частичной победы преп. Иосифа и его сподвижников над иудействующими еретиками.

   Подобное вдумчивое и жизненно конкретное восприятие темы Вселенских Соборов – не единичный случай в интересующий нас период. Поскольку основным центром противоеретического лагеря с конца XV века являлась обитель преподобного Иосифа, не удивительно, что в ареале его особого влияния, в непосредственной близости от монастыря – в удельном Волоколамске, также были созданы росписи на ту же тему "Соборов", дошедшие до нас в виде двух небольших фрагментов фресок на северном алтарном столбе Воскресенского собора – столбе, составлявшем некогда единое целое с храмовой алтарной преградой; фрагменты эти с остатками изображений Пятого и, вероятно, Четвертого Соборов ("Соборный цикл" в отличие от ферапонтовского шел здесь справа налево) 32 были впервые опубликованы Г.В. Поповым 33.

   Насколько мне известно, помещение "Соборов" на алтарной преграде не встречается более ни в одном средневековом памятнике византийской ойкумены, и уникальность самого факта появления их на таком участке росписи объясняется только подчеркнутым прокламированием идеи незыблемости соборных догматов Православия перед лицом антицерковной ереси; необычность подобного расположения композиций на тему Соборов предполагает явную заданность решения системы росписи в целом, что в это время могло быть вызвано и подтверждено в первую очередь церковноучительским авторитетом преп. Иосифа Волоцкого как основного оппонента еретикам в период, ближайший к поместным соборам 1490 и 1504 годов. Волоколамские фрески весьма схожи с ферапонтовской стенописью на эту же тему и положением фигур, и отдельными деталями их одежд, и близостью типологии архитектурных кулис; сходство это, насколько можно судить по столь незначительным фрагментам, представляется более органичным, чем если бы оно основывалось только на общности иконографической схемы – но сколь-нибудь точному анализу волоколамских фресок препятствует их чрезвычайно плохая сохранность. Принимая же во внимание определенную, как мне представляется, художественную и иконографическую вторичность волоколамской росписи по отношению к ферапонтовской (обратное все же менее вероятно), я не склонен вслед за Г. В. Поповым относить эту роспись к периоду 1480 – 1494 гг. 34, а считаю, что фрески Волоколамска скорее могли возникнуть по свежим следам соборного осуждения ереси жидовствующих на Московском соборе 1504 г. – как художественная параллель соборным определениям, в которых тема признания незыблемости авторитета Вселенских Соборов прозвучала предельно ясно и убедительно. Если же мы вспомним о том хорошо известном факте, что в 1507 г. отношения между волоцким князем Феодором Борисовичем (волоцкий храм был княжеским собором) и преп. Иосифом испортились в силу сближения последнего с Иваном III, отказавшим наконец в своем покровительстве еретикам 35, то тем самым косвенно получим и наиболее реально возможную, хотя и остающуюся достаточно гипотетичной, верхнюю дату волоколамской росписи.

   В русле интересующей нас темы следует отметить еще один памятник, связанный с противоеретической полемикой (в анти-евхаристическом аспекте ереси), но относящийся уже ко второй четверти XVI века, – известную икону "Премудрость созда Себе Дом" из новгородского Кириллова монастыря, где довольно схематично решенные изображения семи Вселенских Соборов включены в более обширную композицию на тему Софии Премудрости Божией 36. Икона эта является как бы своеобразной иллюстрацией к словам преп. Максима Грека: "Сии суть Соборы седмь столпов Божия Мудрости, на них же Дух Святый Дом Свой добре устроив" 37.

   Введение "соборной" темы в более глубинный догматический пласт, связь ее с евхаристической проблематикой и еще большая, чем прежде, подчеркнутость значения Соборов для устроения здания Вселенской Церкви (на кирилловской иконе она символически представлена в виде семистолпного храма, под сводами которого заседают все семь Соборов) – все это было ответом на непрекращавшуюся в Новгороде и во второй четверти столетия антиправославную деятельность еретиков, особенно обострившуюся около 1551 г. и вызвавшую в свою очередь появление ряда противоеретических сочинений, связанных главным образом с именем Зиновия Отенского.

   Заметим при этом, что богословская идея неразрывной связи Софии-Премудрости с семью Вселенскими Соборами была достаточно широко известна на Руси и ранее, о чем свидетельствует, например, послание некоего Филиппа Петрова (вероятно, владычнего наместника) из Пскова к новгородскому владыке Геннадию, где он пишет: "Будем держать седмь Соборов Вселенских и поместные; они угодны Богу, потому что сказано: "Премудрость созда Себе Дом и утверди столпов седмь" 38.

   Со сходным же истолкованием Соборов как столпов Дома Софии средневековый читатель мог более подробным образом ознакомиться и в 46-м слове (на четверг Шестой Седмицы Великого поста) сборника "Златоуст" – следы бытования последнего на Руси обнаруживаются уже начиная с XII века 39.

   Любопытно отметить, что в этом же сборнике прослеживается и определенный параллелизм в звучании темы Соборов и темы Великого Акафиста, которые почти всегда связаны друг с другом и в стенных росписях: так, если Соборам посвящено Слово на пятницу пятой седмицы Великого поста, то Слово, идущее в сборнике на следующий же день – на субботу, связано с богородичной темой, поскольку в этот день и совершается служба Великого Акафиста; таким образом, в церковной учительной традиции обе темы (Соборов и Акафиста) также являлись определенно связанными друг с другом, будучи закреплены подобным контаминирующим образом как в средневековой литературной традиции, так и в традиции художественно-изобразительной.

   Во второй четверти XVI века к духовному наследию Вселенских Соборов помимо использования его в антиеретической борьбе начинают также все чаще обращаться в целях догматического и канонического обоснования идеи русской православной государственности – в первую очередь идеи о богоустановленности и незыблемости самодержавия, высказанной еще в первом послании преп. Иосифа Волоцкого Василию III ("Царь... естеством подобен всем человекам, а властию же подобен есть Вышнему Богу" 40) и ставшей основой известной концепции псковского старца Филофея – о Москве как Третьем Риме, где "все царства православные христианской веры сошлись в едино... царство" 41. Причем и эта идея покоилась опять же на требовании неукоснительного следования православных государей заветам Православия и отцов Вселенских Соборов. Недаром преп. Максим Грек в период 1548 – 1551 гг. (сразу после венчания Грозного на царство) советует ему в качестве назидательного чтения и политического руководства прибегать "частее" к уже упоминавшемуся посланию св. патриарха Фотия к царю Борису-Михаилу 42, где первая половина текста целиком посвящена подробнейшему описанию деяний всех Семи Вселенских Соборов. Не менее четко "соборная" тема проступает и в своего рода протографе "Сказания о князьях Владимирских" (а именно в послании Василию Ш, составленном митрополитом Спиридоном-Саввой) 43 и в "Степенной книге" 1560 – 1563 гг.

   Таким образом, мы видим, что к середине XVI столетия на Руси уже существовала богатейшая традиция почитания, глубокого осмысления и разностороннего истолкования в практических (как религиозных, так и политических) целях непреходящего смысла Вселенских Соборов. Поэтому и не удивительно, что в эту эпоху было создано немало художественных памятников, так или иначе отражающих интерес к рассматриваемой теме.

   Существует письменно подтвержденное свидетельство о том, что дошедшие до нас стенописи московского кремлевского Успенского собора, выполненные в 1642 – 1643 гг., в основе своей имеют иконографическую систему росписи 1513 – 1515 гг., с которой перед началом работ над новой стенописью были сняты специальные иконографические копии – "переводы" 44. В силу этого становится тем более понятным наличие в нижнем регистре росписей южной и северной стен изображений Вселенских Соборов, причем с отдельной вводной сценой (у южного края солеи) – "Видение Петра Александрийского", связанной с темой Первого Вселенского Собора.

   В отношении вопроса об изначальности сцен, имеющихся ныне в нижнем регистре росписи, полезно вспомнить о том, что на "Стоглаве" – соборе 1551 г. Иван IV задал среди прочих и такой вопрос: "достоит ли писати живых и мертвых, на святых иконах молящихся?" 45, т. е. можно ли вообще изображать в церковном искусстве несвятых мирян? Собор, ответив, что подобные изображения вполне законны и имеют давнюю традицию, указал при этом на такие, в частности, примеры, как образы "Воздвижения Креста" и "Покрова Богоматери" 46. Если же мы обратимся к росписи Успенского собора, то увидим, что в нижнем регистре на северной стене у солеи, сразу вслед за изображением Седьмого Собора, как раз и располагаются сначала "Воздвижение", а затем (правее) – "Покров". Не на эти ли именно изображения (но в первоначальном их варианте – т. е. начала XVI в.) и ссылались участники Стоглава, давая свой ответ Ивану Грозному? Вообще же спокойная уравновешенность композиций с "Соборами", тяготение их иконографии к памятникам более древнего, чем XVII столетие, периода, и особенно достаточно архаичная типология архитектурных "задников", дополнительно свидетельствуют в пользу известной "копийности" позднейшей росписи и определенной связи ее с протооригиналом начала XVI века.

   Изображения Вселенских Соборов, как мы знаем, присутствовали и в погибшей росписи Чудова монастыря в Московском Кремле, где они, по-видимому, также занимали нижний регистр – на южной и западной стенах 47. Стенопись эта была заново выполнена после кремлевского пожара 1547 г.; первоначальная же роспись относилась к 1518 – 1519 гг. Если предположить, что во второй чудовской росписи были также использованы "переводы" с начальных фресок, то, думается, с некоторой степенью вероятности можно утверждать, что в московских стенописях начала XVI века в связи с недавней победой над ересью жидовствующих тема Вселенских Соборов должна была встречаться достаточно часто, став к середине столетия традиционной и почти общеобязательной. Об этом говорит и подобное же размещение "Соборов" в нижней зоне росписи Спасо-Преображенского собора в Ярославле, созданной в 1563 году: Вселенские Соборы здесь являют собой классический образец художественного истолкования данной темы в грозненскую эпоху, где все ярче проступают сугубо национальные черты – в частности, и в трактовке архитектурных "задников" (с использованием, например, образа древнерусского шатрового храма).

   Определенный интерес к теме "Соборов" мы обнаруживаем также и в росписи кремлевского Архангельского собора; роспись эта хотя и относится к 1652 – 1666 гг., но, в свою очередь, также основывается на иконографической системе более древней стенописи, имевшейся здесь уже в XVI веке 48. То, что это действительно так, может свидетельствовать тематика фресок западной стены с изображением "Символа веры".

   До сих пор остается неизвестным, был ли расписан храм в начале XVI столетия – сразу же после сооружения его в 1508 году. Но в любом случае "протограф" дошедшей до нас росписи существовал уже в грозненскую эпоху, и, как убедительно показали исследования Е. С. Сизова, более древняя стенопись была создана по крайней мере, около 1564 – 1565 годов 49. Дополнительным подтверждением такой датировки может служить именно само присутствие в росписи редкой темы "Символа веры".

   Известно, что на Московском соборе 1553 – 1554 гт., созванном с целью обличения ереси Матвея Башкина, рассматривались также претензии дьяка Висковатого к иконописцам, увлекавшимся излишне аллегоризирующими композициями; Висковатым тогда было высказано и мнение о недопустимости изображения "Символа веры" – с аллегорическими образами Бога-Отца и Святого Духа 50. Тем более тогда естественно, что именно после осуждения Собором позиции Висковатого как полностью, по мнению участников Собора, несостоятельной, в росписи Архангельского собора и мог быть помещен грандиозный цикл "Символа веры", где в третьем регистре (считая сверху) присутствует и своеобразная иллюстрация к тексту одного из членов "Символа": "во едину Святую, Соборную и Апостольскую Церковь". На фреске представлена слева группа отверженных еретиков, правее их – участники Первого Вселенского Собора с царем Константином, далее – представители Ветхозаветной Церкви, а еще правее – Св. Престол с Евхаристической Жертвой, которому предстоит святитель (вероятно, первый св. епископ – святитель Иаков, брат Божий) и группа св. Апостолов (правее фигуры Иакова). В данном случае изображение Первого Собора символически выражает не только догматически-охранительное и каноническое начала в Церкви, но и как бы все Семь Соборов сразу (параллели такому расширительному толкованию Первого Вселенского Собора встречаются и в церковной учительной литературе). Думается, что, если бы эта роспись была создана до собора 1554 г., вряд ли бы Висковатый отметил – как пример "мудрования" иконописцев – только одну икону с изображением "Символа веры" и не упомянул бы вовсе о композиции на ту же тему, занявшей всю стену одного из главнейших храмов Древней Руси.

   Приведем, наконец, еще один характерный эпизод из церковно-общественной истории России, ярко иллюстрирующий интерес к "теме Соборов" в грозненскую эпоху – особенно в период 50 – 60-х гг. XVI века. Эпизод этот – освящение главного храма московского Свято-Данилова монастыря, храма, посвященного памяти святых отцов Семи Вселенских Соборов, что само по себе представляет безпрецедентный случай за всю историю храмоздательства не только на Руси, но, по-видимому, и во всем регионе провизантийской церковной культуры.

   Освящение нового собора состоялось (как отмечено в Никоновской и Лебедевской летописях 51) в воскресный день 18 мая 1561 года в присутствии самого Ивана Грозного, его сыновей и митрополита Макария, очевидно и бывшего инициатором такого невиданного нигде доселе посвящения храма памяти святых отцов всех семи Соборов, тем более что официально утвержденной и общецерковной подобной "памяти" тогда вообще на существовало. В православной эортологии имелась лишь традиция празднования шести Соборов – каждого в отдельности и всех вместе – в силу подтверждения их "вселенскости" и догматической истинности последующим Седьмым Собором.

   Освящение Даниловского храма в честь святых отцов Семи Соборов, совершенное, кстати, в Неделю святых отцов Первого Собора (переходящее празднование их памяти как раз и приходилось в 1561 г. на 18 мая), было вызвано не только общей атмосферой почитания всех Вселенских Соборов, столь типичной для Руси в рассматриваемую эпоху, но, как можно предположить, объясняется и некоторыми фактами тогдашней политической обстановки: незадолго до этого, в конце 1560 г., у Грозного умирает жена Анастасия, после чего он постепенно порывает с Избранной Радой и удаляет от себя своих прежних советников – Сильвестра и Адашева, которых, в частности, считает косвенно виновными в ее кончине. Как следствие разрыва с Радой в нем все более крепнет стремление рассматривать себя как единственного полноправного властителя-самодержца, призванного утвердить "пресветлое Православие Святорусския земли" перед лицом (как он пишет князю Курбскому) "восстающих против Бога и Церкви" и стремящихся к "междоусобным браням и преступной жизни, подрывающей царства" 52. Основание же к такому "самодержавству" Грозный усматривает прежде всего в идее освященности царской власти Церковью, а более конкретно – святыми отцами Вселенских Соборов. Отметим здесь, что как раз в 1561 г. он получает наконец из Константинополя давно обещанную ему патриаршую грамоту за подписью двадцати семи архиереев, задним числом утвердивших его венчание на царство 53.

   Можно сказать, что подчеркнутым провозглашением в это время своей приверженности семи Вселенским Соборам Иван IV как бы подтверждает личное священное право на абсолютную власть в качестве земного властителя, действительно способного выполнить заветы фотиева послания, о которых столь настоятельно напоминал ему митрополит Макарий, – заветы истинно православному монарху: "мудрствуя и веруя по преданию Святыя Божия Соборныа и Апостольскиа Церкви... святых и Вселенских седми Соборов, овех убо, яко учителей, овех же, яко поборников благочестиа – приемли и защищай" 54. В известной степени подтверждением такого самодержавного права и явилось освящение храма в традиционно великокняжеском Данилове монастыре, как попытка своеобразного акта установления (если не на всей Руси, то хотя бы в столичной Москве) нового праздника Российской Церкви – в честь Семи Вселенских Соборов – наподобие того, как это некогда произошло с праздником Покрова Божией Матери. Однако эта новая "память" не приобрела тогда столь же общерусского значения, оставшись ограниченным явлением в рамках богослужебной практики московского духовенства: специального текста службы в честь святых отцов Семи Соборов составлено не было, и совершалась она по тексту службы святым отцам Шести Соборов 55; в дальнейшем традиция такого празднования сохранялась только в стенах Данилова монастыря. Тем не менее сам факт подобного посвящения храма весьма ярко характеризует всю степень увлеченности темой Соборов в середине XVI века, художественное отражение которой, как мы видели, с особенной широтой и размахом нашло свое воплощение в стенописях грозненской эпохи.

