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    	ЕСЛИ ТЫ ХРИСТИАНИН

  

  


   ОТ РЕДАКЦИИ



  
    Московский Свято-Данилов монастырь продолжает издание своего "Благовестника". Главное, чем руководствовалась редакция при подготовке журнала, – это та духовная польза, которую могут принести помещаемые на его страницах материалы.
  


  
    В чем смысл христианской жизни и как его достичь – вот основные вопросы, решаемые человеком, ставшим чадом Православной Церкви. Вокруг этих вопросов возникает множество других, касающихся практических и духовных сторон жизни в Церкви, ответа на которые человек ищет в Богослужении, в церковных Таинствах и обрядах. Ищет и в Слове Божием, раздающемся с амвона, услышанном в личной беседе со священником или прочитанном на страницах православного издания.
  


  
    По насущной нужде в таком Слове наше время сравнимо с той начальной порой христианства, когда в IV веке Церковь, прежде гонимая, тайная, стала Церковью официально признанной и в нее начали вливаться многие народы из внешнего мира и обучаться жить по-христиански. То же происходит и ныне. Многие наши соотечественники делают первые шаги в православном храме, и вере, церковной жизни обучаются с начала. Поэтому современный христианин испытывает глубокую потребность в слышании Слова Божия, исходящего из Церкви, о самых разных предметах веры.
  


  
    "Даниловский благовестник" надеется внести свою лепту в общецерковное слово для тех, кто ищет спасения, Царствия Божия. Последнее, что сказал Спаситель Апостолам, когда еще находился на земле, было: шедше убо научите вся языки (Мф. 28, 19). Православное иночество следует этому завету Христа. "Даниловский благовестник" – это слово православного монастыря православному миру и миру, ищущему путь к Православию. Для спасения знание необходимо: желание спасения и желание Богопознания – едино. Сия же есть жизнь вечная, да знают Тебя, единаго истиннаго Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа (Ин. 17, 3). Но, согласно Апостолу, как призывать Того, в Кого не уверовали? как веровать в Того, о ком не слыхали? как слышать без проповедующего? (Рим. 10, 14).
  


  
    Святой Василий Великий в "Толковании на пророка Исаию" говорит об определенных степенях дара Слова Божия. Есть дар пророчества, есть дар толкования пророчеств ("вслушиваться в намерение вещаемого Духом"). Мы же можем испрашивать "дар мудрости, дар ведения", по силам нашим. Дар ученичества – одним, и дар учительства – другим. Для того, чтобы правильно, православно услышать Слово Божие, необходимо воспитать в себе особое духовное зрение и духовный слух, очистить свое сердце. В злохудожну душу не внидет премудрость; ниже обитает в телеси, повиннем греху (Прем. 1, 4).
  


  
    Содержание журнала и его построение редакция мыслит как отражение живой жизни нашей Церкви, где одинаково необходимы и труд катехизатора, и труд проповедника; и защита истин Православия, и объяснение смысла иконы или символики храма; рассказ о древних временах нашей Церкви и живые свидетельства о ее совсем недавней истории с сонмом мучеников, исповедников, праведников. Как своды храма, так и обложка православного журнала могут творчески объединять труд ученого богослова и простосердечный рассказ неискушенного в науках человека о своем веровании; святоотеческое толкование Слова Божия и простодушные, исполненные глубокой веры народные духовные стихи.
  


  
    Построение журнала имеет двойную структуру. К прежним рубрикам добавлены некоторые новые ("Светильники горящие", "Возрождение святой обители", "Церковный устав" и др.). Однако последовательное распределение текстов подчиняется не рубрикам, а конкретным темам. Поэтому под одной темой могут быть объединены связанные по содержанию материалы различных рубрик. Такое построение представляется логичным и удобным для читателя.
  


  
    Одна из важнейший тем "Благовестника" – это публикация документов, дневников, рассказов очевидцев о святых подвижниках нашего столетия – времени, когда простое посещение Богослужения, жизнь в Церкви по ее канонам и Уставу были подвигом. Эти люди сохранили нашу Церковь и не допустили исчезнуть в небытие той Святой Руси, которой жива Россия и по сей день. Мы глубоко убеждены, что слово о праведнике, устоявшем в своей преданности Господу перед смертельной опасностью, перед страшными искушениями и соблазнами, которые предлагал ему наш век, живые свидетельства о его святой жизни могут сделать для человека, ищущего Бога, больше, чем многие ученые рассуждения.
  


  
    Большое внимание в "Даниловском Благовестнике" будет уделено возрождению на нашей земле монастырей и монашества – духовного оплота Православной Церкви. Жизни Даниловой обители, ее истории и сегодняшним будням, а также всему, что связано с ее устроителем – святым князем Даниилом, – предполагается посвятить особые страницы.
  


  
    Свою задачу "Благовестник" видит и в том, чтобы служить посредником между иноками и мирянами, помогать взаимному духовному общению прихожан друг с другом. Поэтому редакция обращается к читателям с просьбой присылать рукописи со своими воспоминаниями, церковными впечатлениями, с вопросами, предложениями.
  


  
    Материалы предлагаемого читателю выпуска собирались в святые дни Великого поста, печаталось издание в Светлые дни Пасхи. Многое из того, что помещено на его страницах, готовилось одновременно с воспоминанием Церковью тех священных событий, о которых идет речь на страницах журнала, и мы надеемся, что они освещены их светом.
  


  
    Хотя журнал, посвященный в целом Пасхе и Великому посту, выходит в свет уже после того, как отзвучали слова "Христос Воскресе!", – мы рады, что именно с темы Пасхи – Праздника Праздников и Торжества Торжеств – начинается его первый выпуск в новой редакции. С Пасхой соотносятся все Двунадесятые Праздники Богослужебного года. Все, что совершалось и говорилось Господом на земле, – говорилось и совершалось им в свете Своего будущего Креста и Воскресения. Все земные события Его жизни вели и готовили мир к принятию Креста и Воскресения. Пасха содержится в каждом Празднике года, в каждом дне нашей жизни. Пасхой живет христианин, Пасхой надеется, Пасхой радуется.
  


  
    Пасхальная радость, особенно сильно и глубоко переживаемая в Светлые дни, тем не менее горит и светит в наших сердцах круглый год. Хочется верить, что Пасха, озарив первый выпуск нашего журнала, будет озарять его и в дальнейшем.
  


  
    ХРИСТОС ВОСКРЕСЕ!
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Архимандрит АЛЕКСИЙ (Поликарпов)



   


  
    Сей день егоже сотвори Господь, возрадуемся и возвеселимся вонь.
  


  
    Из Службы в Святую и Великую Неделю Пасхи.
  


   


  
    Приидите днесь, державнаго града Москвы народи, во обитель

    великаго и чудного князя Даниила <...> в храм Бога нашего внидем,

    и к раце мощей угодника Его притекше, духовный составим лик...
  


  
    Из Службы преподобному князю Даниилу Московскому чудотворцу.
  


   


  
    В 1986 году в Свято-Даниловом монастыре впервые за многие годы после его закрытия прозвучало победное "Христос Воскресе!". Ныне возрожденный монастырь встречал Светлый Праздник Пасхи девятый раз. Девятый раз братия обители и ее прихожане радостно произносили ежегодно повторяемые и всегда неизменно новые для каждого христианского сердца слова "Христос Воскресе!".
  


  
    "Царем дней", "Царем суббот", Днем "нареченным" называют Пасху. С Пасхи начинается новое благословенное время – время освобождения человека от смерти, которую победили Крест и Воскресение Христово, от порабощения страстям, которые Господь пригвоздил ко Кресту и взамен предложил Свое "легкое иго"; от сомнений, уступивших место полноте веры.
  


  
    С Пасхи начинаются новые благословенные дни, устремленные в будущее, – "иного бытия вечнаго начало ". Время, прежде несущее смерть и тлен, теперь служит нашему приготовлению к вечному блаженству, а преходящий мир сей становится учителем нашего благочестия.
  


  
    Воскресение Христово и неразрывно связанный с Воскресением Крест Господень, воссоединив человека с Богом, вернули ему и Неизреченную и Преславную (1 Петр. 1, 8) радость о Господе, радость пасхальную, неизменно возрастающую в сердце каждого ищущего ее. Чем более мы очищаемся от греха, тем более эта радость расширяется и углубляется в нас.
  


  
    Крест Господень и Воскресение даровали человеку страх Божий и мир, обещанный Господом. "Радуйтесь", – было первое, что услышали Жены-мироносицы от воскресшего Иисуса (Мф. 28, 9). "Мир вам", – сказал Своим ученикам явившийся им воскресший Спаситель. Эти слова не были простым приветствием, но содержали особую силу, которую Христос передал Апостолам и о которой говорил еще до Своих Страданий: Мир оставляю вам, мир Мой даю вам: не якоже мир дает, Аз даю вам. Да не смущается сердце ваше, ни устрашает (Ин. 14, 27).
  


  
    И радость о воскресшем Господе, и мир, дарованный Им, и страх Божий – все зиждется на святой любви, образ которой подает нам Пресвятая Троица. Тако бо возлюби Бог мир, яко и Сына Своего единороднаго дал есть, да всяк веруяй в Онь, не погибнет, но имать живот вечный. (Ин. 3, 16). Творческой любовью мир создан и любовью мир спасен от смерти. Тайна Креста, Сошествия во ад, Воскресения – это тайна любви. Через Крест и Воскресение любовь входит в мир как созидающее и соединяющее начало. Якоже возлюби Мя Отец, и Аз возлюбих вас: будите в любви Моей (Ин 15. 9).
  


  
    Любовь Бога к Своей твари посеяла и в нас любовь к Богу и к ближнему своему – чистую и милосердную, всегда сострадающую и жертвенную. В наше время разделений и розни потребность в такой христианской любви велика как никогда прежде. Скрепим же ею узы сердец наших, будем милосердны друг к другу, разглядим в каждом из нас образ Божий и не станем искажать его взаимной враждой. Господь, пригвождая Свою плоть и тем самым весь грех твари к Кресту, не правосудие творил – это акт безконечного милосердия Божия. Будем же и мы прощать друг другу. Попытаемся еще и еще раз пережить тайну любви – тайну Креста и Воскресения Господня. Деятельная любовь соделает и нас ее соучастниками.
  


  
    Любовь о Господе рождает в человеке не знающую страха святую радость исповедничества и святую ревность о Господе и Церкви Его. Эта святая ревность подвигает нас к познанию Бога – как внешним путем приобретения знаний, так и, особенно, путем внутренним – созидания себя, восстановления в себе образа Божия дондеже вообразится в нас Христос (Гал. 4, 19).
  


  
    На этом пути внутреннего преображения, очищения сердца и ума не обойтись без вожатых – святых подвижников, уже обретших покой у Господа. Необходимо поучение в их житиях, размышление над их земным подвигом. Это хорошо чувствует каждый, кто приникает к животворным водам сего "благодатного моря святого жития", столь глубокого и щедрого на Руси.
  


  
    *
  


  
    Даниловцам – братии и прихожанам Свято-Данилова монастыря – путь такого святого жития открывает устроитель и небесный попечитель обители на протяжении многих веков, святой угодник Божий благоверный князь Даниил.
  


  
    В Пасхальные торжества, когда в светлой радости объединяются горняя и дольняя, святой князь Даниил, верим, незримо бодрствовал над своей обителью, ограждая ее Праздник, посылая ей от Господа дары мира, радости, любви, которые сам он стяжал еще при своей жизни.
  


  
    Святой преподобный князь Даниил... Управитель небольшого удельного княжества, устроитель монастыря, потом сам принявший здесь монашеский постриг. Мы не знаем, какие заветы давал он детям, о чем беседовал с братией обители. Не известна в подробностях его жизнь. Но то немногое, что явлено нам, открывает в нем кротость, смиренную любовь и мирный дух, которые руководили благоверным князем во всех его делах, на всех поприщах.
  


  
    Все его поступки, исполненные миролюбия и направленные к миру, свидетельствуют о том, что мир он хотел видеть и в устрояемом им государстве, и среди своих подданных, и в основанном им монастыре – много претерпевшем на своем веку и неизменно хранимом святым князем на протяжении столетий; неоднократно приходившем в полное запустение, вновь возрождавшемся к жизни и всякий раз, в любых условиях теснейшим образом связанном с внешним миром, с Россией. Каждое возрождение обители сопровождалось назначением ей особого служения. Восстановление монастыря в XVI веке Иваном Грозным началось со строительства соборного храма, посвящение которого Святым Отцам Семи Вселенских Соборов было уникально не только для Руси, но и для всего православного мира. Очевидно, что Даниловой обители царем Иваном IV и Митрополитом Макарием было назначено особое служение среди московских монастырей.
  


  
    В наше время первый московский монастырь, последним закрывшийся в тяжелые годы гонений на Церковь, первым возродился к жизни. Небольшой, уступающий своим внешним величием другим московским обителям, более других разоренный, он стал Духовно-административным центром Русской Православной Церкви. Действие Промысла Божия в этом назначении уже неоднократно отмечалось. Очевидно, что мирный, кроткий дух благоверного князя, исполненный любви, созидающий в мире, избегающий раздора и ненавистной розни века сего, более всего необходим ныне нашей Церкви и нашей Родине.
  


  
    Святое попечение князя Даниила хранило обитель, укрепляло братию в смутные времена, подавало им мирный дух. Пока братия монастыря в течение двух с небольшим столетий "кочевала" по Москве, монастырь, устроенный князем, постепенно разрушался. Но святой князь невидимо охранял его и неоднократными явлениями напоминал миру о том, что это "небрегомое место" особое – место князя Даниила. В то время как на земле почти забыли о родоначальнике Московских Великих князей, обитель, в которой покоились его мощи, находилась под Небесным покровительством. Промысел Божий хранил незанятым это место. Вокруг разрасталась слобода, окрестные земли занимались под разные мирские нужды, а территория запущенного монастыря оставалась незанятой, словно ждала возрождения обители.
  


  
    В наше время, стесненный со всех сторон городскими строениями, монастырь вновь возродился на своем старом месте, охраняемый смиренной любовью святого своего устроителя.
  


  
    Ныне началась новая эпоха обители – трудная, как трудно все наше время. Как и в прежние века, братия монастыря оказались вновь в самой гуще русской истории – и в связи с особым статусом обители, и через своих многочисленных прихожан, которые текут и текут под своды монастырских храмов для участия в Богослужении, для исповеди, для разрешения многих духовных и житейских вопросов. Здесь они находят своих духовников и наставников, получают духовное окормление. Многие делают первые шаги в Православной Церкви, впервые испытывают радость единения со всеми ее чадами. Многие получают здесь и конкретную помощь благоверного князя Даниила в своих житейских делах.
  


  
    И Великим постом, и в Пасхальные дни монастырь жил общей Богослужебной жизнью со своей паствой. В согласном духовном единении в наших храмах возносились молитвы ко Господу, совершался подвиг покаяния – каждым в свою меру и по своему чину. Братия и миряне вместе проходили и Страстной путь Спасителя и радовались первой пасхальной радостью, которая не оставляет нас и поныне.
  


  
    Братия монастыря, неся свой монашеский подвиг – подвиг жития вне мира, – с помощью Божией стараются помочь миру в трудные дни нашего неустойчивого, непримиримого в своих страстях столетия, стараются помочь не только верным чадам Церкви, но и миру, потерявшему упование на Бога, миру, оставшемуся в стороне от радости и покоя Воскресения.
  


  
    Радость, подаваемая Святой Пасхой, неизменна, она светится в сердце человека независимо от внешних нестроений века сего. И сердце монаха в Пасхальные дни радуется умноженной радостью, когда видит, что вместе с ним духовным веселием исполнены сердца мирян. Радуется тому, что миряне не остаются в стороне от нужд монастырских и, по мере сил своих и возможностей, стремятся помочь ему. Братия молятся за мирян, миряне молятся за братию. Братия помогают миру искать Царствия Божия, мир помогает братии в их насущных земных нуждах. Это обоюдное согласие в лоне Церкви, эта не сравнимая ни с чем мирским любовь о Господе, соединяющая и созидающая, – в наше время, готовое все вокруг разъединить и разрушить, – да укрепляется в стенах нашей обители и соединяет человеческие сердца к устроению мира на нашей Родине – того мира, который преподал Своим ученикам и нам Спаситель.
  


  
    Трудно в наше время стяжевать дух мирен, трудно среди неспокойного житейского моря обретать непоколебимость и твердость Креста Христова и радость Святой Пасхи. Но да поможет нам Господь, помогут в наших трудах святые, среди которых наш наипервейший заступник и ходатай – святой благоверный князь Даниил. "Стяжи дух мирен, и около тебя спасутся тысячи", – завещал другой наш русский подвижник, преподобный Серафим Саровский, исполненный этого духа и никогда не покидавшей его святой пасхальной радости. Будем же и мы искать этого мира и этой радости. Аминь.
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    Праздник! Святое слово. Когда Бог осудил падшего человека возделывать землю, обремененную проклятием греха, и в поте лица своего есть хлеб свой, Он изрек человеку заповедь – праздновать субботу: "День же седьмый – суббота Господу Богу твоему". Это не значит только: один день отдыхай, человек, от трудов своих. Нет, это значит много более: неделю работая, ты, человек, в заботе о земном приникай лицом к земле, твоей питательнице, – но в седьмой день воздвигни лицо твое от земли, обрати взоры свои к небу, к Богу Создателю твоему, и воспари к Нему благодарною душою. И тогда оставь гнетущие тебя заботы, упразднись и от богатства и чести, и от нищеты и безчестия, и обратись к Источнику жизни безсмертной – туда, где нет нужды, болезни, зла и неправды.
  


  
    Это вековечный завет Божий человеку. Святая Церковь наша крепко хранит его, и все верные дети ее, все любящие Церковь хранят его крепко и верно и любовно, потому что не могут не любить праздники, посвященные воспоминанию великих событий в Церкви Христовой.
  


  
    Как бы мы, верующие, жили здесь без этих праздников, как бы пуста и безотрадна показалась нам жизнь, посреди всей ее суеты, посреди гнетущих забот, посреди нужды и неправды! А всякая душа, "скорбящая, озлобленная, помощи и милости от Бога требующая", без праздника – куда бы девалась, на чем бы отдохнула от своей отчаянной скорби? Всякую душу, как бы ни была она погружена – и в молву людскую, и в безмолвие одиночества, – праздник призывает петь песнь Вседержителю Богу.
  


  
    Слово это понятно и сочувственно русскому человеку, с детства воспитанному в благочестивом обычае, с детства знающему Церковь с ее праздниками. Русский человек всю свою жизнь, все свое рабочее время привык размерять по праздникам церковным. Русская душа отдыхает и радуется в церковный праздник, и благо тому, кого благочестивые родители с детства приучили чтить праздник, с радостным чувством ждать его и услаждаться его освежающею и возвышающею силой. А Церковь наша своим Богослужением так торжественно обставила не только Великие Праздники, но и таинственное ожидание их для верующих, что праздник сам собой постепенно вступает в душу, озаряет ее тихим светом благодати.
  


  
    Весь год светится этот свет тому, кто привык ощущать его. Настает весной праздников праздник, Пасха Христова, и ему предшествуют семь недель торжественного приготовления и ожидания непрерывною цепью молитвенных созерцаний, таинственных воспоминаний и вдохновенных песнопений. Настает подлинно Царица времен, весна душам, как сказано в каноне на Неделю св. Фомы. За Пасхой идет ряд Недель по Пасхе, посвященных Евангельским воспоминаниям, умиляющим душу,– до радостного Вознесения, на котором Церковь собрала подлинно и песнопения, и звуки, исполненные светлой радости. Недолго затем ждать цветущего праздника Пятидесятницы: Небеса поведают славу Божию, природа пышным расцветом своим призывает славить Бога во Святой Троице, и живые с усопшими соединяются в общей друг за друга молитве. Осень приводит великие дни Преображения, Успения, Рождества Богородицы, Воздвижения и Покрова. И уже в начале зимы возникает в душе чаяние Введеньева дня, когда затеплится заря Рождества Христова и в церкви уже слышится тихое пение: "Христос раждается!" Ждем сочельника – и чему уподобить торжественную тишину этого дня, исполненного, от царских часов до Вечерни и Всенощной, таинственных образов, пророчеств и песнопений! Знают эти дни все церковные люди, кто стаивал в трепетном ожидании первой вечерней стихиры: Приидите, возрадуемся Господеви, настоящую тайну сказующе.
  


  
    Вслед за Рождеством – Богоявление со своим торжественным сочельником, Сретение, Благовещение, уже озаряемое дальним светом Пасхи.
  


  
    Многим людям, принадлежащим к Церкви, но не имеющим живой связи с нею и с ее Богослужением, странным и непонятным кажется радостное ожидание Великого поста. Но церковный человек стремится к нему как к источнику живой воды в пустыне и жаждет ощутить в нем тишину среди житейского шума. Открывается Постная Триодь, Наступает Неделя Мытаря и Фарисея – предвестница поста, и уже видятся вдали отблески первой зари Воскресения.
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    С раннего утра в Чистый Понедельник уже ощущается тихое веяние Великого поста. Какая тишина в Московских улицах и переулках, и в свежем, чистом весеннем воздухе, какою гармонией звучат серебристые переборы колоколов, отовсюду зовущих к Утрени! Войдешь в любую церковь – она наполнена, и в какой тишине стоят всюду первые говельщики. Зачинается что-то торжественное всюду – и православный человек ждет, когда за Вечерней потекут умилительные песни Великого канона и послышатся давно не слышанные тихие величественные напевы ирмосов: "Помощник и Покровитель...".
  


  
    Каждая неделя затем – новая ступень восхождения к Великому Празднику. Ждать этого Праздника, переживая день за днем возвышенные Богослужения Страстной недели, и, наконец, вступить в час святой полуночи – счастлив, кому знакомы эти ощущения, кого они переносят светлым воспоминанием в дальние годы цветущего, невинного детства.
  


  
    Такова благословенная цепь праздников, связующая из года в год жизнь христианина в Церкви. Но в течение года и на каждой неделе сияет верующей душе день Воскресный. Утомленный шестидневною суетой и заботой, жаждет человек вечера субботы – вот, опять раскрывается перед ним священная поэма субботы – на воскресной Всенощной. Торжественное начало Вечерни, голосами природы призывающее славить Господа, потом осмогласие воскресных стихир, и вечерняя песнь на солнечном закате; потом, в сумраке и тишине, молитвы и возвышенные образы псалмов Давидовых; потом, в сиянии света, громкие торжественные песни Воскресения, с детства радующие слух верного сына Церкви, и на каноне чудные песни ирмосов на восемь гласов, один другого благозвучнее, один другого торжественнее, все издавна знакомые слуху, все неизменно умиляющие душу...
  


  
    Так совершается венец лета в Церкви и в жизни православного христианина. Истинно блаженны люди, ведущие воскликновение в праздниках церковных.
  


   


  
    К.П. Победоносцев.
  


  
    Москва. Хлебный переулок.
  


   


  
    * Печатается по изданию: [Победоносцев К.П.] Праздники Господни. М., 1898.
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НЕДЕЛИ И ДРУГИЕ ДНИ БОГОСЛУЖЕБНОГО ГОДА*


  
    
      
        И рече Господь к Моисею, глаголя: и ты заповеждь сыном Израилевым, глаголя: смотрите, и субботы Моя сохраните: есть бо знамение между Мною и вами в роды ваша, да увесте, яко Аз Господь освящаяй вас.
      

    

  

      
        (Исх. 31, 12–13)
      


  
    Неделею в Церковном уставе называется первый день седмицы, в который Господь наш Иисус Христос воскрес из мертвых, день Воскресения Христова, хотя в народном обиходе это название утвердилось и за всей седмицей.
  


  
    Слово Неделя указывает на заповедь Божию, повелевающую шесть дней делать, а седьмой не делать, т.е. посвящать его Богу. День воскресный, сообразно с четвертою заповедию Божиею заступил для христиан место ветхозаветной субботы.
  


  
    Седмица относительно Богослужения христианского составляет особый круг церковного последования, начинающегося празднованием Воскресения Христова, а иногда и иного особенного события, например: Неделя о Фоме, Неделя Жен Мироносиц, Пятидесятница и проч. Порядок Недель начинается с Пасхи, как главнейшего из христианских событий и праздников.
  

   

  
    День Воскресный Тебе,
  


  
    Как покой на земле,
  


  
    Будет здесь от Меня,
  


  
    Пусть земные дела
  


  
    Не коснутся во век
  


  
    Дня сего, человек!
  


  
    Шесть дней делай, трудись,
  


  
    А в седьмой помолись,
  


  
    Посвяти Мне его –
  


  
    Во спасенье твое.
  

   

  
    Иеромонах Антоний
  


  
    ("Русский инок", 1914 г. №10)
  


  


  
    Триодь
  


  
    Зиждителю горних и дольних,
  


  
    Трисвятую убо песнь от ангелов:
  


  
    Трипеснец же и от человеков
  


  
    приими.
  

   

  
    Этими стихами начинается синаксарий на Триодь. Триодь, или Триодион, по-гречески означает Трипеснец ("трио" – три, "оди" – песнь). Так названа книга, содержащая чин Богослужения в продолжение 18-ти седмиц – 10-ти седмиц до Пасхи и 8-ми по Пасхе; потому что в это время поются на Богослужении каноны трипесные.
  


  
    Своим распространением и употреблением Триодь, как указывает синаксарий в Неделю о мытаре и фарисее, обязана св. Косме Маиумскому (VIII в.), современнику св. Иоанна Дамаскина. Впрочем, многие трипеснцы принадлежат и другим песнотворцам, например св. Андрею Критскому, который составил трипеснцы на повечериях Недели Ваий, Понедельника, Вторника, Среды и Пятницы Страстной Седмицы, а также Великий канон, читаемый на первой и пятой Неделе Великого поста.
  


  
    В XIV веке Триодь Постная была дополнена синаксариями – особыми главами, объясняющими значение службы, составленными Никифором Каллистом.
  


  
    Содержание Триоди объемлет всю историю мира – от его сотворения до искупления Сыном Божиим.
  


  
    В целом богослужебный год можно разделить на три периода: Постной Триоди и Цветной Триоди и период вне Триоди.
  


  


  
    Недели Постной Триоди
  


  
    Как Господь по Крещении Своем удалился в пустыню и там, в уединении, посте и молитве, провел 40 дней, так Православная Церковь через некоторое время после праздника Крещения своим Богослужением начинает приготовлять нас к подвигам Великого поста, со времени последования Постной Триоди. Триодь Постная охватывает 70-дневный период и содержит Богослужения всех седмиц Великого поста, а также четырех приготовительных Недель.
  


  
    Эти четыре предшествующие Великому посту Недели установлены Церковью для подготовки нас к подвигам святой Четыредесятницы и посвящены событиям Священной Истории, направляющими к истинному покаянию, началу поста.
  


  
    Семидесятидневный период Постной Триоди, изображая Иисуса Христа среди пустыни, в посте и молитве, в искушении, представляет особенно состояние уничижения Господа и указует на греховный плен наш, образом которого было Вавилонское пленение Израиля. Поэтому Церковь в некоторые из приготовительных к Великому посту Недель, подобно древнему Израилю, оплакивает духовный плен грешников 136-м псалмом: На реках вавилонских, тамо седохом и плакахом, внегда помянути нам Сиона. И как семидесятилетний вавилонский плен исправил древний Израиль от богопротивной наклонности к идолопоклонству, подвергшей его постыдному и тяжкому плену, так семидесятидневный период Постной Триоди очищает и приготовляет к торжеству духовного избавления от греха и смерти, доставленному нам воскресением Спасителя из мертвых.
  


  
    Приготовительные Недели Великого поста: Неделя о мытаре и фарисее; Неделя о блудном сыне; Неделя мясопустная о Страшном суде; Неделя сыропустная, воспоминание Адамова изгнания.
  


  
    Пять Недель святой и великой Четыредесятницы посвящены каждая особенному воспоминанию: первая, называемая Торжеством Православия, – искоренению иконоборческой ереси, вторая – Святителя Григория Паламы, Архиепископа Фессалоникийского, третья – Крестопоклонная, четвертая – преподобного Иоанна Лествичника, пятая – преподобной Марии Египетской, за которой следуют дни, посвященные воспоминанию Воскрешения Лазаря и Входа Господня в Иерусалим, в которые верующие приготовляются к Страстной седмице. Таким образом святая Четыредесятница заканчивается на шестой седмице в пятницу.
  


  
    Каждое Богослужение Страстной Седмицы последовательно – в действиях, чтении и пении – изображает евангельские события последних дней земной жизни Христа. Эти дни называются Великими. Завершается Страстная Седмица, а вместе и Постная Триодь службой Великой Субботы.
  


  
    Со Светлого Христова Воскресения, с Пасхи, начинается Триодь Цветная – последование Богослужения Православной Церкви в продолжение 50-ти дней от Пасхи до праздника Пресвятой Троицы и Сошествия Святого Духа, а также в первую седмицу по Пятидесятнице и в Неделю Всех святых.
  


  


  
    * Печатается в сокращении по соответствующим главам в кн.: Дебольский Г.С., протоиерей. Дни богослужения Православной Восточной Церкви. СПб, 1887. С. 58–63. Здесь и в дальнейших статьях журнала в текстах Г.С. Дебольского частично изменена орфография и заменены архаизмы в целях большей доступности изложения, уточнены приводимые цитаты и фактические данные. Дополнительное цитирование из сочинений других авторов оговорено в примечаниях.
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НЕДЕЛЯ ПЕРВАЯ ВЕЛИКОГО ПОСТА*



  
    В воскресный день Первой Седмицы Великого поста Церковь празднует Торжество Православия. Этот Праздник установлен по случаю восстановления православного почитания святых икон после продолжительного гонения на них в VIII и IX веках. Синаксарий в Неделю Православия начинается стихами: Нелепотно изметаемы иконы: Радуюся лепотно покланяемы видя. Почитание святых икон является одним из древнейших учреждений в христианской Церкви. Не только в храмах Божиих и церковных книгах можно было видеть изображения Иисуса Христа, Пресвятой Богородицы и святых, но и в палатах императоров и в частных домах. Однако с первых времен христианства появились лжеучители, которые считали, что Господь наш Иисус Христос имел плоть не истинную, а только мнимую, кажущуюся, призрачную. Поэтому они учили, что Господь неизобразим. Таковы были Аполлинарий в IV веке, Евтихий в V веке и другие. Церковь, обличая этих лжеучителей в своих песнопениях, говорит: "Плоти изображение Твое возставляюще, Господи, любезно лобызаем, великое таинство смотрения Твоего изъясняюще: не мнением бо, якоже глаголют богоборнии дети Манентовы1, нам явился еси, Человеколюбче, но истиною и естеством плоти" (стихира на хвалитех в Первую Неделю Великого поста).
  


  
    Кроме того, иудеи также издавна указывали на иконопочитание как на нарушение второй заповеди и упрекали христиан в идолопоклонстве. Равно и магометане смотрели на святые иконы как на идолов.
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    Спас Нерукотворный. Икона XII века.
  


  


  
    В Восточной Римской империи первым иконоборцем-императором был Лев Исавр. В 726 году он обнародовал указ о том, что икон почитать не должно, потому что они – идолы. Когда народ в Константинополе пришел в смущение, Лев, испугавшись, поспешил объяснить, что в своем повелении он вооружается не против икон вообще и не против их чествования, а только против их суеверного почитания. После того как Константинопольский Патриарх Герман отказался подписать указ, Лев притворно объявил, что он хочет только, чтобы иконам, как предметам священным, не причиняли безчестия прикосновением к ним и приказал те из них, которые пользовались особенным уважением в народе, поставить на места более возвышенные, а тем самым недоступные для почитания. Но народ и большая часть духовенства поняли коварный замысел императора и ревностно восстали на защиту святых икон. К Патриарху стали поступать жалобы на иконоборных Епископов. Он писал им послания, стараясь их вразумить.
  


  
    В 730 г. Лев Исавр обнародовал новый указ2, которым совершенно воспрещалось писать иконы и поклоняться им и повелевалось все священные изображения в храмах и в частных домах истреблять. К тому времени Патриарх Герман вместе со многими другими православными Епископами был послан в заточение и заменен иконоборцем Анастасием. Между тем указ Льва против икон начали приводить в исполнение. Желая подать пример другим, Лев приказал снять изображение Христа Спасителя на кресте, от времен Константина Великого стоявшее над воротами императорского дворца и всеми чтимое за совершавшиеся от него чудотворения, – и предать его огню. Собравшиеся при этом благочестивые христианки просили отдать образ им. Однако присланный из дворцовой стражи воин не только не исполнил просьбы, но еще и нанес оскорбление лику Спасителя ударом. В ответ женщины опрокинули лестницу, на которой стоял кощунник, и он пал жертвою своего нечестия. Это было началом общего возмущения в городе. Народ пришел в ярость, с криком бегал по улицам, угрожая своим мщением иконоборцам, окружил патриарший дом, но Патриарх скрылся во дворце императора. Лев выслал воинов, и началось преследование иконопочитателей не только в столице, но и по всей империи. Твердые в вере православной не находили пощады, их изгоняли, предавали пыткам, морили голодом, влачили по улицам, били. Многие православные – иноки и миряне – за твердость в вере приняли мученический венец. Другие оставляли свои имущества, убегали в пустыни, горы, пещеры. Борьба эта продолжалась в общей сложности более ста лет.
  


  
    Ревнители чистоты православного учения – папа Григорий III в Риме, св. Иоанн в Дамаске – возвысили голос в защиту истины.
  


  
    Но это не обуздало гонителей. Сын и преемник Льва III Исавра на престоле Константин Копроним продолжал начатое гонение на иконы и иконопочитателей. Раздраженный народом, который решился открыто не повиноваться императору-еретику, он стал преследовать иконопочитателей еще более жестоко, чем отец его, – особенно иноков, внешний вид которых называл одеждою тьмы. Собрав многочисленный народ, Константин Копроним повелел произнести перед крестом клятву – не поклоняться иконам и с иноками не иметь общения. Избрав по своей воле едино мысленного себе Патриарха Константина, Копроним вместе с ним предписал бросать иконы и мощи в болота, в море, в огонь, раздроблять и рассекать секирами; древние превосходные изображения на стенах церквей иконоборцы соскабливали железом или замазывали красками. Знаменитую Влахернскую церковь Божией Матери, славившуюся дивным благолепием, "лишили аки царицу от порфиры" превосходного иконного украшения, а вместо святых икон изобразили на стенах деревья, животных и птиц; и таким образом исполнились слова Давида: Боже, приидоша языцы в достояние Твое, оскверниша храм, святый Твой (Пс. 78, I). Обители византийские опустели, иноки удалились в разные места.
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    Миниатюра Хлудовской Псалтири. Византия. IX век.
  


  
    Изображены иконоборцы, замазывающие известью икону Христа.
  


  


  
    Копроним простер свою дерзость даже до того, что в 754 г. созвал в Константинополе собор 388-и епископов-иконоборцев, на котором было запрещено иконопочитание, преданы анафеме иконопочитатели, и особенно свв. Патриарх Герман, Георгий Кипрский и Иоанн Дамаскин; лжесобор был назван Седьмым Вселенским, при всей очевидной его незаконности.
  


  
    Видя, что своим собором он достиг вовсе не того, чего хотел, император во гневе приказал всех Епископов, не признавших лжесобора, отрешить, константинопольские монастыри уничтожить, а здания монастырские или разрушить, или обратить в казармы; иноки принуждены были спасаться от преследований императора добровольным изгнанием. В это время пострадали и скончались мученической смертию многие защитники святых икон.
  


  
    Преемник Копронима Лев IV продолжал гонение на иконопочитание, хотя не так жестоко, как Константин. Сторона православных стала усиливаться, тем более что они нашли себе тайную, но сильную покровительницу в лице императрицы Ирины. При ее правлении, в 787 г. в Никее, в храме Святой Софии, под председательством Патриарха Тарасия был созван Седьмой Вселенский Собор, утвердивший иконопочитание. Прежде всего предстали перед святым Собором увлеченные заблуждением – с покаянием в своем согрешении. Отцы Собора, видя искреннее, чистосердечное раскаяние, воздав славу милосердному Богу, приводящему заблудших в разум истины, приняли их в общение с Церковью; затем исследовали и утвердили православное учение об иконопочитании, как оно издревле сохранялось в Церкви, в писаниях святых отцов и в исторических сказаниях; показали, что иконоборцы не первые стали укорять христиан в иконопочитании, что и до них легкомысленные и нечестивые люди смешивали его с идолопоклонством, причиняя святым иконам разного рода оскорбления, – иконоборцы в своем образе мыслей явились только последователями и подражателями иудеев, язычников, евтихиан, сарацин; произнесли проклятие на лжесобор Копронима, который беззаконно присвоил себе название Седьмого Вселенского.
  


  
    В заключение Отцы вынесли определение – орос Собора, формулирующий догмат о почитании святых икон: "Храним не нововводно все, писанием или без писания установленные для нас церковные предания, от них же едино есть иконного живописания изображение, как повествованию евангельской проповеди согласное и служащее нам к уверению истинного, а не воображаемого воплощения Бога Слова. Последуя богоглаголивому учению святых отец наших и преданию Кафолической Церкви, со всякою достоверностию и тщательным рассмотрением определяем: подобно изображению Честнаго и Животворящего Креста полагать во святых Божиих церквах, на священных сосудах и одеждах, на стенах и досках, в домах и на путях, честные и святые иконы, написанные красками и из дробных камений и из другого способнаго к тому вещества устрояемые, якоже иконы Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа, и непорочныя Владычицы нашея Богородицы, также и честных ангелов и всех святых. Взирающие на иконы побуждаются воспоминать и любить первообразных им (т.е. их первообразы, тех, кого они изображают) и чествовать их лобызанием и почитательным поклонением, а не Богопоклонением, которое приличествует единому Божескому естеству, но почитанием, какое воздается изображению Честнаго и Животворящаго Креста, святому Евангелию и прочим святыням, – фимиамом и поставлением свещей, каковой и у древних благочестивый обычай был. Ибо честь, воздаваемая образу, преходит к первообразному, и поклоняющийся иконе поклоняется существу изображенного на ней".
  


  
    Однако Седьмым Вселенским Собором иконоборчество не было совсем погашено. Еще пятьдесят с лишним лет после Собора оно возмущало мир Церкви, особенно при царях Льве V Армянине, Михаиле II Косноязычном и Феофиле.
  


  
    Феофил был последним гонителем святых икон и их почитателей. Он запрещал не только поклоняться иконам, но и создавать и хранить их. В это время иконоборцы уничтожали изображения в церквах и вместо святых икон писали животных и птиц. Темницы были переполнены православными; Феофил особенно преследовал монахов. При нем пострадали свв. Феодор и Феофан Начертанные, Патриарх Мефодий. Несмотря на это, почитание икон не прекращалось и в самом семействе гонителя, над которым особенно тяготела карающая Десница Божия. Многоразличные бедствия – голод, эпидемия, землетрясение и нашествие неприятелей постигли его государство, и, наконец, самого императора – жестокая, смертельная болезнь, которая стала причиной вразумления его. Благочестивая супруга Феофила Феодора, сострадая ему, молилась о его исцелении и возложила на него образ Богоматери. Потом Феофил сам взял и облобызал икону-энколпион (икона с частицей мощей, носившаяся на груди), бывшую на одном из предстоявших у его постели, после чего почувствовал облегчение. Феофил умер в 842 году, и с ним окончилось продолжительное и безрассудное гонение на иконы.
  


  
    При императрице Феодоре на Поместном Константинопольском Соборе (842 г.), состоявшемся под председательством св. Патриарха Мефодия, Второй Никейский Собор торжественно был признан святым и Вселенским. Собор восстановил иконопочитание, подтвердил определения Семи Вселенских Соборов и постановил ежегодно совершать празднование Торжества Православия. По повелению царицы немедленно были возвращены все изгнанники и освобождены все узники, страдавшие за иконопочитание, а в Церковь Божию вернулось драгоценное и спасительное украшение ее – святые и достопоклоняемые иконы.
  


  
    В воскресный день Первой седмицы святой Четыредесятницы с великим торжеством был совершен крестный ход, при собрании всего духовенства, в присутствии царицы и малолетнего сына ее, при многочисленном стечении народа. Пастыри Церкви торжественно изрекли благословение на поборников и почитателей святых икон и анафему врагам. Таким образом в Церкви Христовой было совершенно восстановлено древнее апостольское иконопочитание.
  


  
    Иконоборчество завершило "серию крупных христологических ересей первого периода истории Церкви. Каждая из них ущербляла с той или иной стороны Домостроительство Божие, спасительность Боговоплощения. Иконоборчество же было уже наступлением не на тот или иной отдельный аспект, а на все Домостроительство нашего спасения в целом. И так же, как эта весьма сложная ересь была направлена нападанием на православное вероучение в его целом, так и восстановление иконопочитания представляет собой не только победу над одной отдельной ересью, а победу Православия как такового. Церковь торжествовала над множеством разнородных ересей и будет еще торжествовать; но лишь одна из ее побед, именно победа над иконоборчеством, торжественно провозглашена Торжеством Православия как такового"3.
  


  


  
    Примечания
  


  
    * Печатается в сокращении, со смысловыми и фактологическими уточнениями по соответствующей главе в указ кн. Дебольского Г.С. С. 76–88. См. примечание к статье "Недели и другие дни богослужебного года".
  


  
    1. Последователи ереси Манеса.
  


  
    2. В настоящее время некоторые исследователи считают, что был только один указ Льва III – 730 г. (см.: Успенский Л.А. Краткая история иконоборческого периода //Богословие иконы Православной Церкви. Издательство Западно-Европейского Экзархата. Московский Патриархат. 1989. С. 78.
  


  
    3. Успенский Л.А. Иконоборческое учение и ответ на него Церкви //Богословие иконы Православной Церкви. С.113
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ЧИН ТОРЖЕСТВА ПРАВОСЛАВИЯ*



  
    Чин Торжества Православия – это торжественное исповедание Божественной власти, дарованной Господом Иисусом Христом Своей Церкви, это свидетельство о правой вере, неизменно хранимой Церковью, это торжественное утверждение догматического учения Православной Церкви. Особой, отличительной частью чина Торжества Православия являлся совершавшийся (в Византии с IX в., а у нас до революции) в Первую Неделю Великого поста обряд, известный под именем анафематствования, т. е. предания анафеме важнейших еретиков и лжеучителей. Слово анафема значит отлучение от Церкви Православной – на время ли только, впредь до раскаяния еретика, или, в случае его упорства, – навсегда. Это последование совершалось в каждом православном городе, где был Епископ, – в главном, или кафедральном, соборе. Составлено оно в IX в. Святителем Мефодием, Патриархом Константинопольским.
  


  
    Обряд анафематствования еретиков существовал со времен апостольских на основании слов Спасителя: аще же (кто) и Церковь преслушает (т.е. кто не будет повиноваться учению истинной Церкви, или, тем более, станет искажать его злонамеренно), буди тебе якоже язычник и мытарь (Мф. 18, 17).
  


  
    На основании этих слов Спасителя святые Апостолы всегда советовали христианам избегать всякого духовного общения с еретиками или лжеучителями, не вступать с ними в безполезные словопрения, чтобы не заразиться их зловерием как опасной, жестокой, смертной болезнью. И наконец, святые Апостолы неоднократно изрекали на них анафему, т.е. отлучение от Церкви. Еретика человека по первом и втором наказании (или вразумлении), отрицайся (Тит. 3, 10). Аще кто приходит к вам, и сего (т. е. истинного) учения не приносит, не приемлите его в дом, и радоватися ему не глаголите (т. е. и не приветствуйте его) (2 Ин. 1, 10). Аще кто благовестит вам паче, еже благовестихом вам... и еже приясте (т. е. если кто-либо из этих лжеучителей вам будет проповедовать не то, что мы благовестили вам и что вы приняли от нас) анафема да будет (Гал. 1, 8, 9). Измите (т. е. удалите) злаго (или зловерного) от вас самех (1 Кор. 5, 13).
  


  
    На том же основании слов Спасителя и этого примера избранных Его учеников, Апостолов, святая Православная Церковь всегда, как только в ней являлись новые еретики или лжеучители и посевали плевелы между пшеницею, т. е. распространяли свое учение между православными, сначала призывала их на собрания, увещевала оставить заблуждения, опровергая их на основании Писания и Предания. И если, несмотря на это, оставались они упорными и непреклонными, то по данной ей от Бога власти предавала их анафеме, то есть прямо, торжественно и открыто заявляла всем православным христианам, что такие-то еретики, например Арий, Македоний, Несторий, – богохульники, люди опасные, неисправимые. И потому в делах церковных верные христиане не должны иметь с ними общения.
  


  
    Чин Православия совершался следующим образом:
  


  
    По прочтении часов перед Литургией, а иногда в конце ее, Архиерей в полном святительском облачении выходил из алтаря, с архимандритами, пресвитерами, диаконами, и становился на обычном месте.
  


  
    Священнослужители выносили на середину храма две иконы: Спасителя и Богородицы – и полагали их на аналоях, после чего и начинался Чин Православия, который по сути является молебным последованием с некоторыми особенностями.
  


  
    После обычного возгласа Епископа пелось Царю Небесный, читалось Трисвятое и псалом 74, в котором говорится о том, чтобы беззаконники и неверы не возносили рога своего, т.е. гордыни своей, на высоту и не говорили на Бога неправду.
  


  
    После этого псалма возглашалась ектенья, в которой возносилось моление ко Господу о том, чтобы Он милостивым оком призрел на святую Свою Церковь и соблюл ее невредимою и непреоборимою от ересей и суеверий, оградил ее миром Своим, чтобы Он, силою Святого Духа, утишил раздоры, и всех отступников от Православия обратил к познанию истины, возвратил заблудших овец в избранное стадо Свое, чтобы Он, светом Своего Богоразумия, просветил мысли помраченных, а верных укрепил в правоверии.
  


  
    Затем пелись тропари и читался Апостол (Рим. 16, 17–20), в которых Церковь умоляет верных чад своих остерегаться от творящих распри и раздоры, вопреки тому учению, которому их учит слово Божие.
  


  
    Потом читалось Евангелие (Мф. 18, 10–18), в котором нетвердые в вере предостерегаются от соблазнов; изображается безмерная любовь Спасителя притчею о добром пастыре, который, оставляя в горах девяносто девять послушных овец, ищет одну заблудшую, и дается полномочие Церкви: сначала и тайно, и явно обличать непокорных ей детей, а затем, если и то и другое обличение или вразумление на них не подействует, отлучать их от лона ее и считать их наравне с мытарями и язычниками.
  


  
    После Евангелия следовала сугубая ектенья, в которой опять возносилось усердное моление ко Господу о том, чтобы Он, не хотяй смерти грешных, но, ожидая их обращение и покаяние, обратил к истинной вере и Церкви всех отступников, или еретиков, чтобы они, вместе со всеми верными, едиными устами и единым сердцем прославляли Бога нашего.
  


  
    Затем, по возгласе, Архиерей читал молитву, в которой благодарил Господа и Бога за то, что Он, благодатью Святого Духа, по заслугам Искупителя, укрепил нас, вразумил и утешил православной верой, которую должны мы соблюдать как зеницу ока. И затем молил Его о том, чтобы Он заблудших собратий наших, которые отвергли благовестие, презрели благодать небесную, воспротивились евангельской истине, впали в ереси и раскол и через то себя подвергли осуждению, просветил светом истины, умягчил ожесточение их ума и сердца и отверз их слух к познанию Его святого гласа, да обратятся ко Спасителю нашему.
  


  
    После молитвы протодиакон, став на уготованном месте (обыкновенно на кафедре), вначале возглашал троекратную хвалу величию Божию в создании и искуплении рода человеческого; затем громко произносил Никео-Цареградский Символ веры и, по прочтении его, взывал: "Сия вера апостольская, сия вера отеческая, сия вера православная, сия вера вселенную утверди!"; далее указывал на те правила, догматы и предания, во всем согласные Священному Писанию, которые раскрыты на Семи Вселенских и девяти Поместных Соборах и которыми мы должны руководствоваться при подробном раскрытии истинной веры.
  


  
    В конце этого исповедания протодиакон провозглашал: "Пленяющих разум свой в послушание Божественному Откровению и подвизавшихся за оное ублажаем и восхваляем: так о противящихся истине сей и непокаявшихся в своем заблуждении, по слову и примеру Самого Христа Спасителя и Церкви Его, отлучаем и анафематствуем".
  


  
    Затем трижды возглашалось протодиаконом и трижды повторялось клиром, или хором, грозное слово анафема – отлучение от Церкви:
  


  
    – тем, которые отвергают бытие Божие и ложно утверждают, что будто мир сей самобытен, что он сложился сам собою, без Промысла Его;
  


  
    – тем, которые глаголют, что Бог не Дух, а плоть (или материя), что Он не праведен, не милосерд, не всемогущ и не всеведущ, равно как произносят на Него прочие хулы;
  


  
    – тем, которые не признают равенства Лиц Святой Троицы;
  


  
    – считают безполезным пришествие на землю Сына Божия и не принимают тайну искупления;
  


  
    – не верят евангельскому слову Откровения;
  


  
    – не признают Святую Деву Приснодевою;
  


  
    – не веруют писаниям пророков и апостолов как слову Богодухновенному;
  


  
    – отвергают безсмертие души, кончину века, будущий, последний, Страшный суд Христов, и затем вечное блаженство праведных и вечные мучения грешников;
  


  
    – отметают Семь спасительных Таинств, содержимых Церковью Христовою для нашего освящения и спасения, 
  


  
– не признают Соборов святых Отцов и их Преданий, равносильных Священному Писанию;
  


  
    – тем, которые хулят святые иконы, называя их идолами, а также тем, кто посягают на почитание православных царей – помазанников Божиих.
  


  
    Всем же прежде почившим в Православии и благочестии царям, князьям, как покровителям и защитникам истинной веры и Церкви, а также православным пастырям и учителям, и всем исповедникам Христовой Церкви – всем в Православии подвизавшимся словами, писанием, учением, страданием и богоугодным житием возглашалось вечная память. Святым угодникам Божиим, тем, к кому мы прибегаем с молитвой, вечная память пелось лишь один раз в году – в Неделю Торжества Православия.
  


  
    Затем Святейшим Патриархам Православным, Митрополитам, Архиепископам и Епископам, всему священному собору, властям, воинству и всем православным христианам возглашалось многолетие, которое заканчивалось Архиереем следующей молитвой ко Господу: "Святая Троице, сих прослави и утверди даже до конца в правоверии: развратники же и хульники православныя веры и Христовы Церкве и не повинующиеся оной обрати, и сотвори, да приидут в познание вечныя Твоея истины, молитвами Пресвятыя Владычицы нашея Богородицы и Приснодевы Марии и всех святых. Аминь ".
  


  
    Наконец, пелось "Тебе Бога Хвалим", и был обычный отпуст с целованием креста и святых икон Спасителя и Богородицы.
  


  
    Этот торжественный и праведный суд Церкви Божией на всех сынов противления Православной Церкви изрекался ею в Неделю Православия во всех кафедральных соборах православного мира.
  


  
    Мысль о Православии, служившая основанием к установлению празднества в Первую Неделю святой Четыредесятницы, вначале ограничивалась одним иконопочитанием; но впоследствии она была более раскрыта, и в Последовании в Неделю Православия является во всей полноте: там победный памятник Православия воздвигнут, здесь распространен и украшен. В последнем случае он представляет Торжество Церкви над всеми бывшими когда-либо, настоящими и возможными в будущем еретиками и раскольниками: в обрядах Торжества Православия утверждается не одно православное учение Церкви об иконопочитании, но все догматы и постановления Семи Вселенских Соборов; осуждается не одно заблуждение иконоборцев, но все прежде бывшие и последующие ереси и расколы; изрекаются благословения не одним иконопочитателям, но всем живущим и отшедшим ко Господу в вере и благочестии отцам; произносится осуждение всем, кои уклоняются от учения Церкви Вселенской – словом, житием, писанием.
  


  


  
    * Текст составлен, с уточнениями и дополнениями, по соответствующей главе в кн.: Общедоступные беседы о богослужении Православной Церкви // Сост. Григорий Дьяченко, священник. М., 1898. С. 886–890.
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ПРОПОВЕДЬ В НЕДЕЛЮ ТОРЖЕСТВА ПРАВОСЛАВИЯ


  
    В первое Воскресение Великого поста Святая Церковь молитвенно отмечает день Торжества Православия. Началом этого празднования послужило установление почитания святых икон на VII Вселенском Соборе.
  


  
    Церковь – это Богочеловеческий организм. И поскольку членами ее являются люди, которые составляют человеческое общество, то все политические, экономические, социальные и религиозные нестроения так или иначе отражались и отражаются на ее жизни. Но в первые века христианства эти вопросы стояли острее и касались в буквальном смысле выживания Церкви как выживания церковной истины.
  


  
    Человек всегда стремился осознать себя в окружающем мире, постичь себя и свое предназначение. И вот в какой-то момент истории он слышит слова, которые потрясли мир: Сия же есть жизнь вечная, да знают Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа (Ин. 17, 3). Потрясли не только тех, кто принял их за основу своей жизни, но и тех, кто увидел в них неприемлемое для себя новое мировоззрение. Вначале немного людей откликнулись на призыв к обновленной жизни, но те, кто всем сердцем воспринял его, с большой силой и ревностью засвидетельствовали свои убеждения перед лицом тогдашнего мира.
  


  
    То были годы подлинного героизма во имя веры и чистоты Православия. Борьба с язычеством, арианством, несторианством, монофизитством и другими ересями выковала православное учение во всей его чистоте и святости. За этим лежит труд многих Святых Отцов, церковных писателей и подвижников благочестия, которые оставили нам свои писания, где подробно и обстоятельно изложили и разъяснили грядущим поколениям учение Христа Спасителя и Его святых апостолов. Все это составляет Священное Предание Церкви.
  


  
    Священное Писание и Священное Предание – подлинная сокровищница православного церковного учения.
  


  
    Свершилось главное – определен конкретный, ясный путь к Вечной жизни, выверенный всеобъемлющим опытом Церкви. И теперь, когда мы говорим о Православии, мы говорим об истинном Богопознании и Богопочитании, ибо достижение Царства Небесного приносит только правильное почитание Бога. Это правильное почитание и есть православный путь спасения. Святитель Игнатий Брянчанинов говорит: "Православие есть истинное Богопознание и Богопочитание; Православие есть поклонение Богу Духом и Истиной; Православие есть прославление Бога истинным познанием Его и поклонением Ему; Православие есть прославление Богом человека, истинного служителя Божия, дарованием ему благодати Всесвятого Духа (Ин. 7, 39). Дух есть слава христиан. Где нет Духа, там нет Православия".
  


  
    Из этих слов вполне понятно, что источником православной веры является Святой Дух, Который действует обильно в тех, кто идет путем истины, путем праведности и святости. К сожалению, в истории Церкви находились люди, которые по своей гордыне всегда стремились привнести в вероучение что-то свое, человеческое, плотское, греховное. Будучи людьми порочной жизни, они и порождали ложные учения, причиняя много горя Святой Церкви тем, что отторгали от Святого Православия тысячи душ младенцев во Христе.
  


  
    Церковь, чтобы пресечь такие соблазны, предавала анафеме, то есть отлучению, родоначальников ересей и тех, кто им последовал. Она выявляла их лжеумствования, указывая на их ложную природу, показывая их истинное лицо.
  


  
    Торжество Православия – это торжество Христовой Правды и Истины, засвидетельствованное кровью мучеников и исповедников. И когда мы говорим об этом, мы прежде всего провозглашаем и исповедуем, что мы и все окружающее сотворены Богом; что люди являются достоянием Божиим; что человек пал и из царя природы стал рабом страстей и похотей, влекущих его в погибель; что для спасения человека потребовалось ни много ни мало, как схождение на землю Самого Сына Божия, Господа нашего Иисуса Христа; что через Его Крестные страдания человечество было искуплено от греха и смерти; что величайшим делом Его земной жизни и общественного служения было основание Христовой Церкви с дарованием ей всей полноты даров Святого Духа, пребывающих в Святых Таинствах; что каждый человек призван к наследию вечной жизни и своим посильным трудом во имя спасения должен заслужить ее; что будет Второе пришествие Сына Божия и Страшный Суд и что каждый человек будет определен либо к вечной жизни, либо к вечному осуждению.
  


  
    Эти истины – не простые отвлеченные понятия, а принципы, утверждающие жизнь православного христианина в его подвиге терпения, смирения, милосердия, любви к Богу и людям. Они возжигают в душах истинно верующих свет Божественной правды, делают их непобедимыми перед невзгодами и искушениями мира сего.
  


  
    Сегодня мы празднуем Торжество Православия потому, что имеем безчисленные свидетельства победоносного шествия Истины Христовой из поколения в поколение, видим множество душ спасающихся, видим реальную помощь Божию перед лицом сил зла, и все это придает нам уверенность, что любовь Божия к роду человеческому непреложна, что Церковь Христова вечна и врата ада никогда не одолеют Ее. Аминь.
  


  
    Архимандрит ЛУКА (Пинаев)
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ПОНЯТИЕ О ЕРЕСИ И РАСКОЛЕ*
Святитель ИГНАТИЙ (Брянчанинов)
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    Святитель Игнатий. Икона 1988 г.
  


  
    Иконописец иеромонах Ипатий (Хвостенко).
  


  
    Московский Свято-Данилов монастырь.
  


  


  
    СТАТЬЯ ПЕРВАЯ
  


  
    Ересь – слово греческое, означает вообще какое-либо отдельное учение. Так, христианское учение при появлении своем иногда называлось ересью, но впоследствии название ересь усвоилось единственно произвольному и ложному учению о христианстве, отделявшемуся и отличавшемуся от учения Единой, Святой, Соборной, Апостольской Церкви.
  


  
    Христианство есть Божие Учение, есть Откровение Божие. Оно, как Познание, дарованное человекам Богом, должно быть принято и содержимо с величайшим благоговением и покорностью, подобающим этой величайшей святыне. Оно может быть принято и содержимо одной смиренной верой, как вполне превышающее человеческий разум. Это та духовная таинственная книга, книга ведения Божия, начертанная и изданная Богом, к которому невозможно приложить ничего, из которого невозможно исключить ничего. Отсюда явствует, какой тяжелый грех – ересь. Она – возмущение и восстание твари против Творца, восстание и возмущение ничтожнейшего существа – человека против всесовершенного Бога. Она – страшно сказать – суд человека над Богом и осуждение человеком Бога. Она – грех ума, грех духа. Она – хула на Бога, вражда на Бога. Она – плод гордыни, этой причины падения ангелов.
  


  
    И последствия падения ею очень схожи с последствиями падения падших духов; она омрачает разум, ожесточает сердце, на самое тело разливает яд свой, вводит в душу вечную смерть. Она неспособна к смирению. Она соделывает человека вполне чуждым Бога. Она – смертный грех. Как плод гордыни, ересь держит в железных цепях своего пленника, и редкий пленник исторгается из цепей ее. Упорство в ереси есть свойство еретика <...>
  


  


  
    СТАТЬЯ ВТОРАЯ
  


  
    Ересь – грех ума.
  


  
    Сущность этого греха – богохульство.
  


  
    Будучи собственно грехом ума, ересь не только омрачает ум, но и сообщает особенное ожесточение сердца, убивает его вечною смертью.
  


  
    Этим грехом человек всего ближе уподобляется падшим духам, которых главный грех – противление Богу и хула на Бога.
  


  
    Отличительное свойство падших духов – гордость; отличительное свойство и еретиков – гордость, которой очевиднейшее проявление состоит в презрении и осуждении всех, не принадлежащих к их секте, омерзение ими, лютая ненависть к ним. Но существенное проявление гордости в еретиках и раскольниках состоит в том, что они, отвергши Богопознание и Богослужение, открытые и преподанные Самим Богом, усиливаются заменить их Богопознанием и Богослужениями самовольными, богохульными и богопротивными. Зараженного ересью и расколом диавол не заботится искушать другими страстями и грехами очевидными. И зачем искушать диаволу того и бороться с тем, кто при посредстве смертного греха – ереси – убит вечною смертью, и заживо уже составляет достояние диавола? Напротив того, диавол поддерживает еретика и раскольника в воздержании и прочих наружных подвигах и видах добродетели, чтоб этим поддерживать его в самодовольстве и заблуждении, а правоверных личиною святости, которую носит на себе еретик, привлечь к ереси, или по крайней мере привести к оправданию и некоторому одобрению ее, а также к сомнению в правоверии и к холодности к нему.
  


  
    Обладающий сокровищем подвергается нападениям разбойников, а у кого нет ничего, того не безпокоят разбойники. Имеющий сокровище правоверия жестоко наветуется врагом! Враг усиленно нападает на правоверного, старается представить его пред обществом человеческим в состоянии побеждения, с такою же целью, с какою старается представить еретика добродетельным и достойным уважения. С такою неудобопостижимою хитростью действует лукавый дух в пользу ереси и во вред истинного христианства. К несчастию, эта кознь его весьма удается ему! Ею он уловляет в погибель тысячи человек.
  


  
    Многие проводили самую строгую подвижническую жизнь, пребывая в ереси или расколе; когда же приняли Православие, подверглись различным слабостям. К какому это должно привести заключению? – К такому, что в первом состоянии враг не ратовал против них, признавая их своими, а во втором восстал против тех лютою войною, как против таких, которые явно объявили и исповедали себя противниками его. Священное Писание называет лукавого духа не только врагом, но и мстителем (Псал. 8, 3; 43, 17). Он не только враждует против человека, но, будучи заражен лютою завистью к человеку, не может равнодушно видеть, что человек совершает добродетели и благоугождает Богу, и мстит человеку за его богоугодные дела, наводя на него безчисленные искушения и извне – от злых людей – и внутри, воздвигая в человеке различные страсти.
  


  
    Странное влияние имеют раскол и ересь на самое тело человека! Ожесточение духа сообщается телу. Не для всех заметно это при жизни человека, но по смерти тело еретика и раскольника мгновенно каменеет, мгновенно начинает издавать неприступное зловоние. И это совершается особенно над теми из них, которые проводили самую строго подвижническую жизнь, и были знаменитыми учителями своей секты и заслужили всеобщее уважение слепотствующего мира; они-то и издают по смерти своей самое ужасное зловоние; из иссохших тел их открываются потоки смердящего гноя; затруднительно совершение погребения их и присутствие при нем. Бесы соприсутствуют могилам их и являются при них в разных видах – или для устрашения, или для обольщения.
  


  
    Еретику неудобоприступно покаяние и познание Истины. Доступнее покаяние и истинное Богопознание для прелюбодеев и уголовных преступников, нежели для еретика и раскольника, особливо если он ученый и подвижник. Доказали то и другое явные грешники и ученые-сектанты, современные Христу, упоминаемые в Евангелии: грешники приняли и Господа, и Предтечу Его, между тем как книжники, фарисеи и саддукеи отвергли и Иисуса, и Иоанна.
  


  
    Несродно чувство покаяния тому, кто вполне доволен собою, а кругом себя видит только соблазн и недостатки всех родов. Признающему себя разумным паче всех несродны алкание и жажда безпредельной Божественной Истины, вполне насыщающей питомца своего и возбуждающей таким насыщением еще большую алчбу и жажду благодатной правды. Несродно отвергнуть свое богохульство тому, кто признает это Богохульство святою Истиною; несродно ему узнать Святую Истину, потому что самый орган зрения, душевное око, ум его ослеплен ложью. Обращение еретика и раскольника к правоверию – особенная милость Божья – устраивается особенным Промыслом Божьим для избранников, известных Единому Богу. Человеческие средства к обращению раскольников и еретиков – безсильны.
  


  
    Хотя на первом Никейском Соборе против Ария и его единомышленников стояли Светильники Церкви Афанасий Великий, Николай Чудотворец, Иаков Низивийский1, Спиридон Тримифунтский, хотя действовали они не только силою слова, но и силою знамений; однако не смягчили ожесточенного сонмища еретического и ересиарха Ария, до конца жизни пребывшего упорным и верным своему заблуждению, как повествует церковная история.
  


  
    Словопрение – самое слабое оружие против еретиков, оружие более вредное, нежели полезное. Оно делается таким сообразно свойству душевного недуга – ереси. Гордая ересь не терпит обличений, не терпит побеждения. От обличений она ожесточается; от побеждений приходит в неистовство. Это доказали безчисленные опыты.
  


  
    Побеждается ересь кротким увещанием; еще удобнее молчаливым приветствием, смирением, любовью, терпением и долготерпением, молитвою прилежною, исполненною соболезнованием о ближнем и милосердием к нему. Ересь не может быть побеждена человеком: потому что она изобретение, начинание демонское. Победителем ее может быть един Бог, призванный к борьбе с нею и к поражению её смирением человека пред Богом и любовью этого человека к ближнему.
  


  
    Желающий успешно сражаться против ереси должен быть вполне чужд тщеславия и вражды к ближнему, чтоб не выразить их какою насмешкою, каким колким или жестким словом, каким-либо словом блестящим, могущим отозваться в гордой душе еретика и возмутить в ней страсть ее. Помазуй струп и язву ближнего, как бы цельным елеем, единственно словами любви и смирения, да призрит и милосердный Господь на любовь твою и на смирение твое, да возвестятся они сердцу ближнего твоего, и да даруется тебе великий Божий дар – спасение ближнего твоего. Гордость, дерзость, упорство, восторженность еретика имеют только вид энергии: в сущности они – немощь, нуждающаяся в благоразумном соболезновании. Эта немощь только умножается и свирепеет, когда против нее действуют безрассудною ревностью, выражающеюся жестким обличением.
  


  


  
    СТАТЬЯ ТРЕТЬЯ.
  


  
    Ересь есть прикровенное отвержение христианства. Когда человеки начали оставлять идолопоклонничество, по его очевидной нелепости, и приходить к познанию и исповеданию Искупителя; когда все усилия диавола поддержать между человеками идолопоклонство остались тщетными; тогда он изобрел ереси, и посредством ереси, сохраняя для держащихся ее человеков имя и некоторую наружность христиан, не только отнял у них христианство, но и заменил его богохульством.
  


  
    Что такое значит арианство? – Это отречение от Христа и христианства – отречение от Бога. Если Сын – тварь, как утверждал Арий, то нет и истинного в Трех Лицах Бога. Если Сын – не Бог, то где же вочеловечение Бога? Где причастие человеческого естества естеству Божию (2 Петр. 1, 4), приобретенное для человеков вочеловечением Бога? Где спасение? Где христианство? – Всяк отметаяйся Сына, ни Отца иматъ (1 Ин. 2, 23), – говорит Слово Божье. Арианство – и безбожие и богохульство.
  


  
    Что такое несторианство? – Отвержение вочеловечения Бога-Слова. Если родился от Девы простой человек: то где же зачатие от Святого Духа (Мф. 1, 18)? где событие слов Писания – Слово плоть быстъ (Ин. 1, 14)? – где рождение Сына Божия (Лк. 1, 31)? где Христианство? – Повторяется Несторием Ариева ересь, но под другою личиною: сущность этих ересей одна – отвержение Христа, а посредством отвержения Христа – отвержение от Бога.
  


  
    То же делают Евтихий и монофилиты: сливая в Богочеловеке два естества и две воли воедино и утверждая, что во Христе человечество исчезло в Божестве, как капля вина в обширном море, они приходят к той же цели, хотя с другой стороны, к какой пришли Арий и Несторий: потому что, отвергая присутствие человеческого естества в вочеловечившемся Сыне Божьем, они непременно отвергают все, что претерпел Господь как человек, следовательно, отвергают и искупление человечества страданиями и смертью Господа, – отвергают все Христианство.
  


  
    К тому же стремятся и иконоборцы. Отвергая возможность изобразить Христа живописью, они косвенно отвергают пришествие Сына Божия во плоти человеческой. Если Сын Божий облечен плотью, то имеется полная возможность Его, неизобразимого по Божественному естеству, изобразить как человека. Если можно изобразить Его, то изображения Его должны быть особенно почитаемы. Мы почитаем изображения наших родителей, царей, начальников, благодетелей, ставим их на почетные места: тем более должна быть уважаема икона Спасителя нашего, а по ней – иконы Божией Матери и всех Святых.
  


  
    То же усиливается совершить папизм; так называется ересь, объявшая Запад, от которой произошли, как от древа ветви, различные протестантские учения. Папизм присваивает папе свойства Христовы и тем отвергает Христа. Некоторые западные писатели почти явно произнесли это отречение, сказав, что гораздо менее грех – отречение от Христа, нежели грех отречения от папы. Папа есть идол папистов; он – божество их. По причине этого ужасного заблуждения благодать Божия отступила от папистов; они преданы самим себе и сатане, изобретателю и отцу всех ересей, в числе прочих и папизма. В этом состоянии омрачения они исказили некоторые догматы и Таинства, а Божественную Литургию лишили её существенного значения, выкинув из нее призывание Святого Духа и благословение предложенных хлеба и вина, при котором они пресуществляются в Тело и Кровь Христовы. Эта существенная часть Литургии находилась во всех Литургиях, преданных Апостолами Христовыми по всей вселенной, – находилась и в первоначальной Литургии Римской2. Никакая ересь не выражает так открыто и нагло непомерной гордости своей, жестокого презрения к человекам и ненависти к ним.
  


  
    Протестанты восстали против заблуждений папистов, правильнее – восстали против уродливой власти и божественности пап; но так как они действовали по побуждению страстей, утопая в разврате, а не с прямой целью стремления к Святой Истине и не так, как искал ее Корнилий Сотник, то и не оказались достойными узреть ее. Всяк бо делаяй злая, ненавидит Света, и не приходит к Свету (Ин. 3, 20). Протестанты из всех заблуждений папистов отвергли только нечестное мнение их о папе; прочим заблуждениям папистов они последовали, многие погрешности усилили, к прежним заблуждениям и ошибкам присовокупили много новых. Так, например, они отвергли все Таинства, самое священство; отвергли вовсе Литургию; отвергли все церковные предания и предоставили каждому из своих последователей объяснять Священное Писание по произволу, между тем как оно, будучи произнесено Святым Духом, может быть и объяснено только Святым Духом (2 Петр. 1, 21).
  


  
    К ересям должно отнести и то учение, которое, не прикасаясь ни догматов, ни Таинств, отвергает жительство по заповедям Христовым и дозволяет христианам жительство языческое. Это учение, которое по наружности кажется как бы не враждебным христианству, в сущности вполне враждебно ему: оно – отречение от Христа. Сам Господь сказал: Исповем им – признающим устами Господа, а делами противоречащим Его воле – яко николиже знах вас, отъидите от Мене, делающие беззаконие (Мф. 7, 23). Вера может быть живою только при делах веры; без них она мертва (Иак. 2, 26). Впрочем, и самое правильное понятие о догматах христианских теряется от жизни нехристианской. Еще в то время, когда идолопоклонство было очень сильно, еретики проводили жизнь языческую. Святой Афанасий Великий делает это замечание об арианах, которые предавались увеселениям идолопоклонников и сходствовали с ними нравственностью. В новейшие времена языческая жизнь явилась первоначальною в недре папизма <...> оттуда разлилась по всей Европе. При посредстве ересей и, наконец, при посредстве языческой жизни все язычники, принявшие некогда христианство, оставили и оставляют христианство, возвращаются к прежнему совершенному неведению Бога и к служению демонам, хотя уже и не в форме идолопоклонства.
  


  
    Какая причина такового действия ереси? Причина заключается в том, что этот страшный грех, заключающий в себе хулу на Святого Духа, совершенно отчуждает человека от Бога и, отчуждив от Бога, предает во власть сатаны. В этом состоянии человек не способен ни к какому помышлению, ощущению, деянию духовному, а следовательно, не способен к состоянию духовному; напротив того, развиваются в нем сильно состояния душевное и плотское. В нем обильно источается премудрость земная, душевная, бесовская, исполненная зависти, гордыни (Иак. 3, 15). – Кротости, любви, назидательного смирения нет в этой премудрости: она многоглаголива и велеречива, обильна знанием человеческим и бесовским, преисполнена самообольщения, и обольщает внимающих. Она не может быть иною: потому что помыслы – чуждого благодати Божией – еретика находятся под постоянным насилием и руководством падших духов. Это непонятно и невероятно для многих: таковые пусть услышат определение духоносного мужа, который сказал: "Благое не может быть веруемо или действуемо, точию о Христе Иисусе и Святом Дусе". (Преп. Марка Подвижника Сл. о Законе Духовном, гл. 2). Помышление, слово, дело, чтоб быть достойными Господа, должны быть помазаны благодатью Святого Духа; те же помышления, слова и дела, которые не имеют сего помазания, принадлежат ветхому человеку и мерзостны Богу, как бы ни казались по наружности своей, пред судом мира, мудрыми и добрыми.
  


  
    Состояние отчуждения от Бога, состояние самообольщения, омрачения ума, движение сильнейших страстей было всегда состоянием еретиков, особливо ересиархов. Обыкновенно они были преданы различным страстям. Евтихий был крайне корыстолюбив и, вопреки обету иноческого нестяжания, накопил значительные деньги. Аполлинарий и в старости своей имел наложницу. Арий написал "Талию" – сочинение в стихах, до нас не дошедшее, исполненное безстыдного разврата. Это сочинение начали было читать на Первом Никейском Соборе, но Отцы Собора отказались слушать его, так оно было срамно, и предали огню экземпляр, им представленный. Таковы произведения и новейших еретиков. Они исполнены адского кощунства, дерзких, ложных умствований, страшного безстыдства и разврата. Понятие, которое дается о них здесь, еще очень слабо пред понятием, которое получается о них от чтения их писаний. Не может прийти на ум обыкновенного человека то, что произнесли и написали ересиархи. Впрочем, все сочинения еретиков составлены под влиянием духов и заключают в себе нравственный яд, убивающий душу вечною смертью. Догматические книги их непременно содержат ложные догматы и хулу на догматы, преподанные Святой Церкви Святым Духом; их книги о подвижничестве, хотя по наружности и представляются преподающими учение о высочайших добродетелях и состояниях христианских, но в сущности суть плоды и выражение самообольщения и бесовской прелести, непонятной для толпы; их нравственные писатели преподают нравственность, свойственную ветхому Адаму, так как они о ней только и имеют понятие, а отнюдь не нравственность христианскую, вполне не доступную для их ума и сердца. Романы, комедии и прочие сочинения, явно греховные, исполненные сладострастия, также суть плоды ереси; некоторые из таковых сочинений написаны духовными лицами, как, например, Телемак написан Фенеолоном. Чтение всех этих книг крайне вредно, хотя для неопытных глаз в одних из них яд приметен, а в других очень скрыт. Неприметность яда не уменьшает его силы: напротив того, утонченные яды действуют с особенною разрушительностью. Чтение догматической, особливо подвижнической, еретической книги возбуждает нередко блудные помыслы, а чтение романов возбуждает помыслы неверия, разные недоумения и сомнения относительно веры. – Нечистые духи и грехи имеют сродство между собою: добровольно подчиняющийся одному греху невольно и по необходимости подчиняется влиянию другого, по причине сродства лукавых духов и страстей. Опыт доказывает, что к ереси и безбожию люди перешли наиболее из развратной жизни, и, наоборот, ересь всегда влечет за собою расстройство нравственности, по причине сродства грехов между собою.
  


  
    Первоначальное действие всех еретических книг состоит в возбуждении помыслов сомнений в вере: "Остерегайся, – сказал святой Исаак Сирин, – читать учения еретические; потому что сие всего чаще вооружает на тебя духа хулы"3 Действуют ли в ком хульные помыслы? Поколебался ли кто в доверенности к Православной Церкви, которая одна есть истинная Христова Церковь? Сделался ли кто универсальным христианином, принадлежащим, – по своему сердечному убеждению, или, правильнее, по своему совершенному неведению христианства, – одинаково ко всем исповеданиям, и потому не принадлежащим ни к какому? – Знай, что он приведен к этому состоянию чтением еретических книг или беседами с зараженными этим чтением.
  


  
    Люди, преданные сладострастию, с особенною охотою читают еретические книги о христианском подвижничестве и совершенстве, а нравственных книг Православной Церкви чуждаются и отвращаются. Какая тому причина? – сходство в настроении духа. Эти люди находят наслаждение в чтении книги, написанной из мечтательности и самосмышления, приправленной утонченным сладострастием, тщеславием, высокоумием, которые кажутся благодатью умам и сердцам, не очищенным истинным учением Христовым. Православные книги призывают к покаянию и оставлению греховной жизни, к самоотвержению, к самоосуждению и смирению, чего именно сын мира и не желает.
  


  
    Идолопоклонство и всякого рода явное отвержение Бога можно уподобить открытому яду; от него всякий удобно может остеречься. Ересь можно уподобить пище, имеющей по наружности прекрасный вид, но отравленной ядом: такая пища – тот же яд, от которого уже трудно остеречься как потому, что яд замаскирован, так и потому, что прекрасный вид и благоухание пищи возбуждают в человеке естественное его желание насытиться и насладиться пищею. Ересь всегда сопутствуется лицемерием и притворством; она многоглаголива, велеречива, обилует ученостью человеческою: и потому удобно привлекает к себе людей и уловляет их в погибель; несравненно более людей уловлены в вечную смерть посредством ереси, нежели посредством прямого отвержения Христа.
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"НЕ ВСЯКОМУ ДУХУ ВЕРЬТЕ..."


  
    
      
        Быша же и лживии пророцы в людех, якоже и в вас будут лживии учители, иже внесут ереси погибели, и искупльшаго их Владыки отметающеся, приводяще себе скору погибель. И мнози последствуют их нечистотам, ихже ради путь истинный похулится.
      


    

  

      
        (2 Петр. 2, 1–2)
      

  

  
    Настали времена лжепророков – времена последние – о которых Христос сказал: восстанут лжехристы и лжепророки, и дадут великия знамения и чудеса, чтобы прельстить, если возможно, и избранных (Мф. 24, 24).
  


  
    Некая Марина Цвигун, фотографиями которой в белой одежде обклеены углы и заборы наших городов, объявила себя Христом, призывая поклониться ей и готовиться к концу света в ноябре 1993 года. И раньше многие предсказывали конец, но все эти пророчества оказались ложными, как и это предсказание.
  


  
    Новая напасть зияет на нас с экранов телевизоров – некий "дух истины" бандитского вида по имени Секо Асахара (он же Будда и Христос одновременно) призывает "принять инициацию", чтобы раскрыть в себе "психические центры – чакры", пробудить тайную силу "кундалини" – т.е. порвать те одежды кожаные (Быт. 3, 21), в которые Бог специально облачил всех людей для защиты человеческой души от злой воли темных сил, в чьей сфере влияния мы, после грехопадения, живем.
  


  
    Сам Христос предупреждал: берегитесь, чтобы кто не прельстил вас. Ибо многие приидут под именем Моим, и будут говорить: это Я, и многих прельстят (Мк. 13, 5–6).И так, если скажут вам: вот, Он в пустыне, не выходите; вот Он в потаенных комнатах, не верьте. Ибо как молния исходит от востока, и видна бывает даже до запада; так будет пришествие Сына Человеческаго (Мф. 24, 26–27). И о сроках сказал Христос: О дне же том, или часе никто не знает, ни Ангелы небесные, ни Сын, но только Отец (Мк. 13, 32).И так, бодрствуйте, потому что не знаете, в который час Господь ваш приидет (Мф. 24, 42). Ибо в который час не думаете, приидет Сын Человеческий (Мф. 24, 44).
  


  
    Ныне мы воочию видим этих лжехристов, соревнующихся за место антихриста, сына погибели, который должен предшествовать Христу, выдавая себя за Него (2 Фес. 2, 3–12). Йоги, маги, колдуны и оккультисты всех сортов наперебой обещают знание, могущество, сверхъестественные силы и здоровье, увещевая: "будете как боги". Но это же было обещано сатаной Адаму и Еве, поверив которому, они потеряли рай и, не вняв предупреждению Божию, вкусили смерть (Быт. 3, 1–19). Не будем повторять ошибки первых людей, послушаемся же ныне предупреждения Господа, чтобы не избрать вместо вечной жизни вечную погибель.
  


  
    Астрологи восторженно обещают Эру Водолея, Золотой век расцвета чудесных сил человека, эпоху всеобщего процветания и блаженства. А Господь, словами Библии, предрек ослушавшемуся Его человеку: проклята земля за тебя; со скорбию будешь питаться от нее во все дни жизни твоей (Быт. 3, 17).
  


  
    Поклонники Бахаи, строители Ауровилля, последователи Е. Блаватской, Р. Штейнера, А. Бейли, Е. Рерих, Даниила Андреева, Махариши Махеш Йоги, Муна, Ауробиндо Гхоша и легиона других "гуру" призывают строить Царство Божие на земле и насаждать райские сады. Но Господь уже предупредил о безумии этой затеи, предсказав, что за грех непослушания Богу лишь терние и волчцы земля произрастит человеку (Быт. 3, 18). И как рухнули Вавилонская башня и здание возводимого в России коммунизма, так рухнет и любая попытка построить рай на земле вопреки Богу.
  


  
    Рай на земле невозможен – Христос предупредил: В мире будете иметь скорбь (Ин. 16, 33).
  


  
    Кришнаиты обещают легким путем вегетарианства и повторения имени Кришны достичь неземного наслаждения, а Церковь Христова, рассеивая иллюзии легкого спасения, предупреждает: Многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие (Деян. 14, 22).
  


  
    После того как Адам и Ева избрали себе в пищу плоды древа познания добра и зла, скорби в нашей жизни от радостей неотделимы. Не будем слушать целителей, экстрасенсов, биоэнергетиков, пришельцев с НЛО, обещающих нам здоровье, контакт с "космосом" и способность творить чудеса – все это опять предлагает сатана, чтобы вновь и вновь соблазнять бедную душу человеческую, не желающую слышать призыв Христа: отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною (Лк. 9, 23). Потерпим же со смирением скорби жизни нашей, ибо терпением спасаются души наши (Лк. 21, 19), и, по обещанию Христову, претерпевый же до конца спасется (Мф. 10, 22).
  


  
    Несущим скорби во имя Христа Господь посылает особую радость и полноту жизни. Буддисты и йоги призывают отвергнуться и самой жизни, полагая в ней, а не в грехе, источник страданий. А Христос говорит: Я пришел для того, чтоб имели жизнь, и имели с избытком (Ин. 10, 10), обещая утешение в скорбях словами: Приидите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас (Мф. 11, 28). В воздержании от греха, в посте и молитве, в смиренном несении креста своих забот, в святых Таинствах Церкви Христос утешает нас Духом Святым, наполняя сердца благодатью по слову Своему: кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы приидем к нему, и обитель у него сотворим (Ин. 14, 23).
  


  
    Все учения, кроме Христова, – обман и ложь. Их последователи либо обманывают, либо сами обмануты. Разве Кришна, Будда и сотни новоявленных пророков распялись за нас, как это сделал Христос, разве они взяли на себя наши немощи и понесли болезни, как это сделал Он (Мф. 8, 17), омывший Своею кровью грехи наши? Нет. Современные провозвестники новоявленных откровений предпочитают губить не свою гордыню, являя кротость Христа, смирившегося до смерти, а своих последователей, наполняя ими дома умалишенных. Иной раз одного взгляда достаточно, чтобы увидеть в последователях новых сект полуроботов с безжизненными глазами, с душами, парализованными и подавленными чужой демонической волей.
  


  
    Новомодные учения кричат, что всякая религия своим путем приводит к одному и тому же Богу, а апостол Иоанн Богослов предупреждает: не всякому духу верьте, но испытывайте духов, от Бога ли они (1 Ин. 4, 1). Сам Спаситель предупреждает: Входите тесными вратами <...> потому что тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их (Мф. 7, 13–14).
  


  
    Почти все современные ереси вторят индусскому учению о перевоплощении души, обещая безчисленное количество рождений в новых телах. Цель этой лжи – вселить безпечность, отвлечь от усилий, ожидая которые Господь только и терпит нас, давая каждой вновь появившейся душе шансы спасти не только себя, но, может быть, отмолить и своих страдающих в аду предков. Смысл земной жизни – подготовка к возвращению на свою истинную родину – в рай, к общению с Богом, без которого душа нигде и ни в чем не сможет найти себе удовлетворение. Жизнь у нас одна, как и свидетельствует апостол Павел: человекам положено однажды умереть, а потом суд (Евр. 9, 27). Каждый получит воздаяние соответственно тому, что он делал, живя в теле, доброе или худое (2 Кор. 5, 10). И воздаяние это будет вечным.
  


  
    Очнемся же, братья и сестры, отвергнем сладкие сказки и услышим трезвый голос Православной Церкви, нелицеприятно предупреждающей о трагической участи каждой души после смерти, если она не примет Слово Христово и Его спасительную Крестную Жертву, принесенную ради спасения каждого из нас. Ибо и Сам Спаситель предупреждает, что все другие пути, кроме христианского, не спасают, говоря: Я есмь путь и истина и жизнь; никто не приходит к Отцу, как только чрез Меня (Ин. 14, 6).
  


  
    Но не всякий, говорящий от имени Христа, говорит правду, как и предупреждает Евангелие: Многие скажут Мне в тот день: Господи, Господи! Не от Твоего ли имени мы пророчествовали? И не Твоим ли именем бесов изгоняли? И не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие (Мф. 7, 22–23).
  


  
    Ныне от имени Христа в России говорят не только православные, но и не сохранившие во всей полноте истины Христова учения католики и протестанты. Но нет доверия католикам, объявившим своего папу "непогрешимым, как Бог", "могущим изменять самые Таинства, установленные Иисусом Христом", "наместником Бога", как это утверждено постановлением 1-го Ватиканского Собора в 1870 году. Ныне сами католики обвиняют папу в попытках создать новую религию, соединив христианство с иудаизмом, доныне оплевывающим имя Христа. Так кому следует кланяться – Христу или папе?
  


  
    Отвратимся и протестантизма, рассыпавшегося со времени своего возникновения в XVI веке на тысячи разных сект, как это бывает со срезанными цветами, не имеющими корня, а ныне усиленно навязывающего свое выхолощенное христианство и загоняющего на стадионы тысячи людей обещанием жалких подачек. Не сумевшие сохранить веру у людей Запада, они пытаются учить нас истинному христианству. Протестантизм безплоден – в его истории не было ни одного святого. Обратимся к вере отцов – Святому Православию, обильному плодами истинной святости, среди которых, как звезды на небе, сияют светочи Русской Церкви – Сергий Радонежский, Серафим Саровский, Иоанн Кронштадтский. Вспомним слова Христа: верующий в Меня дела, которые творю Я, и он сотворит, и больше сих сотворит (Ин. 14, 12). И если протестанты не являют святых, то безплодны они, так как отошли от Христа и исполнилось на них слово Господне: Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне (Ин. 15, 4). А всякое дерево, не приносящее плода доброго, срубают, и бросают в огонь (Мф. 7, 19).
  


  
    Но не возненавидим заблудших – возненавидим грех, порабощающий их. Не насилием и принуждением, а кротостью и любовью, долготерпением и личной праведностью приведем ко спасению помраченных неправдою, исполняя наставление Христово: вынь прежде бревно из своего глаза, и тогда увидишь, как вынуть сучок из глаза брата твоего (Мф. 7, 5). Исполним совет преподобного Серафима Саровского: "Стяжи дух мирен, и вокруг тебя спасутся тысячи".
  


  
    Вернемся к матери нашей – Православной Церкви, хранительнице всей полноты Христовой веры. Покаемся в отпадении от нее, да спасены будем.
  


  


  
    Священник ВЛАДИМИР (Елисеев)
  


   Молитва из последования молебнаго пения
"О обращении заблудших" *



  
    Всевышний Боже, Владыко и Содетелю всея твари, наполняяй вся величеством Твоим и содержай силою Твоею! Тебе вседаровитому Господу нашему мы недостойнии благодарение приносим, яко не отвращаешися нас беззаконий наших ради, но паче предваряеши ны щедротами Твоими. Ты ко избавлению нашему послал еси единороднаго Твоего Сына, и благовестил безмерное Твое к роду человеческому снисхождение: яко хотением хощеши, и ожидавши, еже обратитися нам к Тебе и спасенным быти: Ты, снизходя к немощи нашего естества, укрепляеши нас всесильною Святаго Твоего Духа благодатию, утешаеши спасительною верою и совершенною надеждою вечных благ, и руководствуя избранных Твоих в горний Сион, соблюдаеши яко зеницу ока. Исповедуем, Господи, великое Твое и безприкладное человеколюбие и милосердие. Но видяще многих поползновения, прилежно Тя, всеблагий Господи, молим: призри на Церковь Твою, и виждь, яко Твое спасительное благовестие аще и радостно прияхом, но терние суеты и страстей творит оное в некиих малоплодно, в некиих же и безплодно, и по умножению беззаконий овии ересьми, овии расколом противящеся евангельской Твоей истине, отступают от достояния Твоего, отревают Твою благодать и повергают себе суду Твоего Пресвятаго Слова. Премилосердый и Всесильный, не до конца гневайся Господи! Буди милостив, молит Тя Твоя Церковь, представляющи Тебе Начальника и Совершителя спасения нашего Иисуса Христа, буди милостив нам, укрепи нас в правоверии силою Твоею, заблуждающим же просвети разумныя очи светом Твоим Божественным, да уразумеют Твою истину: умягчи их ожесточение и отверзи слухи, да познают глас Твой и обратятся к Тебе Спасителю нашему. Исправи, Господи, иных развращение и жизнь несогласную христианскому благочестию: сотвори, да вси свято и непорочно поживем, и тако спасительная вера укоренится и плодоносна в сердцах наших пребудет. Не отврати лица Твоего от нас, Господи, воздаждь нам радость спасения Твоего; подаждь, Господи, и пастырем Церкви Твоея святую ревность, и попечение их о спасении и обращении заблуждающих духом евангельским раствори: да тако вси руководими достигнем, идеже совершение веры, исполнение надежды и истинная любовь: и тамо с лики чистейших небесных сил прославим тебе Господа нашего, Отца и Сына и Святаго Духа, во веки веков. Аминь.
  


  


  
    * Печатается по кн.: Последование молебного пения "О обращении заблудших", певаемого в Неделю Православия и во иных потребных случаях. СПб., 1902
  


  
  
  [image: ]
 СМЫСЛ И СОДЕРЖАНИЕ ИКОНЫ
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      	Богоматерь "Умиление ". Икона XVI в.
      	  Спас. Икона из Звенигородского чина начала XV в.

  Иконописец преподобный Андрей Рублев.
    

  


  

  
    Смысл и содержание иконы выявлены в учении, которое Церковь формулировала в ответ на иконоборчество.
  


  
    Догматическое обоснование и смысл иконы наиболее полно раскрываются в Богослужении двух праздников: Нерукотворного Спаса и Торжества Православия, праздника победы иконы и окончательного торжества догмата Боговоплощения.
  


  
    За основу нашего разбора мы возьмем кондак Торжества Православия, своего рода словесную икону праздника. Необычайный по глубине и богатству содержания, он выражает все учение Церкви об образе. Точное время появления этого кондака неизвестно. Предполагается, что он появился не позже X века, но, возможно, что он современен канону праздника. В таком случае он восходит к IX веку, то есть к самому времени Торжества Православия, потому что канон праздника был написан св. Феофаном Начертанным, исповедником Православия второго периода иконоборчества. Святой Феофан был впоследствии Митрополитом Никейским и умер в 847 г. Таким образом, канон Торжества Православия написан человеком, лично участвовавшим в борьбе за икону. Он представляет собою плод живого опыта конкретного познания Божественного Откровения, защищавшегося ценой крови. В крайне сжатой и точной форме, всего в трех фразах по поводу торжества иконопочитания, он выражает все домостроительство нашего спасения, а через него и учение об образе и его содержание:
  


  


  
    Неописанное Слово Отчее из Тебе,
  


  
    Богородице, описася воплощаем,
  


  
    И оскверншийся образ в древнее вообразив,
  


  
    Божественною добротою смеси;
  


  
    Но исповедающе спасение, делом и словом
  


  
    Сие воображаем.
  


  


  
    Первая часть кондака выражает нисхождение Второго Лица Святой Троицы и тем самым обоснование иконы христологическим догматом. Следующая фраза раскрывает смысл Воплощения, осуществление Божественного замысла о человеке и, следовательно, о мире. Можно сказать, что эти две фразы раскрывают святоотеческую формулу: "Бог стал Человеком, чтобы человек стал богом". Конец кондака выражает ответ человека Богу, наше исповедание спасительной истины Боговоплощения, принятие человеком Божественного домостроительства, осуществление нашего спасения через соучастие в Божественном действии: "Исповедающе спасение, делом и словом сие воображаем".
  


  
    Содержание первой части кондака ("Неописанное Слово Отчее из Тебе, Богородице, описася воплощаем") сводится к следующему: Второе Лицо Святой Троицы, оставаясь тем, чем Оно было, то есть по Божеству Своему "неописанным Словом Отчим", совершенным Богом, обладающим полнотой Божественной природы и жизни, становится совершенным человеком: Бог воспринимает человеческую природу, Им созданную, воспринимает от Божией Матери всю полноту человеческого естества и, не изменяя Божества и смешиваясь с человечеством, соединяется в единого истинного Бого-Человека: "Слово плоть бысть, чтобы плоть стала Словом", – по выражению св. Марка Подвижника (V в.)1. Это кенозис, или уничижение, истощание Бога: Тот, Кто совершенно недосягаем для твари, кто не может быть описан ни словом, ни образом, становится описуемым и изобразимым по принятой Им на Себя человеческой плоти. Икона Иисуса Христа, Бога и Человека, есть образное выражение халкидонского догмата: она изображает Личность Христа, Сына Божия, ставшего "Сыном Человеческим", Который по Божественной Своей природе единосущен Отцу, по человеческой же природе единосущен нам, "во всем подобен нам, кроме греха", по выражению халкидонского догмата. Во время Своей земной жизни Христос сочетает в Себе и образ Божий, и вольно принятый Им рабий зрак (Фил. 2, 7). Люди, окружавшие Спасителя, видели в Нем только человека, часто пророка. Для неверующих Его Божество скрыто за рабьим зраком; для них Спаситель мира – только историческое лицо – человек Иисус. Даже самые любимые из Его учеников только однажды, перед Его страстями, увидели Христа не в рабьем зраке, а в Его прославленном, обоготворенном человечестве. Это было на Фаворе, когда им было дано созерцать Его Преображение. Но Церковь имеет "очи, чтобы видеть", так же как "уши, чтобы слышать". Поэтому и в Евангелии, написанном человеческим словом, она слышит слово Божие. Также и Христа она всегда видит очами непоколебимой веры в Его Божество. Поэтому она и показывает Его на иконе не как обыкновенного человека, а как Бого-Человека в славе его, даже в момент Его крайнего истощания. В чем это выражается, мы увидим позже. Здесь только отметим, что именно поэтому Православная Церковь в своих иконах никогда не показывает Христа просто человеком, страдающим физически и психически, подобно тому как это делается в западной религиозной живописи.
  


  
    Именно образ Бого-Человека, образ Ипостаси Христовой и не могли принять иконоборцы. Они спрашивали, как можно изображать две природы Спасителя. Но православные никогда не имели в виду изображать ни божественную природу, ни человеческую природу Спасителя: они изображали, как мы уже говорили, Его Личность, Личность Бого-Человека, нераздельно и неслиянно сочетавшего в Себе две эти природы.
  


  
    Характерно, что кондак Торжества Православия обращен не к одному из Лиц Святой Троицы, а к Богоматери. Здесь выражается единство учения о Христе и учения о Его Матери. Воплощение Второго Лица Святой Троицы есть основной догмат христианства. Но исповедание этой истины возможно лишь при условии исповедания Девы Марии как сущей, то есть истинной, Богородицы, Матери Божией. Поэтому, так же как отрицание человеческого образа Бога логически приводит к отрицанию Богоматеринства, а вместе с тем и к отрицанию самого смысла спасения, так и наоборот: почитание иконы Христовой обусловливается значением Божией Матери, согласие Которой (буди Ми по глаголу твоему) было необходимым условием Воплощения, Которая и является причиной того, что Бог стал видимым и описуемым. По толкованию св. Отцов изображение Бого-Человека основано именно на изобразимости Его Матери. "Поскольку Христос происходит от неописуемого Отца, – говорит преподобный Феодор Студит, – Он, будучи неописуем, не может иметь искусственного изображения. В самом деле, какому равному образу могло бы быть уподоблено Божество, изображение Которого в богодухновенном Писании совершенно запрещено? Поскольку же Христос рожден от описуемой Матери, естественно, Он имеет изображение, соответствующее материнскому образу. А если бы Он не имел (искусственного изображения), то и не был бы рожден от описуемой Матери; значит, имел бы только одно рождение – очевидно, от Отца. Но это является ниспровержением Его домостроительства"2. Эта изобразимость Бого-Человека по плоти, воспринятой Им от Матери, противопоставляется Отцами Седьмого Вселенского Собора совершенной неизобразимости Бога Отца, непостижимого и невидимого. Отцы Собора повторяют основной аргумент папы св. Григория II из его письма к императору Льву Исавру: "Почему мы не описываем Отца Господа нашего Иисуса Христа? Потому что мы не видели Его [...]. А если бы мы увидели и познали Его так же, как Сына Его, – то постарались бы описать и живописно изобразить и Его (Отца)"3.
  