   Тема Вселенских Соборов и в дальнейшем – вплоть до конца XVII века – продолжала привлекать внимание древнерусских художников, хотя со временем она, вероятно, все чаще начинает выступать лишь как тема сугубо исторического характера; догматически-охранительная функция изображений Соборов, в силу спада еретических движений, все более сходит на нет, зато все большее значение приобретает иной "подтекст" этой темы – государственно-охранительный, когда композиции с Соборами вводятся в росписи и иконы с целью выражения средствами искусства – церковно-канонических основ освященной Православием идеи самодержавия.

   Преимущественно дидактически-историзированно звучит эта тема в таких памятниках древнерусской иконописи XVI – XVII веков, как новгородская "таблетка" (около середины XVI в.) с изображением Первого Вселенского Собора – со сценами: "Видение св. Петра Александрийского" и "Смерть Ария" – в Новгородском историко-художественном музее 56 "лицевые святцы" (вероятно, начала XVII в.) из Никольского единоверческого монастыря, на которых представлены шесть Соборов 57; иконы: "Триодь Цветная, с Первым Вселенским Собором" и "Семь Соборов" – в собрании П. Д. Корина (обе – первой половины XVII в.) 58; "Первый Вселенский Собор" (ок. 1666 г). – в ГТГ 59; одноименная икона XVII в. в собрании Историко-художественного музея Ростова (Ярославского) и, наконец, громадная икона "Седьмой Вселенский Собор" конца XVII столетия, в Смоленском соборе московского Новодевичьего монастыря. К сожалению, до нас не дошла первоначальная храмовая икона Семивселенского собора Свято-Данилова монастыря, о которой, однако, из документов известно, что в среднике ее находилось изображение Пресвятой Живоначальной Троицы, а в "клеймах", по сторонам, были представлены святые отцы Семи Вселенских Соборов 60.

   Большинство всех перечисленных икон в композиционном отношении следуют устоявшимся иконографическим схемам XVI века, наиболее распространенные варианты которых были закреплены в ряде иконописных "подлинников" – в духе известного Строгановского подлинника, датируемого обычно рубежом XVI – XVII веков.

    

   

   Третий Вселенский Собор 

   Роспись Благовещенского собора в Сольвычегодске

   1600 г.

    

   

   Первый Вселенский Собор 

   Икона XVII в.

   Собрание Ростовского историко-художественного 

   музея-заповедника

    

   В монументальной живописи XVII века также сохранилось немало подобных изображений, например, в росписях Благовещенского собора в Сольвычегодске (1600 г.), Троицкого собора в Троице-Сергиевой лавре (1635 г.) 61, трапезной Пафнутье-Боровского монастыря (1665 г.), Воскресенского собора в Тутаеве (1679 – 1680 гг.), Успенского собора, также в Троице-Сергиевой лавре (1684 г.) 62, Софийского собора в Вологде (1686 – 1688 гг.) 63, Спасо-Преображенского собора в московском Новоспасском монастыре (1688 г.) и ряда других храмов.

   Интересно отметить, что в памятниках конца XVII века тема теократической государственности приобретает еще большее значение, и, применяя нередкую, в частности, для балканского искусства внутрисистемную связь изображений Вселенских Соборов с композициями на тему "Лозы Иессеевой", древнерусские монументалисты все чаще используют сцены с "Соборами" в качестве наглядных иллюстраций идеи о богоустановленности царской власти. Так, если, например, в росписи свода трапезной в монастыре Бачково (Болгария, 1643 г.) из регистра с изображениями "Соборов" как бы произрастают ветви "лозы" с образами святых 64, то в росписи восточной половины южной галереи собора в Новоспасском монастыре все пространство между вьющимися побегами лозы (так же, как и в Бачково, тянущейся по своду – над нижележащим регистром со Вселенскими Соборами) заполнено уже не традиционными святыми, а ростовыми фигурами российских государей – от святой княгини Ольги и святого князя Владимира до царя Алексея Михайловича. Подобную же "лозу" или даже "древо" мы наблюдаем и в росписи паперти Ильинской церкви в Ярославле (1716 г.), где эта композиция носит название "Род царствия благословится" 65. Таким образом, можно считать, что соединением двух тем – "Вселенских Соборов" и "Рода царствия", наблюдаемым в росписи Новоспасского монастыря, по сути и завершается приблизительно двухсотлетняя история наиболее активного использования и самобытною развития на Руси темы Вселенских Соборов.

   При этом представляется полезным отметить такой любопытный факт: если на Балканах в XV – XVI веках изображения Соборов чаще всего размещались в притворах-"припратах", т. е. при их восприятии преобладал сугубо исторический аспект и они включались, главным образом, в типичный для притворов чисто иллюстративный цикл Синаксаря или Пролога, то на Руси, где в это же время существенней и важней было акцентировать догматически-охранительное содержание темы Соборов, их изображения переместились уже в основную часть храма и, как мы видели, помещались даже на алтарных преградах; когда же во второй половине XVII века антиеретическая полемика на Руси перестает быть сколь-нибудь актуальной, то и сцены с Соборами, также превращаясь в привычные исторические иллюстрации, переходят в конце концов в храмовые галереи.

   Однако и во второй половине столетия тема Соборов, пусть даже звуча все более декоративно-поверхностно и порой излишне помпезно, продолжает сохранять определенное гомилетическое значение, подчеркивая духовную незыблемость самодержавной и "светлоправославной" России; изображения Вселенских Соборов с их нередко сознательно преувеличенными, крупномасштабными фигурами императоров как бы служат зримым воплощением того характерного для этой эпохи и особенно ярко выраженного в ней духа национального и церковно-государственного подъема, что звучит, например, в известном прении старца Арсения с греками о вере: "Чем вы лучше нас? Все ваше начало к нам перешло. Был у вас Царь благочестивый, а ныне нету. И в то место возставил Господь Бог на Москве Царя благочестивого... у нас на Москве Патриарх вместо Константинопольского. Скажете мне вы, греки, что мы крещение от вас прияли, ино чем вам тем величатися? Всуе вы хвалитеся тем, будто мы крещение от вас прияли. Мы крещение прияли от Апостола Андрея. А хотя б от грек, то от тех, которые непорочно сохранили правила святых отец и Апостол и седми Вселенских Соборов, а не от нынешних, которые не соблюдают Святых Апостол правила... и книги вам печатают в Венеции и во Англии, и еллинскому писанию ходите учиться в Рим и в Венецию, и дидаскалы все у вас от тех наук приходят к вам: и тамо они будучи, – якоже в коростовом стаде и здравая скотина окоростевеет, – так и ваши дидаскалы приходят к вам из Рима и из Венеции все шелудивыи. А вы их во всем слушаете. Прочее реку вам: что у вас ни было добраго, все к нам в Москве перешло" 66.
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Г.М. ЗЕЛЕНСКАЯ
ХУДОЖНИК ВЛАДИМИР КОМАРОВСКИЙ
(1883 – 1937)
   


   В 1992 г. исполнилось 55 лет со дня трагической кончины художника Владимира Алексеевича Комаровского, разделившего мученическую судьбу жертв сталинских репрессий. 27 августа 1937 г. он был арестован, а 5 ноября – расстрелян в Москве. Место его погребения неизвестно. Мало известно и творчество В.А. Комаровского. Между тем его талант, отданный служению Церкви, обогатил православное искусство. Сохранившиеся работы художника стоят в ряду лучших произведений церковной живописи нашего столетия.

   Значительная часть художественного наследия В.А. Комаровского находится сейчас в Свято-Даниловом монастыре. Донская икона Божией Матери, акварельные эскизы храмовых росписей, документы и другие материалы были переданы родственниками художника в Данилову обитель в период ее восстановления. Сохраняя эти реликвии, монастырь хранит и молитвенную память об иконописце. Имя художника вписано в современные монастырские синодики вместе с именами близких его жены из рода Самариных, чьи семейные захоронения находились в стенах обители с XVIII века.

   * * *

   Граф В.А. Комаровский родился 8 октября 1883 г. в Петербурге. Он принадлежал к старинному дворянскому роду, сохранившему дух христианского благочестия. Его дед Егор Евграфович Комаровский был близким другом И.В. Киреевского, посвятившего ему свою статью "О характере европейского просвещения". Приезжая в Петербург, И.В. Киреевский останавливался в семье Комаровских. Случилось так, что он и скончался у них в доме.

   Своих детей Егор Евграфович воспитывал в духе верности Церкви. Все члены семьи часто посещали храм, соблюдали посты. От отцов к детям переходили и свято почитались иконы, которыми родители благословляли детей при рождении.

   Алексей Егорович, отец Владимира, вырос в Петербурге и был воспитан в традициях старой дворянской культуры. В 1890-х гг. он занимал должность хранителя Оружейной палаты, и семья его жила в это время в Московском Кремле. Художественную одаренность Владимир унаследовал от отца. Алексей Егорович был художником-любителем и знатоком церковной старины. Известно, что он написал икону благоверного князя Александра Невского для храма в имении Лизино Тульской губернии, принадлежавшем родителям его жены Александры Васильевны, урожденной Безобразовой.

   В семье Комаровских хранилось немало реликвий, отражавших художественную жизнь России XVIII – XIX вв. Бабушка Владимира по отцу была сестрой поэта Д.В. Веневитинова (1805 – 1827), и у Комаровских среди семейных портретов находились живописные изображения поэта и его близких, выполненные О.А. Кипренским, К.П. Брюлловым, Ф.А. Бруни, П.Ф. Соколовым. Большую культурно-историческую ценность представлял и альбом автографов, принадлежавший некогда А.Е. Шиповой, урожденной Комаровской, знакомой со многими знаменитыми литераторами своего времени. В этом альбоме были автографы Г.Р. Державина, Н.М. Карамзина, Н.В. Гоголя, М.Н. Загоскина, мадам де Сталь, Бальзака. В него писали стихи В.А. Жуковский и И.А. Крылов, А.С. Пушкин и Н.М. Языков, Денис Давыдов и Виктор Гюго. 1

   Культурная среда, в которой росли три сына графа Алексея Егоровича, во многом определила их склонности и увлечения. Старший брат Владимира, Василий Алексеевич Комаровский (1881 – 1914), живший впоследствии в Царском Селе, писал и печатал стихи, был дружен с Анной Ахматовой и Николаем Гумилевым.

   Братья Комаровские лишились матери в раннем детстве. Когда в 1899 г. умер и отец, опекуном детей был назначен их дед В.Г. Безобразов.

   Начальное образование Владимир получил в Московском лицее имени цесаревича Николая, на Остоженке. По окончании гимназии в Ялте, где он жил у деда, Владимир поступил на юридический факультет Петербургского университета. После третьего курса, чувствуя призвание к художественному творчеству, он оставил университет и поступил в Петербургскую академию художеств. Однако учеба в Академии его не удовлетворяла, и юноша решил работать самостоятельно.

   В 1904 г. в Петербурге было образовано Новое Общество художников, в выставках которого принимал участие и В.А. Комаровский. Его ранние работы носили декоративный характер. Это были рисунки для вышивок, резьбы, изразцов.

   Одним из организаторов, а в 1906 – 1910 гг. секретарем Нового Общества художников был замечательный портретист Петр Иванович Нерадовский. Многие участники Общества стали впоследствии крупными мастерами: П. Кончаловский, К. Богаевский, М. Сарьян. Близость В.А. Комаровского к П.И. Нерадовскому и другим членам Общества сохранялась многие годы.

   Длительными и плодотворными были и дружеские отношения Владимира Алексеевича с графом Юрием Александровичем Олсуфьевым, тоже учившимся на юридическом факультете Петербургского университета, но посвятившим свою жизнь изучению и сохранению русской старины. В 1904 и 1906 гг. друзья путешествовали по Италии, осматривая памятники архитектуры и искусства. Работы В.А. Комаровского, представленные на 7-й выставке Нового Общества художников в 1910 г., были созданы под впечатлением итальянской живописи раннего средневековья. Они удостоились публикации в журнале "Аполлон" и похвального отзыва художественного критика Сергея Маковского, который писал: "Всех значительнее из новичков выставки – граф В. Комаровский, выступивший с рядом эскизов проектов церковной росписи и мозаики. Мозаики – вернее всего; эскизы гр. Комаровского сделаны, по-видимому, с расчетом на мозаичное выполнение в большом масштабе. Из отдельных яркоцветных плоскостей составлены его "Архангелы", "Апостолы", "Цари" и "Богородицы", в упрек которым можно только поставить недостаточную строгость, недостаточный архаизм рисунка, линии; но превосходны – выбор тонов, сочетания их, напоминающие о красочных молитвах Фра-Анжелико и Джотто, и самое качество красок (чем достигнуто впечатление декоративного твердого материала – камня, эмали, майоликовой или мозаичной массы). <...> Сразу верится в дарование молодого художника, сумевшего так просто и вдумчиво подойти к разрешению одной из труднейших задач современного декоративизма, к украшению храма" (I, с. 43).

   1909 и начало 1910 г. В.А. Комаровский провел во Франции. Он занимался в одной из художественных мастерских Парижа, знакомился с новыми течениями западно-европейской живописи, снова посетил Италию. Летом 1910 г. художник вернулся в Петербург, где стал свидетелем открытия русской иконы как одного из "величайших, мировых сокровищ религиозного искусства" (8, с. 12).

   Это открытие было связано с реставрацией памятников древнерусской иконописи в Русском музее императора Александра III, начатой по инициативе нового хранителя музея П.И. Нерадовского. На эту должность Петр Иванович был назначен в 1909 г. благодаря ходатайству своих друзей, высоко ценивших его организаторские способности и преданность искусству. "Комаровский хлопотал больше всех", – вспоминал впоследствии П.И. Нерадовский (2, с. 108). Через тетушку Владимира Алексеевича фрейлину Л.Е. Комаровскую, жившую прежде при дворе великого князя Константина Константиновича, удалось рекомендовать П.И. Нерадовского великому князю Георгию Михайловичу, управлявшему тогда Русским музеем.

   П.И. Нерадовский приступил к раскрытию икон в связи с подготовкой новой экспозиции древнерусского искусства. Приглашенные им в Петербург московские реставраторы Г.О. Чириков, Н.И. и П.И. Брягины, В.О. Кириков работали над расчисткой древних икон греческого, новгородского и московского письма. "Успех этой работы был исключительный, – писал П.И. Нерадовский. – Отчасти это объясняется тем, что после темных досок, на которых ничего нельзя было разобрать, люди не верили своим глазам, когда им вновь показывали ту же доску, но с ясным изображением в чудесных красках, обнаруженных под наносными слоями невежественных поновителей" (2, с. 138). Развеялся миф о "темной иконе", и открылось "самое существенное и важное в ней – та несравненная радость, которую она возвещает миру" (8, с. 13).

   Древняя русская живопись привлекала внимание многих художников. Матисс, посетивший Москву в 1911 г., говорил о русской иконе: "Ваша учащаяся молодежь имеет здесь, у себя, несравненно лучшие образцы искусства <...>, чем за границей. Французские художники должны ездить учиться в Россию. Италия в этой области дает меньше" (5, с. 389). Но если французский мастер восхищался живописной красотой иконы, то В.А. Комаровский, человек православного воспитания и живой веры, был поражен не только художественным, но и неисчерпаемым духовным богатством древних образов. Он часто бывал в Русском музее, общался с реставраторами, изучал технику темперной живописи и законы художественного построения иконы. Эти занятия дали новое направление его творчеству. С 1911 г. В.А. Комаровский начал работать как художник-иконописец.

    

   

   В.А. Комаровский за работой над Медемовским иконостасом

   Ракша, 1912 г

    

   Первый большой заказ был выполнен им для церкви во имя равноапостольных Константина и Елены в имении Александрия графа Александра Медем на Волге, близ Хвалынска. Вместе с художником Дмитрием Семеновичем Стеллецким В.А. Комаровский написал трехъярусный иконостас, который, по имени заказчика, называл Медемовским. Работа длилась с 1911 по 1913 г. и стала для В.А. Комаровского хорошей школой.

   Д.С. Стеллецкий (1875 – 1947) был к этому времени мастером, писавшим быстро, темпераментно и точно. Он, по словам А. Бенуа, фанатически поклонялся всему древнерусскому и, "начав свою художественно-творческую деятельность с раскрашенной скульптуры, в дальнейшем... целиком перешел на живопись, причем с годами успел выработать своеобразный (и все же покоящийся на проникновенном знакомстве с древними отечественными памятниками) стиль" (6, с. 456 – 457).