  
    И слова Седьмого Собора, и слова преподобного Феодора Студита касаются вопроса, очень остро стоящего в наше время и имеющего большое догматическое значение, а именно изображения Бога Отца, существующего в нашей церковной практике. Мы знаем, что, так же как человеческая мысль не всегда была на высоте подлинного богословия, так и художественное творчестве не всегда было на высоте подлинного иконописания, и среди прочих заблуждений мы часто встречаем образ Бога Отца, особенно распространившийся в православном мире с XVII в. Здесь мы ограничимся лишь некоторыми замечаниями принципиального характера, касающимися приведенных текстов.
  


  
    Как мы видим, Седьмой Собор говорит об отсутствии образа Бога Отца, причем это отсутствие образа Отца, как не воплотившегося, невидимого и потому неописуемого, подчеркивает изобразимость воплотившегося Сына Божия: изобразимость Сына через Его воплощение противопоставляется неизобразимости Отца потому, что [Отец] не воплотился. Из этого мы имеем право заключить, что Собор утверждает принципиальную с точки зрения догматического учения Церкви невозможность изображения Бога Отца. И здесь мы снова возвращаемся к евангельскому реализму как основе всей православной иконографии. Конечно, изображать можно все, что угодно, ибо человеческой фантазии нет предела. Но дело в том, что не все изобразимо. Многое из того, что касается Бога, не только не выразимо ни словом, ни образом, но и совершенно непостижимо для человека. Невозможность иметь образ Бога Отца Седьмой Вселенский Собор и обосновывает именно Его непознаваемостью, непостижимостью. Ключ к познанию Святой Троицы у нас один: Отец познается Сыном (Видяй Мя, видит Пославшаго Мя (Ин. 12, 45) и видевый Мене виде Отца (Ин. 14, 9)), и Сын познается Духом Святым (никтоже может рещи Господа Иисуса, точию Духом Святым (1 Кор. 12, 3)). Поэтому мы и изображаем только то, что нам открыто: воплощенную Ипостась Сына Божия, Иисуса Христа. Духа Святого изображаем через Его проявления в мире: в Крещении Господа в виде голубя, в Пятидесятнице – в виде огненных языков и т. д.
  


  
    Если первая часть кондака выражает обоснование иконы Боговоплощением, то вторая часть раскрывает, как мы говорили, смысл Боговоплощения, а вместе с тем смысл и содержание навозаветного образа: "И оскверншийся образ в древнее вообразив, Божественною добротою смеси".
  


  
    Это значит, что в Своем воплощении Сын Божий новотворит, обновляет в человеке образ Божий, оскверненный грехопадением Адама4. Христос, новый Адам, начаток новой твари, небесного, духоносного человека, приводит человека к той цели, для которой первый Адам был создан. Чтобы достичь этой цели, надлежало вернуться к началу. В Библии мы читаем: И рече Бог: сотворим человека по образу Нашему и по подобию... (Быт. 1, 26). Итак, по замыслу Божественной Троицы, человек должен быть не только образом создавшего его Бога, но и уподобляться Ему, быть на него "похожим". Но в описании уже совершившегося акта творения не говорится о подобии. И сотвори Бог человека, по образу Божию сотвори его (Быт. 1, 27) и Сотвори Бог Адама, по образу Божию сотвори его ( Быт. 5, 1). Отсутствие упоминания о подобии как бы подчеркивается здесь дважды повторенным "по образу Божию", по которому создан Адам5.
  


  
    Что такое образ Божий в человеке и что такое подобие Божие? Отцы толкуют это в том смысле, что если образ Божий присущ человеку, то подобие Божие он должен стяжать: образ должен раскрываться в подобии, и это совершается в свободе и самоотдаче любви. Быть образом Божиим – значит иметь возможность уподобляться Богу. Другими словами, подобие Божие, "сходство" с Богом, есть задание, данное человеку, динамическая задача, которую он должен исполнить.
  


  
    Через крещение благодать восстанавливает образ Божий в первоначальной его чистоте, подобие же Божие она потом осуществляет вместе с трудами человека в стяжании добродетелей, [вершина] которых – любовь – высшая черта богоподобия. "Как живописцы сначала одной краскою начертывают образ человека, потом мало-помалу, краску за краской накладывая, представляют образ того, кого живописуют [...], так и святая благодать Божия сначала через крещение восстанавливает в человеке черты образа Божия, поставляя его в состояние, в коем он был, когда был создан; а когда увидит, что мы всем произволением вожделеваем красоты подобия Божия [...], тогда добродетель за добродетелью расцвечивая в душе, и от славы в славу лик ее возводя, придает ей черты подобия Божия"6.
  


  
    Но человек есть "малый мир", микрокосм; он – середина и средоточие тварного бытия вообще. Поэтому тем, что он создан по образу Божию, он становится проводником Божественных действий на всякую тварь. Именно в образе Божием получает свой смысл космичность человека: через человека тварь получает участие в жизни духовной. Именно человеку, поставленному во главе всей видимой твари, надлежало в себе объединить все и через себя объединить с Богом, привести мир к такому состоянию, при котором Бог "всяческая во всем", ибо конечная цель твари есть ее преображение.
  


  
    Но человек не исполнил поставленной перед ним задачи. Напряжение его воли ослабело, и инерция природы превозмогла над стремлением к Богу. Это вызвало распад человеческого существа, распад малого мира, который повлек за собой, как естественное свое последствие, и распад космический, разлад во всем мире: мир погрузился в безпорядок, борьбу, страдания, смерть и тление. Мир этот перестал быть отражением Божественной красоты, потому что образ Божий, вписанный в него (в человеке), омрачился. Произошло обратное тому, к чему человек был призван. Однако замысел Божий о мире не изменился, и задание, которое падший человек не мог более осуществить, было осуществлено вторым Адамом, Спасителем. "Человека, каким создал его Бог, не стало более в мире, – говорит преподобный Симеон Новый Богослов, – и возможности не было, чтобы стал кто-либо таким, каким был Адам до преступления заповеди. А необходимо было, чтобы такой человек был. Итак, Бог, желая иметь такого человека, каким вначале создал Адама, послал в последние времена на землю Сына Своего Единородного, и Он, пришедши, воплотился, восприняв совершенное человечество, чтобы быть совершенным Богом и совершенным Человеком, и Божество имело таким образом человека, достойного Его. И се Человек! Другого такого не было, нет и не будет. Но для чего соделался таковым Христос? Для того, чтобы соблюсти закон Божий и заповеди Его и чтобы вступить в борьбу и победить диавола"7. Итак, чтобы освободить человека от власти первородного греха, нужен был человек такой, каким Бог создал его изначала, то есть безгрешный, ибо грех есть нечто внешнее, привносимое извне к сотворенной Богом человеческой природе; он порождение воли твари, по объяснению св. Григория Нисского, вольное выпадение твари из полноты бытия.
  


  
    Но воплощение Сына Божия есть не только восстановление человека в его первородной чистоте, но и осуществление того, что первый Адам не осуществил. Отцы Седьмого Вселенского Собора говорят: "Он (Бог) воссоздал его (человека) в безсмертие, даровав ему этот неотъемлемый дар. Это воссоздание было богоподобнее и лучше первого создания; это – дар вечный"8. Этот дар безсмертия есть возможность приобщиться к Божественной "доброте", то есть красоте, славе: "Божественною добротою смеси", – говорит кондак. Восприняв человеческую природу, Спаситель сочетал ее с благодатью, приобщил к Божественной жизни, "путь проложив" человеку к Царствию Божию – путь обожения, преображения.
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    Богоматерь "Знамение " и избранные святые Иоанн Предтеча,
  


  
    святитель Николай Чудотворец, преподобные Зосима и Савватий Соловецкие.
  


  
    Икона XVI в.
  


  


  
    В совершенной жизни Спасителя осуществилось восстановление образа Божия в человеке; вольно принятыми страстями Христос упразднил власть первородного греха и привел человека к осуществлению той цели, для которой он был создан, – к уподоблению Богу. Во Христе исполнилась высшая и предельная мера этого уподобления через обожение человеческого естества, ибо обожение означает совершенное согласие, полное единение между человечеством и Божеством, между волей человеческой и волей Божественной. Поэтому уподобление Богу возможно только для человека обновленного, в котором очищен и восстановлен образ Божий. Эта возможность осуществляется в определенных свойствах человеческого существа и прежде всего в свободе. Стяжание богоподобия невозможно без свободы, так как осуществляется оно в живом и полном общении между Богом и человеком. Сознательно и свободно входя в замысел о нем Святой Троицы, человек в самом себе, в меру своих возможностей и с содействием благодати Духа Святого, творит свое подобие Богу. Отсюда славянское слово "преподобный", буквально – "очень похожий", применяемое к монашескому типу святости9. Человеческое возрождение состоит в том, чтобы "нынешнее уничиженное естество" изменить, приобщая его к Божественной жизни, ибо, по классическому выражению св. Григория Богослова, который повторяет св. Василия Великого, "человек тварь, но имеет повеление стать богом".
  


  
    Последуя Христу, становясь Его сотелесником, человек отныне может восстановить в себе подобие Божие и осиять им окружающий мир. По словам апостола Павла, мы же вси откровенным лицем славу Господа взирающе, в тойже образ преобразуемся, от славы в славу (2 Кор. 3, 18). Когда человеческая личность достигает этой цели, она становится причастной Божественной жизни и преображает и самую свою природу. Человек становится сыном Божиим, храмом Духа Святого (1 Кор. 6, 19), приумножая дары Его благодати, он становится "больше самого себя", восходит и возносится выше меры первого Адама потому, что он не только возвращается к чистоте первозданного человека, но обожается, "смешивается с Божественной добротой", становится богом по благодати.
  


  
    Это восхождение человека – процесс, обратный его падению, – начало освобождения мира от безпорядка и тления, ибо обожение, достигнутое святым, есть начаток преображения всего мира.
  


  
    Образ Божий неизгладим в человеке; он лишь восстанавливается, очищается в святом крещении. Но уподобление Богу может увеличиваться или уменьшаться. Будучи свободным, человек может по своему произволению стать и "сыном погибели". Тогда образ Божий в нем затмевается, и он может осуществить в своей природе отвратительное "неподобие", карикатуру Бога.
  


  
    Преображение человеческой природы во всем ее составе, включая и тело, открыто в Преображении Господа на Фаворе: И преобразися пред ними, и просветися лице Его яко солнце, ризы же Его быша белы яко свет (Мф. 17, 2; Мк. 9, 1–8; Лк. 9, 27–36).
  


  
    Господь предстал здесь перед избранными учениками не в "рабьем зраке", а как Бог. Все тело Господа преобразилось, став как бы просветленной ризой Его Божества. В Преображении "на Фаворе не только Божество является человекам, но и человечество является в Божественной славе", – говорит митрополит Филарет Московский10. И Отцы Седьмого Вселенского Собора поясняют: "Что же касается характера Преображения, то оно совершилось, как говорит божественный евангелист, не так, что Слово сложило с Себя человеческий образ, но скорее через одно озарение последнего Своею славой"11. Или, по словам Симеона Нового Богослова, "Христос ничего не воспринял тогда чуждого Ему и не перешел в другое состояние, но лишь открыл Своим ученикам то, что Он есть"12. Преображение – это телесное и видимое явление Божественной славы Второго Лица Святой Троицы, бывающего в Своем воплощении нераздельным со Своей Божественной сущностью, общей Отцу и Святому Духу. Ипостасно соединившись, две природы Христовы остаются отличными друг от друга ("неслиянно и нераздельно", по выражению халкидонского догмата), но Божественные энергии (действия) пронизывают человечество Его, и оно воссиявает, преображенное нетварным светом. Это Царствие Божие, пришедшее в силе (Мк. 9, 1). Согласно св. Отцам, Христос показал Своим ученикам то обоженное состояние, к которому призваны все люди. Так же, как тело Господа прославилось и преобразилось в Божественную славу и бесконечный свет, так и тела святых, преображаясь силой Божественной благодати, прославляются и делаются блистательными.
  


  
    Это уподобление человека Богу преподобный Серафим Саровский не только разъяснил, но и показал наглядно Мотовилову, преобразившись на его глазах13. Другой святой, преподобный Симеон Новый Богослов, описывает свой опыт Божественного озарения следующими словами: "Став весь огнем по душе, он (человек) и телу передает от стяжанного внутри светоблистания, подобно тому как и чувственный огонь передает свое действо железу"14.
  


  
    Но так же как и железо, сочетаясь с огнем и приобретая его "действо", то есть становясь само огнем, остается железом и лишь очищается, так же и человеческая природа, в соединении с Божественной благодатью, остается тем, что она есть, остается цельной. Ничто в ней не теряется. Наоборот, она очищается, как железо в соединении с огнем. Благодать проникает в природу, сочетается с ней, и человек уже здесь, на земле, входит в жизнь будущего века. Поэтому можно сказать, что святой – человек более полноценный, более человек, чем грешник, потому что в нем побежден греховный элемент, по существу чуждый человеческой природе: он осуществляет изначальный смысл своего назначения, облекается в нетленную красоту Царствия Божия, в созидании которого на земле он участвует своей жизнью. Поэтому, в понимании Православной Церкви, красота не есть та красивость, которая свойственна твари в ее теперешнем состоянии; она свойство будущего века, где Бог будет "всяческая во всех". Господь воцарися, в лепоту (красоту) облечеся (Пс. 92) (Прокимен утрени воскресного дня, который есть образ грядущей вечной жизни). Святой Дионисий Ареопагит именует Бога Красотой потому, что, с одной стороны, Он сообщает всякой твари ту красоту, которая ей свойственна, с другой стороны, Он облекает ее в иную красоту, в "Божественную доброту". Всякая тварь носит на себе как бы печать своего Творца, печать Божественной красоты. Но печать эта еще не есть подобие Божие, а лишь красота, свойственная твари15. Для человека она может послужить средством, путем приближения его к Богу, ибо, по словам апостола Павла, невидимая Его от создания мира твореньми помышляема видима суть (Рим. 1, 20). Но для Церкви ценность и красота видимого мира не в преходящем великолепии его теперешнего состояния, а в заложенной в нем потенциальной возможности преображения, осуществляемого человеком. Иначе говоря, подлинная красота есть сияние Духа Святого, святость, приобщение к будущему веку.
  


  
    Так, вторая часть кондака подводит нас к святоотеческому пониманию иконы и к глубокому смыслу 82-го правила Пято-Шестого Собора. "Мы представляем на иконах образ святой плоти Господа", – говорит св. Патриарх Герман16. Отцы Седьмого Вселенского Собора разъясняют это следующим образом: "Хотя Кафолическая Церковь и изображает живописно Христа в человеческом образе, но она не отделяет плоти Его от соединившегося с ней Божества; напротив, она верует, что плоть обоготворена и исповедует ее единою с Божеством (omotheon), согласно с учением великого Григория Богослова и с истиною [...]. Мы, делая икону, плоть Господа исповедуем обоготворенною и икону принимаем не за что- либо другое, как за икону, представляющую подобие первообраза, потому-то икона получает и само имя Господа, через это только она находится в общении с Ним; по тому же самому она досточтима и свята"17. Преподобный Феодор Студит высказывается еще яснее: "Его (Христа) изображение – не в подобии человека тленного, что порицается у Апостола, но в подобии человека, как Он сам ранее сказал, не тленного, но именно нетленного [...], потому что Христос не просто человек, но сделавшийся человеком Бог"18.
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    Распятие. Икона 1500 г. Иконописец Дионисий.
  


  


  
    Эти слова св. Феодора Студита и Отцов Седьмого Собора в пояснение содержания иконы как бы перекликаются со словами св. Григория Нисского об исповедании Богочеловека: "Посему да не завидуют нам во всесовершенном спасении и да не приписывают Спасителю одних только костей, жил и облика человеческого [...]. Соблюди целого человека и присоедини Божество"19.
  


  
    Из сравнения приведенных текстов мы видим, что задача новозаветного образа, как ее понимают святые Отцы, состоит именно в том, чтобы при его посредстве наиболее верно объяснить, наиболее полно выразить, насколько это возможно средствами искусства, истину Боговоплощения. Образ Человека Иисуса есть образ Бога. Поэтому Отцы Седьмого Собора и указывают, что икона – изображение человека обоготворенного – досточтима и свята именно тем, что передает обоженное состояние своего первообраза и носит его имя; поэтому освящающая благодать Духа Святого, присущая первообразу, присутствует и в его изображении. Другими словами, именно благодать есть причина святости и изображенного лица, и его иконы; она же есть и возможность общения со святым через его иконы. Икона, так сказать, участвует в его святости, а через икону приобщаемся к этой святости и мы в нашем с ним молитвенном общении.
  


  
    Отцы Седьмого Собора проводят четкую грань между портретом в его прямом понимании, то есть обычным образом человека, и иконой – образом, указывающим на соединение этого человека с Богом. Икона отличается от портрета своим содержанием, и это содержание обусловливает язык иконы, особые, свойственные ей формы выражения, которые и выделяют ее из всякого другого рода изображений. На святость икона указывает так, что святость эта не подразумевается и не дополняется нашей мыслью или воображением, а очевидна для нашего телесного зрения. Будучи образом преображенного человека, она указывает на ту реальность, которая открыта нам в Преображении Господнем на Фаворе в той мере, в какой ученики могли вместить это Откровение. Отсюда и богослужебные тексты, особенно в день празднования иконы Нерукотворного Спаса (16 августа по ст. ст.), проводят параллель между содержанием иконы и Преображением. "Падше поклонишася на горе святей верховнии, Владыку яко узреша, зарю обнаживша Божественныя светлости, и ныне мы припадем Нерукотворенному образу, паче солнца сияющу... " (Стихира на стиховне, глас 4). Или же, например: "Убелив очерневший человеч образ, Создателю, на Фаворе показал еси Петру и сыном Громовым И ныне нас, Человеколюбче, благослови и освяти озарением, Господи, пречистого Твоего образа " (там же, стихира третья). Эта параллель, которую можно иллюстрировать и другими богослужебными текстами, конечно, не является плодом простого поэтического воображения; это было бы несовместимо с богодухновенностью литургических текстов. Здесь именно указание на духовное содержание иконы. Образом Господним нам указывается на то, что апостолам было открыто на Фаворе: мы созерцаем не только лик Иисуса, но и Его славу, свет Божественной Истины, который символический язык иконы делает доступным нашему взору, представляя нам "свершение" (82-е правило Пято-Шестого Собора).
  


  
    Эта духовная реальность, возвещаемая иконой, получает значение непосредственно относящегося к нам практического научения в последней фразе кондака Торжества Православия: "Но исповедающе спасение, делом и словом сие воображаем " (то есть все домостроительство Божие, выраженное в первых двух фразах. Слово "воображать" употребляется здесь, конечно, не в смысле умозрительного представления, а в смысле претворения в образ). Таким образом, кондак завершается ответом человека Богу, принятием и исповеданием спасительного домостроительства Божия.
  


  
    Как исповедуется спасение словом, мы знаем.
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    Апостол Павел. Икона из Звенигородского чина начала XV в.
  


  
    Иконописец преподобный Андрей Рублев.
  


  


  
    Исповедание делом также можно понять как следование Христу, исполнение Его заповедей. Но здесь речь идет не только об этом. Наиболее ясный ответ на это мы находим в Синодике Торжества Православия. Как мы знаем, Синодик этот20 содержит анафематствования еретиков иконоборцев и провозглашения вечной памяти исповедников Православия. Среди последних параграф третий провозглашает вечную память "верующим и доказывающим свои слова писаниями, и дела изображениями – для распространения и утверждения истины словами и изображениями (иконами)". Итак, изображения предполагают дела, которые и следует показать. Но дела, которые запечатлеваются изображениями, – одно, а делание этих изображений – другое. Слово "дело" в кондаке имеет, таким образом, двойной смысл: дел внутренних и дел внешних. Иначе говоря, кондак передает здесь конкретный жизненный опыт Церкви, выраженный в словах или образах людьми, этот опыт стяжавшими, – святыми. С одной стороны, человек может, содействием благодати Духа, восстанавливать свое богоподобие, изменять сам себя внутренним деланием, творить из себя живую икону Христову. Это то, что Отцы называют "деятельной жизнью". С другой стороны, человек может также для пользы других людей сообщать свое внутреннее освящение в образах словесных: "делом и словом сие воображаем". Человек может творить икону во вне, пользуясь окружающей его материей, освященной пришествием Бога на землю. Можно, конечно, выражать внутреннее духовное состояние одними словами. Но проявляется и показывается это состояние изображениями; ими оно наглядно подтверждается. Слово и образ "указывают друг на друга", по слову ороса Седьмого Собора.
  


  
    Все, что мы говорили о содержании иконы, можно сопоставить с текстом Первого послания апостола Павла к коринфянам. Он сравнивает наше смертное тело с зерном, брошенным в землю. В течение настоящей жизни зерно это должно прорасти, то есть в какой-то мере войти в свою будущую жизнь; так же и мы должны войти в жизнь будущего века, чтобы в общем воскресении процвести в том виде, какой даст нам Бог. Сеется в тление, востает в нетление; сеется не в честь, востает в славе; сеется в немощи, востает в силе; сеется тело душевное, востает тело духовное (1 Кор. 15, 42–44). Христос, новый Адам, обновил, воссоздал в бессмертие наше человеческое естество: Бысть первый человек Адам в душу живу, последний Адам в дух животворящ. Но не прежде духовное, но душевное, потом же духовное. Первый человек от земли перстен; второй Человек – Господь с небесе. Яков перстный, такови и престнии, и яков небесный, тацы же и небеснии; и якоже облекохомся во образ перстнаго, да облечемся и во образ небеснаго. Сие же глаголю, братие, яко плоть и кровь Царствия Божия наследити не могут, ниже тление нетления наследствует (45–50). И немного далее: Подобает бо тленному сему облещися в нетление, и мертвенному сему облещися в безсмертие (53). Свет Преображения Христова на Фаворе есть уже слава будущего века. Ибо сила, воскрешающая святых после смерти, есть тот же Дух Святой, который во время их земной жизни живит не только их души, но и тела. Поэтому мы и говорим, что в иконе мы передаем не повседневное, обычное лицо человека, а его вечный прославленный лик. Потому что самый смысл иконы в том, чтобы показывать нам наследников нетления, наследников Царствия Божия, начатками которого они и являются уже в своей земной жизни. Икона есть образ человека, в котором реально пребывает попаляющая страсти и все освящающая благодать Духа Святого. Поэтому плоть его изображается существенно иной, чем обычная, тленная плоть человека. Икона – трезвенная, основанная на духовном опыте и совершенно лишенная всякой экзальтации передача определенной духовной реальности. Если благодать просвещает всего человека, так что весь его духовно-душевно-телесный состав охватывается молитвой и пребывает в божественном свете, то икона видимо запечатлевает этого человека, ставшего живой иконой, подобием Бога. Икона не изображает Божество; она указывает на причастие человека к Божественной жизни21.
  


  
    Итак, между почитанием святых и почитанием икон существует органическая связь. Поэтому в конфессиях, не признающих почитания святых, не существует и образа (протестантство). Там же, где понятие святости искажено, искажен и образ (римокатоличество).
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ПАМЯТЬ СВЯТИТЕЛЯ ГРИГОРИЯ ПАЛАМЫ*



  
    В воскресный день Второй седмицы святой Четыредесятницы с XIV века Церковь празднует память св. Григория Паламы, Архиепископа Фессалоникийского чудотворца, – защитника Православного учения о Божественном свете. Синаксарий на этот день начинается стихами: "Света светлаго проповедника ныне воистину велия, Источник света, к незаходимому водит свету".
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    Святитель Григорий Палама. Икона XIV в. Византия.
  


  


  
    Святитель Григорий, живший в XIV веке, родился в Константинополе от благородных и благочестивых родителей. В юности оставив мир, он принял иночество в одной из афонских обителей. Проводя благочестивую жизнь, он сподобился откровений Божественных и имел от Бога дары исцеления. Возведенный в сан священства, св. Григорий, совершая Тайны Божии, приводил предстоящих при его священнодействии в умиление и слезы. Современники называли его Богоносцем и сыном света Божественного. Особенно послужил Церкви Григорий обличением еретиков, отвергавших православное учение о духовном благодатном свете, осиявающем внутреннего человека и иногда открывающемся видимо, как в преображении Господа на Фаворе и в сиянии лица Моисея после собеседования его с Богом на Синае (Исх. 34; 29–30, 35). Таковыми лжеучителями были Варлаам, монах калабрийский, и Акиндин. Варлаам и его последователи считали, что свет, виденный на Фаворе, есть творение, а не Свет присносущный, как говорит Церковь1, и утверждали, что никакой молитвой нельзя достигнуть внешнего осияния человека небесным светом. Они учили, что общая Отцу, Сыну и Святому Духу благодать и свет будущего века, которыми праведники просветятся яко солнце, как это предпоказал Христос, просияв на горе Фаворе, являются сотворенными. Считая заблуждением веру афонских пустынников в созерцание света Божия телесными очами и приготовление к тому аскетическим подвигом, Варлаам принес на них письменную жалобу Константинопольскому Патриарху Иоанну XIV Калекасу. Поэтому для утверждения Православия в 1341 году был созван под председательством Патриарха Собор, на котором Палама своими огнедухновенными словами обличил заблуждение Варлаама, и посрамленный лжеучитель удалился в Италию. Однако он оставил после себя плевелы своего лжеучения, которые после него рассевал и взращивал инок Акиндин. Против Акиндина в Константинополе собрали новый Собор, на котором одержало победу православное учение о Божественном свете, сформулированное св. Григорием Паламой.
  


  
    "Напыщенные мирскою и тщетною мудростию, – говорил Святитель, – и не внимающие мужам, опытным в духовном учении, когда слышат о свете, осиявшем Господа на горе Преображения и виденном Апостолами, думают видеть в нем нечто чувственное и сотворенное; почему сей невещественный, незаходимый и вечный свет, превышающий не только чувства, но и всякий ум, низводят до чувственного и сотворенного света, хотя и Сам Христос, просиявший светом на Фаворе, ясно показал, что этот свет не сотворен, назвавши его Царством Божиим (Мф. 16, 28). Царство же Божие неужели есть что-либо сотворенное и служебное? Неужели Господь восприял на горе какой-то иной свет, которого дотоле не имел? Да удалится от нас сие хуление, потому что кто думает так, тот должен признать во Христе три естества, т.е. Божеское, человеческое и этого света. Итак, веруем, что Он явил в Преображении не другой какой-либо свет, но только тот, который скрыт был у Него под завесою плоти; сей же свет был – Божеского естества, потому и не сотворенный, Божественный. Так и по учению богословствующих отцев, Иисус Христос преобразился на горе, не восприявши что-либо и не изменившись во что-либо новое, чего дотоле не имел, но показавши ученикам Своим только то, что у Него уже было. Да и для чего Господь пред началом Преображения избирает главнейших из лика апостольского и возводит их отдельно на гору? Конечно, для того, чтобы показать им нечто великое и таинственное. Что же особенно важного и таинственного могло быть в показании чувственного света, который обильно имели уже до того не только избранные, но и остальные Апостолы? Как можно славу и Царство Отца и Духа Святого поставлять в каком-то чувственном свете? Неужели в подобной славе и царстве приидет Христос и в скончание века, когда не будет нужды ни в свете, ни в воздухе, ни в пространстве, ни в чем-либо подобном, но когда, по свидетельству Апостола, будет Бог всяческая во всех (1 Кор. 15, 28), т.е. будет заменять все для всех? Если же все, то, следовательно, и свет. Ясно из этого, что свет Фаворский был светом Божества. И евангелист Иоанн, наученный Божественным Откровением, ясно говорит, что будущий вечный и пребывающий град не будет требовать солнца и луны, да светят в нем: слава бо Божия просвети его, и светильник его, Агнец (Апок. 21, 23). Не того же ли Иисуса показывает он ясно здесь, Который ныне на Фаворе Божественно преобразился и плоть Которого сияла как светильник? Равным образом и об обитателях того града Богослов говорит: И нощи не будет тамо, и не потребуют света от светильника, ни света солнечнаго, яко Господь Бог просвещает я (Апок. 22, 5). Но какой же есть другой свет, у которого несть пременение, или преложения стень (Иак. 1, 17)? Какой есть свет непреложный и незаходимый, как не свет Божества?" 2
  


  
    За святую ревность к утверждению учения Православной Церкви св. Григорий был рукоположен во Архиепископа Фессалоникийского и около тридцати лет пас Солунскую Церковь. Вскоре по преставлении он был прославлен Церковью. В XIV же веке Константинопольский Патриарх Филофей изложил его житие и составил последование церковной службы в его память. Постящихся и идущих путем благодатного освящения Церковь ободряет и утешает во Вторую Неделю Четыредесятницы чтением Апостола о Божественном величии Сына Божия, во имя Которого мы постимся и подвизаемся, и служении св. Ангелов ищущим спасения. Не вси ли суть служебнии дуси, в служение посылаеми за хотящих наследовати спасение (Евр. 1, 14); а нерадящим о своем спасении угрожает правосудием Божиим. Аще бо глаголанное Ангелы слово быстъ известно, и всяко преступление и ослушание, праведное прият мздовоздаяние: како мы убежим, о толицем нерадивше спасении (Евр. 2, 2–3). Чтением Евангелия Церковь благовествует об исцелении души расслабленного от грехов – и тела от болезни словом Господа, по вере принесших расслабленного (Мк. 2, 1–12)
  


  


  
    * Печатается в сокращении по соответствующей главе в кн.: Дебольский Г.С. Указ. соч. С. 94–98. См. примечание к статье "Недели и другие дни богослужебного года".
  


  
    1. См. тропарь на Преображение.
  


  
    2. Святитель Григорий Палама. О свойстве света, виденного Апостолами на Фаворе (цит. по: указ. кн. Дебольского Г.С. С. 96–97).
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СВЯТИТЕЛЬ ГРИГОРИЙ ПАЛАМА О ПОСТЕ И МОЛИТВЕ*



  
    Предначиная слово, я произнесу вашей любви самые Владычни слова, лучше же еще сказать – самое начало Евангельской проповеди: Покайтеся, приближи бо ся Царствие Небесное (Мф. 3, 2); и не только приблизилось, но и уже оно в нас есть. Се бо Царствие Божие внутрь вас есть, – опять говорит Господь (Лк. 17, 21). И не только оно внутри нас, но ради этого оно приходит и более наглядно, уничтожая всякое начало, власть и силу (вражию); но это относится только к тем, которые жительствуют по Богу и богоугодно проводят жизнь. Итак, поскольку Царствие Божие и приблизилось, и в нас есть, ради чего и приходит, то делами покаяния сделаем себя достойными его; сделаем усилие над собою, отвергая злые произволения и навыки; ибо Царствие Небесное берется силою, и прилагающие усилие восхищают его. Поревнуем терпению, смирению и самой вере богоносных Отцев наших; ибо, как говорит (Апостол): Ихже взирающе на скончание жительства, подражайте вере их (Евр. 13, 7). Умертвим уды наши, сущие на земле: блуд, нечистоту, страсти, злые вожделения и алчность, – особенно же в эти священные дни Поста.
  


  
    (Из Омилии 10)
  


  


  
    До какой степени пост полезен для тех, которые совершают его богоугодно и подобающим образом, явили Моисей, Илия, Сам Господь. Ибо Моисей <...> совершая на горе сорокадневный пост, видит Бога в видении, а не в гадании, как написано, и беседует с Ним и говорит, как говорит кто со своим другом, и бывает научен Богом, и сам всех учит о Нем <...>
  


  
    И Илия, также постившись сорок дней <...> увидел Бога на горе, но не в огне, как ранее представители Израиля, а, по причине богоугодного поста <...> увидел Его во гласе проходящего тонкого веяния, что ближе соответствует словам Владыки, говорящего: Дух есть Бог: и иже кланяется Ему, духом и истиною достоит кланятися (Ин. 4, 24) <...> В видении Бога, бывшем во время его поста, Илия восприял также силу для помазания пророка вместо себя и дарования ему вдвойне той благодати, которая обитала в нем самом, и для того, чтобы быть взятым ввысь от земли, конечно, как очевидный прообраз бывшего впоследствии Вознесения Христа на небо.
  


  
    И Сам Христос, сорок дней постившись в пустыне, с силою победил общего искусителя и, отняв силу его над людьми и совершенно уничтожив его тиранию, освободил наше естество и сделал оного (диавола) посмешищем для всех тех, которые желают жительствовать по Его Евангелию; и пророчества пророков Он исполнил; и то, что ими совершалось в виде образа, Он самым делом возвестил как благодать и истину.
  


  
    (Из Омилии 6)
  


  


  
    Во время поста и молитвы, молю, если что когда и действительно имели против кого-нибудь, простим и будем полны любви, более того – будем побуждать друг друга к любви и добрым делам и говорить друг о друге хорошо, и в самих себе рассуждать и помышлять благая пред Богом и пред людьми, – дабы нам поститься похвальным и непорочным постом, чтобы наши прошения были благоуслышаны Богом и чтобы, по благодати, подобающим образом и Отцем Его именовать и возмочь со дерзновением говорить Ему: Отче, остави нам долги наша, яко и мы оставляем должником нашим (Мф. 6, 12).
  


  
    (Из Омилии 7)
  


  


  
    Что нам сказать о тех, которые не в молчании предстоят, не участвуют в воспевании славословий, но разговаривают друг с другом, и нашу словесную службу Богу смешивают с какими-то праздными разговорами, и сами не слушают священные и боговдохновенные слова, и желающим слушать – мешают? Доколе, о вы – такие люди! – будете хромать на оба колена, как сказал бы Фесвитянин Илия, – желающие одновременно участвовать и в молитвах и в неблаговременных, земных разговорах, и не исправляющие друг друга, как это подобало бы, но взаимно всячески губящие друг друга, лучше же сказать – сами друг другом уничтожаемые? Доколе не удержитесь вы от суетных слов, но Дом Молитвы будете делать домом торговли или вести страстные разговоры, Дом, в котором произносятся и воспринимаются слухом словеса жизни вечной? Эту вечную жизнь мы, с нашей стороны, просим у Бога с непостыдной надеждой; а, со стороны Бога, она даруется тем, которые всей душою и всем помышлением молят о ней <...>
  


  
    Ныне у нас, братие, жертва приносится не через огонь, как при Моисее, но словом совершается. Посему, в то время как огнем возносимая Богу жертва воспринималась, приносившие вне чуждый огонь, вместе с Кореем восставшие против Моисея, были сожжены священным огнем, возгоревшимся против них.
  


  
    Убоимся же и мы, чтобы, привнося внешние чуждые слова на сем священном Божественном Жертвеннике, я говорю о Церкви, не стать нам вконец осужденными сущими в ней Божественными словами, отсюда делая сами себя достойными изречения проклятия и осуждения. О, убоимся, молю, и доколе пребываем здесь, со страхом предстоя Богу, будем приносить моления.
  


  
    (Из Омилии 10)
  


  


  
    Будем, возлюбленные <...> как бы пред очами Божиими находясь <...> соделывать наш пост, и псалмопение, и молитву, зная, что ни пост, ни псалмопение, ни молитва сами по себе не могут нас спасти, но спасает совершение их пред очами Божиими; ибо, как солнце согревает освещаемое им, так очи Господни, взирая, освящают нас. Совершается же это пред лицем Божиим тогда, когда ум выдержанно взирает на Него, и, по причине взирания на Него, совершаются пост, и пение псалмов, и молитвы; но когда во время молитвы и псалмопения дух по временам простирается к Богу, по временам же приходит в упадок и безпокойство, то должно разуметь, что мы еще не всецело предали себя Богу, и не в законе Божием вся цель того, что нами совершается; посему, насколько мы отступаем от дел праведности, настолько не можем пребывать пред очами Божиими. Ниже пребудут беззаконницы пред очима Твоими, – говорится (в Псалме) (Пс. 5, 6). Но мы, лежащие израненными, будем призывать Господа, могущего возложить на наши раны пластырь и перевязать их.
  


  
    (Из Омилии 9)
  


  


  
    Истина и твердое верование, согласующееся с богоносными Отцами нашими, являются конечной целью Божественных догматов и усиленного труда над ними и богомыслия. Но для деятельной добродетели это не есть предел, а лучше сказать – начало, которое, если не сочетается с соответствующим концом, станет причиной еще большего осуждения для навлекшего его на себя. Ведевый волю Господина своего, говорится, и не сотворив по воли Его, биен будет много (Лк. 12, 47). Таким образом <...> для понятия деятельной добродетели не довлеет разумение ее <...> но деятельное добро представляет конец ее.
  


  
    (Из Омилии 10)
  


  


  
    Часто, и особенно в эти священные дни, говоря вашей любви о посте и молитве, я, однако, до сих пор не изложил вашему благочестивому слуху и вашим душам (то), какими дарами бывают почтены ревнители их, и каких великих благ ходатаями являются пост и молитва для совершающих их. Что же это? – О, это – великое! И можно сказать – наибольшее из всего. Ибо сверх прочего, пост и молитва могут дать власть над лукавыми духами так, чтобы изгонять и отгонять их и освобождать одержимых ими от приносимого ими вреда. Ибо когда Ученики говорили Господу относительно немого и глухого беса: почто мы не возмогохом изгнати его, на это Господь сказал им: Сей же род не исходит, токмо молитвою и постом (Мф. 17; 19, 21).
  


  
    (Из Омилии 12)
  


  


  
    Но с нас отнюдь не требуется, чтобы мы обладали силой изгонять бесов, а если бы и могли изгонять, нет нам от этого никакой пользы, если при этом мы ведем небрежный образ жизни. Ибо говорит Христос: Мнози рекут Мне во он день: Господи, Господи, не в Твое ли имя пророчествовахом, и Твоим именем бесы изгонихом, и Твоим именем силы многи сотворихом; И тогда исповем им, яко николиже знах вас: отыдите от Мене делающии беззаконие (Мф. 7, 22–23). Итак, гораздо полезнее изгонять из души страсть блуда, гнева, ненависти и надменности, нежели – изгонять бесов. Ибо не довлеет одно лишь отстранение от плотских грехов, но должно очистить также и внутреннюю, скрытую деятельность души. Ибо из сердца нашего исходят злые помыслы, прелюбодеяния, любодеяния, убийства, кражи, лихоимства и прочее; а это есть то, что движет человеком. И – иже воззрит на жену, ко еже вожделети ея, уже любодействова с нею в сердце своем (Мф. 5, 28); ибо хотя тело и бездейственно, но было допущено греху мысленно совершиться. Но когда душа внутри – чрез молитву и трезвение, и памятование о смерти, и печаль по Бозе, и плач – отвергает прилог лукавого, тогда и тело совоспринимает освящение, становясь бездейственным на зло. И это – именно то, что говорит Господь: что [недостаточно] совне очистить чашу, чтобы и изнутри ее очистить, но делайте внутреннюю сторону чаши чистой, и тогда она вся будет чистой. Потому что, если ты приложишь тщание, дабы внутреннее твое делание было по Богу, тогда ты победишь страсти, приходящие совне. Ибо если корень свят, святы и ветви; и если свята закваска, то свято и тесто. Ибо Павел говорит: Духом ходите, и похоти плотския не совершайте (Гал. 5, 16).
  


  
    (Из Омилии 12)
  


  


  
    Итак, не дадим <...> молю, послабления постам и молитвам, и слезами и всеми способами будем призывать Его до тех пор, пока Он не приблизится и не излечит нас; явим и делами, что мы достойны иметь Жениха Христа, Которого, ныне от нас отлучившегося и в Небесных Селениях пребывающего, мы с твердой надеждой ожидаем. Егда отымется от них Жених, говорит Он, и тогда постятся (Мф. 9, 15).
  


  
    Отсюда очевидно, что тем, которых призывает Христос, необходимо всю жизнь проводить в воздержании и в посте, с благой надеждой ожидая Его Пришествия. Будем же особенно в эти дни поститься и бодрствовать, ожидая <...> дня Воскресения Христова, чтобы [соделавшись] чистыми, чисто и Страсти Его прославить, и улучить ими соделанную для нас Господом безсмертную и блаженную жизнь. Да сподобимся и мы все сей блаженной и безсмертной жизни благодатию и человеколюбием Господа нашего Иисуса Христа, Которому подобает всякая слава, честь и поклонение со безначальным Его Отцем и Пресвятым и Благим и Животворящим Духом, ныне и присно и во веки веков. Аминь.
  


  
    (Из Омилии 9)
  


  


  
    * Текст составлен по кн.: Беседы (Омилии) Святителя Григория Паламы / Пер. с греч.: Архимандрит Амвросий (Погодин). Монреаль, 1965. В отдельных случаях произведена редакция перевода в целях приближения к современной языковой практике.
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        Тогда праведницы просветятся яко солнце, в Царствии Отца их.
      


      
        (Мф. 13, 43).
      

  

      
        Тело все навыкает добру и изменяется, подчиняясь власти Святого Духа, так что, наконец, становится в некоторой мере 
причастным тех свойств духовного тела, какие имеет оно 
получить в воскресение праведных.
      


      
        Преподобный Антоний Великий*
      

  

      
        Став весь огнем по душе, он [человек] и телу передает от стяжанного внутри светоблистания, подобно тому, 
как и чувственный огонь передает свое действо железу.
      


      
        Симеон Новый Богослов**
      



  


  
    И по днех шестых поят Иисус Петра, и Иакова, и Иоанна брата его, и возведе их на гору высоку едины. И преобразися пред ними, и просветися лице Его яко солнце; ризы же Его быша белы, яко свет (Мф. 17, 1–2) – так описывает св. евангелист Матфей Преображение Господа Иисуса Христа. А св. евангелист Лука добавляет, что в это время Господь пребывал в молитве (Лк. 9, 29). Свет Преображения Господа на горе Фавор – наиболее яркий пример откровения, обнаружения несозданного Божественного света. Тем же светом – светом Воскресения – была наполнена пещера, когда во едину от суббот Мария Магдалина прииде заутра, еще тме сущей, на гроб (Ин. 20, 1). "Видимый Марией, он возбуждал на большую любовь ко Христу и давал силу ее очам воспринимать ангельское видение и быть в состоянии не только видеть, но и говорить с ангелами. Таков оный Свет", – пишет св. Григорий Палама1. Причастником этой Божественной светлости был Адам до преступления и поэтому не был наг, "как облеченный в истинную одежду славы"2. Этот же нетварный свет облистал апостола Павла на пути в Дамаск. Примеров подобного Божественного осияния находим множество в Священном Писании и житиях святых христианских подвижников. Вот некоторые из них.
  


  


  
    1. Боговидец Моисей во время беседы с Богом на Синае в такой мере озарялся Божественным светом, что и по сошествии с горы на лице его оставался ослепительный для взора отсвет славы Божией, и он вынужден был полагать на свое лицо покрывало (Исх. 34, 29–33).
  


  
    2. В Деяниях Апостольских сообщается: когда первомученик архидиакон Стефан был схвачен иудеями и поставлен перед Синедрионом, в то время как ложные свидетели воздвигали на него свои обвинения, все присутствующие видели лице его, как лице Ангела (Деян. 6, 15).
  


  
    3. В Египте, в первые века христианства, было много дивных подвижников, и едва ли где-нибудь люди достигали большей меры святости, чем жившие там славные мужи. В пустыне Нижнего Египта безмолвствовал авва Иосиф. Однажды посетил его авва Лот и сказал ему: "Отец мой! по силе моей я исполняю малое молитвенное правило, соблюдаю умеренный пост, стараюсь наблюдать чистоту, не принимая греховных помыслов; что мне надлежит еще сделать?" Старец стал на молитву и простер руки к небу – и персты его сделались подобными десяти возженным светильникам. Потом он сказал авве Лоту: "Если хочешь, будь весь, как огонь. Невозможно называться монахом, если не будешь пламенеть как огонь"3.
  


  
    4. Там же, в Египте, славился подвигами преподобный Арсений. Жизнь этого великого отца была истинно ангельская, а молитва – как молитва серафимов... Один из братии по некоторой нужде пришел к хижине аввы Арсения и сквозь дверную щель увидел старца как бы огненным – весь он был подобен пламени. Брат достоин был такого видения, потому и сподобился. Немного постоявши, он постучал в дверь; старец вышел и, заметив изменение в лице брата, спросил его, давно ли он тут и не видел ли чего? Брат сказал, что не видел. Старец, побеседовав с ним, отпустил его4.
  


  
    5. Авва Витимий передал рассказ Аввы Макария о пребывании в Ските двух странников юношей. Когда они пели псалмы, при пении каждого стиха огненный луч выходил из уст младшего и восходил на небо. Подобным образом, когда и старший открывал уста для пения, из них выходила как бы огненная вервь и достигала неба5.
  


  
    6. Один из отцов рассказывал: "Однажды я беседовал с аввою Силуаном и внезапно увидел, что лицо его и тело озарились светом, как у Ангела"6.
  


  
    7. Говорили об авве Памве: как Моисей получил образ славы Адамовой, когда прославилось лицо его, так и у аввы Памвы лицо сияло как молния. Таковы же были авва Силуан и авва Сисой7.
  


  
    8. "Случилось мне, – рассказывает преосвященный Феофан, – принять к себе одного инока, в котором начали уже проявляться ощутительные действия благодати. Началась речь о духовных вещах. По мере того, как входил он в себя и мысль его углублялась, лицо его все более и более светлело, а потом стало все бело, как снег, и глаза его искрились"8.
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    Святитель Григорий Палама. Преображение. Преподобный Симеон Новый Богослов. Иконы 1980-х, гг. Московский Свято-Данилов монастырь.
  


  


  
    9. И о преподобном Серафиме Саровском свидетельствуют, что он часто просветлялся, особенно во время молитвы в церкви, видимо для всех.
  


  
    Так, в продолжение беседы преподобного Серафима с Н.А. Мотовиловым о цели христианской жизни, в тот момент, когда, по словам старца, он не перекрестился даже, а только в сердце своем, мысленно, помолился Господу Богу, Дух Святой сошел на него и преобразил настолько, что Мотовилову было трудно на него смотреть: "Не могу, батюшка, смотреть, потому что из глаз Ваших молнии сыпятся. Лицо Ваше сделалось светлее солнца, и у меня глаза ломит от боли...". Вот как описывает Мотовилов увиденное: "Представьте себе, в середине солнца, в самой блистательной яркости его полуденных лучей, лицо человека, с вами разговаривающего. Вы видите движение уст его, меняющееся выражение его глаз, слышите его голос, чувствуете, что кто-то вас руками держит за плечи, но не только рук этих не видите, не видите ни самих себя, ни фигуры его, а только один свет ослепительный, простирающийся далеко, на несколько сажен кругом и озаряющий ярким блеском своим и снежную пелену, покрывающую поляну, и снежную крупу, осыпающую сверху и меня, и великого старца..."9.
  


  
    Сохранился также рассказ о том, как видели старца Серафима на молитве поднявшимся на воздух. К старцу в келлию принесли больного (племянника княгини Е.С.Ш.). Когда они остались вдвоем, о. Серафим сказал: "Ты, радость моя, молись, и я буду за тебя молиться. Только смотри: лежи как лежишь, и в другую сторону не оборачивайся". Долго больной лежал не оборачиваясь, послушный слову старца. Но наконец любопытство принудило его обернуться, и он увидел преподобного Серафима стоящим на воздухе в молитвенном положении. От неожиданности он вскрикнул. Старец, кончив молитву, подошел к нему и сказал: "Вот ты теперь будешь всем толковать, что Серафим святой, молится на воздухе. Господь тебя помилует. А... ты смотри, огради себя молчанием, и не открывай того никому до дня преставления моего. Иначе болезнь к тебе опять вернется"10.
  


  
    10. Приведем воспоминание одной монахини, духовной дочери преподобного Амвросия Оптинского. "Старец выпрямился во весь свой рост, поднял голову и воздел свои руки кверху, как бы в молитвенном положении. Мне представилось в это время, что стопы его отделились от пола. Я смотрела на освещенную его голову и лицо. Помню, что потолка в келье как будто не было, он разошелся, а голова старца как бы ушла вверх. Это мне ясно представлялось. При жизни старца я никому не смела рассказать этого. Он мне раз и навсегда запретил говорить о подобных случаях, сказав с угрозою: "А то лишишься моей помощи и благодати"11.
  


  
    11. Сохранились свидетельства о изменениях, происходивших со святым праведным Иоанном Кронштадтским во время совершения им Божественной Литургии: "Вот приобщается отец Иоанн Тела и Крови Христовых. Необыкновенная духовная радость, необыкновенный мир и небесный покой, необыкновенная сила и мощь отображались теперь в каждой черте его лица. Его лицо как бы светилось, как бы издавало какое-то сияние"12.
  


  
    12. Приведем еще воспоминание о Московском старце отце Алексее Мечеве, настоятеле храма Николы в Кленниках (с 1892 по 1923 г.): "За последние два года Батюшка, особенно за богослужением, как бы светился каким-то особым, ни с чем земным не сравнимым внутренним светом. Обилие благодати, почивавшей на нем, иногда для некоторых проявлялось и вовне: он казался стоящим на воздухе, и из глаз его как бы сыпались искры. Когда одна раба Божия простодушно рассказала ему, каким она его видела, он ответил: "Никому не говори об этом до моей смерти. Тебе дано было видеть меня грешного, по Божию милосердию, в духе"13.
  


  
    По учению святых отцов Церкви (святителя Григория Паламы, преподобных Макария Египетского, Иоанна Дамаскина, Симеона Нового Богослова), Божественный Свет, осиявший тьму во гробе Господнем, открывавшийся частично, в большей или меньшей мере, в опыте святых подвижников, – это одна из несозданных энергий, в которых непостижимый и недоступный по природе Бог открывается миру. В этом смысле св. апостол Иоанн Богослов называет его светом: Бог свет есть (1 Ин. 1, 5). И апостол Павел говорит, что Бог обитает во свете неприступнем (1 Тим. 6, 16). В Апокалипсисе находим пророческое видение небесного града как Царства Божественного Света: и град не требуя солнца и луны, да светят в нем: слава бо Божия просвети его, и светильник его, Агнец (Апок. 21, 23). Свет этот сверхъестественный, совершенно отличный от чувственного света, благодатный, и открывается человеческим очам (сколько вместимо человеческой природой), "измененным силой Божественного Духа", как "первообразная и неизменяемая красота, слава Бога, слава Христа, слава Духа, луч Божества"14.
  


  
    Эта Божественная слава преображает созерцающих ее подвижников, сообщая световидность их телам. Просвещение несозданным светом, облечение во славу первозданного человека, в ту же славу, которая просияла на лице Моисея, доступно, по слову преподобного Макария Египетского, еще ныне, здесь, на земле, "неложным христианам", внутренне преображенным благодатию Святого Духа15. Но полное откровение Божественного Света будет дано только в будущей жизни, когда мы узрим Бога лицом к лицу. Поэтому св. Григорий Палама называет этот "Божественный и неизреченный Свет" "таинством восьмого дня", то есть "будущего века", "видением и наслаждением святых в непостижимом веке"16. Тогда праведницы просветятся яко солнце, в Царствии Отца их.
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    Днесь висит на древе, иже на водах землю повесивый: венцем от терния облагается, иже ангелов Царь; в ложную багряницу облачуется, одеваяй небо облаки; заушение прият, иже во Иордане свободивый Адама; гвоздьми пригвоздися Жених церковный; копием прободеся Сын Девы. Покланяемся Страстем Твоим Христе, покажи нам и славное Твое Воскресение.
  


  
    Антифон 15 Утрени Великого Пятка.
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    Все дни превосходит святая Четыредесятница, но больше Четыредесятницы святая и Великая Седмица (Страстная) и больше самой Седмицы Страстной есть Великая Суббота.
  


  
    В этот день Православная Церковь воспоминает погребение Иисуса Христа, пребывание Его плотию во гробе и сошествие душою во ад для возвещения там победы над смертью и избавления душ, с верою ожидавших Его пришествия, а также введение разбойника в рай. Вместе с тем предуказывается и славное Воскресение Христово. Синаксарий в Великую Субботу начинается стихами:
  


  


  
    Всуе храниши гроб кустодие:
  


  
    Не бо содержит рака Саможивотия.
  


  


  
    Основные воспоминания дня Великой Субботы выражены в тропаре часов следующего дня – Святой Пасхи: "Во гробе плотски (т.е. телесно), во аде же с душею яко Бог, в раи же с разбойником, и на Престоле был еси, Христе, со Отцем и Духом, вся исполняяй (т.е. наполняяй), Неописанный".
  


  
    Сняв с креста и обвив пеленами с благовониями, по обычаю иудеев, Пречистое Тело Господа, Иосиф и Никодим положили его в новом каменном гробе в саду Иосифовом, находившемся недалеко от Голгофы. К дверям гроба привалили большой камень. При погребении Иисуса Христа находились Мария Магдалина и Мария, мать Иакова и Иосиева.
  


  
    Первосвященники и фарисеи знали, что Иисус Христос предрекал о Своем Воскресении, но, не веря этому предсказанию и опасаясь, чтобы Апостолы не похитили тела Иисуса Христа и не сказали народу: воскрес из мертвых, – в субботу выпросили у Пилата военную стражу, приставили ее ко гробу, а самый гроб запечатали (Мф. 27, 57–66; Ин. 19, 39–42) и тем доставили истине новое подтверждение.
  


  
    "Христос положен был в новом гробе, в котором никто прежде не был положен, чтобы воскресение не могло быть приписано кому-нибудь другому, вместе с Ним лежащему; чтобы ученики, по близости этого места, легко могли прийти и быть зрителями случившегося и чтобы свидетелями погребения были не только они, но и враги. То, что положены были печати на гробе и приставлена стража из воинов, это действительно с их стороны было свидетельством погребения, так как Христос хотел, чтобы и погребение Его было не менее достоверно, чем воскресение. Потому-то и ученики ревностно стараются доказать, что Он действительно умер. Воскресение Его имело быть подтверждаемо всем последующим временем; между тем, если бы смерть Его в то время была скрыта и не сделалась совершенно известною, то это могло бы повредить слову о Воскресении"1.
  

  

  
    *
  


  
    Как в первом миротворении Бог, создав все твари и в шестой день окончательно сотворив человека, в седьмой день почил от всех дел Своих и освятил его, наименовав субботою, т.е. покоем, так и в делании умного творения Господь, совершив все (дело искупления) и в шестой день – пяток – воссоздав истлевшего грехом человека и обновив его Живоносным Крестом и Смертию, в седьмой день успокоился, уснув спасительным сном. Бог Слово плотию снисходит во гроб, снисходит же и во ад (1 Петр. 3, 18–19) душою, через смерть отделившеюся от тела и преданною Им в руки Отца. Но в то же время Он был и в раю с разбойником; преестественно же был со Отцем и Духом; везде Он был, как Бог неописанный, неограниченный.
  


  
    Отныне ад содрогается и изумевается, ощутив могущественнейшую Божественную силу. Христос побеждает ад и освобождает души ветхозаветных праведников, ожидавших своего избавления.
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    Плащаница "Положение во гроб". XVI в. Из собора Рождества Богородицы Пафнутъев-Боровского монастыря.
  


  


  
    УТРЕНЯ В ВЕЛИКУЮ СУББОТУ
  


  
    «Таинственным ожиданием наполнена вся чрезвычайная Утреня Великой Субботы, достойная быть преддверием Пасхи. Христос во гробе посреди церкви, вокруг, в черных ризах, стоят священнослужители, но отверсты врата алтаря, как бы во сретение Божественному Мертвецу, и пение погребальное безпрестанно прерывается воскресными гимнами, а возженные в руках народа свечи проливают свет по всему храму, как зарю того Невещественного Света, который воссияет заутра из гроба.
  


  
    При самом начале Утрени, после Шестопсалмия, тропарь выражает это смешение плача и ликований.
  


  
    " Благообразный Иосиф, с древа снем пречистое тело Твое, плащаницею чистою обвив и вонями во гробе нове покрыв положи".
  


  
    "Егда снизшел еси к смерти, Животе безсмертный, тогда ад умертвил еси блистанием Божества. Егда же и умершия от преисподних воскресил еси, вся силы небесныя взываху: Жизнодавче Христе Боже наш, слава Тебе!"
  


  
    "Мироносицам женам, при гробе представ Ангел вопияше: мира мертвым суть прилична, Христос же истления явися чужд."
  


  
    Около Плащаницы начинается другое смешение ветхозаветных песней Давида с новозаветними похвалами Христу»2. Пред гробом Господа, посреди храма, при каждении произносятся непорочны – стихи из семнадцатой кафисмы; после чтения каждого стиха – краткие песнопения, или "похвалы" в честь Господа, "в мертвецах вменившагося". В это время молящиеся стоят с зажженными свечами.
  


  
    Сперва запевают оба лика, потом один чтец или певец возглашает стих похвалы, и так на каждый стих псалма; похвалы переплетают всю семнадцатую кафисму, образуя как бы многотканный покров, возложенный праотцем Давидом на тридневное ложе Господа своего.
  


  
    Блажени непорочнии в путь, ходящий в законе Господни! – восклицает Давид, и ему ответствуют:
  


  
    "Жизнь во гробе положился еси Христе, и ангельская воинства ужасахуся, снизхождение славяще Твое".
  


  
    И снова Царь: Блажени испытающии свидения Его, всем сердцем взыщут Его.
  


  
    Иногда эти разновременные песни текут одна близ другой, взаимно чуждые по разности своих предметов, иногда же чудно сходятся между собою, и чрез расстояние многих веков Церковь как бы отвечает недоумевающему Пророку.
  


  
    В заповедех Твоих поглумлюся, и уразумею пути Твоя – говорит он, и ему поясняются пути сии:
  


  
    "Истинный небесе и земли Царю, аще и во гробе малейшем Сам заключися еси, познался еси всей твари, Иисусе".
  


  
    На три статии разделена таким образом вся кафисма, и на конце ее, как и в начале, воспевается тропарь, но уже обычный воскресный, изображающий радость Ангелов и смятение Мироносиц:
  


  
    "Благословен еси, Господи, научи мя оправданием Твоим"»3.
  


  
    Не менее высокое благоговение к непостижимым тайнам спасения мира изображается в утреннем каноне Великой Субботы. Первые четыре песни канона написаны в VIII в. Марком, Епископом Идрунтским; от 6-й же песни до конца – Космою Маиумским, песнопевцем того же века; а ирмосы – инокинею Кассиею, в IX веке, по повелению греческого царя Льва.
  


  
    «Канон Субботний выражает то же возвышенное смятение неба и земли.
  


  
    "Ужаснися бояйся небо, и да подвижатся основания земли: се в мертвецех вменяется в вышних Живый, и во гроб малый странноприемлется".
  


  
    На девятой песне трогательно возглашает, как бы из самого гроба, Божественный Сын к Матери, видевшей Его на кресте:
  


  
    "Не рыдай Мене Мати, зрящи во гробе, Егоже во чреве без Семене зачала еси Сына; востану бо и прославлюся, и вознесу со славою, непрестанно яко Бог, верою и любовию Тя величающая".
  


  
    Песнь эта переносит нас от недоступных созерцаний Его Божества к нежным, более понятным чувствам Его человечества, и она повторяется на Литургии вместо обычной Похвалы Пресвятой Девы.
  


  
    После Великого Славословия, при тихом пении Трисвятой песни, совершается опять торжественный ход с Плащаницею, и хотя, кажется, обряд этот есть отчасти повторение вечернего [Великой Пятницы], – однако духовное значение утреннего [Великой Субботы] хода отлично от вечернего. Тогда, подражая Иосифу, мы только предавали гробу Божественное Тело; здесь же торжественным несением Плащаницы кругом церкви и хоругвями знаменуется, что и во время земного Своего отдыха Господь действовал как победитель, ограждая Свою Церковь сокрушением ада»4.
  


  
    Плащаница полагается на прежнее место, посреди храма, и над нею, как бы над самим гробом Господа Иисуса, святая Церковь торжественно исповедует свою веру в воскресение всех членов благодатного Его Царства. В тропаре пророчества и прокимне говорится уже прямо о Его воскресении.
  


  
    "Содержай концы, гробом содержатися изволил еси Христе, да от адова поглощения избавиши человечество и воскрес оживиши нас, яко Бог безсмертный".
  


  
    В следующей за ними паремии из пророчества Иезекиилева (гл. 37, 1–14) образно представляется общее воскресение. Боговдохновенный Иезекииль силою Божиею был поставлен среди поля, полного сухих костей человеческих. Господь повелевает пророку прорещи на кости сия: <...> кости сухия, слышите Слово Господне. Се глаголет Адонаи Господь костем сим: се Аз введу в вас дух животен. И дам на вас жилы, и возведу на вас плоть, и простру по вам кожу, и дам Дух Мой в вас, и оживете, и увесте, яко Аз есмь Господь. Когда прорек Иезекииль, как заповедал ему Господь, – и быстъ глас внегда ми пророчествовати, и се трус, и совокупляхуся кости, кость к кости, каяждо к составу своему. И видех, и се быша им жилы, и плоть растяше, и восхождаше [и протяжеся] им кожа верху, духа же не бяше в них.
  


  
    После сего Господь повелевает Иезекиилю прорещи о духе: от четырех ветров прииди душе, и вдуни на мертвыя сия, и да оживут. Иезекииль прорек, и вниде в ня дух жизни, и ожиша, и сташа на ногах своих, собор мног зело.
  


  
    По произнесении пророчества следует чтение Апостольское (1 Кор. 5, 6–8; Гал. 3, 13–14), в котором апостол Павел, повсюду неотлучный, где только возвещается о язвах Господа, умоляет нас очистить себя от ветхого кваса злобы и лукавства и праздновать в безквасии истины и чистоты, чтобы принять с верою обетованного Духа.
  


  
    Среди этих радостных ожиданий Евангелист Матфей (27, 62–66) еще раз повествует о последней злобе иудеев, мнивших стражами и печатию удержать во гробе Сына Божия. Внимая сему, невольно приходит на мысль, как часто мелкий размер ума человеческого, не обнимая и не покоряясь обширности судеб Божиих, силится отвергнуть непостижимое.
  


  
    В конце Утрени Церковь ублажает песнями погребателя Христова:
  


  
    "Приидите ублажим Иосифа приснопамятнаго, в нощи к Пилату пришедша и Живота всех испросившаго: даждь ми сего Страннаго, Иже не имеет где главы подклонити: даждь ми Сего Страннаго, Его же ученик лукавый на смерть предаде: даждь ми Сего Страннаго, Его же Мати зрящи на кресте висяща, рыдающе вопияше и матерски восклицаше: увы мне, Чадо Мое! Увы мне, Свете Мой, и Утроба Моя возлюбленная! Симеоном бо предреченное в церкви днесь собыстся: Мое сердце оружие пройде, но в радость Воскресения Твоего плач преложи. <...> Покланяемся страстем Твоим Христе, и Святому Воскресению".
  


  


  
    ЛИТУРГИЯ В ВЕЛИКУЮ СУББОТУ
  


  
    НАВЕЧЕРИЕ ПАСХИ
  


  
    Самая смерть Господа, за которою последовало Его славное Воскресение (Лк. 24, 7), есть уже предпразднство, или навечерие Пасхи; притом смерть Спасителя воскресила многих мертвых, которые вышли из гробов и явились в Иерусалиме (Мф. 27, 52–53). Посему Богослужение Православной Церкви в Великую Субботу есть уже навечерие Праздника Светлого Воскресения Христова, особенно Литургия, которая по самому времени совершения ее принадлежит навечерию Пасхи.
  


  
    На Вечерне в Великую Субботу, соединенной с Литургией Василия Великого, Церковь предлагает пятнадцать паримий, читаемых у Плащаницы и содержащих пророчества о состоянии уничижения Господа, Его смерти и Воскресения, а также о наступлении благодатного Царства Господа и славы Новозаветной Церкви5.
  


  
    Первая из книги Бытия (1, 1–13): о первых трех днях мироздания, прообразовавших три великих дня, в которые Спаситель страданием и смертию Своею воссоздал мир, падший во грех.
  


  
    Вторая из пророчества Исайи (60, 1–16): о появлении нового света и славы Господней над Иерусалимом, к которому отовсюду стекаются цари, племена и народы и поклоняются самому месту, где стояли ноги Мессии.
  


  
    Третья из книги Исход (12, 1–11): о заклании агнца, бывшего прообразованием Спасителя – Агнца Божия (Ин. 4; 29, 36).
  


  
    Четвертая из книги пророка Ионы (вся книга): о пребывании пророка Ионы внутри рыбы и исшествии из нее, прообразовавших смерть Спасителя и Воскресение в третий день по смерти (Мф. 12, 40).
  


  
    Пятая из книги Иисуса Навина (5, 1–15): о первой Пасхе в земле ханаанской и о прекращении манны, бывших прообразованием прекращения всех ветхозаветных обрядов после того, как Пасха наша за ны пожрен быстъ, Христос (1 Кор. 5, 7), и христиане причастились новозаветной Пасхи.
  


  
    Шестая из книги Исхода (13, 1–31; 15, 1–10): о изведении израильтян из Египта и о чудесном переходе их через Чермное море под руководством Моисея, который был прообразованием избавления рода человеческого от рабства греха и смерти Спасителем.
  


  
    Седьмая из книги пророка Софонии (3, 8–15): об отвержении иудеев по собрании новой Церкви из всех народов под управлением Мессии.
  


  
    Восьмая из 3-й книги Царств (17, 8–24) и девятая из 4-й книги Царств (4, 8–37): о воскрешении Илиею сына сарептской вдовы и Елисеем – сына жены соманской. Воскрешения пророками были прообразованием всеобщего Воскресения мертвых во Иисусе Христе.
  


  
    Десятая из книги пророка Исайи (61, 10–11, 62, 1–5), который всю новозаветную Церковь призывает к веселию, потому что Сам Господь облекает ее в ризу спасения.
  


  
    Одиннадцатая из книги Бытия (22, 1–18): о принесении Исаака в жертву, которое было преобразованием великого голгофского Жертвоприношения.
  


  
    Двенадцатая из книги пророка Исайи (61, 1–19): о великом посольстве на землю Сына Божия для спасения страждущих духовно.
  


  
    Тринадцатая из книги пророка Исайи (63, 11–19; 64, 1–5): о величии Мессии.
  


  
    Четырнадцатая из книги пророка Иеремии (31, 31–34): об установлении нового вечного завета.
  


  
    Пятнадцатая из книги пророка Даниила (3, 1–24): о чудесном избавлении трех отроков, поверженных в пламень и прообразовавших спасением своим невредимое исшествие Спасителя из недр земли.
  


  
    На Литургии в Великую Субботу, совершаемой на Вечерне и составляющей ближайшее предначатие Воскресения Христова, созерцая пребывание Господа во гробе плотию – в образе предлежащей Плащаницы, Церковь, подобно Иисусу Христу, предрекшему о Своем воскресении, еще яснее предвозвещает нам о приблизившемся времени Воскресения Господа – чтением апостольским (Рим. 6, 3–11) о том, что верующие во Христа умершего и воскресшего, соединенные с Ним подобием смерти через крещение, должны быть соединены и подобием Воскресения: Да якоже воста Христос от мертвых славою Отчею, тако и мы во обновлении жизни ходити начнем, особенно же напоминает Церковь о приближении Воскресения пением по прочтении литургийного Апостола: "Воскресни Боже, суди земли, яко Ты наследити во всех языцех". Во время этого радостного предвестия как бы оканчивается погребальный день субботний и начинает уже светить денница Воскресения, а потому с этого момента в храме отлагается все, что напоминает скорбь предыдущих дней.
  


  
    Священнослужащие слагают с себя темное великопостное облачение и, облекшись в белые ризы – образ славы Воскресения Христова, – по словам Апостола, читаемым в Великую Субботу: аще бо сообразни быхом подобию смерти Его, то и Воскресения будем (Рим. 6, 5), являются предстоящими во храме в светлом облачении, подобно Ангелам, которые явились во гробе Господа в белом одеянии и первые были свидетелями и вестниками Воскресения Христова. Предстоятель выносит из алтаря икону Воскресения Христова и трижды благословляет ею народ – как бы возвещая радостную ангельскую весть: воста Господь, якоже рече (Мф. 28, 6).
  


  
    Чтение пятнадцати паримий на Вечерне Великой Субботы вместе с пением торжественного гимна "Елицы во Христа крестистеся...", чтением крещального Апостола и переоблачением священнослужителей в светлые ризы является древним христианским обрядом. Он служит напоминанием о торжественном крещении оглашенных, происходившем некогда в вечер на Пасху.
  


  
    Весть о предначатии радости пасхальной Церковь продолжает чтением Евангелия о явлении Ангела на гробе Господа, возвестившего Мироносицам, что воскрес Господь, и о явлении им Самого Воскресшего (Мф. 28, 1–20).
  


  
    Вместо Херувимской песни поется тропарь: "Да молчит всяка плоть человеча, и да стоит со страхом и трепетом, и ничтоже земное в себе да помышляет: Царь бо царствующих, и Господь господствующих, приходит заклатися и датися в снедь верным. Предходят же сему лицы Ангельстии со всяким началом и властию, многоочитии Херувими, и шестокрилатии Серафими, лица закрывающе (в благоговении), и вопиюще песнь: аллилуиа, аллилуиа, аллилуиа".
  


  
    Из всех суббот года одна Великая Суббота не облегчается от поста, и пост ее, состоящий в сухоядении, продолжается не только до вечера, как в другие дни святой Четыредесятницы, но до окончания Богослужения в первый день светлого Воскресения Христова, по 1-му правилу св. Дионисия Александрийского и 89-му правилу Шестого Вселенского Собора. Содействуя хранению святого поста в Великую Субботу, Церковь в этот день при окончании Божественной Литургии Василия Великого постановила благословлять пять хлебов и вино для вкушения верующим и телесного подкрепления к продолжению благоговейного ожидания времени Воскресения Христова. По уставу Церкви, Литургия Великой Субботы должна окончиться не позднее 2-го часа ночи (около 8-го часа пополудни), и верующие – оставаться в церкви до самого начала Пасхального Богослужения. В это время читаются Деяния Апостолов.
  


  


  
    БДЕНИЕ ПЕРЕД ПАСХОЮ
  


  
    Подобно ветхозаветному бдению народа Божия в предпасхальную ночь, которая стражба была Господу, еже извести его от земли египетския (Исх. 12, 42), ночь пред священною новозаветною Пасхою для православных христиан протекает также в благоговейной стражбе Господу. Обыкновение православных христиан проводить ночь пред Пасхою в молитвенном и продолжительном бдении соблюдается с первых времен христианства. Первые христиане всю эту ночь благоговейного бдения проводили в чтении Писания и крещении оглашенных. Св. Григорий Богослов, обращаясь к народу в день Пасхи, говорил: "Прекрасно у нас и вчера блистало и осиявалось все светом, каким наполняли мы и частные дома и места общественные, когда люди всякого почти рода и всякого звания щедрыми огнями просветили ночь, в образ великого света, каким небо сияет свыше, озаряя целый мир своими красотами. Но вчерашний свет был предтечею великого Воскресшего Света, и как бы предпразднственным веселием"6.
  


  
    Священным бдением перед Пасхою Церковь прекрасно выражает высокую важность своих ожиданий, с какими обыкновенно несовместим сон; блюдет верующих от нападений духовного врага: "В таковых бо временех и местех, – говорится в Уставе церковном, – тщится враг осквернити нерадивыя"; и достойно приготовляет нас к сретению Христа Царя, Который через воскресение Свое явил Себя вечным Царем мира, как Церковь поет еженедельно при воскресном вечернем Богослужении: "Господь воцарися, в лепоту облечеся". Приготовляет к торжеству светлого Воскресения и чтением Деяний Апостольских, составляющих непреложное свидетельство истины Воскресения Христова. По прочтении Деяний на предпасхальном бдении, храмы Божии в полночь, по древнему обычаю, освещаются полным светом: раздается торжественнейший благовест – и совершается предпразднственная Полунощница, на которой повторяется канон, составляющий продолжение и окончание Богослужения Великой Субботы.
  


  
    По окончании пения канона, изображающего еще пребывание Спасителя во гробе, святая Плащаница переносится с середины храма на престол, в знаменование того, что Спасителю пострадавшему, умершему и воскресшему дадеся <...> всяка власть на небеси и на земли (Мф. 28, 18), и что Он чрез Свое воскресение соделался для нас истинной пищей и истинным питием (Ин. 6, 55).
  


  


  
    Примечания
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    ВОСКРЕСЕНИЯ ДЕНЬ, ПРОСВЕТИМСЯ ЛЮДИЕ: ПАСХА, ГОСПОДНЯ ПАСХА: ОТ СМЕРТИ БО К ЖИЗНИ, И ОТ ЗЕМЛИ К НЕБЕСИ. ХРИСТОС БОГ НАС ПРЕВЕДЕ, ПОБЕДНУЮ ПОЮЩЫЯ. ПРИИДИТЕ ПИВО ПИЕМ НОВОЕ, НЕ ОТ КАМЕНЕ НЕПЛОДИЯ ЧУДОДЕЕМОЕ, НО НЕТЛЕНИЯ ИСТОЧНИК. ИЗ ГРОБА ОДОЖДИВША ХРИСТА, В НЕМЖЕ УТВЕРЖДАЕМСЯ. УТРЕНЮЕМ УТРЕННЮЮ ГЛУБОКУ, И ВМЕСТО МИРА ПЕСНЬ ПРИНЕСЕМ ВЛАДЫЦЕ, И ХРИСТА УЗРИМ ПРАВДЫ СОЛНЦЕ, ВСЕМ ЖИЗНЬ ВОЗСИЯЮЩА. ВOCKPЕСЕHИЕ ХРИСТОВО ВИДЕВШЕ, ПОКЛОНИМСЯ СВЯТОМУ ГОСПОДУ ИИСУСУ, ЕДИНОМУ БЕЗГРЕШНОМУ. КРЕСТУ ТВОЕМУ ПОКЛАНЯЕМСЯ ХРИСТЕ, И СВЯТОЕ ВОСКРЕСЕНИЕ ТВОЕ ПОЕМ В СЛАВИМ: ТЫ БО ЕСИ БОГ НАШ, РАЗВЕ ТЕБЕ ИНОГО НЕ ЗНАЕМ, ИМЯ ТВОЕ ИМЕHУЕМ. ПРИИДИТЕ ВСИ ВЕРНИИ, ПОКЛОНИМСЯ СВЯТОМУ ХРИСТОВУ ВОСКРЕСЕНИЮ: СЕ БО ПРИИДЕ KPЕСТОМ РАДОСТЬ ВСЕМУ МИРУ. ВСЕГДА БЛАГОСЛОВЯЩЕ ГОСПОДА, ПОЕМ ВОСКРЕСЕНИЕ ЕГО: РАСПЯТИЕ БО ПРЕТЕРПЕВ, СМЕРТИЮ СМЕРТЬ РАЗРУШИ.
  


  


  
    ВОСКРЕСЕНИЕ ТВОЕ, ХРИСТЕ СПАСЕ, АНГЕЛИ ПОЮТ НА НЕБЕСЕХ: И НАС НА ЗЕМЛИ СПОДОБИ ЧИСТЫМ СЕРДЦЕМ ТЕБЕ СЛАВИТИ.
  


  
    ХРИСТОС ВОСКРЕСЕ ИЗ МЕРТВЫХ, СМЕРТИЮ СМЕРТЬ ПОПРАВ, И СУЩИМ ВО ГРОБЕХ ЖИВОТ ДАРОВАВ.
  


  


  
    В глубокое утро третьего дня по смерти Христовой, или в первый день недели, по восходе зари, но до полного еще рассвета (Мф. 28, 1. Мк. 16, 2. Лк. 24; 1, 22. Ин. 20, 1), произошло великое землетрясение; Ангел Господень, сошедший с небес, отвалил камень от двери гроба и сидел на нем. Зрак Ангела был яко молния, и одеяние его бело яко снег. От страха же его сотрясошася стрегущии, и быта яко мертви. (Мф. 28, 3–4). Господь расторг врата адовы и Своим воскресением положил основание воскресению нашему.
  


  
    Истинность Своего воскресения из мертвых Господь засвидетельствовал многократными явлениями в продолжение сорока дней .
  


  
    Первые пять явлений Иисуса Христа относятся к Неделе Пасхи. Воскресшего Господа в первый день по Воскресении увидели Пресвятая Дева Мария, Жены Мироносицы и все ученики Его, кроме Апостола Фомы.
  


  
    В продолжение сорока дней Господь являлся многим, а однажды явился более пятистам братиям (1 Кор. 15, 6). Истине свойственно иметь таких и стольких свидетелей!
  


  


  
    НАИМЕНОВАНИЕ И ПРООБРАЗОВАНИЕ ПАСХИ
  


  
    Воспоминанию славного Воскресения Иисуса Христа из мертвых посвящен Светлый Праздник Пасхи. Пасха наша, по словам Писания, есть Сам Господь наш Иисус Христос (1 Кор. 5, 7). Слово Пасха – еврейское, означает прехождение и избавление. Ибо первоначально праздновала Пасху Церковь ветхозаветная – в память того, что Ангел, посланный от Бога погубить египетских первенцев, прошел мимо жилищ евреев и тем избавил их от смерти и рабства египетского (Исх. 12, 23–27). Равно и для христиан Пасха означает прехождение со Христом, избавление Им верующих от смерти и преведение к вечноблаженной жизни.
  


  
    В священных песнопениях Церкви говорится: "Пасха, Господня Пасха! От смерти бо к жизни, и от земли к небеси, Христос Бог нас преведе, победную поющия (Ирмос 1-й песни канона Пасхи). "Смерти празднуем умерщвление, адово разрушение, иного жития вечнаго начало" (Песнь 7-я канона Пасхи). В Синаксарии на Пасху говорится: "Пасха преведение толкуется. Она есть день, в который Бог в начале превел мир из небытия в бытие; день, в который Бог, преведши израильтян сквозь Чермное море, исхитил от рук фараоновых; и в который, сошед с небеси, вселился во утробу Девы, и ныне, исхитив род человеческий из ада, возвел и привел на небеса к древнему достоянию нетления".
  


  
    Поскольку Иисус Христос, наша Пасха, прешел и нас превел от смерти к блаженной жизни Своею смертию и воскресением, то Пасхою называли иногда Седмицу Страстную и Светлую: страданий – Пасхою крестною, Воскресения – Пасхою воскресною. По церковному календарю и ныне между Седмицами Страстной и Светлой находится один воскресный день; поэтому они и теперь составляют как бы одну Седмицу, которая, начинаясь воспоминанием страданий и смерти Христа, оканчивается торжеством воскресения Его, и называется Великою. В этом смысле Великая и святая Седмица Пасхи, т.е. Седмица страданий и воскресения Христа, между прочими седмицами церковного года есть то же, что день воскресный между прочими днями седмицы. В смысле же обыкновенном под именем Пасхи разумеется собственно Светлая Неделя Воскресения Христова. "Во святую и Великую Неделю Пасхи празднуем самое живоносное воскресение Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа", – говорится в Синаксарии в Неделю Пасхи, согласно с Апостольскими постановлениями.
  


  
    Пасха ветхозаветная была прообразованием христианской. Народ богоизбранный праздновал Пасху в память избавления своего из Египта, закалая в жертву агнца непорочного, не имевшего никаких телесных недостатков (Исх. 12, 5); мы празднуем Пасху в воспоминание искупления рода человеческого страданием, смертию и воскресением Агнца непорочна и пречиста Христа (1 Петр. 1, 19), Который есть Агнец Божий, вземляй грехи мира и невинно закланный за нас (Ин. 1, 29), и есть собственно Пасха наша (1 Кор. 5, 7). Древний Израиль праздновал пасху в память избавления своего от рабства египетского; новый Израиль торжествует Пасху в воспоминание своего избавления от рабства диаволу и греху. Пасха прообразовательная состояла в ядении плоти пасхального агнца; наша Пасха состоит во вкушении Агнца Божия – Его пречистого Тела и Крови. Не сокрушая костей, ели в древности прообразовательного пасхального агнца (Исх. 12, 10); и у Агнца Божия Христа – не пребиша голени (Ин. 19, 33–36). Избавленные от тяжкого ига египтян смертию первенцев их, потомки Авраама шли через пустыню в обетованную землю, полную меда и молока; христиане – духовные потомки отца верующих, искупленные драгоценною кровию Христа, – текут через пустыню мира сего к вечному небесному наследию.
  


  


  
    БОГОСЛУЖЕНИЕ В НЕДЕЛЮ ПАСХИ
  


  
    УТРЕНЯ
  


  
    Божественной славе Воскресшего и величию Светлого Праздника Пасхи соответствует особенная торжественность Богослужения в первый день Пасхи и во всю Светлую Седмицу. Подобно древнему Израилю, бодрствовавшему в ночь избавления своего от рабства египетского, и новый Израиль со времен апостольских бодрствует "в священную и предпразднственную спасительную ночь Светлого Воскресения Христова, – ночь светозарную светоносного дня, ожидая времени своего духовного освобождения от работы вражия. Утру глубоку, желая вместо мира песнь принести Владыке и Христа узреть, – Солнце Правды, всем жизнь возсияюща, – Церковь о часе утреннем продолжительно благовестит верующим, призывая к празднованию Воскресения Христова, возжигает свещи вси и кандила; устрояет сосуды с углием горящим и обильно влагает в них фимиам благовонный, да исполнится весь храм света и благоухания. Священнослужители облачаются во весь светлейший сан – в светлейшие священные одежды". На торжественное призывание Церкви храмы немедленно наполняются званными в светлых одеждах радости и со знаками торжества, – светильниками, свечами.
  


  
    Таким образом, в Светлый Праздник и храмы Божии, и православно верующие обильно блистают радостным светом, по древнему обычаю, неизменно сохраняемому в Православной Церкви.
  


  
    В светлом, ликующем, величественном виде, при пении "Воскресение Твое, Христе Спасе, Ангели поют на небеси, и нас на земли сподоби чистым сердцем Тебе славити", Церковь, словно духовная невеста, идет, как говорится в священных песнопениях, "веселыми ногами во сретение исходящему Христу из гроба, яко жениху", – подобно Мироносицам, которые "Егоже яко мертва со слезами искаху, поклонишася радующияся живому Богу". Шествие – крестный ход – сопровождается великим звоном. Обойдя вокруг храма, Православная Церковь, подобно первенствующей Церкви в лице Мироносиц, встречает воскресшего Господа вне храма, как вне Иерусалима, пением: "Христос воскресе!", и с радостною вестию: "Христос воскресе!". Этим начинается светлая Утреня, шествует во храм, как спешили некогда и Мироносицы во Иерусалим возвестить ученикам о воскресении Господа.
  


  
    Красуясь, ликуя и радуясь, "Царя Христа узрев из гроба, яко жениха происходяща", Церковь высокую свою радость выражает на Утрени велиим гласом и неумолчным пением, многократно во время каждой песни канона приветствуя и радуя предстоящих при каждении словами: "Христос Воскресе!".
  


  
    Высокие песнопения Церкви, слышимые ныне в Светлый Праздник, принадлежат большей частью св. Иоанну Дамаскину, который сложил их согласно с прекрасными словами о Пасхе церковных писателей и древних Отцов Церкви, – преимущественно же св. Григория Богослова и св. Григория Нисского, Св. Григорий Богослов в своем Слове на святую Пасху говорит: "Вещаю вам так: Пасха, Господня Пасха! Она у нас праздников праздник и торжество торжеств. Великая и священная Пасха! Слово Божие, и Свет, и Жизнь, и Мудрость и Сила!" В этих словах не слышатся ли нынешние пасхальные песнопения: "Воскресения день, просветимся людие! Пасха Господня, Пасха; праздников праздник и торжество есть торжеств; Пасха велия и священнейшая Христе, о Мудросте и Слове Божий и Сило". Ко дню Пасхи относит св. Григорий Нисский пророческие слова, которые мы слышим в пении пасхальном: "Сей день, его же сотвори Господь", – и говорит: "Не тяжкое какое-либо неудобоисполнимое дело заповедано нам в сей день, но радость и веселие. Ибо пророк прибавляет: возрадуемся и возвеселимся в онь" (Пс. 117, 24).
  


  
    В день примирения неба и земли, когда Церковь при конце светлой Утрени возглашает: "Воскресения день, и просветимся торжеством, и друг друга обымем. Рцем, братие, и ненавидящим нас, простим вся Воскресением", православно верующие в мире и любви приветствуют друг друга: одни произносят: "Христос воскресе!", – а другие отвечают: "Воистину воскресе!". И это приветствие запечатлевают святым лобзанием и дарением пасхальных яиц. Приветствие и лобзание, или, по просторечию, христосование начинается в алтаре в конце утреннего Богослужения между священнослужителями, подобно приветствию от Ангелов и от Самого Воскресшего Мироносицам в вертограде – в самый день Воскресения Христова, и распространяется вне вертограда (Мф. 28,5–10. Ин. 20, 16–18). Присутствующие во храме взаимно приветствуют и целуют друг друга, и то же приветствие и лобзание несут в дома, как сами, так и священнослужащие. Таким образом радостная весть о Воскресшем, соединяя сердца наши для единой и общей святой радости во Иисусе Христе воскресшем, распространяется из алтаря, как от горнего Престола Божия, во весь мир.
  


  
    Обычай православных христиан взаимно приветствовать друг друга, целовать и дарить друг другу яйца в Светлую Неделю Пасхи – очень древний. Приветствуя с радостью Воскресение Христово, верующие уподобляются ученикам Господа, когда, по Воскресении Его, они говорили между собою о Воскресшем: Воистину воста Господь (Лк. 24; 14, 22–24, 34–35). Подражая апостольскому собеседованию о Воскресении Иисуса Христа, Православная Церковь, сближаясь по духу своего благочестия с первыми ее членами – свидетелями уничижения и прославления Господа (Лк. 24, 48), исповедует, что она есть Единая, Святая, Соборная и Апостольская Церковь.
  


  
    С приветствием Православная Церковь издревле также соединяет лобзание мира и святой любви, которое в первые времена христианства употреблялось в обыкновенных приветствиях и при священнодействиях (Рим. 16, 16). Со времен Апостольских до сих пор, при совершении Таинства Тела и Крови Христовых, на Божественной Литургии сохраняется, во имя Примирителя неба и земли, знамение примирения и любви – святое лобзание. И теперь святое лобзание на Божественной Литургии бывает среди священнослужителей, а в праздник Пасхи – и между верующими.
  


  
    Приветствуя и целуя друг друга, православные христиане сохраняют также благочестивый обычай христианской древности – взаимно дарить в праздник Пасхи яйца. Этот пасхальный обычай произошел, как говорит предание, от равноапостольной Марии Магдалины. Она, по вознесении Господнем придя в Рим для проповеди Евангелия, предстала перед императором Тиверием и, поднесши ему красное яйцо, сказала: "Христос Воскресе!" – и таким образом начала свою проповедь. Древние христиане, зная по преданию об этом простосердечном приношении равноапостольной Марии Магдалины, стали подражать ей и при воспоминании Воскресения Христова дарить друг другу яйца.
  


  
    Православные христиане, даря друг другу в Пасху яйца, исповедуют животворящую смерть и воскресение Господа – два события, которые Пасха соединяет в себе. Как из яйца, из-под мертвой его скорлупы, рождается жизнь, которая прежде была совершенно сокрыта ею, так из гроба – жилища смерти и тления – восстал Жизнодавец, и так же некогда восстанут в вечную жизнь все умершие. Итак, пасхальное яйцо напоминает нам об одном из главных догматов нашей Божественной веры и служит видимым знаком блаженного воскресения мертвых, залог которого мы имеем в воскресении Иисуса Христа – Победителя смерти и ада.
  


  
    Затем читается Слово св. Иоанна Златоуста, основанное на Евангельской притче (Мф. 20, 1–16), изображающей безпредельную благость Господа, призывающего всех к Себе и награждающего послушных гласу Его не по делам их, а по благодати.
  


  
    Светлая Утреня оканчивается Первым часом, который, как и прочие Часы богослужебные, не читается, а поется, в знамение высокого торжества Пасхи.
  


  


  
    ЛИТУРГИЯ
  


  
    Труда ради бденного Церковь в день светлого торжества совершает Божественную Литургию св. Иоанна Златоуста ранее всех дней года. Торжествуя и во всех пасхальных священнодействиях изображая победу над смертию и начало вечной блаженной жизни, Церковь на Литургии в первый день и прочие дни Пасхальной седмицы антифонами из псалмов (65, 66 и 67) призывает всю вселенную воскликнуть Господеви и дать славу Ему. Чтением Апостольским, заключающим в себе начало книги Деяний Апостольских, Церковь возвещает о воскресении Иисуса Христа, Который пред Апостолами постави Себе жива по страдании Своем, во мнозех истинных знамениих, денми четыредесятми являяся им, и глаголя, яже о Царствии Божии: с нимиже и ядый (Деян. 1, 2–3), об обетовании Апостолам Святого Духа и о вознесении Спасителя на небо.
  


  
    Согласно церковному Уставу, "времени же приспевшу чтения святого Евангелия: начальный диакон исходит и на обычном месте прямо Царских врат на восток лицем станет: и вси иереи елицы суть служащии, по сих же и диакони глаголют, на различных местех ставше от святого Престола и до западных врат церковных един по единому: последи же всех стоит архидиакон, и чтут вси по настоятели, един по единому, по статьям, якоже настоятель расположит. На всякой статии Евангелия ударяют в церкви по единощи в кандию (звонец); параекклисиарх же вне Церкве – в великое било (доску) и в великий кампан (колокол). По окончании же чтения ударяют во вся кампаны и в великое било".
  


  
    Читается пасхальное Евангелие от Иоанна (Ин. 1, 1–17), которое, не упоминая о славном Воскресении Христовом, своим содержанием возвещает Божественную славу Искупителя мира. Возвещает, что Он есть Воскресший Бог безначальный, Творец мира, Источник жизни, Откровения и Света. Жизнь и свет Воскресшего Ему существенны, а не заимствованы, так что Предтеча, бывший светильником миру, не бе той Свет, но да свидетельствует о Свете истинном, Которого не объяла самая глубокая греховная тьма. Безначальный Источник жизни и света, Сын Божий, приял на себя человечество, соделал верующих чадами Божиими и явил славу Свою как славу Единородного Сына Божия, полного благодати и истины, и верующих в Него исполняет благодати и истины. Существует традиция чтения Евангелия на Пасхальной Литургии на разных языках, что знаменует распространение Евангельской проповеди по всему миру.
  


  


  
    СЕМИДНЕВНОЕ ПРАЗДНОВАНИЕ ПАСХИ
  


  
    Праздник Пасхи от самого начала был светлым, всеобщим, продолжительнейшим христианским торжеством. Со времен апостольских праздник христианской Пасхи, подобно ветхозаветной (Исх. 12, 15), продолжается семь дней, или восемь, если считать все дни непрерывного празднования Пасхи до Фомина понедельника. Древнее установление семидневного, или восьмидневного празднования Пасхи, кроме предания, ныне хранимого Православною Церковью, видно из постановлений Апостольских, повелевающих всем рабам и свободным не делать в Великую Неделю Пасхи; видно из писаний св. отцов – Кирилла Иерусалимского, Иакова Низибийского и Иоанна Златоуста, который семидневное торжество Пасхи называет духовным браком; видно и из правил Соборных и законов царских.
  


  
    Славя Пасху священную и таинственную, Пасху Христа Избавителя, Пасху, двери райские нам отверзающую, Православная Церковь в продолжение всего своего светлого семидневного торжества имеет Царские врата отверстыми, и семидневную высокую радость свою сопровождает радостным звоном.
  

  

  
    * Печатается в сокращении по кн.: Дебольский Г.С. Указ. соч. С. 180–204. См. примечание к статье "Недели и другие дни богослужебного года".
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   СТИХИ НА СВЯТУЮ ПАСХУ
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    СТИХ НА СВЯТУЮ ПАСХУ
  


  


  
    Се, ныне радость,
  


  
    Духовная сладость,
  


  
    Веселятся небеса
  


  
    И радуется земля,
  


  
    Вкупе с человеки,
  


  
    С безплотными лики.
  


  
    Взыграй днесь, Адаме,
  


  
    И радуйся, Ева.
  


  
    Сo пророки ликовствуйте.
  


  
    Со святыми торжествуйте,
  


  
    Восходите в радость,
  


  
    Приемлите сладость.
  


  
    Днесь Христос приходит,
  


  
    На небо возводит.
  


  
    Души праведных влечет,
  


  
    И со ангелы почтет
  


  
    Вкупе царствовати,
  


  
    Во веки ликовати. 
  


  
    Диаволу в жалость,
  


  
    Нам же вечная радость.
  


  
    Христиане правоверны,
  


  
    Празднолюбцы Благоверны,
  


  
    Днесь Христос от гроба
  


  
    Тридневно Воскресе.
  


  
    Днесь на гробе ангел
  


  
    Женам возвещает
  


  
    Непечальный сей вам час,
  


  
    Потецыте на мой глас,
  


  
    Видите из гроба
  


  
    Тридневно Восставша.
  


  
    Радость возвестите:
  


  
    Апостолом рцыте
  


  
    Днесь учитель ваш воскрес,
  


  
    Нас из тления вознес
  


  
    В радость неприступну
  


  
    И в свет невечерний.
  


  
    Старинный стих.
  


  


  
    ЗАУТРЕНЯ
  


  
    По небу черному волокнами
  


  
    Несутся тучи... Блудный сын,
  


  
    У храма я стою под окнами
  


  
    В большой толпе, как перст один.
  


  


  
    Там свет. Заутреня Пасхальная.
  


  
    Там пир. Там Отчий дом родной
  


  
    Для всех, кому дорога дальняя,
  


  
    И кто закончил путь земной.
  


  


  
    И там, за голубыми дымами,
  


  
    В сиянии паникадил,
  


  
    Я знаю – полон храм любимыми,
  


  
    которых я похоронил.
  


  


  
    Вон мама – празднично лучистая,
  


  
    Отец с улыбкой доброты,
  


  
    Головка дочки шелковистая
  


  
    И братьев милые черты.
  


  


  
    Но отделен решеткой кованной
  


  
    От мира тайны и чудес,
  


  
    Молюсь: да будет уготовано
  


  
    Обнять их мне. Христос Воскрес!
  


  
    А. Солодовников
  


  


  
    Святая ночь... Залит огнями храм.
  


  
    Молитвы грешников восходят до небес,
  


  
    Как в алтаре зажженный фимиам...
  


  
    Христос Воскрес! Воистину Воскрес!
  


  


  
    Природа нежным трепетом полна,
  


  
    Мерцают звезды в глубине небес.
  


  
    Царит над грешным миром тишина...
  


  
    Христос Воскрес! Воистину Воскрес!
  


  


  
    Как перед бурей замерла трава...
  


  
    Затих пред Тайною дремучий старый лес.
  


  
    Лишь ветер шепчет нежные слова:
  


  
    Христос Воскрес! Воистину Воскрес!
  


  
    А. Чернов
  


  


  


  
    Старинный медный колокол
  


  
    На башне вековой,
  


  
    Обросшей мохом лапчатым
  


  
    И тощею травой,
  


  
    Гудит, поднявши благовест
  


  
    До радостных небес, –
  


  
    Весенних, светлых, праздничных, –
  


  
    Поет: "Христос Воскрес!"
  


  
    И птички острокрылые
  


  
    Над башней вековой
  


  
    Порхают и купаются
  


  
    Летучею гурьбой;
  


  
    И каждая в ответ на то
  


  
    В день праздничных чудес
  


  
    Звенит свое приветствие:
  


  
    "Воистину Воскрес!"
  


  
    Ап. Майков
  


  


  
    ХВАЛА ВОСКРЕСШЕМУ
  


  


  
    Хвалите Господа с небес
  


  
    И пойте непрестанно:
  


  
    Исполнен мир Его чудес
  


  
    И славой несказанной.
  


  


  
    Хвалите, сонм безплотных сил
  


  
    И ангельские лики:
  


  
    Из мрака скорбного могил
  


  
    Свет воссиял великий.
  