   В отличие от Д.С. Стеллецкого В.А. Комаровский работал более медленно. Ему приходилось делать усилие над собой, осваивая новую технику и приучая себя к выдержке и терпению, необходимым при занятии иконописью. "Обязательная работа, как эта, для меня новость, – писал он Ф.Д. Самарину. – <...> Днями очень трудно себя принудить, когда нет "настроения", а тут – хочешь не хочешь, а пиши. Кроме того, сама иконопись ставит также определенные границы для творчества, что, я думаю, в конце концов развивает выдержку, но в начале, с непривычки, бывает ужасно трудно и даже тягостно. Тягостно то, что нужно вместить в эти узкие рамки свое дарование, а это, конечно, сначала не удается, и поэтому приходится много работать чисто механически. Кроме того, и совместная работа со Стеллецким и то, что мне приходится писать по его контурам, тоже есть большое стеснение, но в конце концов сознание, что это в высшей степени для меня полезно, возмещает все неприятности" (10).

   В Медемовском иконостасе иконы деисусного и праздничного чинов писались попарно на вертикальных досках. Приходилось одновременно работать над разномасштабными композициями, что для начинающего иконописца было нелегко. В.А. Комаровский овладевал мастерством с поразительным упорством. Он по нескольку раз смывал и счищал написанное, добиваясь максимальной выразительности пластических форм и согласованности цветовых отношений.

   В период работы над иконостасом В.А. Комаровский и Д.С. Стеллецкий подолгу жили в усадьбе Ракша Моршанского уезда Тамбовской губернии, принадлежавшей В.Г. Безобразову. В старинном дворянском гнезде ничто не отвлекало от сосредоточенного труда, а регулярные посещения сельского храма и общество близких людей создавали благоприятную для творчества обстановку. В это время в усадьбе гостил двоюродный брат Владимира Алексеевича, будущий историк Церкви Сергей Павлович Мансуров. В 1912 г. В.А. Комаровский женился на Варваре Федоровне Самариной. Через два года на ее младшей сестре Марии женился С.П. Мансуров. Обе семьи поддерживали друг друга на протяжении всей жизни, оставаясь близкими не только по родству, но и по духу.

   Варвара Федоровна, чей род был неразрывно связан с древней и новой историей России 2, с большим вниманием и сочувствием относилась к занятиям Владимира Алексеевича. Многие подробности о его работе известны из ее писем. Уклад жизни молодой семьи был строго православным. Неизгладимое впечатление произвела на Владимира Алексеевича поездка в Зосимову пустынь Владимирской епархии, которую Комаровские, как впоследствии и Мансуровы, совершили после свадьбы. В Пустыни подвизался тогда старец иеросхимонах Алексий (Соловьев), знавший несколько поколений Самариных.3 15 лет спустя Владимир Алексеевич писал жене из сибирской ссылки: "Сегодня в первый раз пели в катавасии, Сретенский канон; так вспоминаю ежегодно Зосимову пустынь с тобою..." (18).

   После недолгого свадебного путешествия за границу Владимир Алексеевич и Варвара Федоровна вернулись в Ракшу. В августе к ним приехал П.И. Нерадовский, который совершал в то лето поездку по монастырям и городам России, приобретая иконы и предметы старины для Русского музея. Дело музейного собирательства было интересно В.А. Комаровскому, и он вместе с П.И. Нерадовским отправился в экспедицию по Тамбовской губернии, а в сентябре по его приглашению уехал в Петербург для копирования икон в Музее Александра III.

   Эта работа значила очень много для В.А. Комаровского. П.И. Нерадовский предоставил ему свою мастерскую при музее, куда можно было принести любую икону и в одиночестве, не торопясь изучать и копировать ее. Пока муж рисовал, Варвара Федоровна занималась шитьем золотными и шелковыми нитями по древнерусским образцам. Жили Комаровские в Царском Селе, у Василия Алексеевича. Приезжая утром в Петербург, они после занятий в мастерской осматривали художественные коллекции в разных собраниях, в том числе в Эрмитаже, где их сопровождал известный историк искусства барон Н.Н. Врангель. Осмотры художественных сокровищ проходили при оживленных беседах, в которых, по выражению Варвары Федоровны, "сыпались каскады имен, стилей и разных терминов" (2).

   Вместе с тем Комаровские с большим интересом посещали вновь выстроенные православные храмы. В Царском Селе они ездили в новую церковь Сводного полка, иконостас которой был написан в одной из старообрядческих мастерских Москвы, а утварь и орнамент на колоннах выполнены в русском "кустарном" стиле (11).

   В.А. Комаровский очень вдумчиво и неоднозначно относился к искусству старообрядцев. Анализируя его, он впоследствии писал: "Иконописцы, превосходные реставраторы, веками применяясь к обычаям и потребностям старообрядчества, довели искусство подделки до совершенства. В исключительных случаях, при особой одаренности, они могут быть хорошими копиистами. Но, вооружившись их знаниями, даже при художественном вкусе и одаренности, нельзя не только написать икону, но и создать иконописное закономерное построение, а это должно быть единственной целью стремящегося к оживотворению иконописи. Икона, написанная со всем знанием иконописных приемов, хотя бы и со вкусом, но без творческого осознания законов иконописного тела, производит впечатление совсем обратное тому, какое она должна производить. <...> Как бы она ни походила на древнюю икону высокого стиля – она фальшива и тем более, чем отдельные элементы походят на древние" (21).

   Поездка в Петербург способствовала новой оценке В.А. Комаровским своей работы над Медемовским иконостасом. Вернувшись в Ракшу и просмотрев сделанное, он был готов переписать иконы еще раз. Однако времени на это уже не было, и художник принялся писать Царские врата, надеясь с их помощью объединить цветовую гамму верхних ярусов иконостаса. Затем он высветлил фон всех икон, сделав его из охристо-желтого почти белым, что усилило яркость и чистоту живописного звучания ансамбля.

   В июне 1913 г., когда иконы были уже покрыты олифой, в Ракшу приехали Олсуфьевы. Юрий Александрович еще год назад заказал В.А. Комаровскому и Д.С. Стеллецкому новую большую работу: иконостас для церкви преп. Сергия Радонежского на Куликовом поле. За это время были изготовлены и покрыты левкасом доски, выписан из Иконописной палаты помощник – 15-летний Александр Корин, который прорезывал по левкасу рисунок будущих икон. Был готов и эскиз общего проекта иконостаса. Ю.А. Олсуфьев интересовался ходом этих работ и, конечно, осмотрел уже готовый Медемовский иконостас. "К Юрию стали приставать, как ему нравится, и, о ужас, он признался, что ему совсем не нравится Медемовский иконостас", – писала Варвара Федоровна отцу (13).

   В ответ на критику темпераментный Д.С. Стеллецкий стал "отстаивать горой" свою работу. В.А. Комаровский же, хотя и был огорчен до уныния, согласился с мнением Ю.А. Олсуфьева. Медемовский иконостас был для него больше ученической, чем творческой, работой, и она, как он и надеялся, принесла ему большую пользу. За два с лишним года напряженного труда он настолько овладел техникой иконописи, что новую работу смог начать по-новому. Куликовский иконостас отличался от Медемовского и по цвету, и даже по манере письма. Эта свобода в выборе художественных средств говорит о готовности с их помощью выразить внутреннее, духовное содержание иконы. Вместе с тем художник почувствовал потребность отдохнуть, обратиться к природе. "Я все это время <...> с огромным удовольствием пишу с натуры, – сообщал он Ф.Д. Самарину. – За последние 2, 3 года я совсем забросил это и теперь вижу, что этого не следовало делать, т. к. занятия исключительно почти иконописью, к сожалению, оказывается, не единственный мой художественный интерес, и забрасывать все остальное ради иконописи можно только искусственно, и сама иконопись от этого пострадает. Теперь чувствую большую реакцию в этом смысле, толчком к этому послужила, конечно, строгая критика Юрия Олсуфьева нашей работы. <...> Он все время оговаривается, что и вообще теперь иконы в строгом смысле написать нельзя. Конечно, он в этом прав, и, становясь на эту точку зрения, вероятно, ничего удовлетворяющего религиозному чувству мы не напишем, пока в совершенстве не овладеем способом выражения древнерусского искусства. Тем не менее, нельзя не стремиться к этому, хотя бы заведомо зная, что наши иконы пока будут неудовлетворительными с точки зрения внутреннего содержания" (14).

   В июле 1913 г. Д.С. Стеллецкий и Олсуфьевы отправились в путешествие по русскому Северу. Комаровские с ними не поехали, и Д.С. Стеллецкий по этому поводу сердился и говорил, что так Владимир Алексеевич никогда не будет настоящим художником, а останется дилетантом. Эти дружеские упреки, как и весь ход работы над Медемовском иконостасом, характеризуют атмосферу взаимной требовательности, в которой жил В.А. Комаровский. Сам он, конечно, стремился к высокому мастерству и, освоив технические приемы иконописания, чувствовал особую потребность в постижении иконы как молитвенного образа. "Мне видеть самые главные памятники древнерусского искусства, не оторванные, так сказать, от их почвы, совершенно необходимо, – писал он Ф.Д. Самарину. – Я ведь знаю русские иконы, главным образом, по музеям и собраниям, а это не то, что их видеть в церквах" (14).

   В это время В.А. Комаровский в составе редакционного комитета участвует в подготовке сборника "Русская икона", редактором-издателем которого был С. Маковский. Прекрасно иллюстрированные статьи этого сборника внесли весомый вклад в изучение древнерусской живописи.

   Конец 1913 – начало 1914 г. В.А. Комаровский посвятил работе над Куликовским иконостасом. В это же время велось сооружение храма во имя преп. Сергия Радонежского на Куликовом поле, задуманного как храм-памятник в честь победы русских войск над ордынскими в 1380 г. Автором архитектурного проекта был А.В. Щусев, председателем комитета по строительству – Ю.А. Олсуфьев. Для последнего возведение этого храма было делом не только церковным и общественным, но в немалой степени и семейным. Родовое имение Олсуфьевых находилось на берегу реки Непрядвы в селе Буйцы Тульской губернии, вблизи Куликова поля, и еще родители Ю.А. Олсуфьева имели благочестивое намерение освятить место исторической битвы сооружением церкви (4, с. 84).

   Юрий Александрович, будучи членом Московского археологического института, председателем Тульского общества охраны памятников искусства и старины, а также членом многих других научных обществ, имел возможность пригласить для украшения храма-памятника лучших художников Москвы и Петербурга. Его выбор свидетельствует о том, что лучшими он считал в данном случае именно В.А. Комаровского и Д.С. Стеллецкого, чье понимание иконописи было созвучно его собственному.

   В.А. Комаровский написал для храма на Куликовом поле иконы местного, деисусного и праздничного чинов иконостаса, а также Царские врата. Он работал теперь по своим прорисям, по-прежнему уделяя много времени поискам цветового решения ансамбля. "Володя пишет все праздники, переписывает их, теперь пробует все зеленые места заменить голубыми. Дмитрий Семенович убеждает его, что и так хорошо и чтобы он писал дальше", – сообщала Варвара Федоровна отцу (15). К лету 1914 г. иконостас был в основном закончен. Отправив иконы Ю.А. Олсуфьеву, художник с волнением ждал от него вестей. 10 июня в Ракшу пришла телеграмма: "Сегодня открыли иконы, поражены красотою..." (16).

   Выбор Ю.А. Олсуфьева оказался верным. Храм на Куликовом поле стал памятником не только русской истории, но и русского искусства. Внутреннее убранство его представляло собой ансамбль, выполненный по единому художественному замыслу и с большим мастерством. Богослужебные сосуды изготовил известный мастер-ювелир Ф.Я. Мишуков, плащаницы и хоругви были вышиты под наблюдением и с участием жены Ю.А. Олсуфьева Софии Владимировны. Эскизы для изделий из металла и тканей создавал Д.С. Стеллецкий (4, с. 84). И все это было не повторением древних образцов и не стилизацией под старину, а самостоятельным, творческим православным искусством: традиционным по технике, строго каноничным и – "оживотворенным", то есть устремленным к постижению первообраза.

   В начале июля 1914 г. Комаровские уехали в Москву. Они и не подозревали, что покидают Ракшу навсегда. Вскоре началась первая мировая война, а вместе с нею – великие потери и потрясения. Осенью умерли оба брата Владимира Алексеевича – Василий и Юрий. Смерть последнего отозвалась в душе художника глубоким религиозным переживанием.

   Юрий Алексеевич заболел на фронте, и его в санитарном поезде отправили в Москву. Пылкий и патриотично настроенный, он настолько был расстроен невозможностью участвовать в сражениях, что хотел застрелиться. Господь сохранил его от этого греха и даровал ему духовное просветление. Перед кончиной Юрий радостно повторял пасхальные песнопения, и когда он отошел ко Господу, то отпевавший усопшего о. Алексей Мечев благословил присутствующих петь пасхальные молитвословия. Впоследствии Варвара Федоровна рассказывала, что смерть брата была для Владимира Алексеевича свидетельством жизни вечной и оставила очень светлое впечатление...

   Вскоре Владимир Алексеевич заболел тем же недугом, от которого умер Юрий: у него открылась язва кишечника с внутренними кровотечениями. К осени 1915 г. он, однако, поправился и снова принялся за работу. Ему предстояло написать последнюю икону для храма на Куликовом поле – образ Спасителя у Царских врат. "Он ее уже начал, но работы еще много, – писала Варвара Федоровна 13 ноября. – После этого он думает взять себе место и работать для раненых" (17).

   Намерение Владимира Алексеевича осуществилось в следующем году, когда он уехал на Кавказ, где вместе с С.П. Мансуровым работал во Всероссийском Земском союзе по организации лазаретов для раненых. Руководил Кавказским отделением Союза Ю.А. Олсуфьев, который и в это тяжелое время не оставлял попечения о памятниках старины. Его тщанием была восстановлена древняя церковь Успения Богородицы в русском монастыре равноапостольной княгини Ольги близ Мцхеты. Над украшением храма много потрудилась С.В. Олсуфьева. По ее рисунку была выполнена резная каменная алтарная преграда. Любопытная деталь: на месте не могли найти подходящей древесины для Царских врат, и тогда привезли яблоневое дерево из Олсуфьевского имения Буйцы под Тулой. Для храма в Ольгином монастыре В.А. Комаровский по просьбе Олсуфьевых написал две иконы: Спасителя и Божией Матери.

   * * *

   После революции Комаровские жили в Измалкове – родовом подмосковном имении Самариных. Об этой усадьбе тепло и точно писала М.Ф. Мансурова: "Измалково – с его просторным домом, огромной библиотекой, сонным прудом – место, насыщенное мыслью трех поколений. <...> Здесь жили и думали носители исторического самосознания, которое по-новому определяло соотношение культур европейской и восточной, по-новому утверждало место России и ее призвание в культуре вселенской" (22).

   До 1917 г. в Измалкове подолгу гостили связанные родственными узами Мансуровы, Трубецкие, Лопухины, Осоргины и другие дворянские семьи. Многие из них навещали усадьбу и после революции. Когда начались аресты "бывших людей", имение служило убежищем для тех, кому грозила опасность.

   Лето 1918 г. провели здесь Сергей Павлович и Мария Федоровна Мансуровы. Зимой 1920 – 1921 гг., в период ареста Сергея Павловича, в усадьбе скрывался его отец, активный церковный деятель П.Б. Мансуров. Перед отъездом на юг, в добровольческую армию, неделю жил в Измалкове князь Евгений Николаевич Трубецкой 4, религиозный философ, автор знаменитых Очерков о русской иконе (1915 – 1918 гг.). Незадолго до своей высылки из России гостил у Комаровских другой русский философ, Иван Александрович Ильин 5, написавший впоследствии работу "Основы художества" и полагавший, что смысл философии – "в познании Бога и божественной основы мира, а именно в изучении истины, добра и красоты как исходящих от Бога" (7, с. 451). Беседы на подобные темы не смолкали в Измалкове, обитатели которого, несмотря на тревожное и голодное время, по-прежнему жили в атмосфере дружеского общения и напряженной творческой мысли. 

   В эти годы Владимиру Алексеевичу приходилось много работать, чтобы содержать семью, в которой было уже двое детей: сын Алексей и дочь Антонина, родившиеся соответственно в 1914 и 1916 г. В.А. Комаровский преподавал рисование в школе, разместившейся во флигеле усадьбы, расписывал для Кустарного музея в Москве шкатулки, подносы и другие деревянные изделия. Вместе с тем он занимался и творческой работой. В 1918 – 1919 гг. художник написал Донскую икону Божией Матери, вошедшую в историю православного искусства как одна из лучших икон XX века.

   Обращение В.А. Комаровского к образу Донской иконы Божией Матери не было случайным. Донская икона Богородицы известна на Руси во множестве списков, повторявших чудотворный образ, который сопровождал в 1380 г. благоверного князя Димитрия Донского в поход против татар, завершившийся победой русского оружия в Куликовской битве. Именно поэтому для местной Богородичной иконы в храме преп. Сергия Радонежского на Куликовом поле В.А. Комаровский избрал Донскую икону Божией Матери. Прошло шесть лет, вместивших в себя две войны и революцию, и художник вновь обратился к этому образу. Создавая его, он, как обычно, строго следовал иконографическому канону, но значительно укрупнил изображение по отношению к фону средника, который сделал киноварным. Чувство скорби, подчеркнутое огненно-красным цветом и угловатой резкостью рисунка, смягчено и одухотворено в иконе глубокой внутренней сосредоточенностью светлых ликов Пречистой Девы и Богомладенца Христа.

   Донская икона Божией Матери была написана для кладбищенской деревянной часовни, стоявшей в лесу на полдороге от Измалково к станции 17-я верста (ныне – Переделкино). Часовня эта никогда не запиралась, перед иконой горела неугасимая лампада. И не одна скорбящая душа возносила здесь теплую молитву к Царице Небесной: "Заступнице верных Преблагая и скорая Пречистая Богородице Дево! Молим тя пред святым и чудотворным образом Твоим, да якоже древле от него заступление Твое граду Москве даровала еси, тако и ныне нас от всяких бед и напастей избави..."

   В начале 1921 г. Владимир Алексеевич был арестован. К счастью, после полутора месяцев пребывания в Бутырской тюрьме художника освободили. Большую поддержку оказывал ему в это время о. Алексей Мечев, духовным сыном которого Владимир Алексеевич стал в послереволюционные годы. "Вспоминаю, – писал впоследствии В.А. Комаровский жене, – как он всегда подбадривал, как он внушительно сказал, что ничего дурного с нами не будет" (19).

   Осенью 1923 г. Комаровские были окончательно выселены из имения Измалково и переехали в Сергиев Посад, где поселились на квартире Мансуровых, живших в доме Олсуфьевых. История этого дома заслуживает особого рассказа. Еще в марте 1917 г. оптинский старец о. Анатолий (Потапов), духовный отец Юрия Александровича и Софии Владимировны Олсуфьевых,6 благословил их оставить родовое, наполненное великолепными произведениями искусства имение Буйцы и поселиться в Сергиевом Посаде. Олсуфьевы благоговейно исполнили волю старца и купили на Валовой улице дом, в котором и жили с 1917 г. Промыслительно, что этот двухэтажный особняк приютил после Октябрьской революции Мансуровых, а затем и Комаровских, соединив под своей кровлей людей, близких по родству, судьбе и значению для русской православной культуры.

   Начав свою деятельность как просвещенные любители, В.А. Комаровский, Ю.А. Олсуфьев и С.П. Мансуров не только достигли высокого профессионализма, но и открыли новые пути в развитии церковной живописи, искусствознания, исторического богословия. При этом они гармонично сочетали занятия любимым делом с культурной жизнью своего круга, с христианскими и семейными обязанностями. Октябрьский переворот застал их на взлете творческих замыслов и возможностей, осуществлению которых новые исторические условия отнюдь не способствовали. Однако ни для В.А. Комаровского, ни для его друзей не была возможна добровольная эмиграция. Напротив, в это разрушительное время они приняли на себя бремя ответственности за изучение, сохранение и приумножение духовного наследия Русской Православной Церкви и отдавали этому делу все свои силы и дарования.

   В начале 1920-х гг. Ю.А. Олсуфьев, С.П. Мансуров и В.А. Комаровский работали в Комиссии по охране памятников искусства и старины Троице-Сергиевой Лавры. Владимир Алексеевич участвовал в создании красочных копий с миниатюр древних рукописей и других произведений. Близость к Лавре и ее святыням, возможность изучать замечательные памятники старины, общение с учеными-подвижниками, ведущим из которых был о. Павел Флоренский, – все это воодушевляло и радовало художника.

   В 1924 – 1925 гг. В.А. Комаровский много работал в жанре портрета. "Автопортрет на красном фоне", "Семейный портрет с детьми", "Семейный портрет" с изображением Комаровских и Мансуровых, портреты о. Павла Флоренского и Ю.А. Олсуфьева стали новым этапом в его творчестве. Художник также писал в это время иконы по частным заказам, участвовал в выставках местного художественного объединения "Клич". Творческая полнота его жизни соединялась с полнотой духовной. Хотя Лавра в те годы была уже закрыта, но еще совершались богослужения в Пятницкой и Рождественской приходских церквах, в Черниговском и Гефсиманском скитах. Владимир Алексеевич часто посещал эти "истовые, простые, но столь проникновенные и благодатные службы, от которых с трудом отрывались сердца присутствующих" (9, с. 13). Подобно многим другим светским образованным людям, жившим тогда в Сергиеве, В.А. Комаровский любил и почитал игумена Гефсиманского скита о. Израиля и духовника Черниговского, а затем и Гефсиманского скита о. Порфирия. После смерти оптинского старца о. Анатолия († 1922) и о. Алексея Мечева († 1923) Олсуфьевы, Мансуровы и Комаровские исповедовались у о. Порфирия, который в прошлом был келейником старца Варнавы († 1906) и "обладал громадной силой благодатного воздействия духа на прибегающих к его руководству умных и высокоразвитых людей" (9, с. 12).

   Однако пребывание В.А. Комаровского в Сергиевом Посаде длилось недолго. В начале 1925 г. он вместе с группой "бывших людей" был арестован, а летом сослан на три года в г. Ишим .

   Жизнь художника в этом далеком сибирском городке была полна лишений и однообразного ремесленного труда. Ради заработка ему приходилось красить крыши, писать вывески. Но вера и новые творческие замыслы помогали сохранять душевное равновесие, хотя тревога о семье не оставляла Владимира Алексеевича. "Я сегодня целый день в бурном и даже тяжелом расположении духа, – писал он жене в 1927 г., – у меня ужасно мало работы, и не предвидится, и это связано, значит, с полным безсилием и невозможностью тебе помочь, а чувствую каждую минуту, как должна быть велика твоя нужда и как трудно тебе. Я вот прихожу в уныние, когда нет денег и работы, а каково тебе с детьми! Милая моя, дорогая, вся надежда на Бога и на добрых людей, которых все-таки много. Дай Бог, чтобы твоя вера не колебалась, <...> надо верить, что испытания эти посылаются нам к укреплению нашей веры. Вот является такая мысль: надейся, верь, а нужду все-таки не изменишь, и это ложь. Господь дает во-первых крепость души в такие минуты – что уже половина дела, и пошлет все нужное невидимо, т.е. так, как будто все это складывается совсем естественно, только надо молиться, чтобы эта мысль, прямо идущая от б(еса), не одолела, и для этого надо принимать все это как идущее от Бога непосредственно, т.е. и нужду, и всякое самое тяжелое, меня эта мысль очень утешает и укрепляет. Я верю, что Господь и Б(ожия) М(атерь), которые столько уже нам дали милости, и теперь не оставят нас. <...> Для себя я много работаю, но как трудно нравственно собирать себя и продолжать упорно работать при мысли, что пока ведь моя работа нисколько не облегчила нашу жизнь, но верю, что Господь, который дал мне этот дар и эту потребность творчества, устроит так, что работа моя и в этом отношении, т.е. в простом житейском, окажется полезна и даст нам основание нашей дальнейшей жизни" (20).

   "Надо предаваться всецело воле Божией, – писал он в другом письме. – Вот и теперь мы ведь опять накануне большой нужды, но я так всем сердцем верю, что Господь пошлет все нужное, и потому по крайней мере заранее не терзаюсь. Главное, всегда иметь чистую совесть, а остальное приложится, несмотря на всякие тяжелые испытания. <...> Все это время большую бодрость и утешение я черпал в своей живописи и ясно осознаю в себе родник вдохновения. <...> Творчество ни с чем не сравнимая и мало кому ведомая радость..." (18).

   В Ишиме В.А. Комаровский создает серию композиций, выполненных на загрунтованных досках темперой: "Трапеза", "У постели больного", "Брачный пир", "Семейная группа" и другие. Тематически эти композиции отражали основные события человеческой жизни. Выполнены они были в иконописной форме, которая, по мнению художника, более реальна, чем живописная, поскольку выражает непреходящую, духовную сущность мира.

   Некоторые из ишимских работ были присланы В.А. Комаровским в Сергиев Посад, где вызвали противоречивые мнения и суждения. Замысел художника был необычным и, очевидно, отражал его размышления об искусстве, изложенные несколько лет спустя в письме о. Сергию Мечеву.

   Сопоставляя иконопись и живопись, В.А. Комаровский писал: "Всякая картина есть мечтательное окно в мир материальный; все образы совершаются мечтательно за поверхностью этого окна, удаляясь по материальной мере до безконечности. <...>

   В противоположность живописи иконопись собирает душу, сосредотачивает мысль на материально-ограниченном пространстве. Великие образы не требуют протяженности: они сами в себе, в своей ограниченности носят безконечность, и безконечность не мечтательную, а реальную.

   Мир духовный, будучи реальнейшей реальностью, не несет ничего от протяженной безконечности. которая есть следствие греха, одебелевшего мира и нашего сознания.

   Мир духовный, истинный – прост, безконечность его реальна, собрана сама в себе. <...> Образы этой реальной безконечности воплощаются и живут лишь в простейшей, конкретной, не мечтательной, форме. <...> Поверхность доски есть тот мир, та материальная данность, то ограниченное пространство, из которого, если можно так выразиться, образ сам себя выкраивает; линия материально и реально участвует в этом оформлении; краска, цвет, оставаясь сами собой, являются как бы тканью тела этого образа, обладая как бы некоей материальной воображаемой вполне конкретной плотностью. Это и есть то иконописное тело, которое является единственным пластическим выражением тела духовного" (21).

    

   

   В. А. Комаровский, "Блудный сын"

   г, Ишим, 1927 г,

   фанера, холст, темпера

   Из церковно-исторического музея Свято-Данилова монастыря

    


   Сказанное относится прежде всего к иконописи, но объясняет отчасти и то направление, в котором велись художником поиски новых форм для композиций на темы онтологические, выражающие божественную сущность человеческого бытия.

   В 1928 г. В.А. Комаровский вернулся из ссылки. Жить в Сергиевом Посаде ни у него, ни у его родственников уже не было возможности. Весной 1928 г. там было арестовано более восьмидесяти "церковников" и тех, кто имел к ним отношение. Нависла опасность и над сотрудниками Сергиевского музея: журнал "Безбожник у станка" напечатал материалы, "разоблачавшие" их знатное происхождение и церковную деятельность. В связи с этим Олсуфьевы спешно покинули Сергиев и поселились в деревне Мешаловка близ с. Котельники под Москвой. Юрий Александрович стал научным сотрудником Центральных государственных реставрационных мастерских. В этой должности он спас от гибели многие сотни древних икон и других святынь. 7

   Путь священнического служения Господу избрал в те годы С.П. Мансуров. В 1926 г. он принял сан иерея в храме с. Котельники, настоятелем которого был брат П.И. Нерадовского – протоиерей о. Иоанн Нерадовский. Около двух лет о. Сергий служил в Дубровском женском монастыре неподалеку от Вереи. Здесь, в маленьком домике священника на опушке леса, поочередно жили у Мансуровых Алеша и Тоня Комаровские. О. Сергий, будучи тяжко больным туберкулезом, много работал над своими Очерками из истории Церкви, в которых впервые в русском богословии изображал историю Церкви как историю созидания и соблюдения среди человечества новой жизни, благодатный огонь которой возгорелся от Христа. В 1928 г. болезнь о. Сергия обострилась, и он с женой переехал в Верею, где через год скончался.

   В.А. Комаровскому с семьей удалось устроиться после ссылки в с. Федосьино близ Переделкино. Ради заработка он брался за любую работу: выполнял чертежи, технические рисунки, диаграммы. В семье было уже четверо детей: в 1923 г. родилась дочь София, в 1929 г. – сын Федор. В это нелегкое время Господь послал художнику большое утешение – заказ на роспись храма Св. Софии Премудрости Божией на Софийской набережной в Москве.

   Настоятелем храма Св. Софии в 1924 – 1929 гг. был протоиерей о. Александр Андреев. Воистину "пастырь добрый", он организовал при храме православное сестричество, оказывавшее помощь нуждающимся прихожанам. Всех нищих, толпящихся на церковной паперти, сестры кормили по воскресеньям горячим обедом. В помещении колокольни были устроены общежитие, трапезная и библиотека, причем последняя состояла из богослужебных и сятоотеческих книг, привезенных в Москву из разоренной Оптиной пустыни на обертки и оптом купленных о. Александром.

   В свете этих деяний Батюшки становится понятным и его дерзновенный по тому времени замысел благоукрасить интерьер храма. Он перевез из закрытого Симонова монастыря небольшой иконостас, пригласил реставраторов для его поновления и В.А. Комаровского для росписи храма.

   О. Александр чувствовал, что близится час его ареста, и очень спешил. Он сам занимался штукатурными работами и, бывало, от усталости засыпал на лесах. Так же самоотверженно трудился и В.А. Комаровский. Он неделями не выходил из храма, часто работая и по ночам. "Богослужение в храме не прерывалось, – вспоминала об этих днях одна из духовных дочерей о. Александра. – И удивительно – чувствовалась прочная нить между алтарем и молящимися, словно горел некий огонек, объединяющий всех". (3, с. 209)

   Хотя замыслы Батюшки осуществились не в полной мере, главное было сделано: иконостас установлен и храм расписан. Система росписи была посвящена Пресвятой Богородице. В алтарной апсиде художник изобразил Божию Матерь "Знамение", на стенах храма – "Благовещение" и "Успение", на арке, отделяющей храм от трапезной, – композицию "О Тебе радуется всякая тварь".

   Вскоре после завершения работ о. Александр был арестован и сослан. Весной 1930 г. угроза ареста нависла и над В.А. Комаровским. Избежать ее удалось чудом: когда за Владимиром Алексеевичем пришли, он успел выйти из дома и скрыться в лесу, где провел ночь. Кончилось это тяжелой болезнью – воспалением легких. Находиться дома было опасно, и Владимир Алексеевич лежал у родных в Москве. Однажды, услышав разговор с улицы, он решил, что за ним следят, и, спешно собравшись, уехал к Марии Федоровне Мансуровой в Верею. Там художник провел несколько месяцев, весьма для него плодотворных. В Верее отдыхал тогда о. Сергий Мечев, и В.А. Комаровский часто встречался и беседовал с ним. Итогом этого духовного общения стало обширное письмо художника о. Сергию, где он излагал свои мысли об иконописи и о возможности ее возрождения в наше время.

   В этом письме нашло отражение то духовное понимание иконы, которое основано на святоотеческом учении и которое развивали в своих богословских, философских и искусствоведческих трудах Е.Н. Трубецкой, о. Павел Флоренский, Ю.А. Олсуфьев. Своеобразие и ценность записок В.А. Комаровского в том, что он размышлял об иконе как православный художник-иконописец, чьи теоретические суждения органично связаны со способом их воплощения в цвет и форму. "Икона, как и молитва, на высших ступенях уже сама вмещает в себе первообраз, действующий через нее чудотворно, – писал В.А. Комаровский. – <...> Насколько громадное значение имеет правильное молитвенное устроение, охраняющее от прелести, настолько же законы иконописания неразрывно связаны с конечной целью иконописания, так как сама форма истинной иконы, как и существо истинной молитвы, – имеет в себе нечто от первообраза" (21).

   Осенью 1930 г. Владимир Алексеевич вернулся к семье и вскоре был арестован. После месячного пребывания на Лубянке и в Бутырской тюрьме его освободили.

   Последние годы жизни художника прошли в подмосковном поселке Жаворонки по Белорусскому направлению. Здесь он жил с семьей, зарабатывая на хлеб насущный случайными заказами. Помимо технических рисунков ему доводилось выполнять и декоративно-оформительские работы, которые он любил и которые хорошо ему удавались. Так, в 1932 – 1933 гг. В.А. Комаровский принимал участие в росписи ресторанного зала на Казанском вокзале в Москве по эскизам художника Е.Е. Лансере.

   Как ни трудны были для семьи Комаровских предыдущие, 1920-е годы, самые тяжелые испытания только начинались. В конце 1933 г. был арестован старший сын – 18-летний Алеша, которого приговорили к трем годам лагерей. Вскоре арестовали и отца. На этот раз ему пришлось провести в заключении три месяца.