  


  
    Хвалите Господа с небес,
  


  
    Холмы, утесы, горы!
  


  
    Осанна! Смерти страх исчез,
  


  
    Светлеют наши взоры.
  


  


  
    Хвалите Бога, моря даль
  


  
    И океан безбрежный!
  


  
    Да смолкнут всякая печаль
  


  
    И ропот безнадежный!
  


  


  
    Хвалите Господа с небес
  


  
    И славьте, человеки!
  


  
    Воскрес Христос! Христос воскрес!
  


  
    И смерть попрал вовеки!
  


  
    К. Р.
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    За Божественной Литургией в праздник Богоявления наместник Свято-Данилова монастыря архимандрит Алексий (Поликарпов)с братией монастыря 19 января 1993 года
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    Чин о Панагии в день празднования Святой Троицы
    в Свято-Даниловом монастыре 6 июня 1993 года
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    Литургия Преждеосвященных Даров. Слева – Патриарх Московский и всея Руси Алексий II. Троицкий собор Свято-Данилова монастыря. 10 марта 1993 года
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    Крестный ход на Светлой Седмице в день празднования иконы Божией Матери "Живоносный источник" в Свято-Даниловом монастыре.
  


  
    6 мая 1994 года
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    У Гроба Господня
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    Воскресение Христово (Сошествие во ад) с Праздниками и избранными святыми.
  


  
    Икона XVI века
  

    

  
    Воскресение Христово "всю просвети Вселенную". Человеческий род предстоит воскресшему Спасителю, Который в развевающихся золотистых одеждах попирает врата ада. Вместе с Творцом в ад сходят небесные чины, солнце и луна. Ангелы попирают демонов в бездне ада, ниже надпись: "Смерть умертвися". Христос держит Адама и Еву (за покровенную руку), восстающих из гробов, на которых надписи: "Адам призвася, Евга (Ева) свободися (Богородичен Воскресный 2 гласа). Вся икона сияет светом Воскресения. Внизу история спасения человеческого рода: сокращенный Праздничный ряд иконостаса, начинающийся Благовещением и кончающийся Воздвижением Креста, и новозаветные святые, обретшие вечную жизнь в воскресшем Господе.
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  ИКОНА ВОСКРЕСЕНИЯ ХРИСТОВА – СОШЕСТВИЕ ВО АД




      
        Христос восстал из мертвых, проложив и нам путь воскресения.
      


      
        Святой Иоанн Дамаскин
      


  

  
    Воскресение Христово – непостижимая тайна Божия. Когда Жены Мироносицы "утру глубоку" пришли ко гробу Господню, они были свидетелями землетрясения и явления Ангела, отвалившего камень от двери гроба и показавшего, что Иисуса нет здесь (Мф. 28, 1–8; Мк. 16, 2–8; Лк. 24, 1–10, Ин. 20, 1–18). Воскресение уже совершилось.
  


  
    Святые Евангелисты не описывают момента Воскресения, недоступного человеческому пониманию. Не показывает его и икона. В первые века христианства в росписях римских катакомб Воскресение Христово изображалось через ветхозаветный прообраз исхождения Ионы из чрева кита на основании слов Спасителя о знамении пророка Ионы: как Иона был во чреве кита три дня и три ночи, так и Сын Человеческий будет в сердце земли три дня и три ночи (Мф. 12, 39–42; 16, 4; Лк. 11, 29–32). В раннехристианское время существовало также изображение события утра после Воскресения Христова по описанию в Евангелиях – Жены Мироносицы у гроба Господня. По верованию святой Церкви о Воскресении, первой была извещена Богородица (Мф. 28, 1). "И первее убо воскресение Божии Матери познаваемо бывает" (Синаксарий в Неделю Пасхи) (илл. 1).
  


  
    Священное Писание свидетельствует и о таинственной сущности Воскресения Христова. По распятии Спасителя земля потряслась; и камни расселись; и гробы отверзлись; и многие тела усопших святых воскресли; и, вышедши из гробов по воскресении Его, вошли во святый град и явились многим (Мф. 27, 51–53). По словам апостола Петра, ожив духом, Христос находящимся в темнице духам, сошед, проповедал (1 Петр. 3, 18–19). Толкуя 19 стих 67 псалма, апостол Павел говорит: "восшел" что означает, как не то, что Он и нисходил прежде в преисподние места земли? Нисшедший, Он же есть и восшедший превыше всех небес, дабы наполнить все (Ефес. 4, 9–10).
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    1. Распятие, Воскресение Христово (Явление Женам Мироносицам).
  


  
    Миниатюра. 586 г.
  


  
    В нижней части на фоне сада Иосифа Аримафейского слева – явление Ангела Женам Мироносицам; ближайшая к Ангелу – Богоматерь. В центре изображен гроб Господень, из его полуоткрытых дверей три луча света поражают трех стражей. Справа – явление Христа Женам Мироносицам по Воскресении.
  


  


  
    Перед Воскресением Своим во плоти и явлением Женам Мироносицам Христос, по свидетельству апостолов, снисходил "в преисподняя земли", быв во гробе плотию, "во аде же с душею яко Бог" (тропарь Пасхальных часов). События Сошествия Христа во ад и Его Воскресения неразрывно связаны между собой, что неоднократно подчеркивается в Богослужении Великой Субботы и Пасхи: "Снизшел еси в преисподняя земли, и сокрушил еси вереи вечныя, содержащия связанныя Христе, и тридневен яко от кита Иона, воскресл еси от гроба" (ирмос 6 песни Пасхального канона). По словам творца Пасхального канона святого Иоанна Дамаскина, "обоженная душа Христова нисходит во ад для того, чтобы как живущим на земле возсияло Солнце правды, так и для сидящих под землею во тме и сени смертной возсиял свет"1. Смерть поразила людей после грехопадения – преслушания воли Божией, все они страдали во аде, в том числе и праведники. Христос смертью на кресте искупил человеческий грех и уничтожил смерть как следствие греха Своим Воскресением: "Древа преслушания, запрещение разрешил еси Спасе, на древе крестнем волею пригвоздився, и во ад сошед Сильне, смертные узы яко Бог растерзал еси" (стихира на Господи воззвах, гл. 4, Вторника Светлой Седмицы). "Поскольку Адам умер, то истощание Спасителя, воспринявшего его природу, должно было дойти до той же глубины, куда сошел и Адам"2. "Послушав Слове, Отца Твоего, даже до ада лютаго сошел еси, и воскресил еси род человеческий" (1 статья, 59 стих Утрени Великой Субботы).
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    2. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Миниатюра. IX в.
  


  
    Соответствует 2 стиху 67 псалма: Да воскреснет Бог, и расточатся врази Его, и да бежат от лица Его ненавидящие Его. Христос в славе освобождает Адама и Еву из чрева ада, изображенного в виде огромного всепожирающего поверженного человека; слева – бегущие бесы.
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    3. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Миниатюра. Вторая половина X в.
  


  
    Помещалась перед Евангелием от Иоанна, так как начало этого Евангелия читается на Пасхальной Литургии. Христос в славе попирает скованного цепью сатану, "смертью на смерть наступи" (дониконианский перевод тропаря Пасхи). Вверху – греческая надпись "Анастасис" – "Воскресение".
  


  


  
    Смысл Воскресения Христова – освобождение людей от уз греха и смерти – раскрывает икона Сошествие во ад – Воскресение Христово. Тропарь Великой Субботы, когда воспоминается Сошествие Христа во ад, является одновременно и воскресным тропарем 2-го гласа: "Егда снизшел еси к смерти, Животе Безсмертный, тогда ад умертвил еси блистанием Божества; егда же и умершия от преисподних воскресил еси, вся силы небесныя взываху: Жизнодавче Христе Боже наш, слава Тебе". Икона Воскресения Христова выражает и смысл тропаря Пасхи: "Христос воскресе из мертвых, смертию смерть поправ и сущим во гробех живот даровав". По словам богослова, исследователя икон и иконописца Л.А. Успенского, "духовное воздвижение Адама на иконе Сошествия во ад изображается как образ грядущего воскресения телесного, начатком которого явилось Воскресение Христово. Поэтому, хотя эта икона и передает сущность события Великой Субботы и выносится для поклонения в этот день, она и является, и именуется иконой Пасхальной, как образ и предварение уже наступающего торжества Воскресения Христова, а следовательно, и будущего воскресения мертвых"3.
  


  
    На сложение иконографии Сошествия во ад повлияло известное в христианском мире апокрифическое (не входящее в состав канонических книг Священного Писания, но принимаемое преданием Церкви) Евангелие, приписываемое тайному ученику Христа Никодиму, во второй части которого от лица двух воскресших после Воскресения Христова сыновей праведного Симеона Богоприимца, явившихся в Иерусалиме, рассказывается о Сошествии Христа во ад. Евангелие относится исследователями ко II столетию, вторая его часть, возможно, восходит к апостольскому веку4. Древнейшее изображение Сошествия во ад VI века сохранилось в соборе св. Марка в Венеции5. К ранним относятся и иллюстрации прообразовательных текстов Псалтири. Стих "Да воскреснет Бог и расточатся врази его..." читается в конце Утрени Великой Субботы и поется в начале Пасхального богослужения. Христос освобождает Адама и Еву из ада, который олицетворяется на одной из миниатюр IX века (илл. 2) в образе огромного поверженного человека:"... из чрева адова избави нас, и подаде мирови велию милость" (воскресный тропарь 3-го гласа), "да от адова поглощения избавиши человечество" (Тропарь пророчества, гл. 2 Утрени Великой Субботы).
  


  
    Стих "Возмите врата князи ваша..." в Евангелии Никодима связывается с моментом вхождения Христа во ад: "И послышался голос, подобный голосам громов: возьмите врата ваши, князи, и подымитесь, вереи адския, и войдет Царь славы. И князь преисподних, видя, что дважды повторился этот голос, сказал, как бы не понимая: Кто этот Царь славы? Давид, отвечая князю преисподней, сказал: я знаю слова этого восклицания, ибо они те же, которыми пророчествовал я под наитием Его Духа... И теперь, гнусный и страшный князь преисподней, открой врата твои, да войдет в них Царь Славы. Когда Давид говорил слова эти князю преисподней, Господь Величия снизошел в виде человека и осветил мрак вечный и разрушил узы неразрывный и помощь непобедимой силы посетила нас, нас, сидящих в глубине мрака греховнаго и в тени смерти грешников"6.
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    4. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Мозаика. 1042–1056 гг.
  


  
    Спаситель с крестом попирает врата ада и выводит восстающего из гроба Адама. Рядом с ним Ева, слева и справа – выходящие из гробов ветхозаветные праведники. У створ врат – отлетевшие от них скрепы, ключи, замки.
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    5. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Фреска. Около 1316–1321 гг.
  


  
    Спаситель в сияющей славе стоит над разверзнутой бездной ада, держа за руки обращенных к Нему в стремительном движении Адама и Еву. Слева – пророки Давид, Соломон и Иоанн Предтеча. В группе праведников справа впереди – Авель в пастушеских одеждах. Под створами адских врат изображен скованный сатана.
  


    


  
    На иконе Воскресение Христово глубине греховного мрака противопоставлен свет Божественной славы Христа в виде овальной, миндалевидной или круглой мандорлы (с греч. – "слава"), исходящий от Христа. Свет – это первое, что увидели во мраке находящиеся в аду возрадовавшиеся "до ада Низшедшему и свет Воскресения языком Показавшему" (стихира на Господи воззвах, гл. 5 в Среду Светлой Седмицы). Христос, "источаяй живот от Своего света" (стихира на Господи воззвах, гл. 6 в Четверг Светлой Седмицы), пришел "к сущим во тме свет истинный" (стихира на стиховне, гл. 8 в Пятницу Светлой Седмицы) и "озари вся божественными блистанми Воскресения" (Богородичен 4 Песни Пасхального канона в 3-ю Неделю по Пасхе). Как Победитель сходит во ад Христос. "Царь славы, в Своем величии раздавив пятою Своей смерть и овладев сатаною, лишил ад всей его власти и привлек Адама к сиянию Своего света"7 (илл. 3). Светлые, золотисто-желтые, иногда красные одежды Христа пронизаны золотыми лучами (ассистом). Это не Его земные бедные одежды, а одежды, сияющие светом Воскресения.
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    6. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Икона. XIV в.
  


  
    Спаситель с крестом, "смерть претерпевый", сошедший под землю в чрево ада, обращен к Адаму и Еве. Ева протягивает к Нему покровенные, в знак благоговейного почитания, руки.
  


  


  
    Обычно Христос держит в руке свиток – символ проповеди воскресения сущим во аде (1 Петр. 3, 19) или крест, прежде бывший орудием позорной казни, а ныне – орудием победы. "Крестом пленил еси адово чрево, и совоздвигл еси мертвыя, и смерти разрушил еси мучительство" (4 песнь канона Мироносиц в 3-ю Неделю по Пасхе). Крест стал орудием освобождения от смерти: "Господи, оружие на диавола крест Твой дал еси нам: трепещет бо и трясется, не терпя взирати на силу его, яко мертвые возставляет, и смерть упраздни" (стихира на хвалитех, гл. 8 Субботы Светлой Седмицы).
  


  
    Претерпевший крест "тридневновал" во аде (см. стихиру на хвалитех, гл. 2 в 3-ю Неделю по Пасхе), в сердце земли. Христос "зашел еси под землю" (2 статья, 80 стих Утрени Великой Субботы), земля потряслась, камни расселись (Мф. 27, 51). На иконах Воскресения Христова земля изображается в виде двух отрогов гор, ад – внизу в виде темной зияющей бездны. Христос сходит в отверстые недра земли или изображается под ней в черном чреве ада (илл. 6, 8).
  


  
    Спаситель попирает ногами сокрушенные створы врат ада. Об аде как о жилище с дверями известно из книг Ветхого Завета. Если бы я и ожидать стал, то преисподняя – дом мой (Иов. 17, 13); должен я идти во врата преисподней (Ис. 38, 10). Ты (Господи) имеешь власть жизни и смерти и низводишь до врат ада и возводишь (Прем. Сол. 16, 13). Псалмопевец Давид пророчествовал о сокрушении Господом врат смертных: Он сокрушил врата медные и вереи железные сломил (Пс. 106, 16). Сам Спаситель говорит: создам Церковь Мою и врата ада не одолеют ее (Мф. 16, 18). "Отверзошася Тебе, Господи, страхом врата смертная: вратницы же адовы видевше Тя убояшася: врата бо медная сокрушил еси, и вереи железныя стерл еси, и извел еси нас от тмы и сени смертныя, и узы наша растерзал еси" (стихира на Господи воззвах, гл. 2 в Неделю Пасхи вечера).
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    7. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Миниатюра. 1397 г.
  


  
    Соответствует тексту 9–10 стихов 23 псалма: Возмите врата князи ваша, и возмитеся врата вечная, и внидет Царь Славы. Кто есть сей Царь Славы; Господь сил, Той есть Царь славы. Христос изводит из гроба Адама и Еву. Ниже – Ангел, сковывающий сатану, разрушенные врата ада, пустые саркофаги.
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    8. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Икона. Около 1408 г.
  


  
    Христос сходит в глубину ада. Его небесная, со звездами, слава погружена во мрак бездны. Спаситель приближен к праотцам, рука Адама касается одежд Христа. Бог соединяет с Собой падшего Адама, "прощение бо от гроба возсия".
  


    


  
    В стихирах Вечерни Великой Субботы троекратно повторены стенания ада: "Днесь ад стеня вопиет: ...души яже содержах прежде, Бог сый воскреси... всех воздвигает,.. изнемогает смертная держава..." В Евангелии Никодима повествуется о препирательстве ада и сатаны перед пришествием Спасителя. Спаситель повелевает Ангелам заковать сатану и держать его до Второго Его пришествия. Это изображение часто встречается на византийских и русских иконах, фресках, миниатюрах (илл. 3, 7, 9, 11–13). Под влиянием западной иконографии на русских иконах ад иногда изображался в виде челюсти чудовищного зверя, изрыгающего демонов и людей (цветная вклейка).
  


  
    Христос сошел во ад "с силами небесными... ангели огненнии с небесе снизшедше в недра адская... и блещахуся молния в сокровищах адских"8 (илл. 11). "Его же чини ангельские окружают, и славят с мертвыми во аде, яко Зиждителя и Господа" (Седален, гл. 1 по воскресным тропарям на Утрени Великой Субботы). В славе-мандорле Христа и над ней – небесные чины (илл. 11, 12). На иконах с изображением огромной бездны ада ангелы света, окружающие Христа, побивают падших ангелов тьмы: жизнь побеждает смерть, любовь – ненависть, мудрость – отчаяние, смирение – величание, чистота – скверность, радость – скорбь (илл. 12; цветная илл.). На псковских иконах преисподняя часто окружена крепостной стеной: "смертную же, Спасе, крепость разориша, и с Собою Адама воздвигша (воскресный тропарь по непорочным 5-го гласа) (илл. 11).
  


  
    Разрушив смертные узы ада, Спаситель воздвигает Адама, беря его за руку: "взяв десницу Адамову"9, – так это изображается на всех иконах Воскресения, – "пленен бысть враг, Адам избавися, и Ева с ним от уз и тли, Воскресением Твоим", человеколюбец Бог "возведе вся, и первозданного Адама... плач праматере Евы утолил еси" (канон Мироносиц в 3-ю Неделю по Пасхе). Совоскресение всеродного, ветхого Адама и праматери Евы – центральное изображение иконы Сошествие во ад. Новый Адам – Христос упраздняет тление и смерть, "жизнь жительствует". Одежды восстающего Адама чаще всего зеленые или синие – знамение возвращения к новой жизни, духовного восхождения, "ад пленися, Адам воззвася, клятва потребися, Ева свободися, смерть умертвися, и мы ожихом" (Богородичен Воскресный, гл. 2 на хвалитех. По некоторым уставам служил входным тропарем на Литургии 3-го дня Пасхи10) (цветная вклейка).
  


  
    Вместе с праотцами освобождаются и все ожидавшие Пришествия Спасителя во главе с ветхозаветными пророками. На иконах мы видим их узнающими Христа и указывающими на Него другим. Перед сошествием Христа во ад "пророцы... радовахуся. Иоанн же святый пророк и Предтеча и Креститель Господень глаголаше ко всем праведным пророком: не рех ли вам, яко скоро грядет Царь Славы Иисус Христос Сын Божий извести нас отсюду"11. На иконах среди пророков обычно выделяются нимбами Давид, Соломон и Иоанн Предтеча. О проповеди Иоанна в аду говорят многие древние Отцы Церкви. В славянском переводе было известно Слово в Великую Пятницу Евсевия, Епископа Александрийского о сошествии Иоанна Предтечи во ад, написанное под влиянием Евангелия Никодима12. В тропаре Иоанну Предтече указано, что он благовестил Бога "и сущим во аде". Так же, как и Спаситель, Иоанн Предтеча часто изображается на иконах со свитком – символом слова и проповеди.
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    9. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Икона. Первая половина XV в.
  


  
    Спаситель с великой любовью воздвигает Адама, который, как и Ева, вознесен уже над адовой бездной. Духовное воздвижение Адама – образ будущего воскресения мертвых.
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    10. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Икона. Вторая половина XV в.
  


  
    Спаситель в светлых одеждах с большим крестом в центре иконы. Свет Воскресения неотделим от крестных страданий Искупителя. Чаявшие пришествия Спасителя пророки обращены друг к другу; справа – пророк Моисей со скрижалями Завета в руках.
  


    


  
    Христос "из адовых сокровищ человеческое естество все исхитив, на небеса возведе, и к древнему достоянию приведе нетления. Обаче сошед во ад, не всех воскреси, но елицы веровати Ему изволиша" (Синаксарий в Неделю Пасхи). "Просветишася всяческая Воскресением Твоим Господи, и рай паки отверзеся" (стихира на Господи воззвах, гл. 3 Понедельника Светлой Седмицы). "Господь, держа десницу Адамову, передал его Михаилу Архангелу и все святые последовали Михаилу. Он ввел их в благостную славу рая"13. В раю святые обрели разбойника, вошедшего туда первым, по слову Спасителя на кресте, и Еноха с Илией, вознесенных живыми на небо. Изображение шествия праведников в рай на русских иконах получило распространение в XVII веке (илл. 13). В это время Евангелие Никодима, имевшее хождение на Руси в списках еще в XVI веке, было включено в состав сборника "Страсти Христовы". В XVII веке была введена специальная вечерняя великопостная служба Страстям Христовым (Пассии). Под влиянием западной иконографии Воскресение Христово стало изображаться в виде исхождения Христа из гроба – композиции, не отражающей домостроительного смысла события Воскресения (илл. 13).
  


  
    Христово Воскресение – образ будущего воскресения мертвых. Так это понималось и русскими иконописцами. Чаяние рода человеческого "воскресения мертвых и жизни будущаго века" вместе со Христом выражено во вселенском характере русских икон. По надписи на одной из них (цветная вклейка), Воскресение Христово – образ Воскресения "всему роду нашему". Сонмы людей предстоят Христу, мы видим их стоящими друг за другом, и им несть числа. "Воскресение Твое Христе Спасе, всю просвети вселенную" (стихира на стиховне, гл. 2 в Неделю Пасхи вечера).
  


  
    Воскресение совершилось, Христос – "начаток усопших". "Зашел еси под землю, рукою Твоею создавый человека, да воздвигнеши от падения соборы человеческия всесильною державою" (2 статья, 80 стих Утрени Великой Субботы).
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    11. Воскресение Христово (Сошествие во ад) с избранными святыми.
  


  
    Икона. Конец XV в.
  


  
    Спаситель возводит из гробов Адама и Еву. В ореоле Его небесной славы – изображения небесных чинов – серафимов и херувимов, над ней ангельское воинство. Слава Христа пронзает адову крепость. В пропасти ада три огненных ангела побивают сатану; справа – грешники, указывающие на пришествие Спасителя.
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    12. Воскресение Христово (Сошествие во ад).
  


  
    Икона. Около 1502–1503 гг.
  


  
    Христос – Победитель смерти господствует над адом. Ангелы в славе Христа с надписями добродетелей на зерцалах повергают жезлами-трезубцами демонов – пороки. Среди множества праведников слева – Давид и Соломон, справа – Иоанн Предтеча. Внизу архангелы, связывающие сатану, по бокам – души в белых одеждах, чающие Воскресения. Вверху, над славой Христа ангелы держат крест – орудие победы над смертью.
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    13. Воскресение Христово (Восстание из гроба и Сошествие во ад).
  


  
    Икона. Конец XVII в.
  


  
    Изображение Христа в мандорле повторено дважды. Вверху – Восстание из гроба. Вокруг стража. Внизу – Сошествие во ад. Слева ангелы побивают скованного сатану. Христос выводит праведников из ада, справа их шествие в рай, впереди вверху – ангел с орудиями страстей Христовых и Иоанн Предтеча. У врат рая первым стоит благоразумный разбойник, выше – он же в раю перед Енохом и Илией.
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    5. Фреска алтаря придела церкви монастыря Христа Спасителя (Кахрие джами). Около 1316–1321 гг. Константинополь (Стамбул).
  


  
    6. Икона из праздничного ряда Софийского собора в Новгороде. XIV в. Новгородский музей.
  


  
    7. Миниатюра Киевской Псалтири, 1397 г. Российская Национальная библиотека, Санкт-Петербург.
  


  
    8. Икона из праздничного ряда иконостаса Успенского собора во Владимире. Около 1408 г. Круг преподобного Андрея Рублева. Государственная Третьяковская галерея, Москва.
  


  
    9. Икона из праздничного ряда Благовещенского собора Московского Кремля. Первая половина XV в. Круг преподобного Андрея Рублева. Находится в иконостасе собора.
  


  
    10.Икона из праздничного ряда церкви Успения на Волотовом поле близ Новгорода. Вторая половина XV в. Новгородский музей.
  


  
    11. Икона. Конец XV в. Псковские земли. Псковский музей.
  


  
    12. Икона из местного ряда иконостаса церкви Рождества Богородицы Ферапонтова монастыря. Около 1502–1503 гг Мастерская Дионисия. Государственный Русский музей
  


  
    13. Икона. Конец XVII в. Ярославль. Ярославский музей-заповедник.
  

  

  
    Н.Н. Чугреева
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ПАЛОМНИЧЕСТВО В СВЯТУЮ ЗЕМЛЮ. ИЕРУСАЛИМ

  (ПО ЛИЧНЫМ ВПЕЧАТЛЕНИЯМ)



      
        Грядим помолитися лицу Господню, и взысканы лице Господа Вседержителя, иду и аз. И приидут людие мнози, и языцы мнози 
взыскати лице Господа Вседержителя во Иерусалиме, 
и умолити лице Господне.
      


      
        (Захар. 8, 21–22)
      

  


  
    На Руси издавна сложилась традиция паломничества. Наши благочестивые предки совершали далекие путешествия для поклонения Святым местам. Среди всех паломнических путей дорога в Иерусалим, ко Гробу Господню, была исполнена особого значения. Вероятно, отсюда и возникло слово "паломник", которое в своем исходном смысле восходит к слову "пальма", ибо паломники в знак поклонения святыне приносили с собой пальмовые ветви, символизирующие мир. История помнит знаменитые Крестовые походы, руководимые, в основном, целью освободить Святую землю от неверных и приводившие к распрям и кровавым столкновениям между народами. Русское паломничество исконно несло в себе благодатное начало, овеянное миром.
  


  
    Еще вплоть до конца прошлого и начала нашего века русские паломники шли пешком в Святую землю, переправляясь на судах лишь через море. Такое путешествие занимало не один год, а благодать соприкосновения со святынями наполняла всю последующую жизнь.
  


  
    В наш стремительный век паломничество совершается быстро, всего за три с небольшим часа, и из заснеженной Москвы вы попадаете в "зимнюю" Палестину. Из иллюминатора самолета видишь, как сменяются ландшафты – Крым и перелет через Черное море, вытянутые очертания острова Кипр, после чего остаются минуты до приземления в Иерусалиме.
  


  
    Самолет пролетает над пустыней – вот она, планета Земля. С воздуха она кажется безжизненной, открытая величественная картина мироздания. С трепетом ожидаешь минуты соприкосновения с землей – со Святой Землей. Мы прилетели первым рейсом Москва – Иерусалим, являясь в чем-то первооткрывателями паломнической воздушной трассы.
  


  
    В аэропорту нас встречали розами, когда мы, сойдя с трапа, сделали первые шаги по Святой Земле, иссушенной солнцем и ветром. Под ногами каменистая почва, кругом невысокие холмы, современные здания, но нетерпеливый взгляд устремляется туда, где воздвигнуты стены Иерусалима.
  


  
    У автобуса нас встречает иеромонах Марк, представитель Русской Православной миссии в Иерусалиме. По дороге он просит шофера остановиться на крутом подъеме, чтобы взглянуть на панораму города. Перед глазами Елеонская гора, ниже – Гефсимания, долина Кедрон, лежащая между Старым городом Иерусалимом и Горой Олив. В путеводителе мы читали: унылый ландшафт – голые скалистые холмы с редкими оливковыми деревьями и редким кустарником. Ничего подобного – высокие пальмы, пышные оливы, стройные свечечки кипарисов и золотистая почва каменистого грунта. Начинает смеркаться, все погружается в прозрачную дымку, в небе зажигаются первые звезды, а скоро воссияет и Вифлеемская звезда, возвещая приближение Рождества.
  


  
    В Палестине есть земля, купленная русскими царями и православными христианами, где и поныне располагаются наши церкви и монастыри: самая известная из них церковь св. Марии Магдалины на Масличной горе в Гефсимании, построенная царем Александром III в честь его матери Марии Александровны. Здесь нашла место своего упокоенияВеликая княгиня Елизавета Федоровна, убиенная в 1918 году, во время революции и ныне причисленная к лику святых.
  


  
    Едем дальше, проезжаем стены старого Города, и невольно с губ слетают последние строки Покаянного псалма Давида: Ублажи, Господи, благоволением Твоим Сиона, и да созиждутся стены Иерусалимския. Сколько раз они возникали перед нашим мысленным взором, и вот теперь мы видим их воочию, хотя и не те древние твердыни, отделяющие мир суетный от мира горнего. И над Градом Давидовым высится Сион. Нас привезли в помещение Русской миссии, рядом с которой находится Троицкий собор, сооруженный в псевдовизантииском стиле специально для русских паломников. Храм построен вскоре после Крымской войны.
  


  
    В Русской миссии нас гостеприимно встретили сестры из окрестных монастырей, принявшие постриг на Святой Земле. Большинство из них – выходцы из России. Здесь все говорят по-русски, и мы сразу почувствовали себя в родной семье, которая с этого момента для каждого из нас стала еще больше, поскольку в нее влилось много близких сердец, соединенных друг с другом в любви к Богу.
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    Церковь Св. Марии Магдалины на Масличной горе в Гефсимании и вид на мечеть Омара, внутри которой находится скала Храма Соломона.
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    Иерусалим. Град Давидов.
  


  


  
    Наскоро разместившись и совершив быструю трапезу, устремляемся в храм ко Гробу Господню. Вечереет. Смолкает шум восточного базара, мимо которого идет дорога к храму. Узкие улочки с безчисленными поворотами – и, наконец, отлогие ступени подводят к дверям храма. И сразу – иной ритм, все земное и бренное отходит, и раскрывается вечность. Первое поклонение – Камень Помазания. При входе в храм почти на уровне пола лежит продолговатая плита из розового камня, на которой рассыпано немного цветов. Сам Камень источает особое живительное благоухание. На этот Камень после снятия с Креста было положено Тело Господне, и здесь Его обвили пеленами и помазали благовониями. Никодим, как повествует евангелист Иоанн, принес смирну и алоэ, и взяли Тело Иисуса, и обвили его пеленами с благовониями, как обыкновенно погребают Иудеи (Ин. 19, 39–40).
  


  
    Вступаем в пределы ротонды Воскресения, в глубине которой – Гроб Господень.
  


  
    На Святой Земле есть обычай – петь при входе в каждый храм тропари и стихиры праздникам. И у камня явления Ангела зазвучали песнопения: Христос воскресе из мертвых, сопровождавшие весь наш молебен. Затем – благоговейное вхождение в небольшое помещение под низкой аркой, чтобы приложиться ко Гробу Господню. С этого момента нас не покидало чувство сопричастности событиям Евангельской и Библейской истории, страницы которой оживали с каждым шагом по Святой Земле.
  


  
    В Книге Бытия сказано, что Авраам, уроженец халдейского города Ура в Месопотамии, получил призвание Божие оставить свою землю, отчий дом и идти в страну, которую Бог обещал указать ему. Повинуясь Божественному призванию, Авраам с женой Саррой, отцом и родственниками отправился в путь, и было ему тогда семьдесят пять лет. По дороге отец его умер, и он продолжил странствовать с женой в направлении земли Ханаанской. Во время остановки на ночлег в селении Море в Палестине ему опять было явлено откровение, что земля сия будет принадлежать его потомству. По случаю голода в Ханаане Авраам с Саррой странствовали по Египту и по прошествии нескольких лет вернулись в Землю Обетованную. Чтобы не вступать в раздор с племянником своим Лотом, который сопровождал его во всех странствованиях, Авраам остановился в дуброве Мамре, а Лот взял себе долину Иорданскую, в которой были города Содом и Гоморра. Много раз открывался Господь Аврааму – и вот однажды возвестил ему о рождении сына. Тогда явились ему и Сарре Три Мужа, которых они встретили со всем радушием и гостеприимством, угощая под дубом Мамврийским.
  


  
    Ныне от дерева остался массивный кряжистый остов, давно считающийся мертвым. Но вдруг свершилось чудо. Два года назад дуб дал две развесистые зеленые ветви, возвестив о своей жизнеспособности. У дуба есть попечитель – русский монах Георгий, который в свое время участвовал во второй мировой войне, попал в плен и после долгих скитаний осел на Святой земле. Место это в 1868 году было приобретено архимандритом Антонином (Капустиным) и принадлежало Русскому Палестинскому обществу. <…>
  


  
    Далее путь странствий Авраама пролегал на север. После рождения у Авраама и Сарры сына Исаака, предреченного Господом, Бог решил испытать веру Авраама, повелев ему принести в жертву своего сына. Готовый исполнить веление Божие, Авраам с Исааком поднялся на гору Мориа, где его руку остановил явившийся Ангел. Теперь это место находится в черте Старого города Иерусалима, внутри руин храма Соломона.
  


  
    В начале своего правления царь Давид овладел Иерусалимом. Отвоевав крепость Сион, он сделал его столицей, получившей название Город Давидов. Теперь это название распространяется и на новую цитадель времени мамелюков (XIX в.), и даже высокий круглый минарет по укоренившейся традиции стал называться Башней Давида. Обосновавшись в Иерусалиме, царь Давид хотел положить начало мирной созидательной жизни, назвав свой город "Обитель мира" (значение названия "Иерусалим"). С той поры Иерусалим стал Градом Божиим, Градом Великого Царя. Туда был торжественно перенесен и Ковчег Завета, помещенный в Новой Скинии.
  


  
    Тогда же царь Давид восхотел соорудить величественный храм для поклонения Богу, но Бог возвестил ему, что храм будет возведен сыном его Соломоном. Храм Соломона на горе Мориа был самым величественным зданием Иерусалима.
  


  
    До наших дней дошли лишь величественные его руины да каменная глыба, на которой Авраам готовился принести в жертву своего сына и которая теперь находится в мечети Омара, известной также под названием купола Скалы. Такова вкратце предыстория Иерусалима до времени восшествия в город сей Господа нашего Иисуса Христа.
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    Иерусалим. Золотые ворота Старого Города.
  


  


  
    Ныне Старый город обнесен стеной с семью основными воротами. На восток от горы Мориа расположены Золотые ворота (ныне вновь заложенные), где произошла встреча Иоакима и Анны – родителей Девы Марии. Через эти ворота Господь вошел на осляти в Иерусалим. Старый город условно делится на четыре квартала. Центром христианского квартала является Храм Гроба Господня. Здесь находится гора Голгофа, храм Воскресения и церковь Обретения Креста со множеством различных святилищ. В храме Гроба Господня совершаются Богослужения христиан различных исповеданий – православных (греков, русских), армян и католиков. Армянский квартал занимает западную часть Сиона, где имеются два монастыря. На восточной стороне Сиона расположен еврейский квартал с руинами западной стены Соломонова храма и так называемой Стеной плача. Над ней, на территории мусульманского квартала, составляющего две трети Иерусалима, находится мечеть Омара.
  


  
    Каждая христианская святыня Иерусалима лежит в пределах храмов, которые образуют своего рода "защитный покров" над нею, поэтому архитектура позднего времени не имеет прямой, а подчас не имеет никакой связи с самими святынями, над которыми впоследствии воздвигались храмы. Храм Гроба Господня представляет собой большое здание, включающее в себя базилику и ротонду с приделами Распятия, Погребения и Воскресения, а также еще несколько небольших приделов, монастыри Греческой, Сирийской и Коптской церквей, расположенных на верхней террасе вблизи храма.
  


  
    Чтобы попасть к храму Гроба Господня – одному из самых величественных храмов Иерусалима, нужно войти Яффскими, Дамасскими или Новыми воротами на территорию Старого города и шумными узкими улочками восточного базара – "сука" (или "шука" – как это слово здесь произносят), миновав несколько поворотов, спуститься по большим ступеням отлогой лестницы ко входу в храм.
  


  


  [image: ]


  
    Храм Гроба Господня. Внешний вид.
  


  


  
    Естественно, храм этот сравнительно новый. Первый храм над Гробом Господним был сооружен во время правления святого императора Константина, на месте обретения его матерью равноапостольной Еленой Креста, на котором был распят Иисус Христос. Это была базилика, строившаяся с 326 по 335 год. При возведении ее скала Голгофа, где стоял Крест и камень гробницы Христа, сохранялась нетронутой. Над гробницей была возведена ротонда в честь Воскресения (Anastasis). Здание это погибло в VII веке. Спустя несколько лет оно было восстановлено, но затем следовали неоднократные разрушения и поновления, значительно изменившие внешний облик храма. Ротонда сверху покрыта громадным куполом, определяющим силуэт храма в ансамбле города.
  


  
    Участок, где ныне находится храм, внешне немного напоминающий архитектуру времени крестоносцев, но с элементами норманнского и арабского стилей, ранее лежал за стенами Древнего города. Здесь когда-то была каменоломня и место совершения казни. Потому и получило оно название "Голгофа", происходящее от арамейского слова gulgoleth, что буквально означает "место черепа" (Лобное место). Очертание горы в древние времена действительно походило на череп. Согласно преданию, этот высокий голый холм является местом захоронения Адама.
  


  
    Гора Голгофа ныне практически сокрыта поздними архитектурными застройками святилищ и приделов храма. К подножию ее нужно спускаться по длинной лестнице, где зловеще нависают грубые обнаженные породы камня. Есть что-то неумолимо жестокое в мрачном черно-сером цвете скалы с ее изломанной поверхностью, разверзшейся после того, как в момент смерти Спасителя сотряслась земля, оставив в сердце скалы расщелину, по которой капли крови Христа стекали вниз, омыв первородный грех Адама и открыв путь ко спасению, к вершине горы, на которой был водружен Крест.
  


  
    Ныне проходишь этот путь ощутимо, ступая босиком по леденящим мраморным ступеням, чтобы подняться на вершину Голгофы и, стоя на коленях, коснуться рукой гладкой поверхности камня, где возвышался Крест Господень. Не достигни этого места, невозможно, казалось бы, оставаться там, внизу, у подножия скалы, способной подавить своей тяжестью все живое. Есть что-то символичное в устройстве самих лестниц – широкой и пологой, идущей вниз, и узкой и крутой, выводящей к вершине. Даже обнаженные породы камня, которые можно видеть здесь через стекло, становятся иными – темный колорит уступает место серому, светлому, но в то же время скорбному.
  


  
    Когда служится Божественная Литургия у Гроба Господня, а служится она после полуночи, исповедь происходит на Голгофе, и вместо прикладывания ко Кресту и Евангелию исповедующийся после разрешительной молитвы становится на колени перед Голгофой, касаясь рукой ее вершины... Что может испытывать человек в это мгновение, словами описать невозможно.
  


  
    Когда входишь в храм, в одном из его приделов греки читают молитвы, сопровождая их печальными распевами с ярко выраженным восточным складом мелодики, из другого придела доносятся торжественные звуки органа католической службы. Но вот ко Гробу Господню приблизились русские паломники: наши священники, архимандрит Петр (Поляков), иереи Алексей (Бабурин) и Павел (Вишневский) впервые в своей жизни начали служить здесь молебен, и храм огласился ликующими Пасхальными напевами – Христос Воскресе…, которые обычно звучат в храмах во имя Воскресения Христова. И было ощущение, что мы присутствуем не на предрождественской службе, а на Пасхальной. К тому же и погода (+25 градусов) никак не ассоциировалась с зимним сезоном. Нам казалось, что время и пространство перестали существовать в своем земном измерении.
  


  
    Обычно дни, когда мы оставались в Иерусалиме, начинались и заканчивались посещением Гроба Господня. Утро следующего дня началось с благодарственного молебна в церкви Русской Православной миссии; затем мы отправились на прием к Митрополиту Иерусалимскому Василию, который благословил нас на все время нашего пребывания на Святой Земле.
  


  
    Старый город уже проснулся. Шумный, красочный восточный базар с пряным ароматом арабской кухни, с многоголосым хором разноязычной толпы. У храма Гроба Господня – группы туристов с крикливыми гидами, но наша группа особая – мы паломники, нас сопровождает сестра Еликонида с ее удивительно спокойным ритмом речи, умением малым сказать о многом и не пройти мимо ни одного святого места. У нее все как-то особенно ладилось.
  


  
    Переступив порог Храма, сразу перестаешь замечать все окружающее, делая шаг навстречу вечности. Войдя в храм Гроба Господня, охраняемый мусульманской стражей, мы снова припадаем к Камню Помазания, освещаемому восемью светильниками.
  


  
    Неподалеку от Камня Помазания стоит сень – на том месте, откуда Дева Мария взирала на тело мертвого Сына во время Снятия с Креста.
  


  
    Мимо этого места путь паломника пролегает к ротонде Воскресения, где в центре находится Гроб Господень. Пройти к нему можно через небольшое помещение, посреди которого стоит алтарь с плитой над частью камня, на котором сидел Ангел, возвестивший о Воскресении Христа. Когда совершается Божественная Литургия у Гроба Господня, камень этот служит престолом. Помещение обрамлено двенадцатью колоннами в честь Апостолов. В помещение Гроба Господня можно войти согнувшись, обычно туда входят с благоговейным трепетом на коленях и выходят спиной, обращая лицо ко Гробу Господа, освещенному тихим пламенем свечей. Это место, где закончилась земная жизнь Христа. Мраморная плита расколота посередине, и под ней лежит камень из сада Иосифа Аримафейского.
  


  


  [image: ]


  
    Храм Гроба Господня. Камень Помазания.
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    Храм Гроба Господня. Голгофа. Алтарь на месте Воздвижения Креста, к которому молящиеся подходят на коленях.
  


  
    Слева и справа от Алтаря – верхняя часть скалы Голгофы (под мраморными плитами). Слева – ступени, ведущие на Голгофу.
  


  


  
    За пределами стен города, к северу от Дамасских ворот, есть так называемая Садовая могила, которую некоторые христиане, в особенности протестанты, считают местом истинного захоронения Христа. Когда стоишь в храме у Гроба Господня, не приходит в голову сомневаться в истинной святости места, около которого находишься. Истинная православная вера не требует доказательств, она внушаема благодатью Божией. Здесь, в центре храма Гроба Господня, разделенном большим иконостасом, под куполом, возведенным над средокрестьем, находится средоточие христианского мира.
  


  
    В Иерусалиме особенно остро ощущается сопричастность Евангельской истории. Дорога Скорби (Via Dolorosa), которой проходишь, мысленно воссоздавая мученический путь Христа в последние часы жизни, Его земной жизни после предательства Иудой в Гефсиманском саду. Еще и сейчас здесь сохранились старые оливковые деревья с искривленными стволами, которые несут в себе память молитвы Христа о чаше и последней ночи с учениками перед взятием Его под стражу. Ныне часть скалы, где молился Иисус, находится в алтарной части храма Всех Наций. Над камнем в центральной апсиде и боковых приделах современные мозаики иллюстрируют события Священного Писания. Отсюда, из Гефсимании, начинался Крестный путь Христа на Голгофу. Сейчас это узкая улочка, вымощенная гладко отполировавшимися плитами камня, вдоль которой снуют толпы людей и даже ухитряются ездить автомобили, сигналя пешеходам, тормозящим движение. Вдоль улицы безчисленные лавки, торгующие всем, чем угодно, и больно сжимается сердце, что это – мы, каждый из нас, за которого Он положил Свою жизнь. Нас ведет наш мудрый гид сестра Еликонида, которая помогает отстраниться от шума восточного города и не пропустить ни одного памятного места. Заходим в небольшой дом, с виду особенно не примечательный, но это "святая святых" – дом Иоакима и Анны, где родилась Дева Мария. Это крохотное помещение, выбитое в скальном грунте, наподобие горной сакли с небольшим оконцем. Здесь при зажженных свечах поем тропарь Рождеству Богородицы. Охватывает благоговейный непередаваемый словами трепет присутствия перед чем-то великим, несоизмеримым с человеческим бытием и вместе с тем чем-то удивительно простым в своей непостижимости. Печать укрома лежит на всем.
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    Храм Гроба Господня. Кувуклия – часовня, внутри которой находится главная святыня христианства – Гроб Господень.
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    Дорога Скорби (Via Dolorosa)
  


  


  
    Продолжая далее путь по Дороге Скорби, доходим до Первой остановки – около Монастыря Бичевания, где Иисус предстал перед Пилатом, где был поставлен вопрос, ставший вопросом всему человечеству, – Что есть истина?
  


  
    Пройти Дорогой Скорби непросто: это значит перестрадать и поразмыслить и о своем кресте, о том, насколько достойно ты несешь его по жизни при немощи своих сил. И с каждым шагом пути, ведущего в гору, невольно думаешь, сколь велика частица вины твоей, отяготившей Крест Господень.
  


  
    Все места Страстей Иисуса четко обозначены. Вторая остановка – неподалеку от частично сохранившейся римской Триумфальной арки, известной как Ecce Homo (Се Человек), возведенной при императоре Адриане (135 г.) в честь взятия Иерусалима.
  


  
    Третья остановка – на месте, где Иисус упал под тяжестью Креста. Сейчас здесь стоит небольшая часовня XIX века, принадлежащая армянской церкви. Следующая остановка – место встречи Христа с Матерью. Это, быть может, самая трогательная и нежная печать последней земной радости и взаимной поддержки двух любящих сердец, соединенных в скорби и в безмолвном предвидении грядущего.
  


  
    Надпись над одной из дверей дома напоминает нам о событии, глубоко символичном для человеческой истории, – о Симоне Кириянине, на которого был возложен Крест Христов на всем оставшемся пути до Голгофы. На месте встречи Христа с Вероникой во время Шестой остановки Господа стоит небольшая часовня. Здесь, согласно преданию католической церкви, Вероника отерла платом своим Лик Господа, на котором он и запечатлелся. Этот плат хранится ныне как драгоценная реликвия в Риме, в соборе Св. Петра.
  


  
    За шумом пестрого восточного базара, кипящего своей неустанной жизнью до позднего вечера, еще острее врезаются в память скорбные знаки Крестного пути Того, Кто шел изнемогая, опираясь рукой о камень, чтобы встать и идти дальше навстречу Своей мученической смерти. Камень и поныне хранит печать прикосновения Его десницы. Ныне каждый может коснуться своей бренной дланью того камня, на котором запечатлена Его длань. Этот момент пережить нелегко; это еще одно таинство сопричастности.
  


  
    На Крестном пути Христа есть храм, сооруженный над темницей, где был заключен Иисус, сидевший на каменной скамье с закованными ногами, продетыми в высверленные в камне отверстия. Этот образ Христа послужил основой композиций Спаса Полунощного, получивших большое распространение в русской деревянной скульптуре.
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    Темница, где был заключен Спаситель ("Дорога Скорби")
  


  


  
    Какая бездна немощи нашей разверзается при каждом шаге на пути по Дороге Скорби. Смогли бы мы пройти наш путь, несоизмеримо более легкий, на свою Голгофу, не столь крутую и высокую? Впереди идут наши паломницы, монахини из монастыря в Шуе, Ивановской области, вместе со своей игуменией Ольгой. Их поступь нетороплива, спокойна, идут они, читая про себя молитвы.
  


  
    Нам есть на Кого уповать и Кому молиться о помощи: Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя, грешнаго!
  


  
    С событиями Евангельской истории связан и Сион. Здесь, под сводами помещения, сохранившегося со времен Крестовых походов, представляющего собой небольшой зал, совершалась Тайная Вечеря, когда Христос дал завет Евхаристии – Таинства Святого Причащения. Здесь же, в день Пятидесятницы, было явление Святого Духа Апостолам.
  


  
    В помещении этом обычно шумно, множество разноязычных туристических групп, старающихся перекричать друг друга, стихийно возникающие молитвословия. Но когда все смолкает, наступает благоговейная тишина. Мы дождались такого благодатного момента и запели величальные тропари.
  


  
    На вершине горы Сион высится грандиозный собор, перекрытый конической кровлей. С одной стороны его возвышается стройная колокольня, завершающаяся небольшим куполом. Архитектура храма несет печать стиля монументальных памятников немецкого зодчества, построенных в псевдокаролинских традициях. Крипта внутри собора сооружена на месте Успения Богоматери, где на смертном одре изображена фигура Пречистой Девы, исполненная в осязаемо телесном облике западной скульптуры, сделанной из дерева и слоновой кости. Для православных такое воплощение непривычно, ибо наша иконография призвана не имитировать смерть, а передавать торжество вечно живого духа над смертной плотью.
  


  
    С местом Успения Богоматери связана и Елеонская гора, отделенная от Сиона потоком Кедрон, ныне почти пересохшим. У подножия, немного поодаль от Гефсиманского сада, находится усыпальница родителей Девы Марии Иоакима и Анны. В той же усыпальнице похоронен и обручник Марии Иосиф. Ступени церкви ведут в крипту, вырубленную в скале, к гробнице Пресвятой Девы Марии.
  