   И все же милость Божия не оставляла художника. В 1936 г. он получил еще один, последний в своей жизни заказ на церковную работу: роспись алтарной части кладбищенского храма в честь иконы "Всех скорбящих Радость" в г. Рязани.8 Он работал с большим творческим подъемом и, вернувшись домой, сделал два акварельных рисунка с изображением Божией Матери "Знамение" и Архангела (см. вклейку). Очевидно, эти рисунки близки его рязанским росписям

   27 августа 1937 г., накануне праздника Успения Пресвятой Богородицы, Владимир Алексеевич готовился к принятию Святых Христовых Таин. Вместе с сыном – 8-летним Федей – он читал Последование ко Святому Причащению. Утром они собирались ехать в храм с. Федосьино, где служил тогда о. Димитрий Остроумов.9

   Вечером к калитке подъехала машина. В дом вошли двое с местным понятым. Варвара Федоровна к тому времени уже давно и тяжело болела: поражение спинного мозга постепенно лишило ее движения. Владимир Алексеевич сам кормил ее, молился вместе с нею, читал церковные службы по богослужебным книгам. Теперь, когда после спешного обыска Владимира Алексеевича повели к машине, Варвара Федоровна даже не могла проводить его. Последнее, что сказал он ей и детям, было: "Молитесь Божией Матери".

   Вскоре удалось разыскать Владимира Алексеевича в Таганской тюрьме и передать ему деньги. Поздней осенью семье сообщили приговор: "10 лет без права переписки". Тогда не все понимали истинное значение этих слов. И только в 1989 г. близкие узнали правду: 5 ноября 1937 г. Владимир Алексеевич был расстрелян.

    

   * * *

   Творческое наследие В.А. Комаровского почти не изучено. Работы художника в настоящее время рассеяны, многие из них, очевидно, утрачены.

   Храм в имении Александрия был в советское время обращен в совхозный склад. Медемовский иконостас исчез, судьба икон неизвестна.

   При храме-памятнике на Куликовом поле первоначально предполагалось основать женскую обитель. Осуществить это намерение помешала первая мировая война. Впоследствии храм был освящен, и в нем шли службы, но "мерзость запустения" не миновала и эту святыню. Церковь была закрыта и разорена, иконостас растащен на доски. Тщательные поиски в окрестных деревнях и музеях Тульской области могли бы, возможно, обнаружить работы В.А. Комаровского. Именно так была найдена в Подмосковье написанная им Донская икона Божией Матери.

   Кладбищенскую часовню, где находился этот образ, разобрали в конце 1920-х гг. Икона исчезла, но, по промыслу Божию, не была уничтожена. Сначала ее использовали как доску для стола в одном из дачных поселков близ Переделкино. Затем эту "столешницу" приобрела жительница деревни Рассказовка. Внимательно осмотрев доску, благочестивая женщина обнаружила иконописное изображение Божией Матери. Она очистила икону и повесила ее рядом со своими образами. Случилось так, что в 1930 – 1931 гт. Владимир Алексеевич жил в той же деревне и Варвара Федоровна, придя в дом этой женщины покупать молоко, увидела Донскую икону Божией Матери. Память о чудом сохранившемся образе жило в семье Комаровских и после смерти родителей. В конце 1960-х гг. дочь художника А.В. Комаровская, К.П. Трубецкая и В.Н. Сергеев предприняли попытку отыскать икону. Приехав в деревню Рассказовка, они нашли дом, где хранился образ в 1930-х гг., и от его нового хозяина узнали, что икона цела и находится в сарае. С хозяином удалось договориться, и образ был перевезен в Москву. После открытия Свято-Данилова монастыря Алексей Владимирович и Антонина Владимировна Комаровские пожертвовали Донскую икону Божией Матери в обитель, где она заняла свое нынешнее место в Покровской церкви, на первом этаже храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов.

   Храм Святой Софии Премудрости Божией на Софийской набережной в Москве, закрытый в начале 1930-х гг., возвращен ныне Русской Православной Церкви. Можно надеяться, что росписи В.А. Комаровского будут сохранены и реставрированы. Эскизы к этим фрескам "О Тебе радуется всякая тварь" (КП 144), "Божия Матерь "Знамение" (КП 146), "Спас Вседержитель на троне" (КП 147) хранятся в Церковно-историческом музее Свято-Данилова монастыря (см. вклейку). Они реставрированы в 1988 г. В.А. Котуховой.

   Алтарная роспись храма в честь иконы "Всех скорбящих Радость" в Рязани была записана масляными красками. Восстановление ее в первоначальном виде откроет и эту страницу в творчестве художника.

   Из других церковных работ В.А. Комаровского сохранился в собрании Е.П. Васильчиковой образ св. великомученицы Екатерины (1925 г.) и эскизный проект иконостаса для храма преп. Сергия Радонежского на Куликовом поле. Там же находится и портрет Ю.А. Олсуфьева.

   В семье Флоренских хранятся три варианта портрета о. Павла Флоренского, в Государственном музее искусств Кара-Калпакии (г. Нукус) – "Автопортрет на красном фоне" и "Семейный портрет с детьми".

   Из ишимских работ сохранилась только композиция "Блудный сын" (1927 г.). Она находится в Церковно-историческом музее Свято-Данилова монастыря (КП 150).

   В семейном собрании Комаровских хранятся рисунки и акварели из альбомов художника разных лет. Среди них – "Автопортрет", "Портрет жены", "П.Б. Мансуров", "С.Ф. Самарина", интерьеры усадеб Ракша и Измалково, серии "Виды из поезда", "Уроки рисования в школе" (1910-е – начало 1920-х гг.) и другие. Там же находятся серии эскизов к неосуществленным монументальным работам В.А. Комаровского: "Охота", "Пейзажи с птицами", "Сбор урожая" (1930 – 1931 гг.).

   В середине 1930-х гг. художник выполнил для детского санатория "Ярополец" под Москвой серию живописных панно: "Сказки Пушкина", "Конек Горбунок", "Фрукты", "Цветы" и серию "Сказки Пушкина" для наружного оформления павильона игрушек в Измайловском парке в Москве. Эскизы к этим панно также хранятся в семье Комаровских.

   В одном из частных собраний Лондона находится выполненная в стиле средневековых мозаик композиция "Благовещение" (1900-е гг.).

   Изучение и полная публикация художественного наследия В.А. Комаровского откроет новые грани духовного и творческого облика мастера, чье искусство в высших своих достижениях отражало "таинства мира иного – горнего", "восстанавливая красоту и безгрешность материи, полнозвучно поющей хвалу Богу" (21)
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   13. Письмо В.Ф. Комаровской Ф.Д. Самарину. Имение Ракша. 20.VI.1912. ОР РГБ, ф. 265, к. 191, ед. хр. 14

   14. Письмо В.А. Комаровского Ф.Д. Самарину. Имение Ракша. 15.VII.1913. ОР РГБ, ф. 265, к. 191, ед. хр. 14

   15. Письмо В.Ф. Комаровской Ф.Д. Самарину. Имение Ракша. 6.XII.1913. ОР РГБ, ф. 265, к. 179, ед. хр. 15

   16. Письмо В.Ф. Комаровской Ф.Д. Самарину. Имение Ракша. 11.VI.1914. ОР РГБ, ф. 265, к. 179, ед. хр. 15

   17. Письмо В.Ф. Комаровской Л.Е. Комаровской. Имение Измалково. 13.Х1.1915. Семейный архив Комаровских

   18. Письмо В.А. Комаровского В.Ф. Комаровской. г. Ишим. 16/29. 11. 1927. Семейный архив Комаровских

   19. Письмо В.А. Комаровского В.Ф. Комаровской. г. Ишим. 20.VI. (13.VII). 1927. Семейный архив Комаровских

   20. Письмо В.А. Комаровского В.Ф. Комаровской. г. Ишим. Без даты (1927 г.). Семейный архив Комаровских

   21. Письмо В.А. Комаровского о. Сергию Мечеву, г. Верея. 1930. Фрагменты черновиков – в семейном архиве Комаровских

   22. Мансурова М.Ф. Биографическая канва (Воспоминания об о. Сергии Мансурове). 1960-е – начало 1970-х гг. г. Боровск. Семейный архив Комаровских

   23. Е.Р.Чернышева-Самарина. Воспоминания о М.Ф. Мансуровой. Конец 1970-х – начало 1980-х гг. Москва. Семейный архив Чернышевых

    

   Примечания

   1. Владимир Алексеевич Комаровский был последним владельцем этой семейной реликвии. В 1918 г. альбом был куплен у него А.М. Горьким и передан им в Пушкинский дом.

   2. Одним из предков Самариных был знаменитый боярин Артамон Сергеевич Матвеев (1625 – 1682). Особое значение для семьи имел авторитет известного славянофила и общественного деятеля Юрия Федоровича Самарина (1819 – 1876).

   3. В молодости о. Алексий был диаконом приходской церкви святителя Николая Чудотворца в Толмачах и в числе причта часто служил Всенощные бдения и молебны на дому у Софии Юрьевны и Юрия Федоровича Самариных, живших в Толмачевском переулке. С той поры старец хранил особое расположение к семье Самариных (23).

   4. Кн. Е.Н. Трубецкой (1863 – 1920) был братом жены Ф.Д. Самарина, урожденной Трубецкой. Участвовал в гражданской войне против большевиков, умер от тифа в Новороссийске.

   5. И.А. Ильин (1882 – 1954) выслан из России советским правительством в 1922 г.

   6. С 1916 г. у оптинского старца Анатолия духовно окормлялись также Сергей Павлович и Мария Федоровна Мансуровы. 

   7. Впоследствии Ю.А. Олсуфьев был репрессирован. Расстрелян 14 марта 1938 г.

   8. Возможно, этот заказ был получен В.Л. Комаровским благодаря о. Александру Андрееву, который после ссылки, с 1932 по 1936 г., жил и служил в Рязани. В 1936 г. о. Александр был арестован, в 1937 г. – расстрелян (3, с. 210).

   9. О. Димитрий Остроумов был репрессирован в том же 1937 г.

    

   

   Донская икона Божией Матери

   Москва, 1919 год. Художник В.А.Комаровский

   Из Покровской церкви Свято-Данилова монастыря

    

   

   В.А.Комаровский. Эскиз ’’Архангел”

   пос. Жаворонки под Москвой, 1936 г.

   картон, гуашь, белила, акварель

   Из Церковно-исторического музея Свято-Данилова монастыря

    

   

   В.А.Комаровский. Эскиз ’’Божия Матерь ’’Знамение”

   пос. Жаворонки под Москвой, 1936 г.

   картон, гуашь, белила, акварель

   Из Церковно-исторического музея Свято-Данилова монастыря

    

   

   В.А.Комаровский. ”О Тебе радуется”

   Эскиз росписи церкви Святой Софии Премудрости Божией

   На Софийской набережной в Москве, 1929 г.

   картон, гуашь, белила, акварель

   Из Церковно-исторического музея Свято-Данилова монастыря





     
   

   Статья "Берегите сокровища церковных преданий" завершает наши публикации трудов и материалов к жизнеописанию архиепископа Никона, бывшего в 1904 – 1906 гг. Настоятелем Данилова монастыря (см. "Даниловский благовестник", 1992, № 1; № 2–3, ч. II).

   Строгий ревнитель благочестия, Владыка Никон постоянно обращался к теме церковных преданий, разъясняя их значение для "воспитания чувства идеально-прекрасного" и обличая противные духу Православия нововведения, проникавшие в "область церковного благочестия и искусства". Охранительная позиция архиепископа Никона вызывала горячее сочувствие у большинства верующих, но в кругах интеллигенции, особенно либеральной, к ней относились с враждебностью разных оттенков: от иронии и сарказма до ненависти.

   Катастрофа 1917 года отрезвила многих противников Владыки. Чем безсмысленней стала казаться лучшим из них собственная жизнь, тем большее уважение вызывала личность святителя, все пути которого были тверды (Притч. 4, 26). Характерно в этом смысле признание известного "ересиарха" – писателя и мыслителя В.В. Розанова. В январе 1918 года, в день своих именин, он был на богослужении в Троице-Сергиевой Лавре. "Пришел приветливо-задумчивый, со следами какого-то сильного, только что пережитого, еще не до конца освоенного впечатления, – вспоминал С. Н. Дурылин. – <...> Он был в соборе, в Троицком, у обедни. Служил архиепископ Никон <...>, невысокого роста, рыжий, невзрачный, подслеповатый, с незвучным, щелястым голосом. Старик.

   – Я его не любил, – говорил Вас. Вас. – Синод. Прямолинейный правовер. Дуролом.

   И вдруг оказалось – в этот именинный день – этот "дуролом" служил с такою строгою сосредоточенностью, с такою чистою и прямою погруженностью в таинство своей веры, что Вас. Вас. в толпе народа не сводил с него глаз и не заметил, как простоял долгую архиерейскую службу с длинным новогодним молебном...

   – Я шел и думал: вот он сделал свое дело. Он старик, и он всю жизнь твердо стоял на том, что считал истиной. Твердо, прямо, упорно. Ему не в чем упрекнуть себя перед своей родиной и верой. А я?.. И мне захотелось пойти к нему и поцеловать его старую жилистую руку. Молча".1

   Воистину, архиепископ Никон оправдал свое иноческое имя, означающее "побеждающий". А побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, – сказал Господь (Откр. 3, 12).

    

   Архиепископ НИКОН (РОЖДЕСТВЕНСКИЙ)

   БЕРЕГИТЕ СОКРОВИЩА ЦЕРКОВНЫХ ПРЕДАНИЙ 2

    

   I

   Мы живем в печальное время. Идеалы принижаются, постоянно уходя из сознания нашего куда-то далеко, в область тумана и забвения, чистые понятия и воззрения, веками воспитанные Церковью, тускнеют, самая способность распознавать, в чем чистая истина, чистое, Богу угодное добро и богоподобная духовная красота, слабеет в современном христианине, даже и православном. Когда размышляешь об этом, как-то невольно проносятся в мысли слова незабвенного святителя Филарета Московского: "Когда наступает тьма на дворе, то усиливают свет в доме". А тьма усилилась настолько, что люди возлюбили тьму больше, чем свет, и свет нередко называют тьмою, а тьму светом... Я не говорю уже о тех, кто сознательно лукавит в своей совести, кто бежит от света Христова, просвещающего всякого человека в недрах Церкви – воспитанием в заветах Церкви – Христовой невесты, кто, возлюбив грех, спешит укрыться от обличений совести – судьи неподкупного во мраке лукавых софизмов. Такие люди, сами погружаясь во тьму, влекут за собой и других, распространяя эту тьму вокруг себя. И вот этих- то других, стоящих на распутии, колеблемых ветрами всяких современных мудрований и как будто потерявших руководящее начало в жизни, мне искренне жаль! Мне хочется крикнуть им: поближе к Церкви, братья мои, подальше от современных шатаний в области мыслей, в области жизни! Церковь с материнской любовью дает сама это руководящее начало в жизни, эту спасительную нить, за которую держась вы не заблудитесь в безконечном лабиринте человеческих смышлений и всегда верно будете распознавать истинный путь жизни и православного мировоззрения. Это начало, эта нить есть общецерковное предание, всегда верное учению слова Божия – Священного Писания, всегда являющееся выражением и отображением жизни Церкви времен минувших, от Апостолов и Самого Господа Иисуса Христа даже до наших позднейших дней. Дух Божий, присно живущий в Церкви Христовой и ее оживляющий, в ней присно дышащий, охраняет верных чад ее от всякого самочиния в области мысли, ибо всякое свое мнение, всякую нововозникшую мысль свою они проверяют мнением Церкви и ее пастырей и учителей всех веков и времен, дабы таким образом быть в неизменном ей послушании и единении со всею историческою Церковью и с ее вечною главою Господом Иисусом. Таким образом, в основе отношений православно верующего сына к Матери-Церкви лежит смиренная, сыновне-беззаветная любовь к ней, яко невесте Христовой непорочной, яко матери нашей благодатной.

   И этой любовью должны быть всецело проникнуты все чада Церкви – и пастыри, и пасомые: все должны благоговейно чтить ее, слушать ее, любоваться ее духовною красотой. Эта беззаветная любовь к Матери-Церкви и будет ключом, открывающим пред духовными очами ее чад все те ее свойства, ее духовные сокровища, которые остаются прикровенными для людей, вне Церкви живущих и потому неспособных ни умом, ни сердцем восприять их. Истинные носители духа церковности, с детства воспитанные на церковной, скажу больше: на церковно-славянский литературе, или, как выражаются люди простые, на божественных книгах, являются и лучшими истолкователями самого духа церковности, живыми продолжателями церковного предания, учителями Церкви. Все то якобы новое, что ими вносится в жизнь соответственно новым потребностям церковной жизни, в то же время и есть созидание того же непрерывного от времен апостольских предания: в этой новизне веет тот же дух, она есть новый листок на той же ветви дерева церковного предания. Стоит просмотреть, например, чинопоследования и молитвы на разные случаи, составленные Московским святителем Филаретом, который был типичнейшим носителем и хранителем церковных преданий, их истинным истолкователем и – в истории Церкви созидателем.