  
    На вершине Елеонской горы находится небольшое здание, построенное на месте, с которого Иисус вознесся на небо. В интерьере этого помещения восьмиугольной формы, окруженного глухой аркадой и увенчанного легким куполом, лежит камень с отпечатком левой стопы Христа, правой же Он ступил на облако, оставляя землю. Этот октагон неоднократно разрушался, был восстановлен крестоносцами (XII в.) и ныне превращен в мечеть.
  


  
    В Иерусалиме Евангельская история протекает на фоне современной жизни. Современность здесь традиционна и поэтому практически не отвлекает, а скорее оттеняет события Нового Завета. Идя по одной из улиц Сиона, обращаешь внимание на церковь, построенную в 30-х годах нашего века монахами-августинцами. Стиль ее довольно эклектичен. Читаешь название: "Церковь Св. Петра в Gallicantu" (Галликанту) – и начинаешь вдумываться в смысл: gallus по-латыни "петух", cantus – "пение", и вдруг слышишь заливистый петушиный глас – все становится ясным. Здесь, вероятно, стоял дом первосвященника Каиафы, и здесь апостол Петр отрекся от Христа. Останавливаешься и задумываешься: близкий ученик, призванный Самим Христом, любивший своего Учителя, горячо изъявивший Ему свою преданность – и вдруг отречение! Невольно думаешь о себе... и кажется, что с тобою бы такого никогда не случилось, но вдруг в какой-то ситуации проявляются человеческие слабости – и ты совершаешь духовное падение. Недаром святые Отцы и наши духовные наставники повторяют нам, что мы целым рядом своих действий распинаем Христа... А Он? Он простил Петра и возвестил ему: Ты Петр, и на сем камне Я создам Церковь Мою (Мф. 16, 18). И нам становится неважно, что археологические раскопки не подтверждают существования на этом месте дома Каиафы и что здесь были обнаружены лишь остатки древней византийской базилики – истинная вера не нуждается в доказательствах.
  


  
    Зато в саду церкви Св. Петра в Галликанту сохранился ряд древних каменных ступеней лестницы Маккавеев, построенной, чтобы соединить город Давида и Долину Кедрон с Горой Сион. Камни эти, быть может, таят в себе незримый след Господа, когда Он спускался по ним вечером в Святой Четверг, направляясь в Гефсиманию, излюбленное место Своей молитвы.
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    Вифания. Гробница св. Лазаря.
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    Древние ступени лестницы Маккавеев, соединяющей Град Давидов и Долину Кедрон.
  


  


  
    Совсем близко от Иерусалима, на восточном склоне Масличной горы, расположена Вифания, место, связанное с чудом воскрешения Лазаря, совершенном Христом на пути Его из Иерихона в Иерусалим. Сейчас на этом месте стоит церковь Лазаря, построенная над глубоким склепом, известным как Гробница Лазаря. Церковь утопает в цветах, диковинных южных растениях, и цветущие деревья изливают ни с чем не сравнимый аромат, и кажется, что попадаешь в райские кущи. Церковь Лазаря, выстроенная в форме греческого креста, сухостью кладки и слишком упорядоченной геометричностью выдает современность своего происхождения. Живой ритм арок, перекинутых во внутреннем дворике между современными конструкциями и руинами бенедиктинского монастыря, невольно переносит в средневековые и раннеренессансные города Италии.
  


  


  
    *
  


  
    Когда перед мысленным взором восстанавливаешь в памяти те страны и континенты, где Господь сподобил побывать нас в свое время, и сопоставляешь с нынешним паломничеством, не перестаешь ощущать благодатность Святой Земли. Египет, Греция, Италия, не говоря уже о странах Европы с их высочайшим взлетом культуры и искусства в эпоху средневековья и последующих столетий, – все это восхищает, но восхищает именно своим рукотворным началом, мастерством великих создателей искусства. Человек – художник – посредник Божественного Откровения. На Святой Земле в каждом шаге присутствует Богоявленность. Здесь есть только Бог – Творец, и все остальное лишь земная дань Его Величию. Архитектура монастырей Иудейской пустыни и городских храмов призвана лишь оттенять и благоговейно хранить святыни, а не выступать самодовлеющим началом.
  


  
    Здесь все нерукотворно и безыскусно. Непостижимый в своей гармонии и такой разный ландшафт – каменистые пустыни и цветущие оазисы, горы и долины, безбрежные моря и мелкие пересыхающие потоки, источник животворный Иордан и еле теплящийся жизнью Кедрон – воплощенный Рай на земле и Ад Геены огненной, – все это здесь – Живое и Мертвое море; Рождество, Распятие и Воскресение – во всем неисповедимые и исповедные пути. На этой земле смещаются все представления о времени, пространстве, и кажется, что маленький ее кусочек способен вместить Вселенную. Здесь время течет в ином измерении, все повседневное отступает, открывая путь вечности.
  


  
    Н.А. Померанцева
  


  
    Конец 1993 – начало 1994 года.
  


  


  [image: ]


  
    Старая олива в Гефсиманском саду.
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    О ПЕНИИ ГЛАСНОМ И О БЕЗМОЛВИИ, И О ЛЮБВИ К БОГУ
 Святой ИОАНН ЗЛАТОУСТ


  
    ...Нужным считаю прежде всего сказать о том, для чего Псалмы введены в жизнь нашу, для чего самые пророчества изрекаются преимущественно в песнях. Для чего? Послушай:
  


  
    Господь, видя, что многие из людей нерадивы, не имеют расположения к чтению Священных Писаний и считают упражнение в сем тягостным, – видя сие и желая сделать оное упражнение приятным и свободным от всякого утомительного ощущения, соединил с пророчествами мелодию (гармонию), дабы все, увлекаясь плавным течением стихов, с совершенным усердием возглашали Ему Священные песнопения. В самой вещи ничто так не возбуждает и не окрыляет душу, ничто с такою силою не отторгает ее от земли и не разрешает от уз плоти, ничто столько не располагает ее к любомудрию и не возвышает над всем житейским, как гармонический стих и Священная песнь, сложенная по закону ритма.
  


  
    Природа наша так услаждается песнопением и стихами, такое имеет с ними сродство, что и грудные дети, если плачут и делаются безпокойны, оными усыпляются. Кормилицы, нося их на руках, ходят туда и сюда и, напевая им детские песенки, тем и утешают их безпокойный плач. Часто также и путешественники, в жаркий полдень едущие на подъяремных животных, поют и пением облегчают тягость путешествия. Равно и земледельцы, выжимают ли сок из виноградных кистей, собирают ли, очищают ли виноград, или другое что делают, обыкновенно поют. И мореходцы, работая веслами, то же делают. Наконец, и женщины, когда ткут или спутавшиеся на стане нити разбирают челноком, – иногда каждая порознь, иногда все в один голос поют какую-нибудь песню. Все же, и женщины, и путешественники, и земледельцы, и мореплаватели, делают сие для того, чтобы пением усладить труды свои, так как душа, при звуках стихов и песней, легче может выносить все – и скуку, и труды.
  


  
    Итак, поелику сей род увеселений столько сроден душе нашей, Бог в предотвращение того, чтобы обольститель не развращал людей, внушая им блудные песни, – установил Псалмы, коих свойство таково, что от них человек получает и удовольствие, и пользу. – От мирских песен бывает много вреда, развращения и других зол: ибо все то, что есть в них худого и безнравственного, проникая в душу, расслабляет ее и развращает. Напротив, духовные песни доставляют великую пользу и назидание: это источники освящения, руководители к любомудрию; потому что и слова в них очищают душу, и Святый Дух нисходит в сердце поющего оные; ибо те, которые поют Псалмы с сознанием, – действительно призывают на себя святую благодать Его. – О сем свидетельствует Апостол Павел так: Не упивайтеся вином, в нем же есть блуд; но паче исполняйтеся Духом; в объяснение же способа, как исполняться Духом, присовокупляет: Глаголюще себе во псалмех, и пениих, и песнех духовных, воспевающе и поюще в сердцах ваших Господеви (Еф. 5, 18, 19). Я сказал: с сознанием, – не так, т.е., чтобы в то время, как уста произносят псалом, ум блуждал по внешним предметам; но так, чтобы вся душа внимала тому, что произносит язык.
  


  
    Где много нечистоты (тины), туда сбегаются свиньи; равно где цветы и благоухания, туда и пчелы слетаются. Подобным образом, где поются срамные песни, туда стекаются и демоны; напротив, где возглашаются духовные песнопения, туда нисходит благодать Святого Духа, которая освящает и уста, и души поющих сие. Я говорю не с тем, чтобы только вас самих расположить к псалмопению: но чтобы вы и детей, и всех домашних своих учили петь духовные песни, не только во время домашних занятий, но в особенности при трапезе. – Враг обольститель много наветует людям во время пиршеств; причем употребляет оружием против них же собственное их упоение и пресыщение, неумеренный смех и рассеянность духа. Посему особенно нужно пред трапезою и после оной ограждать себя от его наветов Псалмами и, вставши из-за стола, вместе с женами и детьми, возглашать Господу священные песни.
  


  
    Апостол Павел даже и тогда, как тело его покрыто было нестерпимыми язвами, ноги забиты в колоде, сам он заключен был в темницу, – в глубокую полночь, когда все люди покоятся сладким сном, вместе с Силою песнословил Бога, и – ни место, ни обстоятельства времени, ни томление, ни сильное склонение ко сну, ни болезненное положение, ничто не могло принудить его прервать песнопение. – Кольми паче мы, наслаждаясь благоденствием и обилием даров Божиих, должны возносить ко Господу, толико нас ущедряющему, благодарственные песни, чтобы, если от упоения или пресыщения и войдет в душу что-либо скверное, псалмопением изгнать из нее все нечистые и скверные пожелания.
  


  
    Известно также, что многие из богатых людей, намочив губку бальзамом, вытирают ею столы, дабы, если от кушаньев и замарается стол, то через такое вытирание сделать оный опять совершенно чистым. Так и мы должны поступать, вместо бальзама наполняя уста свои духовною мелодиею, дабы, если от прельщения и приразится какая-либо скверна, измыть сию посредством оной; и, вставши из-за стола, будем единогласно взывать к Богу: Возвеселил еси нас, Господи, в творении Твоем, и в делех руку Твоею возрадуемся (Пс. 91, 5).
  


  
    После псалмопения да вознесется к Богу молитва, чтобы посредством ее и самый дом вместе с душою живущих в нем освятился. – Те, которые приглашают к себе на пир лицедеев (комедиантов-шутов), плясунов, непотребных (блудных) женщин, – вместе с такими людьми призывают к себе и демонов, и (самого) диавола, и производят в домах своих различные неустройства: ибо следствиями таковых собраний бывают ревнивость, нарушение прав, нарушение супружеской верности и другие пороки. Напротив, кто призывает к себе Давида с цитрою (с арфою), тот с ним вместе призывает Самого Иисуса Христа. А где Иисус Христос, туда ни один демон никогда не осмелится и заглянуть, не только что взойти. – Тогда на дом сей излиется, как из источника, мир, любовь и все доброе. – Те люди превращают домы свои в театры: а ты свой дом сделай церковию. И действительно, где псалмопение, молитва, ликовствование Пророков, где умы устремлены к Богу, такое собрание безошибочно можно назвать церковию.
  


  
    Пусть ты не разумеешь силы произносимых тобою слов; по крайней мере, до времени приучай хотя язык возглашать оные: ибо язык освящается и словами, если только сии произносимы бывают от усердия. Приобретши же такой навык, никогда ни по своеволию, ни по безпечности, не оставляй сего доброго занятия; пусть этот навык и против воли возбуждает тебя совершать доброе служение.
  


  
    При совершении псалмопения не причтется в вину, если кто будет или стар, или молод, или с необразованным голосом, или, наконец, совершенно не знаком с мерою стихов. Целомудренная душа, бодрый ум, сердце сокрушенное, помысл твердый, совесть чистая – вот что требуется здесь! Если с такими совершенствами ты войдешь в святое собрание Божие, то можешь стать рядом с самим Давидом. Здесь не нужно ни цитры, ни натянутых струн, ни смычка, ни искусства, ни каких [либо] инструментов: но, если захочешь, то сам можешь сделаться цитрою, – только умертви уды плотские и тело свое настрой согласно с душою. Ибо, когда плоть не похотствует на дух, но покоряется его велениям; когда дух будет постоянно вести плоть по сему наилучшему и удивительному пути повиновения: тогда он составит духовную мелодию.
  


  
    Равно не нужно для сего назначать известное место и время: на всяком месте во всякое время можно петь – мысленно. По торжищу ли ходишь, путешествуешь ли где или проводишь время в сообществе друзей, – везде можешь возбудить душу свою, можешь и молча взывать Богу. Так взывал Моисей и – Бог услышал его. – Ремесленник ты? – сидя в мастерской и продолжая свою работу, можешь петь. Воин ли ты или заседаешь в суде? – то же делать можешь и ты. И без голоса петь можно, когда внутри тебя раздаются вопли сердечные. Не для людей поем мы, но для Бога, Который слышит биение сердца, проникает в сокровенную глубину души. О сем так свидетельствует апостол Павел: Сам Дух ходатайствует о нас воздыхании неизглаголанными. Испытаяй же сердца, весть, что есть мудрование Духа, яко по Богу приповедует о святых (Рим. 8, 26–27). Сие сказал Апостол не потому, чтобы Дух воздыхал: но потому, что духовные мужи, обладающие дарованиями Духа, когда молятся о ближних и возносят к Богу свои прошения, то совершают сие с сокрушенным сердцем и воздыханиями. Так и мы должны поступать, каждодневно предстоя Богу со псалмами и молитвами <...>.
  


  

  

  
    * Из беседы на 41 псалом. Печатается по кн.: "Духовные цветы, или выписки из писаний отцов подвижников". М., 1889. С. 213–219.
  


  


  
    ИЗ ПРЕДИСЛОВИЯ К УКАЗАННОЙ ВЫШЕ КНИГЕ:
  


  
    Сборник этот составился случайно, потому и предметы в нем расположены не в системе. Подвизавшийся в Лавре преподобного Сергия с 1842 по 1864 год иеродиакон Потамий любил читать преимущественно подвижнические писания святых Отцов; и что ему больше нравилось, то он выписывал из печатных книг в свою тетрадь, чтобы иметь всегда под руками и прочитывать чаще для собственного назидания. Таким образом составилась довольно большая тетрадь. Близкие знакомые, получавшие большую пользу от духовной беседы с благочестивым старцем отцом Потамием, по смерти его получив этот сборник, решились напечатать его как для сохранения благодарной памяти о старце, с искреннею любовию старавшемся назидать своих знакомых духовными беседами о спасении души, так и по желанию – доставить назидательную книгу любителям чтения отеческих писаний.
  


  


  
    От редакции “Даниловского благовестника". Статьи этого сборника привлекли наше внимание тем, что они собраны старцем обители преподобного Сергия, неоднократно перечитывались им и переписывались с любовию и тщанием. Редакция и впредь предполагает помещать на страницах журнала материалы, собранные о. Потамием, и надеется, что нынешний читатель извлечет из них для себя не меньшую духовную пользу, чем их составитель, живший почти полтора века тому назад.
  


  
    Названия текстов, помещаемых в Сборнике, очевидно, давал сам о. Потамий. Эти названия сохраняем и мы.
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    ОБ УМНОЙ МЕЛОДИКЕ ПСАЛТИРИ ПО ТВОРЕНИЯМ СВЯТИТЕЛЕЙ ГРИГОРИЯ НИССКОГО И АФАНАСИЯ АЛЕКСАНДРИЙСКОГО


  

  


  


  
    Преподобный Андрей Критский, стремясь в своем Великом каноне побудить человеческую душу к покаянию, приводит различные образы кающихся грешников, заимствованные из Священной Библейской истории.
  


  
    В частности, душа кающегося христианина призывается к подражанию царю и пророку Давиду, воспевшему после обличения его греха всем известную покаянную песнь: Помилуй мя, Боже, по велицей милости Твоей... (Пс. 50, 1).
  


  
    Но, как видно из 7-й песни Великого канона, преподобный Андрей считает, что и сам пророк Давид чему-то подражал, воспевая псалом, составил свою песнь, или, как выражается Преподобный, "вообрази" ее, – "списав яко на иконе"1.
  


  
    Далее эти слова святого отца никак не поясняются, и верующему оставляется возможность самому углубляться в их смысл.
  


  
    Подробные толкования и изъяснения псалмов царя Давида, сделанные святителями Григорием Нисским и Афанасием Александрийским, а также и другими восточными отцами, дают определенную возможность раскрыть и пояснить смысл приведенного выше изречения преподобного Андрея Критского.
  


  
    Святой Григорий Нисский, размышляя над тем, что делает столь привлекательным, приятным и полезным для верующих пение псалмов царя Давида, пишет, что обычно причину духовного наслаждения, с каким перечитываются псалмы, видят в особой мелодичности, сладкозвучии слога Псалтири. "А я, – продолжает святой отец, – как же не справедливо утверждаю, что не должно оставлять сего без исследования, ибо кажется мне, что любомудрие сладкозвучием означает нечто большее, нежели как понимают это многие"2.
  


  
    Далее Святитель развертывает перед читателем величественную картину, позволяющую увидеть, откуда ведет начало мелодичность Псалтири и почему под этим термином нужно понимать "нечто большее, нежели как понимают это многие".
  


  
    Мелодия означает для святого отца нечто большее, чем просто сладкозвучие, музыкальность звучания в нашем, обиходном восприятии этого слова. Философски осмысливая принцип музыкальной стройности псалмов царя Давида, Григорий Нисский пишет, что она отображает некоторую торжественную и стройную мелодию, которую издает все мироздание, все творение Божие, весь упорядоченный и премудро устроенный космос.
  


  
    "Устройство Вселенной <...> по какому-то навсегда установленному ладу (в греч. – «ритму»), само себя касаясь и производя согласие частей с целым, оглашает Вселенную этим всестройным сладкопением (мелодией), слышателем которой бывает ум, простирающийся далее плотских чувствилищ и возносящийся горе́. Так, по моему мнению, слышал и великий Давид, когда по усматриваемому в Небесах искусному и всепремудрому движению уразумевал, что поведают они славу производящего это в них Бога"3.
  


  
    Таким образом, Григорий Нисский видит в небесной умной мелодии мироздания тот самый образец, откуда заимствовал звучание для своих струн царь и пророк Давид, списывая, изображая "яко на иконе" свою Божественную песнь.
  


  
    Святой Григорий Нисский также обстоятельно рассматривает и то, каким образом царь Давид мог воспринимать эту небесную мелодию и почему она может быть услышана через его псалмы всяким стремящимся к тому человеком по мере духовного возрастания. "Человек есть малый мир, заключающий в себе все, что есть в великом мире", и поэтому гармоническое музыкальное звучание всего космоса воспринимается человеком, этим малым подобием космоса, как нечто сродное его естеству. "Вся мусикия, усматриваемая во Вселенной, <...> видна в малом мире, разумею человеческое естество, частию соответствующая целому, сколько вмещается целое в части"4.
  


  
    Вот эта-то взаимопроникающая мелодия Вселенной и "человеческого естества" была услышана пророком под благодатным воздействием Духа и, как на иконе, изображена им в Божественных псалмах.
  


  
    Именно потому, считает святой отец, псалмы так приятны для чтения, пения и назидания, что обладают некоей мусикийной стройностью, сродной человеческой природе.
  


  
    Другой святой отец, Афанасий Александрийский пишет, что в свою очередь человек, благоговейно и благозвучно поющий псалмы царя Давида, "приводит в стройность свою душу", как бы возвращает ее к первообразу, чистому звучанию, сообщает ей состояние, соответственное неиспорченному естеству, "сообразное с ее (души) природой." И "с радостью" обращается душа "к уму, сущему во Христе"5.
  


  
    И тогда наше звуковое, посредством голоса, воспроизведение псалмов становится иконой, образом умного пения царя Давида, а через это и образом вселенской, мировой гармонии и, по выражению святителя Афанасия, "при известном течении речи" открывается человеку сокровенный глубокий "смысл сказуемого, когда самый тон голоса открывает, сколько возможно", высочайшую "мысль, заключающуюся в речениях"6.
  


  
    После всего сказанного становится понятнее, как последовательно всеобщая стройность и гармония была заложена облагодатствованным человеком, не случайно именуемым царем, в книгу псалмов и, обратно, как эта вселенская стройность вновь воспринимается, усваивается человеком, душой и умом погружающимся в пение псалмов и через это делающимся причастником всеобъемлющего хвалебного гимна, одним из членов прославляющего Творца вселенского хора.
  


  
    Святые Григорий Нисский и Афанасий Александрийский раскрывают и то, что объединяет все эти звучания, какие общие признаки имеет мелодия, как конкретно проявляется она в человеческой душе и в Псалтири и куда стремится.
  


  
    Дело в том, что во всех образах, иконах всеобщей, вселенской мелодии (имеется в виду мелодика человеческой природы, мелодика псалмов и Богослужебных песней) святитель Григорий Нисский усматривает некоторые характерные общие черты.
  


  
    Устройство Вселенной, как замечает святитель Григорий Нисский, а также устройство человека и звуковой мелодии характеризуется некоторой стройностью, согласием, слагаемым из противоположностей.
  


  
    "Противоположны же между собой покой и движение; они взаимно срастворены в естестве существ; и в них самих усматривается какое-то неизъяснимое смешение сих противоположностей, так что и в движении оказывается покой, и в неподвижности – приснодвижущееся"7.
  


  
    Таким образом, любая мелодия, разворачивающаяся из точки покоя, во время своего звучания стремится к этой изначальной точке и как бы подразумевает в своем движении состояние покоя. В свою очередь и сама точка покоя мелодии заключает в себе целокупное, развернутое звучание всей мелодии.
  


  
    Всеобщее движение всей твари, направляемое к конечной точке "в порядке, чинности и последовательности", является, как считает святитель Григорий Нисский, "истинной мусикией", или Архетипом, первообразом любой мелодии.
  


  
    Но это же самое движение, в соответствии с вышеприведенным всеобщим законом, уже заключалось в исходной точке покоя и направлено опять-таки в то же изначально покойное состояние, или, по выражению святого отца, "в первоначальный свой жребий", когда при завершении движения раздастся некий сладостный аккорд благодарения и все естество "друг через друга и друг после друга непрестанно будет воспевать благодарность"8.
  


  
    Закон стремления к началу свойствен как для всех людей в целом, так и для каждого человека в отдельности, и он же лежит в основе мелодики Псалтири и, более того, каждого отдельного псалма, так что псалмопение "крайний луч мысли отдельного псалма сливает с началом светлости следующего псалма"9.
  


  
    Итак, по премудрому строительству Божию, все, в порядке иерархии, прообразует и движется к высшему образцу, и даже земные звуки голоса человека, как, например, мелодичность речи, с которой произносятся псалмы, имеют свой прообраз в некоей всеобъемлющей мировой гармонии, которая названа "истинной мусикией" и первообразом всякого движения и стройного звучания.
  


  
    Но Сам Господь, пишет Афанасий Александрийский, не только устрояет Вселенную и дает общие законы всей твари, но и "Себя Самого дает в образ" бытия. Сообразуясь с этим высказыванием, нельзя считать, что мировое сострастное и единодушное движение всей твари, направляемое к своей первооснове, является первым и самым высшим образцом для всего остального; по-видимому, Первообраз, или Архетип, следует искать выше, в Самом Божестве, в Его превечном бытии. Но тут же возникает вопрос: могло ли существовать какое-либо движение, деятельность в Божестве до творения видимого мира и возможно ли оно после его творения, когда, как известно, Господь почил от всех дел Своих (Быт. 2, 3)? И можно ли говорить вообще о движении или каких-либо процессах до того момента, когда было явлено и самое время?
  


  
    По мнению святителя Григория Паламы, как раз Вечность и есть истинное движение, и когда останавливается в движении, становится временем. И само время можно назвать Вечностью, считать сколько-нибудь причастным к Вечности лишь постольку, поскольку оно измеряется движением, выражается в движении, "так что можно определить Вечность как время, лишенное движения, а время – как Вечность, измеряемую движением"10.
  


  
    Таким образом, ничего противоречивого нет в том, что и до начала времени, до начала творения космоса внутри нетварного Существа совершались какие-то процессы, или движения, и после завершения творения также необходимо должны осуществляться "не имеющие упокоения" Божественные дела.
  


  
    Если определить, какое дело Божие не имеет ни начала, ни конца и в чем состоит "приснодвижимость", извечный динамизм Божества, то станет ясно, каким образом Господь "дает Себя в образ" всему движущемуся тварному бытию.
  


  
    Святитель Григорий Палама рассматривает упокоение Божие как возвращение к истинному Божественному деланию, тем самым показывая, что творение во времени было направлено к исходной точке некоего покоя.
  


  
    Но это временное творческое движение Божественной силы было лишь явлением, открытием в твари предвечного Божественного делания, которое, как считает Святитель, состояло в созерцании Божеством Самого Себя, затем как бы некоего выхода из Себя и "Божественного к Себе Самому возвращения". В этом предвечном безначальном движении святой отец усматривает те же принципы, которые легли впоследствии в основание законов движения всего тварного, о которых мы уже говорили выше, тот исход из начального состояния, в котором уже заключается все движение, и возвращение, движение к исходной точке покоя, в каковом движении Божество опять-таки пребывает как бы неподвижным.
  


  
    Святитель говорит об этом словами святого Дионисия Ареопагита: "Бог, по преизбытку благости, бывает вне Самого Себя, и вследствие сбережения всех свойств к сему во всем возвращается, согласно могущей перемещаться сверхсущественной силе, которая и по существу имеет статический характер (анэкфититон) Его Самого"11.
  


  
    Теперь становится очевидным, откуда берет начало, свой архетип, или образец, та самая "истинная мусикия", неслышно для чувственного уха звучащая в стройной системе мироздания и "в порядке, чинности и последовательности" движущаяся к своему Началу и Упокоению.
  


  
    Но еще дальше простирает свое проникновение в тайну предвечного Божественного движения святитель Григорий Палама. Он характеризует это движение как высшее проявление любви и благости Божией. "Созерцание <...> и возвращение к Себе Самому" Бога есть неизреченное соотношение любви Трех Ипостасей и Их взаимопроникновение, существование друг в друге. Именно в этой неизреченной тайне Божественного "созерцания" и "взаимопроникновения" видит святой отец смысл определения святым Иоанном Богословом Бога как Любви (1 Ин. 4, 8).
  


  
    Причастниками этого неизреченного и умонепостигаемого превечного движения соделывает Господь, по крайнему Своему снисхождению и любви, всю тварь, весь видимый и невидимый тварный мир, премудро устроив его по Своему подобию и дав, как образ для развития и совершенства, законы движения, подобные превечному движению Божества. Это движение, началом которого является блаженство и концом – блаженное упокоение, по величайшему Божию человеколюбию, может быть воспринято и человеком, призванным к участию в мировом движении всей твари к своему Творцу.
  


  
    "Как на иконе" списано оно царем и псалмопевцем с "искусного и всемудрого движения Небес" и пользующихся этой иконой подвигает с самого первого псалма к достижению блаженства (Пс. 1, 1) и конечной песнью (Пс. 150) указывает на упокоение всей твари, всякого дыхания в блаженном хвалении Господа.
  


  
    Подробнейшим образом рассматривает в своей книге "О надписании псалмов" святитель Григорий Нисский весь путь от начала до конца ("в конец") движения человеческой души "к своему естеству", к своему началу, к тому состоянию, для которого человек был создан, обстоятельно указывая все вехи этого спасительного пути, прослеживая каждый новый взлет заложенной в Псалтири умной мелодии, стремящейся или возносящейся к своему Началу и завершению, Альфе и Омеге.
  


  
    Начало Псалтири побуждает человека к деятельности истинной – к добродетели, путем отвращения от всего суетного и ложного, то есть от греха, сразу, впрочем, указывая на конец подвига – блаженство (Пс. 1,1). Добродетели же, которым далее из псалмов научается душа, суть душевные движения, являющиеся малым подобием движения Божественного, или, как говорит святитель Григорий Нисский, "сению (тенью, отображением, образом) Божиих крыл" (крылья – символ движения).
  


  
    Далее, "восходящим от силы в силу" и "прекрасные восхождения в сердце своем полагающим" Божественные звуки Псалтири предлагают просить Господа о сохранении и преумножении полученных благодатных движений души, или "воды жизни", как называет их святитель Григорий, вспоминая образ оленя, не могущего без этой воды окончательно уничтожить, переварить пожранных греховных змиев (Пс. 41, 2).
  


  
    Устремляясь далее определенными – подробно описанными святителем Григорием – периодами, каждый из которых заканчивается в книге псалмов примерно одинаковыми призываниями всей твари благословить Господа, мелодия Псалтири приближается постепенно к своему завершению, как бы изображая приближение человека к естественному, изначальному состоянию, исхождению души в некий покой, или субботствование. Но человеческая душа, входя в это состояние, становится, как свидетельствует Григорий Палама, причастницей и описанного выше Божественного покоя, "пребывая в самосозерцании и через самосозерцание возводима будучи к Богозрению"12.
  


  
    Здесь отчетливо становится видно, как образное, подобное Божественному, движение приводит человека к своему вечно движущемуся Первообразу.
  


  
    И не случайно, по-видимому, проходящие этот богоподобный путь именуются подвижниками и венчаются за свое стремление к уподоблению Богу вечным с Ним общением и сотворчеством, или сотворческим содвижением, "синергией".
  


  
    Книга же псалмов, стройная мелодика которой служит "символом высшей духовной стройности, как бы на иконе указывает, как должна себя вести человеческая душа"13, стремящаяся к истинной цели своего бытия – к своему Архетипу, или Первообразу, непрестанно двигаясь во времени и алча конца пути в Вечности, "когда все образуется по подобию Христову; и во всех воссияет один образ, какой в начале вложен был в естество"14.
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    Святые места никогда не лишаются своей святости, какую они получили от сошедшей на них свыше Божественной благодати, хотя бы города, в которых находятся святые места, по судьбам Божиим, и находились во власти нечестивых: "нераскаянна бо дарования и звание Божие." (Рим. 11, 29).
  


  
    Преподобный Максим Грек
  

  

  
    30 августа прошлого года Московский Свято-Данилов монастырь отмечал десятилетие своего возрождения. В Троицком монастырском соборе Святейший Патриарх Московский и Всея Руси Алексий II совершил Божественную Литургию в сослужении Митрополита Крутицкого и Коломенского Ювеналия, Архиепископа Солнечногорского Сергия, Епископов Архангельского и Мурманского Пантелеймона, Истринского Арсения, Подольского Виктора, Владимирского и Суздальского Евлогия, Зарайского Павла. После Литургии в официальной Патриаршей резиденции состоялся прием, затем – торжественный акт в конференц-зале гостиницы "Даниловская".
  


  
    На конференции, посвященной вновь восставшей к бытию обители преподобного князя Даниила, воспоминаниями о трудном и радостном времени ее восстановления поделились Святейший Патриарх Алексий, возглавлявший десять лет назад (будучи тогда Митрополитом Таллиннским и Эстонским, управляющим делами Московской Патриархии) синодальную комиссию по реставрации монастыря; Епископ Подольский Виктор, возглавлявший в 1983–1986 годах, еще в сане архимандрита, Управление по реставрации и строительству Данилова монастыря; Епископ Владимирский и Суздальский Евлогий, первый наместник обители; А.С. Буевский, ответственный секретарь ОВЦС, бывший член комиссии по реставрации обители. С историческим обзором "Семь веков Даниловой обители" выступил благочинный монастыря архимандрит Лука (Пинаев). Доклад "Духовная жизнь монастыря в 1920-е годы" сделал духовник обители архимандрит Даниил (Воронин). О современном состоянии обители, о ее сегодняшних буднях рассказал наместник монастыря архимандрит Алексий (Поликарпов).
  


  
    Торжественное празднество в воскрешенной обители закончилось концертом духовной музыки хора Свято-Данилова монастыря.
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СВЕТ МОСКОВСКОЙ ОБИТЕЛИ



  
    Десять лет прошло с того теперь уже исторического времени, как "на Москве", полной шума однозвучной жизни, но обескровленной и истощенной духовно, открылся Свято-Данилов монастырь, древнейший и первый в истории этого града. Последним он закрывался в 30-е годы и, удивительно, первым из 20-ти монастырей Москвы был открыт, в чем виден особый знак свыше. Таков был Промысел Божий о нем и о нас, пекущийся не только о благополучии нашего земного бытия, но и о совершенстве наших душ, о спасении их от греха и страстей, которые поглощают нас. Что замечательного было в истории возрождения Данилова монастыря?
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    Возрождение Данилова монастыря.
  


  
    Митрополит Таллинский и Эстонский Алексий (в центре), ныне Святейший Патриарх Московский и всея Руси, наместник Данилова монастыря архимандрит Евлогий (справа), ныне Епископ Владимирский и Суздальский и эконом монастыря архимандрит Виктор (слева), ныне Епископ Подольский у храма Святых Отец Семи Вселенских Соборов. Осень 1983 года.
  


  


  
    Прежде всего самый слух, весть о передаче обители, а затем уже и самое открытие монастыря в столице, рядом с Кремлем были восприняты на всех уровнях как первейшее событие, пронесшееся по всем концам земли Русской, если не сказать по всей вселенной, как гром на ясном небе, затмивший все другие, самые крупные явления в жизни страны. Данилов стал чудом нашего времени. Тогда мало еще кто понимал, что скрывалось под именем Данилова монастыря, призванного начать совершенно новую, неповторимую страницу жизни Русской Церкви и всего русского народа.
  


  
    Но почему Данилов, спросят, стал центром внимания и совершенно новых отношений к Церкви со стороны всех? Мне помнится, что интеллигенция Москвы одно время недоумевала, почему Патриархия взяла не Донской или Новоспасский, а Данилов, состояние коего было ниже, как говорят, нуля. Но благословение Церкви: выбор Патриарха Пимена вполне оправдали назначение Данилова – стать духовно-административным центром Московского Патриархата. Мне однажды пришлось услышать из уст одной бывшей прихожанки Данилова монастыря, теперь уже почившей, интересную историю, а лучше сказать, саму предысторию назначения этого монастыря, данного ему действительно свыше. Она поведала мне об одном московском юродивом, который на плач и рыдания прихожан, наблюдавших закрытие этого монастыря, неожиданно для всех ответил радостным плясом и пением перед ними, сказав при этом, что "Данилов будет еще лучшим, чем есть, что вновь зазвонят на нем колокола, и самые сильные и большие, и в нем пройдут небывалые торжества". Об этом я живо вспомнил, а лучше сказать, это реально осуществилось в день праздника 1000-летия Крещения Руси, проходившего в стенах монастыря. Если припомнить всю древнюю и богатейшую историю Данилова монастыря с его событиями, святынями, с его замечательными именами иноков и настоятелей и, наконец, с его святыми мощами самого Великого князя Москвы Даниила, "хозяина Столицы", как звали его издревле, смиренно облекшегося в монашескую рясу, то Данилов явно выделялся из всех монастырей своим духом и силой и вправе был стать снова первенцем Москвы и всей России, несмотря на то, что время его обезобразило и обезличило.
  


  
    Неведение людское, если не просто невежество, которое всегда есть мрак, низвело святой монастырь до тюрьмы, исказив его подлинный лик. Мне рассказывали местные жители, как они боялись и страшились ходить близ стен монастыря. Ведь в его стенах томились несовершеннолетние и даже малые дети, ставшие уже преступниками. Было совершенно уничтожено находившееся здесь древнейшее кладбище Москвы. На территории стоял памятник вождю революции. Монастырь XIII века был списан со всех счетов. Мне трудно передать страшную картину состояния монастыря, увиденную после передачи его Патриархии. "Мерзость и запустение на святом месте" были там.
  


  
    Надо заметить, что у многих не было уверенности в том, что монастырь будет когда-то действительно восстановлен. Однако задачи Данилова были куда большие, чем думали о них со стороны. Данилов ожил, как только поселилась первая братия монастыря, став душою его новой жизни. Молитва их, молитва всей Церкви сделала невозможное возможным. Меня поражала небывалая вспышка людских сердец и умов в созидании того, чем был свят монастырь в своей истории. Данилов стал всероссийским жертвенником, благоухающим своими приношениями, которые превышали все ожидания. Святость монастыря осталась ничем неизгладимой, несмотря на страшные бури времени, какие пронеслись над ним. Удивительно, что еще до передачи монастыря некоторые работали в нем не как в тюрьме, а именно как в святом месте, о чем впоследствии с удовольствием делились со мной. Святость монастыря побуждала многих идти на восстановительные работы в нем. Как нельзя скрыть света в темном месте, так и Божия святость близка и живет для людей, как бы ее внешне ни укрывали от них и ни оскверняли.
  


  
    Нет больше и сильнее понятия нашей жизни на земле, как святость ее, нравственная чистота и добродетель. Святое Евангелие, писания святых Апостолов и святых отцов Церкви нас учат как раз святости жизни, в которой сокрыта истинная радость бытия. Данилов открыл глаза людям на действительную красоту божественной святости, которую искали и которой жили подвижники веры и особенно сам Великий князь Москвы преподобный Даниил, построивший этот монастырь в XIII веке. Я не нахожу других объяснений и причин столь бурного строительства и восстановления монастыря, в самые краткие сроки завершившегося, как понимание и чувство высшей красоты жизни, какими двигались его производители всех профессий.
  


  
    Свет Данилова монастыря проистекал далеко за свои стены. Мне казалось тогда, что тысячи рук протянуты к нему, чтобы увидеть вновь его былую красоту. Даже от тех, помню, от кого и не думал получить что-то доброе для монастыря, неожиданно проливался на него как бы "золотой дождь". Удивительно, что не было противящихся восстановлению монастыря. Все разом увидели в Даниловом одно добро и пользу. И в этом мы видели тогда чудо возрождения не столько ансамбля монастыря, сколько уже самих людей, по-новому взирающих на жизнь. Всюду заговорили о Библии как единственной Книге жизни. Открывались Воскресные школы. Храмы один за другим передавались новым общинам. Люди будто воскресли в новом понимании жизни, более возвышенном, совершенном, чем то, коим ложно довольствовались ранее, находясь в рамках чисто материального мира.
  


  
    Данилов воспринимался как видимое чудо нового времени. Что же особенного было в истории возрождения московского монастыря? За первые три года из нового 10-летнего бытия святой обители мне, как первому, недостойному ее иноку, запомнились и глубоко запали в душу такие страницы из ее летописи.
  


  
    Первое. Совершенно неожиданная и реальная весть об открытии в Москве Даниловой обители, которую я тогда отнес к Живому Промыслу Божию о том, чего еще совсем не представлял.
  


  
    Второе. Вручение указа, датированного 23 мая 1983 года, по благословению Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Пимена, Митрополитом Таллиннским и Эстонским Алексием, нынешним Святейшим Патриархом о назначении меня, эконома Лавры и Академии, наместником Свято-Данилова монастыря.
  


  
    Третье. Первое рабочее заседание Синодальной комиссии по Данилову монастырю, возглавляемое Митрополитом Таллиннским Алексием. Это было отдание Святой Пасхи 1983 года.
  


  
    Четвертое. Приезд и осмотр Святейшим Патриархом Пименом переданного Церкви монастыря, который он помнил и знал с юности своей, 10 ноября 1983 года, в день памяти преподобного Иоанна Рыльского и день Ангела св. праведного Иоанна Кронштадтского.
  


  
    Пятое. Красный звон на восстановленной колокольне, который тотчас оживил всех.
  


  
    Шестое. Первое после 60-ти лет освящение храма Покрова Божией Матери в монастыре в присутствии высших греческих церковных гостей – свидетелей чуда обновления храма.
  


  
    Седьмое. Принесение частиц святых мощей преподобного князя Даниила Московского, доставленных Блаженнейшим Феодосием, Митрополитом всей Канады и Америки. Из-за океана вернулась большая частица мощей преподобного Даниила, принадлежавшая когда-то последнему настоятелю обители Архиепископу Феодору Поздеевскому, в схиме Даниилу, сохранявшаяся в домах его почитателей.
  


  
    Восьмое. Пасха в новоосвященном Троицком Соборе, за которой молились почти все рабочие и сотрудники Данилова монастыря, многие из которых дотоле никогда не ходили в храм и не носили креста.
  


  
    Девятое. Закладка резиденции Святейшего Патриарха и Даниловской гостиницы, совершенная церковным чином Митрополитом Таллиннским Алексием, нынешним Патриархом. Это были новые творческие камни в ансамбле древнего монастыря.
  


  
    Десятое. Но что более всего памятным и светлым для меня стало, на всю оставшуюся жизнь, – это, конечно, люди, с которыми Бог удостоил меня встретиться в стенах этой св. обители, с которыми начинал думать, делать, строить, испытывать трудности и неудачи и какой-то успех. Хотел бы выразить им всем мою глубокую признательность, огромную благодарность, земной поклон за усердие, мужество и терпение в поручаемых им послушаниях, за честность в труде и высокое мастерство.
  


  
    Вечный покой и Царство Небесное тем, кто уже почил вечным сном, оставив печать своих замечательных трудов в монастыре.
  


  
    Нам ценны были тогда, а теперь и памятны благословение и молитвы Святейшего Патриарха Пимена, при ком был начат и окончен этот монастырский ансамбль, кто возглавлял великое празднество в нем в год 1000-летия Крещения Руси.
  


  
    Мы счастливы, для нас утешительно в юбилей 10-летия возрождения Данилова монастыря, что в его первых списках, теперь уже летописных, стоит имя Святейшего Патриарха и Отца нашего Алексия II, тогда Митрополита Таллиннского и Эстонского, управляющего делами Московской Патриархии, ведущего иерарха – самого большого и первого строителя этого ансамбля. И вот Божий Промысл: тот, кто в рабочем, деловом порядке строил и восстанавливал Данилов монастырь для духовно-административного центра Московского Патриархата, он же, как бы по праву и достоинству, наш Патриарх Алексий, и наследовал его от своего предшественника, ведя в нем большую созидательную работу по управлению всей Русской Церковью.
  


  
    Новая история Данилова монастыря – это история замечательных имен, за которыми идут их добрые и безкорыстные дела, ярко вошедшие в созидание этой всероссийской святыни. Нам не достанет времени и сил, чтобы назвать и перечислить все эти незабываемые и прекрасные имена (не говоря уже о самих делах, трудах), вложивших свою лепту в дело восстановления и возрождения этой первой московской святыни.
  


  
    Хотелось бы говорить не об объемах проделанных здесь работ – самых невероятных и гигантских, – они и на сегодня не кончились в монастыре, но об особых отношениях и редких, памятных настроениях тех, кто участвовал в этом серьезном созидательном и историческом акте воскрешения памятника из его уже мертвого облика.
  


  
    Данилов убедил, что душа русского православного человека совсем не потеряла веру в Бога, какой хотели бы видеть ее в годы советского строя, но осталась живой и творческой, способной на великие деяния – обновление своей жизни.
  


  
    В этом отношении Данилов стал как бы провозвестником нового бытия России и Русской Церкви, уверившим наш народ в правильности избранного им пути – одухотворения своей жизни праотеческой верой как вечной Божией силой добра и света.
  


  
    В заключение хотел бы вместе с вами в этот праздничный для нас день "едиными устами и единым сердцем" возблагодарить Господа Бога, как Премудрого Устроителя нашей жизни здесь и особенно там, в будущем веке, сподобившего нас увидеть невидимую Его Десницу в возрождении благоприятного Ему места молитв и доброделания, каким слыл и слывет на сегодня наш Свято-Данилов монастырь.
  

  

  
    Божией милостью
смиренный ЕВЛОГИЙ,
Епископ Владимирский и Суздальский.
17/30 августа 1993 года.
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    Празднование 1000-летия Крещения Руси.
  


  
    Божественная Литургия на Соборной площади Свято-Данилова монастыря.
12 июня 1988 года.
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СЛУЖЕНИЕ БОГУ – СЛУЖЕНИЕ БЛИЖНИМ


  
    (О КАТЕХИЗИЧЕСКОЙ СЛУЖБЕ СВЯТО-ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ)
  

  

  
    Истинно, истинно говорю вам: если пшеничное зерно, падши в землю, не умрет, то останется одно; а если умрет, то принесет много плода
(Ин. 12, 24)
  


  


  
    Современному русскому монашеству приходится решать многие новые задачи, которые ставит перед ним наше время. Расцерковленный за несколько десятилетий мир Православной Руси ныне заново обретает себя в Церкви, и на монашестве лежит ответственность поддержать это стремление в людях, подать руку помощи ищущему Бога, указать пути к храму. Поэтому иночество, всегда бывшее главной опорой Церкви, сегодня широко открывает Святые врата своих монастырей навстречу миру – и тем самым, как может показаться, изменяет одному из древнейших монашеских установлений – отречению от мира. Однако это не так. Именно верность монашеским обетам поддерживает современное иночество и дает ему силы в его служении Богу и ближним.
  


  
    Смысл монашества и основы его внутреннего жития на протяжении веков оставались и остаются неизменными – от древних монастырей в пустынях Египта и Палестины до обителей наших дней, нередко оказывающихся в самой гуще городской жизни. Уже само слово "монах" указывает на этот смысл. "Монах" происходит от греческого "монос" – "один": в своей внешней жизни монах пребывает один, вне суеты и соблазнов века сего, во внутренней – наедине с Богом. Есть и другое слово, которым часто именуется монашество: "иночество", от слова "иной" – иной по отношению к миру, а точнее, к греховным страстям мира, от которого отрекается монах при постриге и которому противопоставляет мир иной, мир служения Богу.
  


  
    Внешнее житие инока на протяжении столетий не могло не претерпевать изменений. Различались и внешние формы его служения Богу. Однако главное оставалось неизменным: это молитва, богомыслие, единение с Богом. Без молитвы, без устремления души к Богу, без желания постоянно быть с Богом монах перестает быть монахом. На этом твердом основании зиждется вся его жизнь, этим подаются силы на несение послушаний, через которые также осуществляется его служение Богу. По сути, это служение неотъемлемо от особого, монашеского служения ближнему своему, оставшемуся в том мире, от которого отвергся монах. Были времена, особенно начальные, когда иноки удалялись от мира реально – "бежали" в пустыни Египта и Палестины, в леса и степи Руси. Но даже те из них, которые затворялись в келлиях от мира ради спасения своей души, – молитвами своими этот мир содержали, укрепляли и спасали. Вспомним, как ради нескольких праведников Господь готов был помиловать Содом и Гоморру.
  


  
    Кроме того, убегая от мира ради единения с Богом, они никогда не оставляли духовного окормления этого мира, и, чем далее от него держались, тем более им открывались его скорби и нужды. Оптинские старцы никогда не могли бы так наставлять и утешать мир, если бы жили в непосредственном окружении тех мирян, которые преодолевали многие версты, чтобы только побывать в Пустыни, возле старцев. Православная Русь (если говорить о нашей земле) знала, в чем ее спасение и где искать духовное убежище и прибежище, где черпать силы.
  


  
    Еще в недавнем прошлом человека заботливо ограждала Мать Церковь и своими Таинствами, обычаями, обрядами охраняла его, как свое чадо, на всех его путях. Современная русская действительность изменилась. Наш век заставил человека отвернуться от Церкви – и тем самым обрек его на одиночество. Привязав к мнимым ценностям, он лишил его единственного Источника жизни – Христа и Его Церкви. Но окончательно отнять Бога у человека невозможно. Приходит время – и он слышит призыв Господа, Который никогда не покидал его, – и начинает искать Его – с большими усилиями, часто преодолевая себя, отказываясь от многих условностей, которые навязала ему и сковала изнутри современная жизнь. Помочь тут может только сама Церковь, идя навстречу этим порой робким, неуверенным поискам человека и утверждая его в них.
  


  
    Возможно, еще большая помощь Церкви требуется человеку, который ищет Бога не на прямом пути, а, уступив духовным соблазнам времени и прельстившись легкостью и внешним блеском новоявленных "пророческих обетований", становится на дорогу, уводящую от Господа. И здесь Церковь призывается не оставлять без пастырского внимания заблудших, даже если они еще не поняли, что заблудились.
  


  
    На монашество теперь действительно легла огромная ответственность. Как в эпоху Вселенских Соборов и еретических раздоров монашество умиряло волнения мира, так теперь оно призывается умирять и вновь соединять с Церковью растерявшиеся, ожесточенные в своей отторгнутости от Бога сердца человеческие.
  