   Я уверен, что меня поймут люди церковные, не утратившие способности – не столько умом, сколько сердцем – распознавать свое родное православное от чужого инославного. Слава Богу, таких еще немало на Руси. Но я боюсь, что и среди них есть уже такие, которые под влиянием духа времени <...> безмолвно, без протеста, уступают этим веяниям, стараясь умиротворить свою православную совесть соображением, что это – мелочь, несущественно, что ценою таких уступок, в сущности якобы ничтожных, покупается мир во взаимных отношениях с людьми не строго церковных воззрений. И бывает так: сначала терпят, затем привыкают, а наконец – в следующем поколении – дети уже считают нормою то, что только терпели отцы. Так и отпадает от жизни предание. А между тем в этом забытом предании сколько было глубокого смысла и воспитывающей поэзии! Приведу пример. В 60-х годах минувшего столетия, в те дни, когда на свещнице Всероссийской Церкви <...> ярко горел св. великий святитель Божий Филарет, во всех церквах первопрестольной накануне воскресных и праздничных дней зимою всенощное совершалось с редким звоном, по особому разрешению, а красный звон, уставной, полагался только для вечерни и утрени. И в этом соблюдении устава, не дозволяющего после праздника Воздвижения Креста Господнего "бдений", была своего рода поэзия. Кто немощен, стар и мал могли идти ко всенощной, но священнослужители в силу необходимости, а прочие верующие должны были, понуждаемы были совестью идти к утрени. В этом был некоторого рода подвиг, а в подвиге – духовное освежение и утешение. Теперь эти утрени остались, кажется, только в некоторых обителях... Не хочу осуждать этой замены утрени всенощною службою, – хочу только отметить, как отошли в область предания эти праздничные утрени с поэзией раннего вставания, хождения во тьме ночной в храм Божий при звоне колокола, который как-то особенно торжественно и властно звучал в этой тишине зимней морозной ночи... Да и в храме-то Божием в часы глубокого утра легче изливалась из сердца молитва молящихся. Теперь – почти всюду всенощное с красным звоном, и эта поэзия утреннего богослужения отошла для нас, ее переживавших, в область отрадных воспоминаний, а для следующего поколения станет уже отдаленным забытым преданием, отмеченным разве в книгах, а не записанным личным переживанием на скрижалях детского сердца, как у нас...

   Я взял такой пример, в котором проявилась уступка только немощи человеческой в ущерб требованиям строгого церковного устава. Правда, эти требования – вставать зело заутра в день Господень, чтобы с обновленными силами посвятить начатки святого дня молитве пред Господом, – имеют свой глубокий смысл, однако же ввиду немощей современного нам поколения приходится этим немощам сделать уступку, чтобы не дать повода считающим себя немощными вовсе не посещать праздничных богослужений. Но такого рода уступки в области церковного предания можно допустить лишь под условием строгого предварительного обсуждения. К сожалению, вот этого-то условия и не выполняется у нас, и притом даже в отношении таких предметов, которые уже теряют внутренний смысл свой, когда происходит замена, или лучше сказать – подмена, древнего предания новизною последнего времени. На нашей памяти, например, в храмы Божии ворвалось электричество – этот мертвый свет машинного производства. Сначала он появился как иллюминация храмов Божиих снаружи: это было даже хорошо и в смысле чистоты, и в смысле безопасности. Но этим не удовольствовались. Теперь электричество горит уже в храмах – в паникадилах. Здесь уже "обкрадывается" смысл церковного предания. Что такое паникадило в его символическом значении? Оно изображает собою духовное небо, украшенное духовными звездами – ликами святых Божиих, яко же звезда от звезды разнствующих во славе у Господа. Оно же, паникадило, представляет собой и общую лампаду пред всеми многочисленными иконами в иконостасе. А елей лампады, как известно, означает и милость Божию к нам грешным, исцеляющую наши недуги душевные и телесные, и дела милосердия, творимые нами во славу Божию, а если в паникадиле горят свечи, то сколько благодатных уроков преподают нам эти плоды трудов Божьей мушки-пчелки работницы! Тут и благоухание цветов, напоминающее благоухание добрых дел, творимых благодатию Духа Божия; тут и безкорыстие напряженного труда во исполнение воли Творца; туг и мудрость ничтожного созданьица, прославляющего своим искусством Создателя; тут и тихое горение, напоминающее нам тихое приближение к смерти; тут и чистая, благоуханная жертва Богу, поучающая нас самих себя уготовлять как чистую жертву всесожжения Господу в отсечении своей воли, в умерщвлении греховного ветхого человека... И все эти уроки, веками скопленные, умирают, отходят в книжное предание с заменой восковой свечи – электричеством... Мне скажут: и электричество – Божие творение... Да, не спорю, но мне жаль церковного предания, почти две тысячи лет (а для елея – почти 4000 лет) жившего в Церкви и вдруг – умирающего, жаль этих трогательных уроков, этой умиляющей сердце поэзии...

    

   II

   Есть еще две области церковного предания, соприкасающиеся с поэзией: это церковная иконопись и церковное пение. В этих областях мы так далеко ушли от предания, живого предания церковного, что во многом потеряли, кажется, и руководящее начало. Помню, лет 20 назад в Москве был археологический съезд. Зашла речь о том, кто изображался на древних иконах Рождества Христова внизу, в уголке, против праведного Иосифа Обручника, сидящего с закрытыми глазами. Ученые археологи высказали разные догадки: предполагали, например, что это пастух, расспрашивающий Иосифа о месте рождения Спасителя. Но простой иконописец из Палехи объяснил, что эта фигура изображает искусителя, во сне влагающего Иосифу помыслы подозрения против Пресвятой Девы… "Видите, сказал этот иконописец, у него и голова закрыта, чтобы рога спрятать, и ноги не видны, а на старых иконах ноги кончаются копытцами..." Вот наглядный пример того, как, с перенесением к нам идеалов западной живописи, оборвались нити родного предания в искусстве иконографии.

   Об увлечении западной живописью в XVIII веке и говорить больно! Вместо традиционных ликов святых Божиих живописцы писали портреты с помещиков, особенно с их жен и дочерей, вместо ангелов-юношей писали обнаженных со вздутыми щеками детей, на иконостасах рассаживали резные фигуры этих детей, а около престола в св. алтаре ставили резных ангелов в виде полуобнаженных женщин... Так подменены были идеалы одухотворения изображений святых плотяностью европейского натурализма. Надо еще удивляться, как уцелело на Руси искусство иконописания в древнем стиле. Надо с благодарностью называть те села Владимирской епархии, в которых кустари-иконописцы сохранили до нашего времени поэзию иконографии и ее предания. Наши художники последних двух столетий в своем увлечении западным натурализмом вовсе не обращали внимания на иконописные традиции и отбросили их как ветошь. Только в последнюю четверть XIX века обратился к этим традициям и стал из них черпать свое художественное вдохновение наш великий поэт иконографии и церковной живописи В.М. Васнецов. Воспитанный под крылом Матери-Церкви, он понял чуткою душою, что православной иконописи совершенно не свойствен натурализм, что в нашей иконографии идеалом служит одухотворение, идея внутренней духовной красоты, а не телесной, что последняя допускается постольку, поскольку она служит первой. Икона святого не есть точный его портрет, хотя портреты угодников, Богом прославленных святителей последних веков (Димитрия, Тихона, Митрофана, Феодосия, Иоасафа) и преподобного Серафима и стали, со времени их прославления, иконами, но портретное сходство и тут является на втором месте. Икона скорее есть символ или средство переносить нашу мысль и сердце в горний мир для беседы с тем, кого она изображает. Одухотворение изображенного на иконе, подчеркивание, если можно так сказать, того, что изображаемый – не от мира сего, что он – обитатель духовного мира, небесный человек и земной ангел – вот отличительная черта иконографии православной в сравнении с западной, латинской или итальянской. Иконы – не портреты, не фотографии мира земного, земной красоты: это скорее – символы, условные изображения, как бы иероглифы, переносящие наши мысль и чувство в иной мир – духовный. Вот почему недопустимое в живописи на картине совмещение разных моментов одного и того же события – так обычно в иконографии. На картине, например, Вознесения Господня изображение ангелов неуместно, пока виден еще возносящийся Господь, ибо ангелы явились апостолам уже тогда, когда Господь скрылся от очию их, а на иконе Вознесения они вполне уместны в видах полноты и целости изображения великого события. А иконы Воскресения Христова в композиции царского зографа Симона Ушакова – да это целая поэма, воплощающая все моменты таинственной ночи Воскресения!

   Вот почему такой глубокий знаток иконографии, как В.М. Васнецов, всегда с восторгом отзывается о старинных композициях в церковной иконописи: "Нам нечего придумывать в этой области: предки наши все исчерпали, нам остается только учиться у них!" Отличительной чертой этих композиций является их наивная простота и глубина, богатство мысли, обнимающей все стороны идеи того или другого события, изображаемого на иконе. Икона – книга для безграмотных. Ничего в ней нет бьющего на эффект, никакой лжи, обмана чувства, фокуса. Икона – священный предмет, в котором нет места ничему подобному. Если мне укажут на нимбы, на золотой фон иконы, на прозолоту в одеждах, я скажу: это не ради эффекта, это – символика славы Божией, окружающей святого, блистающей на его одеянии, на всей обстановке, в какой он изображен. Если мне скажут, что тем не менее в наших храмах много допущено такого, что заимствовано с запада, что не отвечает идеалам православия в области церковного искусства, я скажу: да, к сожалению, после Петровых реформ мир властно ворвался в наши св. храмы, сами храмы стали строить по образцам римских костелов, украшать их статуями, мирской живописью, вносить в них чуждые духу православия начала, да, мы ко многому привыкли за двести лет, пригляделись, так что эти чуждые начала не бросаются в глаза: ведь многое такое стало уже "елизаветинской стариной", которую нередко, в своей ревности не по разуму церковному, стараются слишком усердно уберегать наши археологи нового поколения. Но все это не дает нам права признавать эти чуждые духу нашей Церкви начала – своими, родными, православными. Все это только "терпится", но не благословляется Церковью, – резные или скульптурные изображения Христа Спасителя, сидящего в темнице, распятого на кресте, лежащего во гробе (и такие есть), такие же изображения ангелов, держащих рипиды, свечи, лампады, поддерживающих аналогий с Евангелием или иконой, фигуры крылатых, обнаженных детей, рассаженных с трубами или свирелями по карнизам иконостаса и в разных местах храма, – все это не наше родное, православное, все это принесено к нам с латинского запада и веет не духом, а плотяностью, доходящею, например, в раскрашенных изваяниях до грубого реализма, нарушающего даже законы искусства. Все это – плоды того безправия и приниженности Церкви, какое появилось на Руси после уничтожения патриаршества. Помещики – строители храмов Божиих, преклонявшиеся пред западом и на западе только видевшие научный и художественный прогресс, не знавшие своих родных церковных идеалов, переносили в свои сельские храмы все, что им нравилось в Европе, не справляясь, отвечает это нашим идеалам или нет. А духовенство молчало, ибо нередко видело, что и епископы не могли устоять в борьбе с самочинием в делах церковных этих властелинов – помещиков. Интеллигенции правящих сфер не было никакого дела до того, что творилось в области церковного благолепия и искусства. Мало того: нередко сама она вносила в родные храмы произведения чужого искусства. Так постепенно вытравлялся из сознания русской души православный идеал иконописи, а на его место прививался и усвоялся чуждый западный идеал плотяности в живописи и ваянии. А на западе все более и более утрачивается идеал духовной красоты в живописи и ваянии, и на смену великим мастерам в этой области выступают реалисты, которые не гнушаются вносить профанацию в эти искусства, лишь бы достичь желаемого эффекта, не останавливаются и пред фокусом, как это ни унизительно, казалось бы, для священного искусства. Примером такого фокусничества служит Макс с его картиной, изображающей голову Спасителя на полотне. Смотрите вы на этот лик вблизи – глаза закрыты, отойдете – глаза смотрят прямо на вас. Художник подметил у мертвецов явление, называемое некробиозом, когда сквозь покровы век, сделавшихся у мертвеца прозрачными, проступают темные зрачки: на некотором расстоянии глаза и кажутся открытыми. Любуются на это изображение Христово, пока не слышали о некробиозе, и отворачиваются от картины Макса, когда узнают, в чем его секрет. На что художнику понадобилось изобразить лик Христов с глазами мертвеца? А между тем есть и у нас на Руси увлекающиеся этой картиной. Один из моих читателей, например, пишет мне <...>, что "условная тень на известной картине Макса не есть фокус, но высокохудожественное воспроизведение великой христианской идеи – плод долгих настойчивых трудов по изучению анатомии человеческого лица. Макс, изображая лик Христа в терновом венце с выражением физического страдания, ярко выражает ту глубокую мысль, что Спаситель и при таких тяжелых обстоятельствах был любвеобильный Бог, Который смотрит на греховное человечество и с любовию зовет его к покаянию и исправлению. За такое тонкое, продуманное выполнение глубокой христианской идеи, нам кажется, художник далеко не заслуживает презрения и порицания. Напротив, подобные картины светских (?) художников должны быть всячески одобряемы и поощряемы. Их творцы служат великой идее христианства всем талантом своих душ".

   С недоумением читаешь эти строки...

   Во-первых, ни я, ни автор рассказа не выражали "презрения и порицания" Максу как художнику: ведь г. Макс – не православный художник; он писал свою картину, выходя из миросозерцания западного, не нашего православного. По-своему он, может быть, и прав, да нам-то, православным, позволительно не увлекаться его художеством, а видеть в нем только фокус, с нашей точки зрения профанирующий искусство. Во-вторых, каким образом лик Спасителя с мертвыми глазами, вблизи закрытыми, а вдали открытыми, может ярко выражать глубокую мысль, что "и страждущий Спаситель есть любвеобильный Бог, Который смотрит (закрытыми глазами мертвеца) на греховное человечество и зовет его к покаянию?" Решительно для нас, православных, это непонятно. Если автор письма хочет видеть наше православное выражение этой действительно великой идеи, то пусть посмотрит на лик Христа-Страдальца на иконе В.М. Васнецова, на могиле г. Мина или на его же картине Распятия. Глаз не оторвешь от этих дивных ликов Господа нашего! Столько в них Божественной любви к грешному человечеству! Видишь в них и страдание пречистой плоти Его, но в тоже время и Божественное величие спокойствия в самых страданиях. А взор – что за чудный, ясный, пламенеющий любовию взор! Когда я, любуясь с чувством благоговения ликом распятого Господа, сказал художнику: "А если бы тут, на ланитах Страдальца, кануть единою слезинкой", он ответил мне: "Нет, это было бы слишком по-человечески. Он страждет за грехи мира, и слеза собственных личных Его страданий наводила бы мысль о некоем малодушии"...

   И тем сильнее возгоралось в душе желание повергнуться в прах к подножию Креста Господня!

   Кстати: автор письма обращает мое внимание на то, что над входом в Чудов монастырь висит икона-картина, изображающая Святую Троицу в виде отдельных Ипостасей так, что если смотреть на нее с одной стороны, то виден Бог Отец, если с другой – Бог Сын, а прямо – Дух Святой. "Здесь больше, говорит автор, чем на картине Макса, проявлено деланности и выдуманности (какие странные слова!), чем на картине Макса, однако никто не считал эту картину фокусом художника".

   Соглашаюсь, что такие иконы в Православной Церкви неуместны. Это остаток от увлечения западным искусством XVIII века. Следует снять эту икону – и только. Но заслонять ею изображение Макса с его некробиозом, с глазами мертвеца у Спасителя уж никак не подобает... Ошибки прошлого должно исправлять, но вводить новшества, противные не только духу Церкви православной, но и – думается мне – идее чистого, не театрального художества, не допускающего обмана чувств и иллюзии, – не следует.

    

   III

   Не без чувства скорби приходится говорить и об отступлении от преданий церковных в области другого церковного искусства – пения. В прошлом XIX столетии было время, когда было почти забыто чтение крюковых нот. Итальянщина завладела церковным клиросом. Сначала наши композиторы ограничивались переложением и гармонизацией для многоголосных хоров напевов старых, обиходных. В этом еще не было большого отступления от церковных традиций: это была попытка внести западное искусство в область техники церковного пения. Но потом стали вносить свое смышление, свои вкусы в это святое искусство, и уже получалась такая отсебятина, особенно в исполнении неумелыми хорами разных любителей, что хоть из Церкви Божией беги вон. Но и этого было мало. Когда сочиняли музыку знатоки музыкальных законов, а исполняли хорошо выдержанные хоры, можно было еще терпеть это вторжение мирского искусства во святая святых, а когда каждый самозванец-регент считал себя вправе заниматься композицией, то дело дошло уже до профанации церковного пения. Раз стою всенощное в столичном храме. Поет часть одного из лучших хоров Свете тихий. Прислушиваюсь. Мотив будто где-то когда-то слышал, но не в церкви. Обращаюсь к рядом стоящему святителю: "Что-то знакомое, но нецерковное". – "Ужели не узнаете? – отвечает он – Слыхали песенку "Ах подруженьки, как грустно!" ?"

   Так, так, припоминаю... Но что же это наконец?! Ведь это – профанация, это – кощунство! Говорят, и немало уже переложений в таком роде. Народные, видите ли, напевы! А народ возмущается, когда слышит, что священные песнопения исполняются грешными, по его мнению, напевами его песней.

   Говорить ли о так называемых "концертах", в которых одно и то же слово, одна и та же фраза повторяется, перекидывается от одного голоса к другому: то ревет бас: услыши, услыши молитву мою, то ему вторит дискант или альт, то подхватывает и неистово вопиет весь хор... Пусть простят мне гг. композиторы: когда я слушаю этот рев, это гудение и пискание, мне кажется, что они... ну как бы это помягче выразиться: хотят досадить Господу Богу этими безчинными воплями в святом храме Его! Когда-то, полсотни лет назад, писал в своих дневниках покойный В.И. Аскоченский: "Достоин еси петь быти гласы преподобными... Так преподобными же, Господи, а не звероподобными, неистовыми!.." Прошло с тех пор 50 лет, а певчие по-прежнему, да и еще хуже оскорбляют святыню Божьего храма: стоят задом к иконостасу, ревут, пищат, неистовствуют, а косматый (эта мода пошла по Руси от Рубинштейна: я видел косматого регента в Новороссийске, – такие же есть и в Петербурге) регент выделывает и руками, и головой, и всем туловищем такие выкрутасы, что дети-школьники, стоящие в передних рядах богомольцев, смотрят на этого "комедианта" и не могут удержаться от смеха. Страшно писать об этом, пение – дело Божье, а о Божьем деле говорит слово Божие: проклят всяк творяй дело Божие с небрежением!.. Пение есть голос сердца: чем же занято сердце этих певцов? В молитвенном пении никакие тонкие знаки нотные не заменят живой души, а ее-то и нет у этих певцов, превращающих себя в мертвый инструмент для вокальной музыки. Слушаешь такое пение, и хочется бежать из этого храма куда-нибудь в монастырь, где поют простым или столбовым напевом простецы монахи, а не то – в убогий сельский храм, где старичок-дьячок один исполняет все песнопения, как ему Бог на сердце положит... Помню, лет 20 назад пришлось мне стоять литургию в глухом уголке Костромской епархии, в убогой сельской церкви. Пел заупокойную обедню один старый причетник, церковь была пуста, ибо был будний день. И я заслушался этого особого заупокойного напева, который был выполнен – видимо – от души этим старым певцом. Не хоры театрально подготовленных голосов нам нужны, нужно, чтобы душа пела. В старых напевах вылилась святорусская душа наших предков, и вот, когда слышишь эти напевы, то в душе твоей начинают звучать те же струны сердца, Бога любящего, к Богу обращенного, какие звучали в сердцах наших предков. И если одинаково настроенный музыкальный инструмент, когда играют рядом на другом таком же инструменте, сам собою начинает издавать торжественные звуки, то дивно ли, что этот закон созвучий сердечных проявляется в живых душах. Я – не противник хоров церковных, я – принципиальный противник итальянщины. Не говорю уже о чуждых слуху православному напевах. Даже в некоторых переложениях из наших старых "Обиходов" новые композиторы вносят так много всяких тонкостей, что внимание поющих всецело расходуется на то, чтобы не погрешить в каком-нибудь ничтожнейшем нотном значке: могут ли эти певцы молиться? Да и слушатели, увлекаемые музыкой слов, уже не в состоянии бывают сосредоточить внимание на словах молитвы. А ведь храм Божий, по слову Самого Господа, есть дом молитвы, а не концертный зал.

   После этого невольно ставишь вопрос: для чего установлено церковное пение? Как смотрела на него Церковь Божия в веках минувших? Согласно ли с этим традиционным воззрением на пение нынешнее о нем понятие? Не утратилось ли истинное понятие о его назначении?

   Пение есть потребность сердца. Слова недостаточно для выражения всех чувств. Пение и есть голос чувства. Отсюда естественный вывод: где нет религиозного чувства, там пение, как бы оно искусно ни было в исполнении всех нотных знаков, не может быть голосом сердца; это будет не живой голос чувства, голос верующей души, а мертвая музыка. В первенствующей Церкви пение нередко являлось импровизацией, как дар Святого Духа. Иоанн Дамаскин записал напевы, в его время существовавшие, эти напевы, как проявление религиозного чувства, возгреваемого Духом Божиим, при их повторении, должны были будить в сердцах верующих это чувство, сокровенное в тайниках верующей души. Напевы являлись как пособие к возбуждению сего чувства. Но если сам поющий оставался хладным, если он не старался возбудить в себе соответствующее церковному песнопению настроение, то и его пение было безжизненно, неспособно возгрсть душу молящегося с ним в Церкви Божией. Вот почему иногда пение старого дьячка с несильным голосом глубже западает в душу и трогает сердце, чем пение артистического хора по всем правилам искусства. Напрасно думают, будто центр тяжести в идеальном церковном пении лежит в красоте и силе голосов и в искусном выполнении всех нотных знаков: в пении мирском, светском это, может быть, и так, но не в пении церковном. Вот почему пение монастырское, простое, всегда нам, православным русским людям, нравится больше, чем пение мирских хоров. Там больше поет живая душа, чем в этих хорах.

   Там бывает, что иной певец позволяет себе, под влиянием непосредственного чувства, импровизировать одну-две нотки, и это изменение не только не портит целого, но и придает ему своеобразную красоту. Мне пришлось слышать от благочестивых мирян: "Слыхали мы не раз ваше Троицкое Преславная днесь в исполнении разных хоров на концертах, но нигде оно не производило на нас такого сильного впечатления, как в Троицком соборе в Сергиевой Лавре". Я тоже скажу, что монастырское пение на подобны меня всегда глубоко трогает, а когда слышу эти подобны в концертном выполнении, то и половины впечатления от них не получаю против того, что в монастыре. Я не враг художественного исполнения церковных песнопений, но мне думается, что концертному пению не место в богослужении, – ему место, если угодно, в концертном зале. Ведь если поступиться принципом и признать, что самое идеальное церковное пение – это концертное, итальянское, то останется один шаг до того, чтобы храм Божий превратился в филармонический зал, а богослужение – в концерт. Когда я был викарием в Москве, меня пригласили в одну церковь на служение в храмовой праздник. Вся всенощная представляла собою концерт: стихиру пропели только одну, зато Свете Тихий выкрикивали гласы неподобными, стиховну опустили, зато Ныне отпущаеши 3 исполнили по-театральному, канон не читали, зато Хвалите имя Господне и Отверзу уста распели по каким-то вычурным нотам. А Величит душа Моя, эту чудную песнь, составленную Самою Владычицею мира, пели только начало и конец... Совесть потребовала по возвращении домой вычитать пропущенное. Пытался протестовать – староста ответил, что таково желание прихожан, что если запретить певчим выполнять условленные заранее песнопения, то они покинут клирос и выйдет скандал... Как видите, и архиерей не в силах один бороться против деспотизма моды. Прибавьте к этому безобразный рев специально приглашенного протодиакона... <...> Вот до чего доводит извращение в области церковного пения! Что сказали бы наши благочестивые предки, строгие блюстители отеческих преданий, если бы услышали что-либо подобное? Да прислушайтесь и теперь, что говорят простецы иноки, если спросить их, как они смотрят на концертное пение в храме Божием?

   Обращать пение церковное в услаждение только слуха – не подобает. Даже и на спевках следует помнить заповеди Божии: не приемли имени Господа Бога твоего всуе. Скажут: ригоризм едва ли уместный! А я думаю: благоговейное отношение к словесам молитвенным, достойное всякого уважения, подражания и похвалы!

    

   IV

   Святая Церковь есть живой, безсмертный организм любви, она – тело Христово, Христос ее вечный Глава, каждый из нас, верующих и веру свою делами являющих, есть член сего тела, или, говоря по-ученому, живая клеточка сего организма. И живы мы постольку, поскольку живем в Церкви, живем жизнью Церкви, в неразрывном, живом единении с нею. И каждый верующий и по вере живущий, споспешествуемый благодатию Духа Божия, оживотворяемый общением со Христом, в святейшем таинстве причащения Тела и Крови Его, проявляет в себе жизнедеятельность Главы своей, Господа Иисуса Христа, по реченному Им: яко без Мене не можете творити ничесоже. Живя во Христе, в таинственном общении с Ним, он привносит в сокровищницу Церкви все то, что через него и в нем творит Христос. И сия сокровищница, чрез достойных членов Церкви, Духом Божиим водимых, постоянно обогащается, а Господь – Глава Церкви во времена благопотребные являет в Церкви Своей избранников Своей Благодати, чрез которых и дарует Церкви то, что ей потребно в свое время. Явится ли ересь, лжеучение, Он воздвигает поборников истины православия, которые с силою и властию, от Бога им данною, обличают лжеучения и раскрывают святую истину, и сие становится достоянием сокровищницы церковного предания в назидание грядущим поколениям. Искажается ли самосмышлением человеческим слово Божие или апостольское предание, – промыслом Божиим являются в Церкви истолкователи истинного смысла искажаемых мест Писания, самого духа предания. Ослабевает ли вера, оскудевает ли любовь среди христиан, является ли – соответственно тем или другим обстоятельствам времени, состояния общего развития человечества – потребность облечь истины веры и нравственные правила в одежду внешних действий (обрядить, отсюда – обряд), дабы глубже запечатлеть в душе, нагляднее представить эти истины уму верующих, – посылает Господь мужей мудрых и святых: Василия Великого, Иоанна Златоустого, Григория Богослова, Тихона Задонского, Димитрия Ростовского, а в наше время – Филарета Московского, Феофана Затворника, Иоанна Кронштадтского и целый сонм подвижников благочестия, которые влагают в сокровищницу Церкви новые и новые дарования Духа Божия во славу Христа – Главы Церкви и в наше спасение. Особенно богаты эти духовные "вклады" в церковную сокровищницу в области церковного богослужения в виде обрядов богослужебных и разных песнопений. Подумать только: ведь древнейшие песнопения имеют свое начало в Церкви небесной; ведь эти песни: Свят, Свят, Свят Господь Саваоф; аллилуйя; Слава в вышних Богу – ангельские песни; ведь первою песнотворицей нового завета была Сама Пресвятая Матерь Божия: ведь это Ее песнь: Величит душа Моя Господа... А в церковных песнопениях, в дивно поэтических формах изображены и все догматы нашей святой веры, и все основы христианской жизнедеятельности с такою художественною полнотою, с такою глубокою проникновенностию, что ни в каких ученых сочинениях этого нельзя сделать. Впрочем, в сокровищнице церковного предания имеется достаточно и научных трудов всех веков и времен: это – писания отцов и учителей Церкви, начиная от мужей апостольских до нашего времени.

   Так собирается в Церкви неоскудеваемое сокровище предания, которое не есть мертвый запас книжного знания, а живой голос присно живущей Церкви Христовой. Все сии созидатели, учителя Церкви, и по отшествии своем к Богу не умерли для Церкви, а живут в ней, мы входим в живое с ними общение чрез молитву и святейшее таинство Евхаристии, и они всегда готовы откликнуться на нашу молитву явлением Божией силы и молитвою за нас пред Богом; они беседуют с нами чрез оставленные нам в наследие свои писания. И как мы счастливы, что именно в наши скудные верою времена святые Божии как бы живые восстают среди нас в знамениях и чудесах многих, защищая сим истину православия нашей Матери-Церкви, ободряя нашу немощную веру, являя к нам любовь свою и призывая нас к единению с Церковью, на небесах торжествующею в любви неумирающей. О, если бы мы знали, что значит жить в Церкви, быть в живом непрестающем общении с небесною Церковью, – если бы знали, какое это счастье, какое блаженство еще здесь на земле! Ведь это – предвкушение вечного райского блаженства, это, по выражению Иоанна Дамаскина, величайшего поэта церковного, иного жития вечнаго начало!

   Увы, погрузившись в суету сует, мы совсем забыли об этом счастье, сердце наше тоскует по нем, жаждет его, а мы думаем утолить эту жажду-тоску из кладенцев сокрушенных, гоняясь за призраками земного счастья, которое всякий понимает по-своему, но достигнув которого все одинаково и непременно разочаровываются и снова начинают страдать муками Тантала. А ведь истинное-то счастье так близко: прииди и виждь! Вкусите и видите, яко благ Господь!

   Как бы я был счастлив, если бы мой читатель спросил меня: с чего же начать, чтобы найти верный путь к этому счастью – блаженству? С радостию ответил бы я ему: начни с очищения своей совести таинством покаяния, соединись с Господом в таинстве Причащения и начни жить в Церкви, во смирении исполняя заповеди Господни под руководством Матери-Церкви. Если доселе питался рожцами современной литературы, то теперь понудь себя читать духовные книги. Если привык каждый день отравлять себя чтением газет нехристианского направления, то совсем брось их: это действительно отрава, медленно, но верно убивающая духовную жизнь в православной душе. Оттого и чувствует себя человек духовно разбитым, оттого и падает в нем энергия духовной жизни, нарушается мир души, наступает расслабление, что яд холодного, безсердечного, пропитанного адскою гордынею и презорством отношения ко всем и ко всему, что дорого верующей душе, – этот яд каждый день незаметно, капля по капле, вливается иудействующими газетами в сердце читателя и разрушает жизнь духа. Вот одна из причин такого множества самоубийств в наше безотрадное время! Душа голодает, а ее питают отравленными рожцами – пищею свиней! (Лк. 15, 16). Как не прийти в отчаяние! А между тем – противоядие под руками: это – духовная литература. Возьмите, понудьте себя прочитать хотя бы одну маленькую книжечку святителя-затворника Феофана "Что нужно покаявшемуся", и пред вами раскроется другой мир, тот мир, к которому безсознательно, инстинктивно стремится ваша богоподобная душа. Вот признание одной верующей души, из среды образованного общества, касательно чтения духовных книг: "Еще в гимназии приобретя привычку к чтению, мы глотаем русские и иностранные романы, следим за периодической печатью, читаем "толстые" журналы и т. д. Всецело поглощенные этим светским чтением, мы даже и не подозреваем, мимо каких сокровищ мы проходим, не замечаем их. Спросите образованного человека, кто такой был Феофан Затворник? Конечно, скажут: не знаю, да и не интересуюсь этим; вероятно, монах какой-нибудь. И очень может быть, что я первая именно так ответила бы лет 7 тому назад. А спросите – кто были Ренан, Вольтер или Ницше, Бебель... другой иностранный писатель – вам без запинки ответят, кто они такие и чем знамениты.

   Я нарочно выбрала имя еп. Феофана, 28 лет проведшего в затворе, как пример нежелания образованного общества узнать что-нибудь об ученейшем человеке, нежелания знать о нем потому, что его жизнь была всецело посвящена не земному, а небесному, потому что весь свой труд и себя самого посвятил он на служение Богу. Будь это человек светский, принеси он такую жертву для светской науки или искусства, или для общественного дела, про него прокричали бы на весь мир, но раз ученый (а он был действительно ученый) посвятил свой труд, свое время безраздельно Господу Богу, то мы про него не знаем, да и знать не хотим. И еще он наш, русский – и не известен нам, а иностранцев, заслуживающих и меньшего внимания, знать мы обязаны всенепременно, своих же, столь замечательных, и знать не знаем. И если не случайность какая-нибудь натолкнет на чтение сочинений подобных писателей – так и умрешь, не подозревая, мимо каких великих людей ты прошел, не обратив на них ни малейшего внимания. Говорю это по опыту.

   Добрые люди натолкнули меня на чтение духовных книг, когда я была в сильном горе, когда душа отказывалась от всякого утешения, и этим открыли мне целый неведомый мир...

   Какое богатство неисчерпаемое открылось предо мною! Какая глубина содержания, сколько чудных утешительных истин! Я с рвением принялась за эти книги". Назвав несколько имен духовных писателей, автор продолжает: "Какое у них знание сердца человеческого! Какой дар проникать в глубину вашей души!.. Они читают ваши мысли, вопросы, на которые вы нигде не находили ответа, они разрешают легко и понятно, у них все так ясно и просто, вся душа человека для них как бы открыта: это истинные знатоки души человеческой, истинные мудрецы. Но – мир их не позна.