  
    Монашество ныне призывается вступать с миром в теснейшее соприкосновение, отвечая каждому, в ком слышим, пусть негромкий, едва различимый, даже молчаливый, зов о помощи. И на долю монашества – а именно к монашеству всегда прибегали на Руси в желании разрешить как духовные, так и житейские недоумения – ложится ответственность услышать этот зов, распознать его, не отвергнуть робкого, неумелого, неискушенного.
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    Монашеский постриг в Покровском храме совершает наместник архимандрит Алексий (Поликарпов).
  


  


  
    Сердце человеческое очень чутко к святости и к пустому колодцу за водой ходить не станет. Истинному монаху есть чем поделиться. Во внутреннем – не внешнем? – отречении от мира он обретает огромную помощь и силу. Молитвенное общение с Богом возможно в любой обстановке, необходимо только, чтобы внешний мир, от которого монах отрекается при постриге, не разрушал созидаемый им с помощью Божией мир внутренний. Вот к этому миру, созидаемому монашеством, и тянутся люди.
  


  
    Господь, отправляя Своих учеников на проповедь, сказал им: идите, научите все народы, крестя во имя Отца и Сына и Святаго Духа (Мф. 28, 19). И еще сказал Господь: всякого приходящаго ко Мне не изгоню вон (Ин. 6, 37). Служение современного монашества во многом должно быть направлено на исполнение этих слов Спасителя: всякого приходящего не отвергать. Возможно, ныне нет особой необходимости в обширной миссионерской деятельности. Но людей, которые приходят, которые стучатся, у которых что-то в душе зашевелилось, принять, согреть, накормить духовной пищей необходимо.
  


  


  
    ***
  


  
    Данилов монастырь, Промыслом Божиим, оказался в центре нашей церковной жизни. И естественно, что взоры многих людей сейчас обращены к нему – административно-духовному центру Русской Православной Церкви. Не заменяя и не затмевая славу любой другой русской обители, Данилов монастырь имеет среди них свое особое предназначение и светит своим светом. Глава Церкви – Христос, и только Он возжигает те светильники, которым суждено гореть в определенное время и в определенном месте.
  


  
    Ныне в обитель преподобного князя Даниила стекается множество людей с различными проблемами, просьбами, нуждами. Прежде всего в монастыре ищут опытного духовника, приходят сюда для исповеди, для молитвы.
  


  
    С этого мне и хотелось бы повести разговор о монастырской службе катехизации. С исповеди начинается преображение души человеческой. Часто современному человеку, оторванному всем своим бытом, всей своей жизнью от Церкви, прийти на исповедь – а это значит прийти к Богу – равносильно подвигу. Ему приходится многое преодолеть в себе, но, услышав зов Господа, Который живет в нем с момента его зачатия и постоянно стучится в его сердце, он постепенно начинает тянуться к Нему – к Свету. Святитель Иоанн Тобольский сравнивает человеческую жизнь с подсолнечником: как подсолнечник поворачивает свою головку к солнцу, так и душа человеческая: где Господь, где Солнце Правды, где Истина – туда душа и поворачивается, к тому и старается приблизиться.
  


  
    Ныне многие, очень многие приходят на исповедь впервые – впервые приступают к Таинству покаяния, этому второму крещению: если Таинство крещения – это врата, вводящие человека в Церковь, то покаяние в Церковь возвращает, поскольку грех разрывает общение души с Богом. Этот момент первой встречи человека с Церковью очень важен. Особенно важно, кто примет впервые приступающего к Таинству исповеди, кто за него будет предстательствовать перед Богом. Я думаю, что именно монах, имеющий собственный опыт духовной жизни, опыт борьбы со своими страстями, может воспринять это чадо Божьего гнева и помочь ему соделаться чадом Божией милости, Божией любви. С этого времени начинается для человека новая жизнь – со Христом, в Церкви Его. И с этого времени ему требуется большая помощь Церкви.
  


  
    Необходимость отклика на практические вопросы приходящего в Церковь, необходимость оказания помощи в его духовных исканиях и послужила поводом к учреждению в нашем монастыре катехизической службы.
  


  
    Все началось с малого – с коротких бесед. Определенного места проведения этих бесед в монастыре в то время еще не было. Нередко они происходили в Предтеченском храме. Расставлялись лавочки, приходили даниловские батюшки и беседовали на церковные темы, отвечали на возникающие вопросы. Поначалу участниками этих бесед были люди, помогавшие при восстановлении обители, а потом к ним присоединились и те, кто, интересуясь и стремясь принять Слово Божие в свое сердце, приходили по объявлению. Важно отметить общение людей между собой и с братией монастыря. В этом общении многие не только обретали друг друга, но и, что особенно важно, находили свое место в Церкви. Общение очень помогает. Обретя опытного духовного наставника, человек уже не боится храма, который постепенно становится для него родным домом. Бывает так, что человек первоначально идет не к Богу, а к конкретному человеку, а тому, как духовно более опытному, удается направить его не к себе, как к личности, а к Богу.
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    Таинство исповеди в храме Рождества Иоанна Предтечи совершает иеромонах Амвросий (Загорский).
  


  


  
    Монастырь наш восстанавливался, приобретал свой современный вид. Наладилась литургическая жизнь. Вскоре появилась при обители и монастырская Воскресная школа. Когда говорят: "школа", – обычно подразумевается учебное заведение для детей. В нашей школе занимались и взрослые. Образование шло параллельно.
  


  
    С этих первых ростков началась в Свято-Даниловом монастыре служба катехизации, ныне имеющая три направления. Первое – занятия с детьми, второе – со взрослыми. Это как бы два пути работы братии монастыря внутри его стен – с теми, кто приходит к нам. Есть и третье направление – работа вне монастыря, работа миссионерская.
  


  
    Итак, прежде всего – это дети, маленькие христиане. В монастырской Воскресной школе занимается около 150 мальчиков. Так сложилось исторически. Ведь и в дореволюционной даниловской школе всегда учились только мальчики.
  


  
    Как же в нашей школе совершается образование? Слово образование означает не просто приобретение каких-либо знаний, а главное – соединение человека с Богом, восстановление образа Божия в человеке. Сейчас мы и образ-то теряем...
  


  
    Особое внимание обращается на посещение слушателями школы Богослужения, потому что именно на службе, в храме, в Таинствах и образуется человек, образуется и развивается человеческая душа. По-настоящему воспитание возможно только в храме за Богослужением, в церковном общении. Поэтому для наших воспитанников еженедельное посещение Богослужений обязательно. Большая часть ребят являются прихожанами Данилова монастыря.
  


  
    Основная цель занятий в воскресной школе – помочь детям обрести себя в Церкви. К этому направлено в школе все. Монах-преподаватель старается вложить в сердца детей любовь к Богу, к службе, к молитве, делится обретенным в обители духовным опытом, знанием Бога.
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    Свидетельства об окончании Воскресной школы вручают руководитель школы иеромонах Иоасаф (Полуянов) и преподаватель иеромонах Симеон (Шостацкий).
  


  


  
    Большой помощью детям являются кружки, организованные при воскресной школе. Ребята приобретают определенные практические навыки, например, занимаются резьбой по дереву. Имеется иконописный кружок. Икона – это окно в мир духовный. Когда человек учится писать, то одновременно он учится и понимать, что же происходит за этим окном, и для него то, что он там видит, уже перестает быть далеким, непонятным, неродным. Он постепенно научается сердцем любить то, что открывается ему в иконе. В хоре Воскресной школы изучается церковное пение. Основная задача хора – не просто научить детей петь, а через пение помочь им активно участвовать в Богослужении.
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    Рождественская ёлка в Воскресной школе. Среди детей наместник монастыря архимандрит Алексий (Поликарпов), иеромонахи Симеон (Шостацкий) и Зосима (Давыдов), иеродиакон Филипп (Васильцев). Рождество Христово. 1994 год.
  


  


  
    Общение наших воспитанников происходит и во внеурочное время. Совершаются совместные паломничества к русским святыням – храмам, монастырям, почитаемым и чудотворным иконам. Духовному общению и детей, и взрослых очень помогают устраиваемые силами Воскресной школы веселые, радостные праздники.
  


  
    Воскресная школа Свято-Даниловой обители заботится о воспитании не только детей, но и их родителей в церковном духе. Здесь используется следующая форма преподавания: когда закончится урок у ребят, то на перемене (а перемены длятся двадцать минут) наши папы и мамы усаживаются за те же парты, за которыми только что сидели их чада, и слушают почти те же слова, которые только что звучали для детей. Часто не зная самых "азов" церковной жизни, они, в ожидании своего ребенка, невольно прислушиваются к слову Божию. Но запросы взрослого иные, чем у ребенка, и беседа в двадцать минут не может их удовлетворить.
  


  
    В связи с этим возникла задача – заниматься со взрослыми отдельно. С 1992 года появилась возможность организовать при монастыре Катехизические курсы для взрослых. Задумывались они, в общем, для готовящихся принять Таинство Святого крещения. Но на практике оказалось, что в основном к нам пришли люди, уже крещеные, однако совершенно не сведущие в вопросах церковной жизни, не знающие основ Православия. Стать школой начальных знаний Православия – такую задачу и поставили перед собой курсы. Их слушатели изучают основы христианской жизни, основы молитвы, правила поведения в храме, общения между христианами, внутри семьи и вовне – это первое. И второе – даются начала церковного пения, церковно-славянского языка, то есть знания, необходимые человеку, входящему в храм Божий. Основная часть бесед посвящена Закону Божию. Говорится о Христе, о Евангелии, о вере Православной, об отличиях Православия от других религий и конфессий. Проповедь о Христе – это главная цель всех катехизических бесед. На курсах обязательно идет речь и об истории – Библейской, общецерковной и, конечно, истории Русской Православной Церкви.
  


  
    При курсах существует хор, в котором занимаются практически все слушатели, независимо от их музыкальных данных, – никого не извергаем, всем стараемся помочь, потому что пение в храме – это молитвенный вопль души человеческой к Богу. И слушатели курсов, получившие "азы" церковного пения, смогут вместе со всеми пропеть Символ веры и Отче наш "по чину". В церкви все должно быть благообразно, как сказано в Типиконе, и по чину – безчинных воплей допускать в храме Устав не дозволяет.
  


  
    Учим людей постепенно овладевать церковно-славянским языком – в церковном Богослужении и в домашней, келейной молитве человеку все должно быть понятно, а незнание церковно-славянского языка этому мешает.
  


  
    Хочется сказать еще о том, что не входит в официальную программу курсов, но составляет их неотъемлемую часть. Это общение людей. На наши Катехизические курсы ходят люди разные – и по возрасту, и по образованию, и по опыту церковной жизни. Например, в прошлом году у нас учились и домохозяйки, и профессора, и студенты, и рабочие, были и сельчане, и все – стар и млад, простой человек и ученый – что-нибудь для себя здесь находили. У всех людей разные судьбы, разными путями они пришли к Богу. Общаясь между собой, они делятся своим опытом, рассказывают о себе, о своих близких, о детях – и из этого общения вокруг Свято-Данилова монастыря вырастает большая крепкая семья. Многие из слушателей курсов со временем становятся Даниловскими прихожанами, находят здесь себе духовных наставников.
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    Иеромонах Иоасаф (Полуянов) в Доме ребенка.
  


  


  
    И наконец, третье направление – это работа братии Даниловой обители вне монастырских стен. К нам часто обращаются различные организации: школы, институты, предприятия, больницы – с просьбой приехать, встретиться с их коллективами. Руководствуясь тем же Евангельским принципом: всякого приходящаго ко Мне не изгоню вон (Ин. 6, 37), – мы всегда стараемся, по возможности, эти просьбы удовлетворить. Например, в начале нынешнего года, накануне Рождественских праздников, несколько московских предприятий обратилось с просьбой рассказать о том, что такое Рождество, что такое предрождественский пост, Святки, какие существуют традиции и обычаи, связанные с этим Праздником. Мы с радостью приняли эти предложения. Нам дороги такие встречи. Можно было бы ответить им: приходите в храм, все увидите, все узнаете, – но я думаю, что такое равнодушие, невнимание оттолкнуло бы людей, в своей обыденной жизни уже привыкших, что их постоянно отсылают от одной двери к другой, от одного чиновника к другому. Но так не должно быть в Церкви Божией. Для Господа дорога каждая душа, в любых условиях находящаяся, и поэтому всякую возможность для благовестия мы стараемся использовать. Преподобный Серафим Саровский чудотворец говорил: сей везде, сей на камне, сей в терниях, сей и на доброй почве, и, даст Бог, что-то обязательно прорастет. Бывает, что приглашают нас и из праздного любопытства. Но иногда можно и праздное любопытство на добро обратить.
  


  
    Очень много просьб поступает от школ, интернатов, институтов. И по нескольку выступлений в месяц в том или ином месте мы обязательно стараемся организовать. Есть у нас и подшефные школы, в которых постоянно ведется преподавание Закона Божия, школы-интернаты, с которыми мы дружим. Многие ребята – что очень ценно для нас – тоже становятся прихожанами нашего монастыря. Исповедуются у нас, получают духовное окормление. Есть и подшефный Дом ребенка, в котором находятся дети от рождения до трех лет, – те, от которых отказались их мамы. Прежде всего над этими детьми совершается Таинство святого крещения. Поэтому обычно два раза в месяц мы бываем в Доме ребенка, для того чтобы крестить этих младенцев. Крестными их становятся нянечки, врачи, сотрудники Дома ребенка. Нашу задачу мы видим не только в том, чтобы крестить детей. Очень важно, чтобы эти дети выросли православными людьми. Поэтому, когда батюшка приезжает совершить Таинство крещения, он объясняет его смысл и то, какую ответственность на себя берут восприемники, принимая из купели новокрещаемого малыша. Деток мы причащаем, и есть надежда, что, впитывая с искусственным нематеринским молоком Слово Божие, вырастут они не искусственными христианами, а настоящими и своих детей не бросят, не оставят, сколько бы их ни было и какими бы больными они ни родились, а возьмут на себя родительский крест и воспитают своих детей в Православной вере. Многие сотрудники интерната, других детских заведений со временем также становятся слушателями наших курсов и даниловскими прихожанами.
  


  
    Еще одна забота у монастыря – это больные. В современном обществе, по причине умножения беззакония, греха, оскудела любовь в людях, очень мало терпимости, милосердия. Но, напротив, не уменьшилось, а увеличилось число больных, которые нуждаются в любви, хотя бы в самой малой крупице любви, внимания. Но где взять эту любовь? Как можно поделится тем, чего сам не имеешь?
  


  
    Священника в больнице принимают очень тепло. Больной, страдающий человек, никогда не заходивший в храм или заходивший из любопытства, в своей экстремальной ситуации тянется к священнику – и это тоже может стать поворотом души к Богу. Никогда еще не было случая, чтобы перед батюшкой захлопывалась дверь палаты или его приход проигнорировали – нет, всегда люди, даже со страшной физической болью, находят в себе силы, чтобы сказать священнику какое-то ласковое, доброе слово – и услышать от него ответное.
  


  
    Особое внимание мы обращаем на медперсонал: врачей, медсестер – ведь именно они большую часть времени находятся с больными. В их власти многие люди – и очень важно, как человек воспользуется этой властью, куда он направит ее – озлобит ли людей или же смягчит горе, успокоит, поможет. Ведь не секрет, даже и для врачей, что не лекарства лечат прежде всего, а доброе слово, которого сейчас так не хватает.
  


  
    Страшная картина в современных психиатрических лечебницах. Ведь у психически больного человека поражена душа. Поэтому на врачах-психиатрах лежит большая ответственность. Хирург может оперировать тело, но это вмешательство в тело не повредит душе. А здесь непосредственно оказывается воздействие на душу человека. Если сам врач ни разу не исповедовался, ни разу не подошел ко Святой Чаше, если тем более не крещен – и если он не любит человека, которого лечит, – то горе тому врачу, поскольку и ему придется дать ответ на Судище Христовом. У нас есть небольшой опыт общения с докторами-психиатрами – и я еще не встречал врачей, которые отмахнулись бы и сказали: "Что ты нас учишь!" Всегда со вниманием прислушиваются. Люди все разные, сложные, и священнику приходится быть особенно корректным, чтобы не обидеть, найти слова, которые дойдут до сердца. Были случаи, что впоследствии мы встречались с этими врачами на исповеди.
  


  
    В нашей практике возникают разные ситуации. Недавно из больницы имени П.П. Кащенко выписался один молодой человек 28-ми лет. С ним случилось страшное несчастье. Вначале – обычная судьба, благополучная. Человек отлично закончил школу, военное училище, женился. Работал на военно-воздушной базе. Все было хорошо. Но, будучи человеком увлекающимся, философского склада, он прельстился одной из современных псевдохристианских религий. Увлекся, запустил свою семью, поскольку эти новые проповедники учили, что необходимо отказаться от всех земных удовольствий, в том числе и от семьи; дошел до состояния постоянного ужаса, страха, депрессии, ушел из дома, с работы – в течение месяца скитался. Потом он каким-то образом попал в Москву и холодный, голодный, оборванный ходил здесь по улицам. А была тогда осень. Какие-то добрые люди подобрали его и поместили в психиатрическую больницу, где в течение многих месяцев он проходил лечение. Совершенно случайно мы с ним встретились, познакомились, он оказался действительно очень умным, интересным человеком, ищущим истину, ищущим Бога. Будучи некрещеным, он буквально через несколько встреч спросил меня, можно ли ему креститься. После крещения его неоднократно отпускали в наш монастырь на исповедь, на Богослужение. Он смог причаститься. Когда настало время выписываться, у него даже возникло желание жизнь свою посвятить монашеству. Однако с этим решили подождать. Он уехал домой, и у нас завязалась переписка. Вот такой был случай. Встреча с Церковью помогла человеку обрести себя, вернуться к нормальной жизни и, самое главное, – обрести себя в Православной Церкви. Горе помогло ему.
  


  
    Кроме психиатрических больниц много просьб поступает от обычных лечебных заведений – и взрослых, и детских. Всегда священника ждут и в больнице для престарелых. Эти старые, совершенно одинокие люди остаются наедине со своим горем, своими переживаниями и воспоминаниями. Чаще всего им не с кем поговорить – горе есть у всех, и все устали друг от друга и от проблем ближнего. Тем более не до них медперсоналу. Поэтому приезд священника и даже просто приезд человека верующего значит для этих людей очень многое.
  


  
    Больницы посещают многие слушатели курсов, из которых организовались особые "боевые" группы наших помощников. Они трудятся на разных поприщах. Одни выступают как катехизаторы, другие помогают обслуживать больных или детей. Это дает им возможность и себя обрести, и через этих несчастных, измученных жизнью людей – послужить Христу.
  


  
    Нельзя обойти пастырским вниманием и людей отверженных, оступившихся – людей, которые совершили более или менее тяжкие преступления. Часто приходят в монастырь их родственники. Когда человек попадает в подобную ситуацию – тяжелую, из ряда вон выходящую, – он отвержен ото всех. Все – даже близкие – теряются, не знают, как этому человеку помочь. В таких случаях мы советуем в первую очередь сугубую молитву за этих людей.
  


  
    Когда произносят слово "зек", то в сознании нормального человека встает страшный образ вора, убийцы, насильника. Так воспринимал некогда "зека" и сам заключенный, ныне оказавшийся на его месте. Но когда он попадает в тюрьму, в зону, то видит таких же людей, как и он сам. Я, конечно, не говорю о тех, для которых тюрьма стала родным домом. Случайно или не случайно, заслуженно или незаслуженно – не нам решать. Мы лишь сожалеем о таком человеке. И редко задумываемся, что окончательный суд все же совершает Господь и что в тюрьме или в колонии Господь так же, а может быть, и с еще большей силой призывает человека к Себе. В страдании, в бедствии сердце человеческое более открыто навстречу Богу. Беда, падение может оказаться для него началом возстания, началом пути ко спасению. И поэтому этим людям особенно нужна помощь Церкви. Человек должен знать, что, какие бы страшные преступления он ни совершил, Церковь не отрекается от него, она видит в нем такое же чадо свое, как и все другие, но лишь оказавшееся в беде.
  


  
    С какими же проблемами мы сталкиваемся в тюрьме или в зоне? Первое – это непонимание. Почему? Потому что эти люди не были воспитаны в церковном духе, они никогда не видели живого "попа". И первому священнику, встретившемуся в их жизни, приходится приложить много труда, терпения, а главное – любви, чтобы люди наконец стали прислушиваться. А это уже шаг к пониманию. Нужно сказать, что в основной массе узники осознают, что они действительно совершили преступление, нарушили Божью заповедь и закон человеческий. Интересен и тот факт, что именно в заключении многие приходят к вере в Бога, к Православию.
  


  
    В Православной Церкви посещение больниц и темниц всегда рассматривалось как непосредственное служение Христу.
  


  
    Что же прежде всего может сделать здесь Церковь – священник, иеромонах? Прежде всего – призвать к покаянию. Человеку, преступившему заповедь, необходимо выговориться, перед Богом раскаяться в содеянном и обрести надежду на Его прощение. Вот как благоразумный разбойник на Кресте по правую сторону от Распятого – за единое только покаяние был прощен и прежде всех праведников и пророков в Царствии Божием оказался. Именно за раскаяние, за искреннюю просьбу – верою – обрел он вечное блаженство. И в современных заточениях таких разбойников благоразумных тоже множество, только их нужно увидеть – в этом одна из важнейших задач священника.
  


  
    В тюрьме, в зоне необходимы всякого рода беседы, встречи. Первая встреча с этими людьми и проста, и сложна. Проста – потому что человек действительно испытывает потребность рассказать обо всем, что у него наболело. А сложна – потому что часто очень трудно определить, что же делать дальше, как направить человека на терпеливую каждодневную работу над собой, как открыть ему двери покаяния – наставить на путь истинный и затем вести по этому пути до окончания его срока. Нередко эта связь: монастырь и узник – не обрывается и после возвращения бывшего узника в обычную жизнь.
  


  
    В монастырь приходят письма из мест заключения с разными просьбами, начиная от элементарных: прислать Евангелие, молитвослов, – до содержащих важные духовные проблемы. Часто переписка налаживается и длится целые годы... Есть отдельные, правда, пока редкие примеры, когда люди по выходе из колонии стали послушниками в монастырях.
  


  
    Нужно отметить, что наши тюрьмы очень "помолодели". Теперь в них много молодежи с 18 до 23 лет. Это часто почти дети – дети из неблагополучных семей, и им, как никому, нужно тепло. Это наш общий грех, за который мы все несем ответственность перед Богом, и все вместе должны этот грех исправлять.
  


  
    Вот так и совершается деятельность Катехизической службы Свято-Данилова монастыря. Конечно, это капля в море житейском, которая не умирит всех его бурь. Но Господь не в силе, Господь в правде. Верится и хочется надеяться, что это служение современного монашества приносит свои плоды. То, что сеется, понемногу прорастает. Это видно по нашим детям, которые вот уже не один год занимаются в Воскресной школе, по тем изменениям, которые происходят в них. Видно и по нашим Катехизическим курсам, слушатели которых становятся не только нашими прихожанами, но и помощниками. В людях незаметно совершаются глубокие духовные перемены. Это отражается во внешнем и внутреннем их поведении – по тому, как они исповедуются, причащаются. Отметим особенно важный момент: на курсы часто приходит уже не один человек, а семья – муж и жена, и чад своих ведут. Значит, в целой семье начинается духовный рост... Надеемся, что, по милости Божией, такие добрые росточки будут увеличиваться.
  

  

  
    Иеромонах ИОАСАФ (Полуянов)
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НОВОЕ О ДРЕВНОСТЯХ ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ



  
    К необходимости заняться древностями Данилова монастыря меня привели пять лет археологических раскопок в период его архитектурной реставрации, проходившей с 1983 по 1988 г. Руководство археологическими работами позволило ознакомиться с культурным слоем, с деталями архитектурных памятников, со многими другими, часто неожиданными, древностями.
  


  
    Собранный материал потребовал серьезного изучения и письменных источников, и истории внутренней жизни обители. Это заняло еще несколько лет. Теперь настало время подвести итоги сделанной работы.
  


  


  
    Наши предшественники
  


  
    Традиция изучения Данилова монастыря восходит к XVII – началу XIX столетия. Написанное блестящим церковным историком и агиографом Митрополитом Платоном (Левшиным) "Житие святого благоверного князя Даниила, Великого князя Московского"1 носило характерные черты именно исторического труда и опиралось на древние письменные источники, а также на современную ему историографию – прежде всего на очерк истории монастыря в труде князя М.М. Щербатова2.
  


  
    Научную основу изучения древностей Данилова монастыря заложил его настоятель в 1870–1888 гг., известный ученый-палеограф архимандрит (впоследствии – Епископ) Амфилохий (Казанский-Сергиевский). Собранные и опубликованные им материалы составили основу для дальнейших исследований памятников эпиграфики, архитектуры, изобразительного искусства и текстов рукописей, связанных с обителью3.
  


  
    Труд архимандрита Амфилохия продолжил архимандрит Дионисий (Виноградов), живший на покое в Даниловом монастыре в конце XIX в. Ему принадлежит единственная попытка написать полную историю обители, опираясь на документы монастырского архива4.
  


  
    Из светских ученых следует в первую очередь назвать великого историка Н.М. Карамзина, который монографически монастырь не изучал, однако сделал важнейший вклад в сумму источников по его истории. Опубликованные им выписки из древнейшей Троицкой летописи сохранили фрагменты, наиболее достоверно освещающие ранний период жизни обители5.
  


  
    Ряд работ его современников также имеют характер первоисточников – это описания монастыря Л.А. Максимовича6, А. Щекатова7 и других. От этого круга текстов не так далеко и до древних сказаний о монастыре, также являющихся в какой-то мере историческими сочинениями.
  


  
    Значительным подспорьем для изучающих историю монастыря была обширная подборка ссылок на опубликованные источники в известном труде В.В. Зверинского8, этой энциклопедии русских монастырей, в некоторой степени дополненная указателем Л.И. Денисова9. Однако многие важные документы, прямо касающиеся истории монастыря, остались за пределами их библиографии10.
  


  
    Другие работы авторов XIX в. либо поверхностно затрагивали историю обители, либо не носили исследовательского характера, оставаясь компилятивными популярными очерками.
  


  
    Таким образом, традиция обращения к истории Свято-Данилова монастыря не прерывалась начиная с XVI в. Однако она лежала почти исключительно в области письменных источников. Древности архитектурные, живописные, археологические привлекались очень мало. Историкам послереволюционного периода территория монастыря и его памятники были просто недоступны. Можно лишь удивляться тем удачным разборам отдельных проблем, какие сделаны, например, Н.Н. Ворониным в его капитальном труде по архитектуре11.
  


  
    Включение в научный оборот материалов натурных исследований 1983–1988 гг. впервые дало возможность проверки письменных источников и описаний XVIII – XIX вв., совершенно нового прочтения давно опубликованных документов и довольно большого монастырского архива XVIII – XIX вв. Были привлечены и неизданные документы12.
  


  
    Настоящая статья предлагает читателю новые сведения о древнейшей обители Москвы.
  


  


  
    Даниловская местность в средневековье
  


  
    Невозможно говорить о древностях обители, не зная исторической топографии и природы места, где она основана. К сожалению, именно этот вопрос наименее снабжен источниками и почти не привлекал внимания исследователей.
  


  
    В настоящее время монастырь входит в городскую черту и лежит юго-восточнее Кремля, вниз по течению Москвы-реки, "в пяти верстах", как определял его положение историк В.Н. Татищев13. Карты и планы XVIII в. показывают монастырь на границе города, фактически за чертой самого позднего и широкого пояса укреплений Москвы – Камер-Коллежского вала, отмечая его расположение при отдельной Даниловской заставе. Анализ плановых материалов и переписных книг позволяет полагать, что земли вокруг Данилова во второй половине XVII в. считались районом городского выгона, то есть загородной территорией14.
  


  
    Однако "Запись о душегубстве" конца XV в. явно объединяет Даниловское (село?) с районом Замоскворечья как его предел, крайний пункт: "А на Москве на посаде (с)лучится душегубьство, за рекою за Москвою, ино к тому и Даниловское". Аналогичным образом границы юрисдикции фиксируются для посада и другими, гораздо более близкими к Москве, в сущности уже "городскими" селами: Сущевским, Семченским, Напрудным15. Очень вероятно, что Даниловское с раннемосковских времен являлось важным рубежом, отделявшим пригородную зону от Московского "уезда", и входило в один из московских "станов" (источники XVII в. показывают его в Ратуеве стане).
  


  
    Мы почти ничего не знаем о Данилове в XIII – XIV вв., поэтому вынуждены экстраполировать в прошлое сведения XVII – XVIII вв. и даже позднейшие. Они свидетельствуют, что Даниловская местность – это важный в экономическом и военном отношениях рубеж Москвы, возможно, имевший в прошлом гораздо большее значение. Мало использовавшиеся в XVIII – XIX вв. застава и дорога продолжали сохраняться как рудимент. От Кремля к Данилову вели архаичные уже для XVIII – XIX вв. извилистые пути вдоль берега реки16. Главная дорога на юг прошла несколько западнее, через Серпуховскую заставу. По Даниловской можно было попасть только к переезду через Москву-реку и снова выехать на ту же Серпуховскую трассу ниже по течению, в районе Котлов, или же отправиться к Коломенскому. Здесь оставался наплавной мост, возможно, здесь же был переезд и в древности17.
  


  
    Анализируя свидетельства о военных действиях вокруг Москвы в XVI – XVII вв., приходишь к выводу, что Данилово было местом постоянного противостояния между осаждавшими и обороняющими город силами, своего рода "ничьей землей", узловым пунктом и контактной зоной между теми и другими.
  


  
    Когда в 1591 г. войска крымского хана Казы-Гирея подступили к Москве и заняли Котлы, русские воеводы именно сюда стянули силы, преградив дорогу к стенам города: "А велел государь бояром и воеводам всеми полки ставитца по Москве реке на лугех под Коломенским и под Даниловским монастырем". Возле Данилова устроили "обоз" – укрепленный передвижной лагерь. Хан направил против обоза сыновей, "царевичей", но "на прямое дело не пошел и полков своих не объявил", отступив к Коломенскому и расположившись по обе стороны реки.
  


  
    Русские войска остались в лагере – "а из обозу в то время вон не выходили", – однако среди ночи возникла тревога, разбуженные пушкари открыли пальбу, их поддержала тяжелая артиллерия с московских стен. Внезапная канонада напугала крымцев, а высланная русскими разведка, принятая за ночную атаку, привела войска Казы-Гирея к панике и бегству из пределов Руси18.
  


  
    Осенью 1606 г. пространство между Коломенским и Даниловым опять превращается в поле боя. Отряды Ивана Болотникова и Истомы Пашкова, предводителей мятежной казацко-дворянской армии, устроили здесь два военных лагеря. На этот раз осаждающие успели завладеть окрестностями монастыря раньше царских воевод. Голландский купец Исаак Масса свидетельствует, что передовой отряд казаков "скоро подошел к Москве на расстоянии одной мили от нее, стал у речки Даниловки и занял селение Загорье (Заборье), которое тотчас укрепил шанцами". Оставалось только удерживать Серпуховские ворота, и московское войско "засело в обозе перед самыми городскими воротами".
  


  
    Не раз осаждающие атаковали обоз и даже пробивались на городской вал, но постепенно усиливавшиеся отряды царя Василия Шуйского сумели окружить Заборье и начали штурмовать его. "С ворами бои были ежеденные под Даниловским", – свидетельствует документ. Собранные для решающего удара силы возглавил князь Михаил Васильевич Шуйский, который 1 декабря "поиде с ратными людьми и ста в монастыре Даниловском". Отметим, что повстанцы не использовали монастырь для обороны, предпочтя земляное укрепление. 2 декабря мятежники были разбиты и бежали к Коломенскому.
  


  
    Чрезвычайно интересно для нас уникальное миниатюрное изображение Москвы с юга, возможно, в момент главного сражения с войсками Болотникова. Оно сохранилось в альбоме того же И. Массы. Мы видим перед городскими стенами огромное пустое пространство, на котором разворачиваются войска, укрепленный лагерь в центре поля, убитых и бегущих. С края листа – одноглавый храм с кокошниками, окруженный стеной и стоящий над впадением довольно крупной речки в Москву-реку. Это древнейшее из известных, хотя и схематичное, изображение Данилова монастыря. Представленное здесь же Коломенское и другие архитектурные сооружения доказывают, что художник старался передать реальные черты построек19.
  


  
    Может быть, не случайно именно под Даниловым после подавления мятежа 24 октября 1607 г. был казнен Илейка Муромец (Коровин) – казацкий "царевич Петр", один из самозванцев, угрожавших в Смутное время существованию государства. Об этом говорит вставка в текст "Карамзинского хронографа": "Вора Петрушку (царь) велел повесить под Даниловым монастырем по Серпуховской дороге"20.
  


  
    В течение всей Смуты Даниловская местность оставалась территорией, где происходили важнейшие политические события. Именно сюда летом 1610 г. пришли москвичи договариваться со сторонниками "Тушинского вора" – о низложении Василия Шуйского. "Съехались в поле у Даниловского монастыря как братья, – пишет Авраамий Палицын, – наутрие же москвичи изыдоша на поле к Даниловскому монастырю, еже бы клятвенное слово совершити"21.
  


  


  [image: ]


  
    Сражение у стен Москвы. Внизу справа – Данилов монастырь и Коломенское. Фрагмент рисунка из альбома И. Массы. 1600-е гг.
  


  


  
    Как известно, "тушинцы" обманули, не сдержали обещание сместить Лжедмитрия II. Сражения к югу от города вспыхнули с новой силой. Находившийся постоянно в центре военных действий монастырь и окружающие селения не могли уцелеть. Гетман Жолкевский в это время с польским отрядом подошел к Москве с запада, "куда уже пришел со своими обманщик и в тот день, когда пришел гетман, подступив под город Коломенскою и Серпуховскою дорогою, зажег слободы и деревни, которые были вблизи города". Бои на южных окраинах продолжались в августе и закончились только отступлением тушинцев в начале сентября. Данилов был полностью сожжен, о чем сообщили в лагерь польского короля Сигизмунда III под Смоленском бояре, выехавшие из Москвы 28 августа: "Самозванец сжег под Москвою много слобод, а именно: Красное село, Данилов монастырь, Кожевенную слободу..."22.
  


  
    Красное село находилось к югу от Данилова по Подольской дороге, и если имеется в виду именно оно, то вместе с Кожевенной слободой получается, что опустошен был очень значительный район вокруг монастыря.
  


  
    Все эти события показывают Даниловскую местность как поле, открытое пространство, удобное для больших собраний, маршей, маневров, сосредоточения сил. Причем поле это занимает важное в стратегическом отношении место; возможно, в силу имеющейся переправы оно контролирует южное предполье Москвы. В то же время монастырь никогда не упоминается как центр обороны, нет никаких сведений о его осадах или штурмах: он не имел мощных укреплений.
  


  
    Монастырь стоял тогда на очень низком мысу правого берега Москвы-реки, образованном впадением в нее речки, с XVII в. известной как Даниловка (ранее не упоминается). Окружающие селения и село Даниловское лежали на другом ее берегу, южнее, и развивались дальше вдоль Серпуховской дороги.
  


  
    На панорамах Москвы монастырь виден как прячущийся в складке местности. Еще в XVIII в. его стены приходилось защищать дамбами от разливов, о чем свидетельствует доношение 1737 г.: "Оной же монастырь имеется при самой Москвы реки, от вешних полых вод берега, стены и башни весьма подмыло и лдом с фундаменту повредило, подлежит утвердить вскоре берега и стены и башни каменными и железными и протчими материалы, понеже опасно, дабы те стены и башни не обрушились".
  


  
    Эта ситуация сохраняется и 30 лет спустя: "Данилова монастыря кругом ограда в четыре стены каменная ветхая, по большей части ветхостию состоит боковая стена от Москвы реки, которая всегда повреждается полою водою". Тогда же со стороны реки был устроен кованный железом дубовый "обруб" с забутовкой камнем23. Впоследствии, при строительстве Павелецкой дороги, насыпь расширили, так что сейчас монастырь находится довольно далеко от реки и отделен от нее полосой отчуждения.
  


  
    Речка Даниловка предстает на планах XVIII в. как запруженная и разделенная на два пруда, причем в конце столетия пруды эти уже были старыми. В XIX в. их засыпали, и между монастырем и селением к югу от него образовалось ровное пространство.
  


  
    В отношении владельческой истории Даниловской местности следует указать на расположение ее в районе, где упоминается много владений великокняжеской семьи, причем начиная с первых известных нам актов XIV в. Лежащие юго-восточнее сёла Нагатинское, Коломенское и Дьяково составляют один массив. Второй располагается выше монастыря по обоим берегам реки – это территория нагорного левого берега (Крутицы) и луга на правом берегу24. Таким образом, довольно вероятно вхождение территорий, окружающих монастырь, в первоначальные владения князя Даниила Александровича.
  


  
    Раскопки на обоих берегах речки Даниловки, произведенные в 1984–1987 гг., дали совершенно неожиданный материал, показавший особый этап ее заселения, предшествовавший образованию монастыря. Оказалось, что оба берега речки на довольно большом протяжении были освоены уже в X в. Здесь, в плодородной речной низине, ближе к впадению в Москва-реку, стоял в Х – ХII вв. поселок, оставивший нам многочисленные орудия, сделанные не только из железа, но и из кости; очень характерную лепную и слегка подправленную на гончарном круге керамику – грубо профилированные горшки с толстыми стенками, глина которых содержит много мелкого гравия, песка и других добавок, а стенки и особенно горлышки-венчики украшены волнообразными защипами, узорами, выдавленными при помощи разного инструмента (веревочки, намотанной на палочку, крестчатого штампа, гребенки), а также характерными волнообразными или линейными орнаментами. Дата этого поселения уточняется благодаря свойственным раннеславянским поселениям украшениям – бубенчикам грушевидной формы с гравированным орнаментом, семилучевому височному кольцу "деснинского типа", плоскому бронзовому браслету с ложновитыми закраинами, стеклянным бусам и красивым наконечникам веретен – напряслам, изготовленным из южного красноватого камня – шифера. Поселения с таким набором предметов, дающим нижнюю дату не позднее второй половины X в., очень редко встречаются на Москве-реке, в районе же города Москвы они практически не известны, и Даниловское остается сегодня наиболее близким к черте города25. Аналогичные поселения открыты археологами в основном на реке Пахре и в южном течении Москвы-реки.
  


  
    Такие поселения показывают самые ранние попытки проникновения славян (носителей роменско-боршевской культуры) в район будущей Москвы из южных или западных районов. Они четко отличаются по инвентарю от первых "вятических" поселений Подмосковья. Что касается непосредственно Даниловского поселения, то его материалы ближе всего к поселку Горналь позднероменской культуры на р. Псел, дата гибели которого близка 975 г.26
  


  
    Поселение Даниловское процветало в течение XI – начала XII в., потом активность жизни здесь слабеет, возможно, почти замирает. Можно предполагать, что трагические события Батыева нашествия привели к полному запустению местности, в которой в конце XII в. князем Даниилом Александровичем был основан монастырь. Однако местность эта отнюдь не может рассматриваться как не освоенная, дикая, напротив, это был обжитой район с довольно густым для той эпохи населением, вероятно быстро восстанавливавший во второй половине XIII в. свои сельскохозяйственные возможности. Кроме того, он должен был интересовать князя и как важный пункт связи, управления возникающей сельской пригородной округой, точка переправы через реку, выгодная и для торговли, и как таможенный пункт. Даже и впоследствии, после запустения монастыря, Даниловский поселок продолжал существовать и оставаться важным топографическим рубежом, крупным придорожным и прибрежным селением. Археология показывает и этот период его развития, но возможности ее здесь довольно ограничены, поскольку местность чрезвычайно пострадала от процесса урбанизации. Вся прибрежная часть полностью уничтожена или скрыта насыпью Павелецкой железной дороги. Территория Даниловой слободы XVII – XVIII вв. покрыта асфальтом и почти полностью перекопана фундаментами каменных домов и фабрик, возводившихся здесь с XIX в. Внутри монастыря и вокруг него построек меньше, зато много перекопов кладбищенского характера, от очень древних до начала XX в., которые буквально не оставляют живого места от главного хранилища нашей информации о древнейшем периоде – культурного слоя. К тому же надо иметь в виду, что поселения раннего средневековья не составляли сплошных застроенных участков, они часто разделены угодьями, не имевшими культурного слоя. Сами поселки по разным причинам перемещались, и эти "пятна" в условиях современного города можно определить и зафиксировать скорее случайно, чем намеренно. Так произошло и в Данилове.
  


  
    Начиная работы в 1983 г., я мог ожидать слоев XIII – XIV вв., быть может, каких-то построек этого времени. Конечно, и более поздних отложений. Но никак не X столетия. После того как под северной галереей храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов мы обнаружили белокаменную кладку более древнего храма, стала ясна необходимость особенно внимательно следить за участком севернее нынешней церкви. Здесь, несмотря на все перекопы, возле самого материка (то есть не потревоженного человеком грунта) сохранились небольшие пятна (по 30–40 см глубиной) иссиня-черного культурного слоя.
  


  
    Эти участки в отличие от верхних, совершенно поврежденных, разбирались уже не лопатами, а ножами и садовыми совками. Иногда отобранный грунт просеивался, что обеспечивало извлечение из него самых мелких находок. Эти сантиметры грунта, насыщенные продуктами разложения органики, а также выбросами из очагов, дали тот материал, о котором говорилось выше. Имея такой эталонный участок, можно было уже внимательнее следить за прокладкой коммуникаций и другими земляными работами, фиксируя участки древнего слоя. Одновременно это давало представление о всех остальных элементах стратиграфии (то есть порядке отложения слоев и смены сооружений в них) на территории монастыря. Оказалось, что даже полностью перекопанные в XVIII – XIX вв. участки могут давать информацию.
  


  
    Таким участком оказалась вся внутренняя часть церкви Воскресения Словущего, где сплошное просеивание грунта позволило не только выделить периоды, в которые этот грунт откладывался, но и определить смену "функции" местности в середине XVI в., когда вместо жилого участка здесь возникли храм и кладбище. Даже после завершения работ по реставрации монастыря, при технических вскрытиях вокруг него, отдельные находки и наблюдения над разрезами (профилями) траншей позволяли найти им место в общей хронологической шкале и на плане распространения культурного слоя разных эпох.
  


  
    Я надеюсь, что из сказанного ясна как достоверность получаемых археологом выводов, так и определенная условность, ограниченность их спецификой источника и его сохранностью.
  


  
    В целом культурный слой монастыря в наиболее "толстых" местах, вокруг древних памятников, составляет около 1,5 – 2 м (могилы XVIII – XIX вв. прорезали его полностью), иногда чуть больше. На "новой" территории он нигде не достигает 1 м, часто приближается по толщине к дерновому покрытию (25 – 40 см). В местах специальных подсыпок (например, к югу и востоку от монастырской стены) он гораздо больше, что отражает перепады местности в древности (сейчас она гораздо ровнее), и достигает 3 – 4 м (особенно на месте бывшей речки Даниловки). Срезки грунта в центральной части монастыря вывели сейчас отметки на уровень материка. Спешный характер работ, начинавшихся в далеко не благоприятных для обители общественных условиях середины 1980-х гг., требовал применения механизмов, и роль археолога в основном сводилась к извлечению максимально возможной информации в минимальные сроки. Обычные, классические археологические методы, если их применять равномерно на всей территории монастыря, растянули бы работы лет на десять.
  


  
    О различии этих методов на разных объектах скажу дальше. Сейчас же пора обратиться к истории самого монастыря.
  


  


  
    Древнейший период истории монастыря (XIII – начало XVI в.)
  


  
    Итак, археологически удалось охарактеризовать оба берега Даниловского ручья как обжитые, причем не только в XVI – XVII вв., но и в XIII – XIV вв. и даже ранее. Однако летописные погодные записи известий об основании монастыря князем Даниилом Александровичем не содержат. До открытия каких-либо новых свидетельств мы должны принять дату его основания, как не уточненную в пределах княжения, ближе к концу этого периода. Изложенные в специальной заметке В.А. Кучкина данные анализа представляются убедительными, и в качестве гипотезы можно принять предложенную исследователем дату около 1298 – 1299 гг.27. Нет ясности в источниках и относительно места погребения князя. Несомненно достоверная запись Троицкой летописи о смерти князя указывает местом его погребения Архангельский собор в Кремле. Поскольку это свидетельство литературой, посвященной собственно Данилову монастырю, обычно опускается, позволю себе привести его здесь в выписке Н.М. Карамзина: "В лето 6812 (надобно читать: в 6811) марта в 5 (а не в 4) в Великое говенье, на безъимянной (третьей) недели во Вторник (следственно, в 1303 году) преставись Князь (а не Великий Князь) Данило Александрович, в Чернецех и в Схиме, и положен бысть в церкви св. Михаила на Москве"28. Не поднимая вопроса о действительном месте погребения князя, подчеркну еще раз отсутствие упоминания о монастыре в погодной записи. Все имеющиеся в нашем распоряжении свидетельства – это литературная работа средневековых авторов, в лучшем случае – добросовестные припоминания.
  


  
    Главные сведения сообщаются статьей 1330 г. Рогожского летописца и Троицкой летописи, составленной не ранее начала XV столетия. Статья сообщает, что 10 мая 1330 г. Иван Данилович Калита заложил в Кремле церковь Спаса Преображения, устроил монастырь и перевел туда архимандрита Иоанна, впоследствии Епископа Ростовского, умершего, как было известно летописцу, в глубокой старости. Поскольку дата смерти Епископа Иоанна – 1356 г., следовательно, и запись составлена не ранее этой даты. В связи с появлением в Кремле архимандритии летописец дает справку о ее прежнем местопребывании: "Глаголют же неции от древних старец, яко пръвии бе князь Данило Александрович сиа архимандритию имеяше у святаго Данила за рекою, яко в свое ему имя церкви тои поставленей сущи, последи же не по колицех летех сын его князь великии Иоан боголюбив сый, паче же рещи, мнихолюбив и страннолюбив и топлее сый верою, и приведе отъуду архимандритию ту и близь себе оучини ю, хотя всегда в дозоре видети ю..."29.
  


  
    Из этой записи можно извлечь косвенное подтверждение существования церкви или монастыря во имя святого Даниила по меньшей мере в момент работы летописца: он говорит о ней как о известной, существующей. Если в остальном припоминание старцев столь же верно, то можно уверенно говорить об основании монастыря князем Даниилом и устройстве в нем архимандритии. В этом случае монастырь в начале XIV в. должен был рассматриваться как духовный центр маленького еще княжества, ранее архимандритии не имевшего30.
  


  
    Справка, данная летописцем второй половины XIV в. по поводу постройки Спасского кремлевского монастыря – единственное прямое письменное свидетельство того, что Данилов монастырь в XIII – XIV вв. вообще существовал. К ней и ее вариантам в конечном итоге сводимы и на ней основываются все изложения ранней истории обители, появившиеся, как можно полагать, не ранее середины XVI в.
  


  
    Широкая программа церковного устройства России, проводившаяся в жизнь Митрополитом Макарием при поддержке царя Иоанна Грозного, включала в себя канонизационную деятельность и создание фундаментальных литературных произведений исторического и агиографического характера. Среди многих чтимейших русских святых в конце 1540-х гг. был канонизирован отец князя Даниила – благоверный князь Александр Ярославич Невский. Составлялись заново, а также пересматривались и расширялись многочисленные жития святых, вошедшие затем в Великие Минеи Четьи. В начале 1560-х гг. составляется Книга степенная царского родословия. В ее "степенях", или "гранях", были собраны жизнеописания всех представителей Московской династии, правившей княжеством. Биографии правителей, в том числе неканонизированных, строились по законам житийной литературы, под влиянием не историографической (летописной), но агиографической традиции.
  