   Чем больше я знакомилась с этим чтением, чем больше находила в нем отрады и чем большим проникалась уважением к нему, тем чаще в душе моей возникало обидное, досадное чувство: зачем же я не знала всего этого раньше? Зачем нас не познакомили с духовной литературой в гимназии? Столько в ней чудных истин, так много глубоких мыслей, столько интересного вообще; это истинно духовная пища. Зачем же лишают нас этого истинного света?" <... >

   Что сказать на этот скорбный вопль русской православной души? Попытайтесь войти в наши законосочинительные палаты, попытайтесь обратиться к нашим министрам с проектом: ввести церковную литературу, чтение отцов и учителей Церкви в наши средние учебные заведения. Да вас сочтут ненормальным человеком. Вот мифологию греков и римлян, похождения прелюбодея Зевса и разных богинь – это надо знать нашим "образованным" (по чьему только образу и подобию?) людям, а жития святых, а их духовные писания – да на что им? Они ведь не в монахи готовятся! Можно бы сказать: но ведь они и не язычники древней Эллады! – Там – поэзия. – Но могут ли греко-римские мифы сравниться с той чудной поэзией не измышленных, а живых образов, какую мы находим в житиях святых? Могут ли лучшие произведения поэтов не только древних, но и всех веков превзойти наши церковные песнопения, особенно на великие праздники, наипаче же на св. Пасху? Увы, всего этого сокровища лишено наше юношество, не знает его наше по-язычески образованное общество, с пренебрежением относятся к нему так называемые передовые люди! А еще называют себя христианами... Невольно вспоминается грозное слово Имеющего семь духов Божиих и семь звезд: ты носишь имя будто жив, но ты мертв... (Откр. 3, 1).

   Говорить ли о том, что чины, обряды и уставы богослужебные в Православной Церкви являются наилучшею школою в деле воспитания чувства идеально прекрасного? Напоминать ли меткое слово почившего Херсонского святителя Никанора, что наше богослужение в его обрядовой стороне заменяет для нас благороднейший театр, притом возвышающий не только ум и сердце к Богу, но и дающий полное удовлетворение чувству красоты?

   И все эти сокровища – в нашей Православной Церкви, в ее живом предании, и мимо всего этого проходят наши якобы православные интеллигенты, мало сказать: проходят, иные позволяют себе кощунствовать над этою святыней, поступая в сем случае непростительнее язычников...

   А ведь если бы смирились, если бы захотели познать все это, то какую небесную, неотъемлемую радость, какое счастье нашли бы в этом познании! Я знаю одного англичанина, знатока России, раз десять посещавшего ее, изучившего наше богослужение так, как немногие из иереев его изучают: это известный Бирбек – друг России. Он всегда восхищается красотою наших обрядов и говорит, что ничего подобного он не видел ни у себя, в англиканской церкви, ни у католиков. Если так могущественно действует наша обрядность на иностранца, на неправославного человека, то как же она должна действовать на душу православного? Не напрасно же один учитель Церкви сказал: прекраснее нашей литургии мы что-нибудь увидим только на небе.

   И все это, конечно, потому, что наше сокровище, в продолжение многих веков бережно хранимое и мудро преумножаемое, не есть какой-либо музей древностей, а сама жизнь Церкви, воздействующая на души верующих непрестанным благодатным общением с теми, кто, уходя на небо, оставил нам крепкое завещание: Тем же убо, братие, стойте и держите предания, имже научистеся словом или посланием нашим.

    

   V

   <...> Наши предки любили Богу молиться. Лет двести назад даже бояре, тогдашняя наша интеллигенция, считали зазорным делом ходить на зрелища, которые на тогдашнем языке и назывались "позорищем"; зато и в будни долгом почитали посещать службы Божии, а не быть в церкви в праздники почитали великим грехом. Подолгу молились и дома, для чего имели не только в каждой комнате благолепно украшенные иконы, но и особые моленные, где горели неугасимые лампады. Входя в дом, прежде чем приветствовать хозяина, обращались к иконам, творили крестное знамение и воздавали им поклонение, а потом уже обращались к хозяину. Выходя утром, в первый раз, из дома, молились на все четыре стороны. Молились, садясь за стол, выходя из-за стола; ограждали себя крестным знамением пред началом и по окончании всякого житейского занятия. Чувствовалось, что православный русский человек, по библейскому выражению, ходит перед Богом. То ли теперь? Много ли найдете бояр, у коих был бы в доме особый уголок для молитвы? Зазирает ли их совесть, когда они даже под праздники, даже в дни Великого Поста просиживают в театрах? Многих ли мы видим из них – не говорю уже об утрени, а хотя бы у всенощной? А если и бывают, то ищут какую-нибудь домовую церковь, где служба Божия идет как можно покороче, покороче! Входите вы в их роскошные палаты-дворцы, ищите глазами св. икону, видите художественные картины, ландшафты, портреты в роскошных рамах, даже обнаженные статуи, но св. икон нет... Только после долгих поисков увидите, наконец, иногда уже по указанию сконфуженной (и за то слава Богу: сознание вины не погасло) хозяйки, в уголке, где-нибудь под карнизом двухвершковый образок – как будто жалующийся вам: "Смотри, как меня стыдятся обитатели сего дома, именующие себя православными христианами". Так гаснут церковные традиции в домашней жизни современной русской интеллигенции. Да и одной ли интеллигенции? От души призовешь Божие благословение на того крестьянина-извозчика, который, проезжая мимо храма Божия, осеняет себя крестным знамением. Увы! Что таить грех? Ныне и священники уже далеко не все свято блюдут этот благочестивый обычай. Да и этот ли только? Так, давно ли на Руси свято исполнялся трогательный поэтический обычай на Пасху дарить друг другу красные яйца? Сколько радости доставляло это яичко детям! Да и сердцу взрослого оно так много говорило! Это – символ нашего воскресения, нашего искупления Кровью Христовою, нашей радости, ожидающей нас в жизни будущего века. Напоминало оно и о том восторге, с каким Магдалина и вообще первые христиане несли миру весть о спасении мира воскресением Христовым... А ныне – увы – и этот святой обычай свято блюдется разве в деревенской глуши, а в городах о нем забывают! Забывают даже сами пастыри Церкви, считая как бы за ничто, за мелочь, не заслуживающую заботливого их внимания, и являются на поздравление к нам, архипастырям, без этого символа пасхальной радости... Добре ли сице творят? То не важно, другое – мелочь, а предание, а поэзия церковной жизни улетает... А на место ее тоже незаметно врывается что-то чуждое церковного духа, что-то мирское, я сказал бы – мещански-пошлое...

   С болью сердца видишь в столицах батюшек, даже украшенных золотыми крестами, подстриженных в скобку, с подстриженною же бородою, в накрахмаленных воротничках и манжетах, с раздушенными белыми платочками... А за столицами тянется и провинция... И так хочется спросить их: отцы и братия, к чему это? Зачем? Или вы тайком от паствы своей театры посещаете? Или думаете кому-то понравиться? Но прочитайте, что пишет <...> не строгий церковник, а известный либерал писатель В.В. Розанов о подобных вам модниках-батюшках: как он стыдит их! Видно, и на этого еще не совсем утратившего в этом отношении духа русских церковных традиций мыслителя, ваши воротнички и манжеты, ваши подстриженные волосы и бороды производят отталкивающее впечатление... Что же думает о вас простой русский человек? Какое гнетущее впечатление ложится на его душу, на его совесть, которая воспрещает ему судить вас, а вы сами соблазняете его, вызываете его на это осуждение! Ведь не может же он безразлично относиться к тому, что так претит его православной душе... Как он в таком настроении скорби за нарушение вами церковных традиций, в смущении совести за осуждение вас, пойдет к вам же на исповедь? Помню, как однажды бойкая светская барыня, в вагоне железной дороги, пыталась убедить одного доброго иерея Божия в том, что ходить в театры и священникам не грех. Слушал батюшка ее либеральные глаголы, а когда она закончила свои излияния словес, вздохнул и кротко сказал ей: "А скажите мне, милостивая государыня, – извините, не знаю, как звать вас, – скажите мне по совести, по чистой совести (он подчеркнул эти слова): к какому батюшке вы скорее пойдете на исповедь: к тому ли, который, как вам известно, ходит иногда – украдкой, конечно, – в театр, или к тому, который считает это неприличным для себя?" Подумала барыня полминуты, опустила голову и как-то сконфуженно сказала: "Сказать правду, я предпочла бы последнего". – "Вот то-то же и есть, милостивая государыня: сами по совести, значит, согласны со мною, а стало быть, напрасно и слова терять нам не стоит в споре. По совести, по совести будем рассуждать, и хорошо будет!" То же и о воротничках, то же и о манжетах, и о подстриженных волосах и бороде: в глазах тех, кто еще не совершенно утратил традиционно-православных взглядов на все это, вы, честные отцы, только теряете, – ох, как теряете! – и на исповедь к вам они пойдут разве по нужде, когда не будет близко вот такого батюшки-простеца, который блюдет свою совесть и в отношении к таким "пустякам", к которым вы относитесь так пренебрежительно. А те господа, которые трунят над нашими "космами", которые одобрительно улыбаются вам, как "передовым батюшкам", на исповедь к вам – поверьте – не пойдут уже потому, что считают ее старым пережитком, предрассудком, да и вас-то в душе не только не уважают, а смотрят на вас иногда как... на жалких авгуров! В наше время вы им нужны только как рясоносцы, как орудие соблазна для народа, как своего рода "авторитет", при посредстве кого можно скорее увлечь в их политику верующих людей. А снимите вы рясы, и вас выбросят за борт, как ненужную вещь, как выжатый лимон. Вот куда зрят те пути, на кои вы так неосторожно, незаметно для себя отклоняетесь, отцы, изменяя традициям церковности нашего православного Русского народа!

   Я сказал, что истинно православный человек ходит пред Богом. Это прекрасное выражение, примененное в Библии, между прочим, в отношении к праведному Эноху, взятому живым на небо; самую идею этого выражения православный гений русского народного духа потщался воплотить в своем бытовом укладе, в мелочах своей жизни, в церковной обрядности, в домашних благочестивых обычаях, и все это благословила Матерь-Церковь, или – привнесением молитвенных чинопоследований своих (см. книгу "Требник"), или безмолвным усвоением добрых обычаев своими пастырями Церкви. Нигде не писано, никакими древними правилами не указано, чтобы, например, входя в дом, молиться пред иконами, проходя мимо храма, осенять себя крестным знамением, начиная постройку, ставить крест у здания и т. п.; но добрые пастыри сами выполняют эти благочестивые обычаи и учат им православных. И добре делают. Чем чаще вспоминает человек о Боге, тем меньше грешит. И не потому ли наши интеллигенты прячут в своих жилищах св. иконы под карнизы потолков, заставляют их растениями, чтобы эти иконы не пробуждали в их совести мысли о Боге вездесущем и всеведующем и не стесняли их в грешных беседах и делах? Ведь бывает же, что в присутствии духовного лица миряне как-то невольно сдерживают себя и чувствуют себя, наоборот, свободнее, когда батюшка уйдет? Бедные, несчастные люди! Они похожи на тех шалунов-школьников, которые ждут не дождутся, когда уйдет от них "начальство", их воспитатели и наставники, чтобы предаться своим шалостям, которые обычно до добра не доводят. А ведь, как ни прячь св. иконы – от Бога-то всевидящего и всеведующего никуда не укроешься. Так не лучше ли, не разумнее ли было бы вместе с царем Давидом говорить себе: буду зреть Господа предо мною всегда, чтобы твердо стать на Божием пути!

   Знаю, мне скажут, что уклоняться от обычая предков их побуждает вовсе не желание как бы укрыться от Бога-сердцеведца... Так что же побуждает вас к сему, братья мои, добрые чада Церкви- Матери? Вы молчите? Так "принято"? Но я не понимаю этого слова... От кого принято? Кто передал вам это? Чье это предание? Во всяком случае – не ваши предки благочестивые, не Матерь ваша – Церковь... Я скажу вам, от кого пошло это предание. Первые стали стыдиться св. икон люди, в вере православной поколебавшиеся, подпавшие под влияние неправославных иностранцев-лютеран и баптистов. Эти сектанты, отделившиеся от своей латинской церкви, косо смотрели на наши св. иконы, которые они считают идолами; заметили это наши интеллигенты и стали подальше ставить иконы, как бы оберегая святыню от оскорбления, а на самом деле угождая своим гостям – инославцам. А эти последние или лучше – их духовные предки, их учители вроде Лютера и Меланхтона, находились в свое время, как это теперь документально доказано, под влиянием злейших врагов Христа – масонов... Вот и подумайте, откуда пошло это новое "предание", это – "так принято" у наших интеллигентов. Можно ли, позволительно ли православному человеку следовать такому "преданию"? А ведь это, как видите, самое настоящее предание, имеющее и у нас уже и двухвековую давность, и настолько же твердо укрепившееся в среде многих, именующих себя православными, что я почел бы себя счастливцем, если бы узнал, что хоть один из моих читателей, следующих этому антицерковному обычаю, имел мужество, да, мужество, не в сокровенной части своего дома, не в спальне, а в парадных комнатах поставить достаточно видные киоты со св. иконами и возжечь пред ними неугасимые лампады – вот хоть бы так, как мы видим это еще во многих благочестивых семьях купеческих и простонародных... Увы, боюсь, что не найду такого мужества!..

   Так вот о чем хотелось мне и на сей раз поговорить. И я надеюсь, что читатели не будут слишком ко мне строги, не будут порицать меня, что я говорю о "мелочах". Думаю, что и в будущем, если Бог поможет мне продолжить свои беседы-дневники, не раз еще придется писать на ту же тему. Эта тема неисчерпаема. Любить предания, создавшиеся на почве церковности, значит любить Мать-Церковь, их благословляющую, значит быть в живом общении с благочестивыми нашими предками, значит жить их жизнью, продолжать их жизнь, а следовательно, и созидать жизнь своего народа, своей Святой Руси.
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   3. Ныне отпущаещи – не есть песнь, а вдохновенная молитва праведного старца, претружденного старостию, радующегося, что он наконец-то получил от Бога обещанное, узрел желанного Спасителя, и теперь – рад умереть, рад уйти на покой, в надежде скоро узреть Его и в будущей жизни. Вот почему, когда я сам совершаю литию, я сам и читаю эту молитву среди храма, на архиерейском амвоне, а чтец-дьякон продолжает: Святый Боже.
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   ПРАВОСЛАВНОЕ БОГОСЛОВИЕ 

   Святитель МЕФОДИЙ. Слово о святых иконах 4

    

   ПРАВОСЛАВНАЯ ЖИЗНЬ

   Святитель ИОАНН ЗЛАТОУСТ об истинности Воскресения Христова 1

   Митрополит ФИЛАРЕТ (ДРОЗДОВ)

   Правила благоустройства монастырской жизни 2-3, ч.II 

   Архиепископ НИКОН (РОЖДЕСТВЕНСКИЙ) 

   О нуждах современного монашества 1

   Епископ ПЕТР (ЕКАТЕРИНОВСКИЙ)

   Наставление и утешение в болезни и в предсмертное время 2-3, ч.II

    

   ЦЕРКОВНОЕ ИСКУССТВО

   Ю.Г.МАЛКОВ. 

   Тема Вселенских Соборов в древнерусской живописи XVI-XVII веков 4

    

   РЕЛИКВИИ СВЯТО-ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ

   Г.М.ЗЕЛЕНСКАЯ, Р.С.СКИБИЦКАЯ, А.Н.СТРИЖЕВ

   Преподобный СЕРАФИМ САРОВСКИЙ 1

   Г.М.ЗЕЛЕНСКАЯ. 

   Художник В.А. Комаровский 4

   Оптина пустынь и преподобный старец АМВРОСИЙ (по материалам выставки в Московском Свято-Даниловом монастыре) 2-3, ч.I

    

   ДУХОВНОЕ НАСЛЕДИЕ СВЯТО-ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ

   Архиепископ НИКОН (РОЖДЕСТВЕНСКИЙ)

   Из книги "Мои дневники" 1

   Можно ли молиться за души самоубийц и еретиков 2-3, ч.II

   Берегите сокровища церковных преданий 4

   Г.М.ЗЕЛЕНСКАЯ.

   Архиепископ НИКОН (РОЖДЕСТВЕНСКИЙ). 1 

   Материалы к жизнеописанию 2-3, ч.II
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