  
    Разумеется, в этом сочинении не могло отсутствовать жизнеописание родоначальника династии. В 9-й степени и 9-же грани Степенной книги впервые появляется сказание "О богоснабдимом Великом князе Даниле Александровиче Московском" из 9-ти глав. Гл. 1 включает родословие князя и дополнение "О побеждении татар на Рязани". Гл. 2 содержит описание последнего периода деятельности князя. Обе они изложены по летописным материалам и могут быть сведены к их отдельным свидетельствам. Гл. 3 излагает интересующую нас историю основания Данилова монастыря. При этом заметно влияние "справки" из статьи 1330 г., изложенной языком агиографии. Местом погребения, однако, называется не Кремль, а Данилов монастырь – как можно полагать, впервые в письменной традиции. Гл. 4–5 рассказывают о перенесении архимандритии в Спасский-на-Бору, а затем и в Новоспасский монастырь. При этом редакция XIV в. распространяется. Говорится уже о переносе всего монастыря "и со архимандритиею", а также о передаче спасскому архимандриту всех владений Данилова монастыря. Далее составитель текста рассказывает, что монастырь "оскуде нерадением древних архимандритов Спасских, яко ни следу монастыря познаватися"31. Источники этих сведений неясны, но в целом текст выглядит попыткой объяснить исчезновение или, во всяком случае, отсутствие монастыря в XVI в. Отсюда вытекает и необходимость возобновления монастыря и прекращенных заупокойных служб по князю. Гл. 6–8 излагают три чуда, явленные для напоминания об этом сначала государю Ивану III, установившему пение соборных панихид, а затем Великому князю Василию Ивановичу.
  


  
    Рассказ о князе Данииле завершается отдельной допиской "О возобновлении Даниловского монастыря" царем Иваном Васильевичем, причем конкретные даты возобновления монастыря и освящения в нем каменного собора не названы. Речь идет о еще длящемся процессе.
  


  
    Заканчивая рассказ, летописец прямо указывает на свои источники: "Иже о блаженном великом князе Даниле сказание, еже во древних летописаниих явлено, сие и зде предложися"32.
  


  
    Автором данного жизнеописания князя, послужившего основой всем последующим житиям, был Митрополит Московский Афанасий, ученик св. Даниила Переяславского, особо почитавший благоверного князя Александра Невского, Небесному покровительству которого он был обязан исцелением в Казанском походе33.
  


  
    Теперь возвратимся к археологическим материалам. Я уже упоминал, что появление белокаменных кладок к северу от храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов заставило нас быть особенно внимательными. Принципиально важным являлся вопрос о существовании в монастыре древнейшего собора, и потому все датирующие признаки фиксировались предельно скрупулезно. Вскоре стало ясно, что найденные остатки принадлежат храму, построенному Иваном Грозным. Собор этот был поставлен на месте более древнего кладбища, причем многие захоронения оказались не просто внутри храма, что давало бы возможность рассматривать их как совершенные в подклете. Нет, они именно перекрывались фундаментами, перерезались ими. Сохранилось не очень много таких могил, но даты определялись достаточно хорошо.
  


  
    Некоторые погребения содержали характерные ритуальные сосуды для окропления покойного остатками мvpa. Среди них были два округлых небольших сосудика: один – из мореной глины с лощением, напоминающим металлический отблеск, второй – красноглиняный с белыми пятнами (ангобированный). Эти "микрокубышки" могли датироваться периодом второй половины XV – начала XVI в., а ангобированная – и раньше. Другую группу сосудов составляли небольшие чашечки, или кубки, с остатками зеленовато-желтой и коричневой поливы – глазури. По аналогиям из других московских некрополей их дата определяется концом XIV – началом XVI в. К погребальному инвентарю относились и найденные здесь монеты конца XV – начала XVI в. Несомненно кладбищу принадлежали остатки белокаменных надгробий того периода (до конца XV в.), когда на них еще не делали надписей, а только орнамент противопоставленными треугольниками. Вместе с фрагментами надписных плит начала XVI в. они также маркировали ранний некрополь.
  


  
    Не все предметы были связаны с определенными погребениями, но и в таком виде они дают основание утверждать, что в XVI в. монастырь был возобновлен на своем первоначальном месте. Это делает вполне основательными эпизоды жизнеописания князя Даниила, связанные с чудесами на старом монастырском кладбище, заброшенном и превратившемся в сельское. Этим же подтверждается первоначальная схема планировки, при которой монастырь помещался на левом берегу речки Даниловки, а поселение (слобода, село, погост) – на правом.
  


  
    Сколько можно судить по археологическим материалам, первоначальное место монастыря послужило селу, стоявшему на другом берегу ручья, кладбищем и приходской церковью вплоть до середины XVI в. Когда же монастырь был возобновлен и не мог выполнять всех треб, свойственных приходской церкви, она была перенесена непосредственно в село, где до этого времени кладбище археологически не прослеживается. Возможно, при этом храм сохранил посвящение св. Даниилу Столпнику.
  


  
    Конечно, первоначальный храм Данилова монастыря был деревянным. Археологически не обнаружилось следов какой-либо каменной постройки ни в монастыре, ни в слободе, на месте церкви Воскресения Словущего. Письменные источники не содержат никаких указаний на возведение каменного собора в XIII в. Что же касается легенды о древнем каменном храме, то она, несомненно, новейшего происхождения и имеет ярко выраженный историографический характер.
  


  
    В монастыре, однако, был каменный храм, более древний, чем все ныне существующие. Ему посвящена следующая глава.
  


  


  
    Храм во имя Святых Отцов Семи Вселенских Соборов середины XVI в.
  


  
    Белокаменный храм был первой крупной находкой в монастыре. До этого по всей территории осенью 1983 г. можно было разве что следить за пробными поверхностными вскрытиями, разборкой строительных завалов и т.п. Конечно, находки попадались – чаще всего обломки надгробий от XVIII – XIX до, как ни странно, XV в., – прямо на поверхности, в мусорных кучах. Было непонятно, как, собственно, начинать работы и за что браться в первую очередь. Но уже в начале зимы все встало на свои места. Разборка завалов и вскрытие полов под северной галереей храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, в западной из двух ее нижних арок, привели рабочих прямо к отрезку белокаменной стены, часть которой они, к сожалению, успели разобрать, прежде чем позвали меня для консультации. Осмотр показал широкий каменный фундамент на растворе, над которым виднелась стена, уходившая на восток в глубину столба галереи (того, на котором снаружи укреплена резная доска с надписью о перенесении мощей св. князя Даниила) и под кладку трапезной на запад. Поскольку в помещении вести раскопки можно было и зимой, стало ясно, что лучшего участка для начала не придумаешь. Следовало разобраться в стратиграфии, в соотношении слоев ныне существующего храма, в дате открытой кладки и вообще в чем только можно – ведь это был первый серьезный раскоп. Всякие ломки были прекращены, и в течение нескольких недель я разбирал слой под галереей фрагмент за фрагментом34.
  


  
    Довольно скоро выяснилось, что основная часть нынешней церкви Покрова Пресвятой Богородицы стоит на очень глубоком подклете, уходящем в глубь материка, причем наружная сторона его кладки бутовая, необработанная. Этот подклет уничтожил все археологические остатки и нуждался только в архитектурном исследовании и дополнительном уточнении датировки. Пространство между подклетом и обнаруженной древней кладкой неоднократно перекапывалось в XVIII – XIX вв. с целью устройства захоронений и никакой стратиграфической информации практически не давало. Зато стало ясно, что фрагменты белокаменной стены датируются гораздо раньше ныне существующей церкви. Техника кладки вполне отвечала представлениям о древнерусском строительстве, но конкретной даты не давала. Приходилось ждать весны, которая позволила бы продолжить работы за пределами храма.
  


  
    Весна 1984 г. принесла, как обычно на строительствах, оживление земляных работ: открывались нижние части стен монастыря, велись коммуникации, начиналась срезка грунта. Надзор давал много отдельных фактов, но не позволял составить цельной картины. Однако с помощью добровольных помощников я понемногу старался "подобраться" к стене собора с севера, очищая ее от строительного мусора. Наши усилия довольно быстро были вознаграждены: дневник работ показывает, что уже 12 мая, двигаясь по белокаменному фундаменту от стены галереи дальше на север, мы вычистили внутренний обвод боковой маленькой апсиды (как потом оказалось – диаконника). Должен признаться, что ликование мое было велико. До этого мне не раз приходилось участвовать в гораздо более крупных работах, исследовать несравненно древнейшие памятники. Но это был фундамент алтаря в моем родном городе, и все предшествующее было, пожалуй, лишь накоплением опыта, необходимой подготовкой для того, чтобы с первого взгляда распознать, что же мы открыли.
  


  
    Вскоре удалось найти участок с не очень нарушенной стратиграфией и составить полную колонку-разрез. Появились первые погребения некрополя XIV – начала XVI в., по материку стали попадаться древние находки, зачищались ямы с материалом X – XI вв. Дело становилось очень серьезным, и я обратился к руководителям работ с просьбой о найме постоянной бригады землекопов для тщательного исследования раскопа с остатками храма. В результате у меня под началом оказалась бригада человек в 10–15. Конечно, быстро вычистить раскоп размером более 12x12 м, да еще археологическими, очень медленными методами, мы не могли. Пришлось, скрепя сердце, пойти на удаление верхних слоев экскаватором при постоянном надзоре (это удаление не было моей инициативой, но входило в общую задачу вертикальной планировки монастыря). Лишь нижний метр грунта разбирался вручную, при удалении отвала также механизмами. Последние 50 см., ямы в материке и кладки расчищались особенно тщательно. Дело в том, что, чем дальше от галереи к северу, тем хуже была сохранность фундамента. Если под стеной галереи уцелело три-четыре нижних ряда цоколя, а уж фундамент – большими фрагментами на всю высоту, то от центральной апсиды осталось не более 1–2 рядов подошвы фундамента, а дальше к югу не было и этого. К счастью, зачистка желтого песчаного материка давала контрастные пятна сильно гумусированных ямок, оставленных сгнившими колышками фундаментных свай. Рабочие скоро обнаружили, что этот гумус – вроде пробки сверху такой ямки, внутри же она пустая и сохраняет форму исчезнувшего колышка. Во многих местах подошва древнего фундамента не доставала до материка, и ямки плохо различались на черной гумусной поверхности культурного слоя. Зато они легко находились при попеременном осторожном нажиме совком на поверхность, раскрываясь изнутри. Благодаря этому удалось четко обозначить контур храма в границах его четверика (шире на юг, север и запад нас не пускали границы раскопа и производственные возможности).
  


  
    Ранний храм располагался за пределами ныне существующего. Лишь с пристройкой к новому собору в конце XVIII в. северной галереи ее основание прошло по линии южной стены древнего собора.
  


  
    Обе церкви являлись, несомненно, самостоятельными сооружениями. Они даже ориентированы по-разному: ось древней немного склонялась к северу (81° 30' ВСВ), ось современной – к югу (92° 30' ВЮВ) от астрономического востока.
  


  
    По размеру древний собор не был большим: его четверик не имел внутренних столбов. Однако для безстолпного сооружения перекрытое пространство все же значительно. Это квадрат со стороной 8,00 – 8,40 м. С востока к четверику примыкал сильно вынесенный трехчастный алтарь. Общая длина храма с алтарем снаружи приближалась к 16,50 м, ширина – к 11,00 м (в уровне фундаментов.) Изнутри длина, с центральной апсидой, равнялась 13,0–13,50 м.
  


  
    Важно отметить "утопленность" алтаря в приготовленном для него "фундаментном поле". Внутренние полукружия, особенно боковые, очень малы и как бы "прижаты" к центральному. Снаружи в уровне подошвы фундамента алтарные полукружия вообще не выражены – нельзя исключить, впрочем, что разделение начиналось выше, с уровня цоколя.
  


  
    Фундамент состоял из тонкой "подушки" кирпичного и белокаменного лома на растворе извести, которая закрывала уплотненное короткими сваями дно. На эту заливку укладывали четыре ряда груботесаного белого камня. Общая высота кладки 1,50 м при ширине 2,00 м.
  


  
    Над фундаментом начинался прямой белокаменный цоколь, не имеющий на прослеженную высоту профилировки, шириной 1,25 м. Углы четверика отмечали плоские неширокие лопатки (65 см при выносе 15 см).
  


  
    Фактически это не столько цоколь, сколько уже стена нижнего помещения – подклета. О его существовании говорит не только крайняя простота оформления нижней части стены. В одном (юго-западном) углу четверика сохранился первоначальный пол из неровных белокаменных плит на специальной "подготовке". Уровень этого пола соответствует отметкам почвы XVI в. или немного ниже их – для одноэтажного храма такой уровень полов неприемлем, для подклета же довольно обычен.
  


  
    К сожалению, уровень сохранности не позволил определить конструкцию порталов – возможно, в храме не было бокового южного входа в нижний этаж, остальные же стены до нас не дошли. Зато удалось собрать ряд деталей древнего собора: дольчатую "дыньку" со жгутовыми перехватами, тесаную дугу простого архивольта (окно подклета?), профили.
  


  
    Наши представления о первом каменном храме Данилова монастыря дополняет изображение его на гравюре начала XVIII в. Художник показывает собор, высоко поднимающийся над остальными постройками. Его пирамидальный объем увенчан тяжелым, но стройным барабаном, крупной луковичной главой и большим ажурным крестом. Внимательно отмечено округлое основание барабана, декорированное маленькими килевидными кокошниками. Барабан возвышается над горкой более крупных, также килевидных, кокошников, образующих три или четыре ряда "вперебежку".
  


  
    Барабан, вероятно, является световым – во всяком случае, на нем виден арочный пояс с окнами, с консольками и гирьками, с бусинами на стойках и в центрах архивольтов арок.
  


  
    Нижняя часть собора скрыта монастырской стеной и стоящим юго-восточнее низким объемом церкви под двумя главками. К западу помещена монументальная шатровая колокольня – возможно, она сохранялась и позже, вплоть до середины XVIII в.
  


  
    Перекрыт храм был, вероятно, крещатым сводом, но нельзя исключить и более позднюю перестройку его верхней части или замену декоративных элементов в первой половине XVII в.
  


  
    Важно было доказать, что фундаменты, обнаруженные нами, изображения на гравюрах начала XVIII в. и многочисленные упоминания собора в документах относятся к одному и тому же зданию. Археологическая датировка, к счастью, оказалась надежной. Во-первых, фундаменты храма перерезали погребения более раннего кладбища. Поскольку верхний рубеж существования этого некрополя, судя по находкам в погребениях, – первая половина XVI в., храм не мог быть построен раньше.
  


  
    Затем, в основаниях фундамента попадались вторично использованные фрагменты надгробий с орнаментом конца XV – первой половины XVI в. Наконец, в "подготовке" пола храма обнаружились фрагменты чернолощеной миски первой половины XVI столетия.
  


  
    Итак, перед нами действительно были остатки собора времени Иоанна Грозного. Предстояло, однако, выяснить его историческую судьбу. Дело в том, что монастырский архив сохранил ряд сведений о разборке старого собора и постройке нового в 1730 г. Архимандрит Дионисий в своей книге уверенно говорит о том, что разборка коснулась только второго этажа храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов. Из этого следовало, что нижний этаж сохранялся нетронутым и относился к XVI в.
  


  
    Поскольку в ходе археологических работ был обнаружен иной, не связанный с нынешним, храм XVI в., документы следовало пересмотреть. Из них стало ясно, что к началу XVIII в. древний храм пришел в ветхость. С середины 1728 г. появляются синодальные указы, по названиям которых можно понять, что намечается строительство "каменной церкви с приделом". В марте 1729 г. дело о ремонте соборной церкви Данилова монастыря рассматривалось в Верховном тайном совете. Из экстракта дела видно плохое состояние храма: "...соборная церковь во алтари и ризничная палата где всякая церковная утварь и ризница во многих местах розселась со верх до земли а которые розселись от дождевой погоды бывает теча и весма де опасно чтоб от того оное церковное строение не обвалилось".
  


  
    Решено было не ремонтировать храм, а строить новый. В августе выходят указы "О разобрании старой каменной церкви во имя собора святых отец и о строении вновь", "О разобрании старой соборной церкви с трапезою и о строении вновь церкви с трапезою по рисунку".
  


  
    Через год после этих указов, в августе 1730 г., следует указ "О священии вновь построенной церкви Седмого Вселенского собора".
  


  
    Очевидно, древний собор был разобран именно в конце 1720-х гг., престол же его перенесли в новую, стоящую и поныне церковь во втором этаже, надстроенную над уже существовавшим храмом Покрова Пресвятой Богородицы. Этим, возможно, объясняется быстрота и сравнительная дешевизна строительства35.
  


  
    Таким образом, можно утверждать, что на гравюрах начала XVIII в. виден именно собор XVI в. Сохранились его описи 1701, 1725/26 гг., из которых можно узнать, что храм кроме трапезной и "ризничной палатки" имел паперть; глава и крыша собора были обиты железом, а крест "позлащен".
  


  
    Исследователям XIX в. ни годы возведения первого каменного собора монастыря, ни дата его освящения в честь Святых Отцов Семи Вселенских Соборов не были известны. Им приходилось опираться на Степенную книгу и на источники XVII в., которые этих сведений не содержат. Между тем сообщение Степенной книги дополняется погодной записью Лебедевского списка Никоновской летописи, который был опубликован в 1906 г.: "В лето 7069 (1561) ...того же месяца (мая) в 18 день в неделю, священа бысть церковь каменна в Даниловском во имя святых Отец седми соборов а на освящении был царь и великий князь и царевичи Иван да Феодор да Макарий митрополит всеа Русии и владыки и архимандриты..."36.
  


  
    Из текста очевидно, что возобновлению монастыря придавался смысл важного церковного и государственного события, поскольку на освящении храма присутствовал государь с царевичами и Митрополит Московский Макарий (1482–1563; в 1988 г. причислен к лику святых).
  


  


  [image: ]


  
    Вид Данилова монастыря на гравюре П. Пикара. 1700-е гг.
  


  


  
    Владыка Макарий, несомненно, сам освящал храм во имя Святых Отцов Семи Вселенских Соборов. Такое посвящение престола представляло собой "безпрецедентный случай за всю историю храмоздательства не только на Руси, но, по-видимому, и во всем ареале воздействия византийской культуры"37. В то время не было установлено празднование Семи Вселенских Соборов, хотя некоторые монастырские уставы показывают его среди "малых праздников" уже в X – XI вв.38. Значение необычного посвящения соборного храма Данилова монастыря можно понять только в свете той деятельности по устроению всех сфер церковной жизни, которая под руководством Митрополита Макария осуществлялась в середине XVI столетия.
  


  
    В 1551 г. на общерусском соборе (впоследствии названном по своду его решений Стоглавом) среди многих вопросов устройства Церкви рассматривалась и система деления Москвы на церковные округа. Их было установлено 7: "В царствующем же граде Москве достоит быти седми старостам поповским, да к ним избирати десятцких добрых же священников..."39.
  


  
    Утверждая подразделение Москвы в церковном отношении на округа со своими особыми центрами – соборами, Стоглав следовал традиционному для мировых столиц и древних крупных городов Руси (например, Новгорода) семичастному принципу. Вариант этого соборного постановления из сборника XVI в. указывает ряд чисто-московских деталей: "...достоит убо седмь соборов учинити и седмь старост устроити, и по тем разочтет церкви, и попы, и диаконы: 1-й собор Всесвятьской в Черторьи, 2-й собор Борисоглебской, 3-й собор Никитской на Никитской улице, 4-й собор Веденской во Пьсковичах, 5-й собор Покровской на Площадки, 6-й собор Ивановской за Болотом, 7-й собор Варварской в Новом городе и Старом".
  


  
    Таким образом, в каждом округе предполагалось "учинить" особый храм – собор, при котором духовенство округа, также именовавшееся "собором", могло собираться для обсуждения различных вопросов церковной жизни и получать наставления от "поповских старост" и "десятских" (то есть священников, исполнявших, очевидно, обязанности благочинных).
  


  
    Для общих же собраний городского духовенства предназначался особый храм, который предполагалось построить "по царскому велению" и освятить во имя Святых Отцов Семи Вселенских Соборов: "Церковь и трапеза на собрание собором тем же убо старостам и десяцким и всего града священником и дияконом, по повелению Царя Государя и Великого Князя где устроено место обще соборному совокуплению, собрав, аще будет достойно по царьскому велению святой храм строити святым богоносным Отцем Вселенских Седми Соборов, да утвержу храма паства и трапеза на собрание священником и диаконом о духовных советех"40.
  


  
    В свете этих решений Собора 1551 г. история строительства и необычное посвящение первого каменного храма Даниловой обители приобретают особый смысл. Весьма вероятно, что между приговором Стоглава и сооружением храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов существовала определенная связь. Во всяком случае несомненно, что новый храм должен был иметь особое значение в духовной жизни Церкви. Его посвящение предполагало и установление нового общецерковного праздника, и создание текста службы ему. Однако, такого праздника не было вплоть до 1989 г.41. Престольный же праздник освященного в 1561 г. храма отмечался чаще всего в день памяти святых Отцов Шести Вселенских Соборов.
  


  
    Возможно, замысел семисоборного церковного устройства Москвы, принадлежавший, судя по всему, Митрополиту Макарию, не был в полной мере осуществлен в связи с кончиной Святителя (†1563). Уже в конце XVI – XVII в. идея семисоборной системы понималась как упорядочивающая структура подчинения городского духовенства. Впоследствии она трансформировалась в систему церковных сороков, из которых в XVIII – XIX вв. возникла структура благочиний.
  


  
    Идея, заложенная в постановлении Стоглава, была совсем иной. Она предполагала устройство церковных округов Москвы с постоянными духовно-административными центрами, никак не зависящими от частой смены "поповских старост" и "десятских". Именно это было новшеством, поскольку сами по себе "поповские старосты" существовали в Москве и раньше (есть список с указанием округов и церквей, где они служили)42. Но ни в этих, ни в более поздних списках невозможно найти никаких следов постоянных центров соборов (или, позднее, сороков) – центр округа подразумевается в том соборе, где служит данный, избранный на определенный срок, староста и соответственно меняется при его замене (переизбрании).
  


  
    Что касается храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, то его предназначение было связано с идеей соборного управления Церковью, основанного на духовном авторитете, поэтому не случайно в середине XVI в. церковные власти и государь избирают именно Данилов монастырь для его строительства. Этим воздавалось должное древности обители, подчеркивалось ее Промыслительное предназначение служить зерном, из которого произросли остальные московские святыни.
  


  
    Отступление от семисоборной системы Москвы в ее отношении с институтом "поповских старост" (кажется, ранее в таком аспекте вопрос не ставился) будет полезно нам не только для осознания места главного престола монастыря в общей системе духовных ценностей XVI в., но и для определения того круга зданий, с которым новый собор имеет смысл сопоставлять в архитектурном отношении.
  


  
    Вспомним о тех семи соборах Москвы, что упомянуты приговором. Стоглав явно выбрал храмы наиболее приспособленные – отвечающие современным художественным нормам, исключительно каменные, сравнительно недавней постройки. К сожалению, по разным причинам мы имеем об их формах крайне скудную информацию43. Исключение составляет Никитский собор, в какой-то степени доступный сопоставлению благодаря обмерам 1929 г.44.
  


  
    Заканчивая рассказ о постройке в монастыре каменного собора, мы вправе задаться вопросом: был ли его престол единственным в обители середины XVI в.? Ни в XVI, ни в XVII в. иные престолы не упоминаются (об исключениях будет рассказано в следующей главе), но начиная с 1701 г. документы показывают еще два – Покрова Пресвятой Богородицы и святого пророка Даниила.
  


  
    Сегодня можно указать на документальное подтверждение престольного празднования Покрова Пресвятой Богородицы в монастыре по меньшей мере с 1619 г. В этом году, 28 сентября, "...в Даниловской монастырь что за Москвою рекою на освящение церкви..." был выдан из Патриаршего приказа ладан. Поскольку его брали обычно незадолго (за два-три дня, редко за неделю) или вскоре после празднования престолу, можно с большой долей вероятности полагать, что выдача 28 сентября указывает нам на праздник Покрова Пресвятой Богородицы (1 октября) как на престол освящаемой церкви. Никаких других праздников, известных как престольные в монастыре или хотя бы предположительно связывающихся с монастырем, мы вблизи такой даты не видим45.
  


  
    Учитывая разрушения монастыря в Смутное время, легко допустить восстановление или обновление поруганных храмов: и деревянных (вероятно, сгоревших в 1610 г.), и каменного.
  


  
    Поскольку в XVIII – XIX вв. Покровский престол неразрывно связан с приделом св. пророка Даниила, возникает возможность гипотетического удревнения и его даты. Однако, этот вопрос не может быть решен без истории сложения почитания святого благоверного Даниила, князя Московского. Необходимо будет также подробное рассмотрение всех сведений о престолах и праздниках в монастыре, связанных с памятью святых, соименных князю.
  


  
    Много нового для истории престолов принесли нам раскопки вне стен монастыря, внутри и вокруг церкви Воскресения Словущего.
  


  
    Следовательно, нам предстоит выйти из южных ворот монастыря и перейти через засыпанную речку Даниловку на другой ее берег.
  


  


  
    Церковь во имя Воскресения Словущего и храм святого Даниила Столпника в слободе
  


  
    Перенос внимания с монастырской территории на участок к югу от обители не был обусловлен завершением работ лета 1984 г. Напротив, открытие храма XVI в. надолго приковало наше внимание к монастырской территории. Здесь в конце 1984 – 1986 г. разворачивались большие земляные работы, связанные с понижением уровня грунта на центральной площади, с прокладкой многочисленных коммуникаций и с инженерно-строительными работами на всех памятниках. Проводить планомерные раскопки было невозможно: во-первых, мне их не заказывали; во-вторых, я и сам понимал, что они существенно затянут строительство "нулевого цикла", а значит, и сдачу всего комплекса. В этих условиях мне было очень неловко поднимать шум по поводу столь широких земляных работ, тем более что я вообще не люблю скандалов и споров, иду на них лишь в самых крайних случаях. Так и здесь – решил самым пристальным образом отслеживать происходящее и фиксировать результаты земляных вскрытий, собирая по возможности материал для стратиграфии. В ход же работ вмешиваться лишь при угрозе утраты остатков древних памятников или особенно ценных, хорошо сохранившихся участков слоя и сооружений. Я и сегодня считаю такой метод оправданным при срочных работах, он дал достаточную информацию и в Данилове, хотя, как археолог, я не могу не сожалеть об утрате сведений и материалов, которые можно было бы извлечь при многолетних постепенных раскопках широкой площадью.
  


  
    Чтобы уследить за всеми работами, приходилось постоянно переходить от одной траншеи, шурфа, объекта к другим, и, думаю, в эти годы моя фигура, ковыряющаяся в стенках траншеи или ползающая по отвалу, стала характерной принадлежностью монастырского пейзажа.
  


  
    В результате сложилась достаточно ясная картина развития монастыря в XVI – XIX вв., включая некрополь. Были обнаружены остатки хозяйственных и жилых построек XVII в. вблизи настоятельских покоев и перед больничным корпусом, изучены фундаменты стен монастыря и многих более поздних сооружений. Некрополь до начала XIX в. был сосредоточен в восточной части территории, вблизи собора XVI в., и лишь в XIX столетии стал расширяться на запад, до линии Святые ворота – Настоятельский корпус. В конце века он занял участок вокруг Троицкого собора и дальше на запад. Весьма важными оказались и отрицательные результаты. Наблюдения показали очень малую или даже нулевую освоенность территории монастыря в ее западной части вплоть до XIX в. и исключили таким образом значительную площадь из зоны поиска предполагаемых древних поселений и сооружений.
  


  
    Были собраны интересные коллекции археологических находок, отражавших быт монастыря с середины XVI по начало XX в., а в какой-то степени и более ранний период (так, в перекопах обнаруживались вещи X – XI вв., а в строительных завалах встречались фрагменты надгробий XV – XVI вв. и даже куски белокаменных саркофагов того же времени).
  


  
    Однако постепенно ритм работ внутри монастыря менялся. В 1987 г. нулевой цикл практически был закончен, и у меня появилась возможность "выглянуть за стены". Вообще-то это бывало и раньше, но в основном происходило в связи с реставрацией тех же стен.
  


  
    Теперь же возникла настоятельная необходимость заняться собственно слободой, территорией, примыкающей к монастырю с юга. Нас отделял от нее участок засыпанных прудов на месте речки Даниловки (их профиль и края мы пытались, не особенно успешно, выяснить при прокладке узких коммуникационных траншей), а дальше начинался огромный котлован под "нулевой цикл" гостиничного комплекса, занимавший всю территорию слободских выгонов XVII в., где в XVIII в. появились огороды и первые постройки, окруженные в XIX в. заводскими и фабричными зданиями.
  


  
    Надзор за работами на котловане показал практическое отсутствие древних культурных слоев, постепенно нараставших по направлению к церкви Воскресения Словущего. В противоположном, юго-западном углу котлована оказался затронутым край участка неизвестного нам ранее и не относящегося к монастырю некрополя. Засыпка могил содержала керамику от древнерусской до рубежа XVII – XVIII вв., когда кладбище, видимо, росло. Его основная территория лежит дальше на юго-запад. Точно атрибутировать некрополь пока трудно – в районе Данилова в XVIII – начале XIX в. упоминается довольно много старых, иногда уже заброшенных кладбищ – и деревенских, и иноверческих, и раскольничьих (зафиксированное нами было, несомненно, православным). Участки некрополей менялись, переносились и особенно умножились у застав после неоднократных указаний городских властей вынести кладбища за пределы города.
  


  
    Освоенность окрестностей монастыря начинала находить археологические подтверждения. Но окончательно центр внимания был перенесен на юг благодаря реставрации церкви Воскресения Словущего в 1987 г. Мы посматривали на нее с нескрываемым интересом с первых дней работ в монастыре и неоднократно говорили об этом с архитекторами и священноначалием обители. Интерес этот был понятен. По представлениям историков дореволюционного периода именно здесь, в слободе, должна была стоять когда-то деревянная церковь Даниила Столпника. Бытовало даже мнение о переносе монастыря с южного берега на северный. Оно не подтвердилось, как показали работы у храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, но окончательную точку могли поставить только раскопки в слободе. Перед нами продолжал маячить и образ каменного храма XIII в., который то тут, то там "всплывал" при обсуждениях, в вопросах на докладах, в журналистских сообщениях. Когда стало ясно, что внутри монастыря его нет, "белое пятно" неисследованности переместилось в слободу. С неизбежностью вставала необходимость обследования церкви Воскресения Словущего.
  


  
    Однако шурфы, сделанные внутри церкви с целью инженерного обследования фундаментов, дали прямо-таки обескураживающие результаты. Более чем двухметровая толща культурного слоя представляла собой сплошной многократный кладбищенский перекоп ниже уровня материка, лишь сверху перекрытый насыпью времени строительства ныне существующего храма.
  


  
    Было ясно, что если так обстоит дело на всем участке, то ценность археологического исследования здесь будет близка к нулю. Однако в северной части храма работавшие на шурфах землекопы были остановлены мощным завалом строительного мусора – дело явно осложнялось. Из завала поступал тесаный белый камень, кирпич, изразцы, светлоглиняные поливные (коричневатые и зеленоватые) керамические плитки с бортиками. Такие бортики очень характерны для полов русских храмов XII – XIV вв., и первые несколько фрагментов заставили меня снова поверить, что древнейший храм существовал. Увы, довольно скоро выяснилось, что мы нашли не материал покрытия полов, а просто поливную черепицу сложной формы, встречающуюся на рубеже XVII – XVIII вв.
  


  
    Расчистка завала скоро показала, что второй храм, пусть и не слишком древний, нами найден – разумеется, в руинированном виде. Остро встала задача изучения его остатков, датировки и взаимосвязи с окружающим слоем. Первые два пункта были решены удовлетворительно, но слой не оставлял надежд – чем больше мы знакомились с окружающим грунтом, тем больше убеждались, что это сплошной многократный перекоп. Впору было отказаться от заключений. Однако даже из этой ситуации нашелся выход.
  


  
    Заказчики и строители приняли решение оборудовать в храме подвальный этаж, которого нынешний храм первоначально не имел. Зато у него был высокий, частично засыпной цоколь. Очистить его от грунта, перекрыть – и подвал будет готов. Этому способствовали тщательно выложенные основания стен храма, лишь от уровня материка переходившие в фундамент.
  


  
    Такое решение фактически приводило к полному уничтожению культурного слоя, причем в считанные дни. Как бы плох по сохранности слой ни был, обрекать его на разрушение без исследования казалось неверным. И тут строители предложили, а монастырь согласился оплатить достаточно редко применяемый в археологии метод – сплошное просеивание извлекаемого слоя вне памятника. Поскольку грунт все равно был перекопан в прошлом, еще одно перемещение не должно было сказаться на его структуре, и я согласился. Результаты оказались неожиданными. Так, на участке было собрано гораздо больше древнерусской керамики, чем фрагментов XVII – XIX вв. Здесь были находки древнейшего поселения X в., аналогичные собранным внутри монастыря, и были свидетельства существования кладбища в конце XVI – XVIII в., но не было следов некрополя более раннего времени. Все вместе складывалось в такую картину: архаический поселок X – XI вв., сменяемый древнерусским поселением, особенно активно развивающимся в XV – XVI вв. Около середины – второй половины этого столетия слой бытового характера сменяется кладбищенским, который продолжает накапливаться вплоть до постройки нынешнего храма.
  


  
    Для части погребений кладбищенской церковью являлся старый храм, руины которого мы обнаружили внутри нынешнего. Однако некоторые погребения содержали вещи, несомненно более древние. Таким образом, кладбище существовало раньше сооружения здесь первого каменного храма.
  


  
    Необходимо было установить его точную дату. Сохранность плана была весьма неполной. С трудом удалось определить, что храм имел подклет и не менее трех нефов. В плане он близок к квадрату с выступающими крестообразно ризолитами. Его углы, возможно, были скошены. С запада по оси примыкала пристройка на мощном фундаменте – вероятно, колокольня. План такого типа характерен для московских и подмосковных церквей конца XVII – первой половины XVIII в.46. Строительная техника и детали подтверждали датировку47.
  


  
    Для выяснения посвящения храма и подробностей его истории следовало обратиться к письменным источникам.
  


  
    Из клировых ведомостей начала XX в. можно узнать, что существующий храм в честь Воскресения Словущего построен в 1834 г. Никаких данных о предшествующей постройке ведомость не содержит48. Историки церковью практически не интересовались, и, находясь за городской чертой, она попадала не на все планы города. Ее нет, например, на плане И. Мичурина 1739 г., где местность изображена довольно подробно49. Такое состояние источников даже заставило Л.А. Перфильеву сделать вывод о том, что предшествующий храм был деревянным50.
  


  
    Сведения о каменном храме Воскресения Словущего есть, однако, в целом ряде опубликованных документов51. Называли две разные даты постройки храма – 1699 или 1706 г. Источник более ранней – храмозданная грамота, ибо эта дата (7207 г.) восходит к описи церквей 1723 г., в то время как более поздний год основывается на документах об освящении храма. Переписная книга 1704 г. содержала прямое указание на период работ по постройке каменной церкви: "Монастырь во имя великаго князя Даниила, на Москве реке... Да у монастыря же слободка Даниловская, на реке на Москве, а в слободке церковь Воскресения Христова деревянная, ветхая, другая каменная строится вновь. У церкви во дворе поп Варфоломей Кириллов"52.
  


  
    Окончательно время построения церкви было установлено после обнаружения документа 1754 г., когда Духовная Консистория рассматривала вопрос о выдаче новых антиминсов "по доношению церкви Воскресения Христова что за Даниловым монастырем попа Алексея Степанова, которым объявляет, что во означенной церкви (коя освящена в 706-м году) на антиминсе имяни настоящего храма не подписано да в дву при той церкви приделах антиминсы весьма обветшали..."53. Вероятно, что по крайней мере антиминс основного престола был древнее 1706 г. и принадлежал той "деревянной, ветхой" предшествующей церкви, о которой упоминается в 1704 г. Итак, можно считать, что обнаруженные при раскопках остатки каменного храма – это та самая церковь, которую строили взамен деревянной в 1704 и освятили в 1706 г.
  


  
    И по документам XVIII в., и по археологическим свидетельствам получается, что была более древняя церковь Воскресения. Но в документах XVII в. мы ее не видим, хотя свидетельства о монастыре и слободе имеются. В них, как правило, упоминается, что церковь слободы освящена во имя св. Даниила Столпника. Храм такого посвящения существовал в слободе по крайней мере с 1625 г., когда в окладной книге упомянут взнос за нее денег попом Григорием54. Деньги вносятся и в последующие годы, для конца же 1620-х гг. существует подтверждение и уточнение в переписной книге 1627/28 г.: "...слобода, что исстари слыла село Даниловское, а в ней церковь деревянна клетцки Даниила Столпника строение монастырское и приходских людей"55, причем тут же описан двор попа Григория, что снимает всякие сомнения в идентичности называемых документами памятников. Формула повторяется книгой 1646 г.56.
  


  
    Предполагали, что церковь не сохранилась до конца XVII в., поскольку в переписной книге 1678 г. ее уже нет57. На основе этого допускалась ее значительная древность, вплоть до XIII в. Однако следует обратить внимание на отличие всего текста книги 1678 г., где не описан и сам монастырь, не назван его храм и дворы служителей церкви. Штат церкви, во всяком случае, сохранялся, на это указывает выплачивание окладных денег и после 1675 г.58. С 1687 по 1709 г. их платил Варфоломей Кириллов. Легко заметить, что это тот самый священник, который назван живущим во дворе у церкви Воскресения Словущего в 1704 г.
  


  
    Список выплат за храм св. Даниила Столпника по окладной книге обрывается только в 1734 г., когда никакой церкви с таким посвящением в слободе давно уже не было, но зато была – судя по документам – Воскресения Словущего.
  


  
    Наиболее раннее ее упоминание – 1699 г., церковь же св. Даниила Столпника называют многие документы XVII в. – Роспись жалованья 1677 г., Ружные книги 1681, 1699 гг. и др.59.
  


  
    Отсутствие такого престола внутри монастыря до начала XVIII в. подтверждается описью 1701 г. В описи 1725 г. придел св. Даниила Столпника фиксируется как "новоприбылой"60.
  


  
    Все документы подчеркивают и самостоятельность церкви в слободе по отношению к монастырю, и определенную соотнесенность с ним. Церковь выделяется в денежных документах отдельной графой, иногда рядом с монастырем, иногда – в ряду других приходских храмов. Но в то же время ружные деньги и прочие выплаты храму как "государеву богомолью" выделяются как бы в связи с монастырскими выдачами. Так, Ружная книга 1681 г. имеет помету: "Не давать, а давать из монастыря". В книге 1699 г., впрочем, деньги снова выписаны по отдельности.
  


  
    В XVIII в. такой связи уже не прослеживается, хотя известно, что после секуляризации земель, в наступившее запустение монастыря, именно из слободской церкви был приписан дьякон для сослужения в праздничные дни61.
  


  
    Таким образом, для церкви св. Даниила Столпника характерна отчетливая связь с монастырем. Вероятно, это объясняется представлениями о связи церкви с памятью князя Даниила Александровича. В XVII в. они были достаточно устойчивы и могли опираться уже на текст Степенной книги и основанное на нем житие. Какова же вероятность такой связи в реальности и какой была историческая судьба престола до второй четверти XVIII в., когда он вернулся в монастырскую ограду?
  


  
    Скорее всего деревянная церковь св. Даниила Столпника, упоминаемая источниками XVII в., было построена сравнительно недавно, а не в глубокой древности. Переписная книга 1627/28 г. ясно говорит, что церковь – "строение монастырское и приходских людей". Для древних памятников, а также для ктиторских храмов такая формула не применяется.
  


  
    Выше указывалось на разрушения, принесенные монастырю и селу Смутным временем. Перепись косвенно подтверждает это. Во-первых, бывшее село Даниловское теперь названо слободой. Можно предположить, что освобождение подмонастырского села от повинностей было вызвано стремлением властей поддержать разоренную обитель. Такая практика обычна для времени царя Михаила Федоровича. Во-вторых, опись рисует монастырь, восстановление построек которого к концу 1620-х гг. далеко от завершения62.
  


  
    Напомню, что документально прослеживается возобновление службы в монастыре только с 1619 г., с освящения Покровской (?) церкви.
  


  
    Следовательно, возведение новой деревянной церкви в Даниловской слободе наиболее вероятно в середине 1610 – 1620-х гг.
  


  
    Конечно, речь идет именно о "клецкой" церкви XVII в., хотя Даниловское село во второй половине XVI в. также должно было иметь храм. Здесь фиксируется некрополь с нижней датой около середины XVI в., что совпадает с временем возобновления монастыря. Документально проследить историю храма св. Даниила Столпника ранее этого периода при нынешнем состоянии источников невозможно.
  


  
    Следует указать на то, что необходимость в приходской, стоящей внутри поселения церкви возникла именно с возобновлением обители. Раньше все обряды могли совершаться в церкви запустевшего монастыря. Однако в 1560-х гг. ситуация изменилась. В монастыре не могли отправляться все необходимые приходу требы. Нужно было вынести один из храмов за стены (что обычно для большинства монастырей). Перенос мог совершиться с началом каменного строительства новой соборной церкви на месте древнего некрополя и старого деревянного монастырского храма, поскольку большое подмонастырское селение не могло долго обходиться без церкви.
  


  
    Итак, об истории существования в монастыре престола во имя св. Даниила Столпника нам известно следующее. В конце XV – начале XVI в. он находился в деревянном храме, окруженном некрополем и стоящем на левом берегу Даниловского ручья, на месте, которое предание связывает с остатками древнейшего в Москве монастыря, основанного князем Даниилом. Глубокая древность престола подтверждается тем, что "святой Даниил" за рекой известен летописным источникам второй половины XIV – начала XV в.
  


  
    Развернувшееся в 1550 – 1560-х гг. строительство каменного монастырского собора заставило перенести престол преп. Даниила Столпника, считавшийся приходским, с левого берега ручья на правый, в само село. Здесь, в новой церкви, он существовал до начала XVII в. Возможно, храм погиб в Смутное время и был возобновлен. Престол сохраняется как приходской до рубежа XVII – XVIII вв., упоминания же о нем в документах Консистории прослеживаются до конца первой трети XVIII в.
  


  
    Однако между 1701 и 1704 гг. престол во имя преп. Даниила Столпника переносится в монастырь – во всяком случае, опись 1704 г. указывает в ветхой деревянной приходской церкви слободы не этот, а другой, в память Воскресения Словущего, престол. Новый каменный Воскресенский храм освящают в 1706 г., причем Даниловского престола в составе его приделов уже нет. Вероятно, деревянная Даниловская церковь была к этому времени разобрана.
  


  
    Впоследствии каменный храм не воспринимался как связанный с историей монастыря и был обычной приходской церковью. Престол же преп. Даниила Столпника вошел в систему монастырских храмов.
  


  
    Вернемся и мы в ограду монастыря и познакомимся с его древностями XVII – XVIII вв.
  


  


  
    Монастырские древности XVII – первой половины XVIII в.
  


  
    Сначала обратимся к анализу памятников, которые сохранились в монастыре с XVII в. до наших дней. Они непосредственно связаны с почитанием князя Даниила, совершенствованием служения ему.
  


  
    Если в XVI в. и двору, и самому государю приходилось напоминать о забвении князя Даниила, то с XVII в. он уже прочно занял место основателя рода будущих царей-самодержцев. Рассказ или хотя бы упоминание о нем в начале истории Московского княжества делаются традиционными для Хронографов и первых исторических сочинений. Уже дети царя Алексея Михайловича, пользовавшиеся "Историей" Ф. Грибоедова как учебником63, с малолетства впитывали почтение к своему пращуру.
  


  
    В последней трети XVII в., особенно в годы правления царя Федора Алексеевича, усиливается внимание к нуждам монастыря. Если государь Алексей Михайлович стал посещать Данилов к концу жизни, то Федор Алексеевич дважды посетил монастырь в одном только 1678 г.64.
  


  
    Документально не известны вклады Алексея Михайловича, от времени его сына дошел целый ряд свидетельств65. В 1682 г. на монастырь возлагается обязанность служить пристанищем ученым, приходящим во вновь открытую Славяно-греко-латинскую Академию. "Привилегия Московской Академии", перечисляя пожалования, указывает: "...к тому же де училищу да будет и монастырь Даниловский, иже на Москва реке, ради новоприходящим ученым людем пребывания..."66. Таким образом, монастырь стал в один ряд с особо значимыми для истории духовного просвещения России обителями: Спасской за Иконным рядом и Андреевской.
  


  
    Возможно, с этим связано пожертвование двух колоколов. Надписи на них свидетельствовали отливку в 7190 (1682) г. и пожалование "в Дом Святых отец Седми Соборов и благоверного князя Даниила при игумене Тимофее с братиею"67, причем на одном колоколе указана дата – "марта 17 дня". Невозможно не видеть в этом прямого указания на память об отце, государе Алексее Михайловиче (17.03 – его тезоименитство, день св. Алексия человека Божия).
  


  
    Особую связь с памятью князя Даниила подчеркивает расположение эпитафии царю Федору Алексеевичу в Архангельском соборе Кремля на том же столбе, где написано (вероятно, в середине XVI века) изображение святого благоверного князя, в конце XVII в. обновленное68.
  


  
    Однако царствование Федора Алексеевича было непродолжительным. В июне 1682 г. игумен Данилова монастыря уже нес скипетры и державы при венчании на царство Иоанна и Петра Алексеевичей69. Это указывает на возрастание статуса монастыря как царского богомолья. В документах XVII в. упоминания о присутствии "игумна Даниловского" на государственных актах встречаются только с конца 1660-х гг.70.
  


  
    Возможно, с именем Федора Алексеевича связан не только вклад колоколов, но и возведение для них новой колокольни, а также сооружение каменных монастырских стен71.
  


  
    Вид Данилова монастыря с гравюры П. Пикара72 отражает ситуацию около 1707 г. На ней показаны полностью отстроенные стены с зубцами, башни с барочными "куполами" и завершениями-беседками. Примерно то же – на фрагменте "Вида Москвы" Я. Бликланта, выполненного в 1707 – 1708 гг.73.
  


  
    Несколько ранее (август 1703 г.) игумен Макарий в прошении на высочайшее имя описывает стены и башни как недостроенные: "А ограда и святыя врата каменная около монастыря построились не в древних летах, а по стене той ограды водяных спусков не учинено; значено было быть по той стене деревянной кровли, а той деревянной кровли, что городовой каменной стене и на святых вратах по се число не учинено. И та каменная стена и святыя врата от дождей и от снегу размываются, и если впредь вскоре кровли не учинить, оттого будет поруха не малая"74.
  


  
    Именно такими, без завершений, изображены башни и стены на панораме к "Путешествию" де Брюина, гравированной в 1702 г. по рисунку 1699 г.75.
  


  
    Переписные книги XVII в., в том числе последняя (1678 г.) не упоминают каменной ограды или ворот монастыря. Таким образом, есть основания отнести постройку стен к концу 1670-х – началу 1680-х гг.
  


  
    Укажем и некоторые археологические свидетельства. Сведения архимандрита Амфилохия, зафиксировавшего в 1871 г. ряд надгробий, использованных при строительстве фундаментов и башен, не позволяли датировать их ранее XVII в.76. Найденные в подвале Покровской церкви надгробия 1630-х гг. заставили предположить, что время завоза в монастырь камней с немецкого кладбища на Мытной улице близко середине XVII в. Это сузило дату сооружения фундаментов стен до второй половины XVII в.77.
  


  
    При работах 1986–1987 гг. я очень надеялся обнаружить участок фундамента, не разобранный в XIX в., на месте снесенной западной стены, и получить новые плиты для уточнения датировки. К сожалению, древний ров оказался полностью вычерпанным еще при архимандрите Амфилохии. Удалось обнаружить лишь фрагменты подошвы фундамента и познакомиться с ее конструкцией. Низ фундамента имел глиняную промазку и опирался на вбитые в дно рва деревянные сваи. Обнажившиеся при работах фундаменты стен, возможно, плиты и содержат, но нам они были недоступны. Думаю, будущие исследователи еще обнаружат новые экземпляры надгробий.
  


  
    Это все, что можно сегодня рассказать о появлении каменной ограды. В монастыре и раньше, в течение всего XVII в., возводились каменные здания. Главной из построек XVII в. была нынешняя церковь Покрова Богородицы с приделом св. пророка Даниила.
  


  
    Проблема точной датировки Покровской церкви – одна из наиболее серьезных в архитектурной истории Данилова. Достаточно осмотреть храм снаружи, чтобы убедиться в разновременности его частей. Между первым и вторым этажом проходит как бы шов. Верхний храм значительно моложе нижнего, он явно "поставлен" на него. При этом между апсидами нижнего этажа даже выпустили крохотный тромпик, служащий кронштейном для выноса центральной апсиды верхнего этажа.
  


  
    Надстройка производилась в 1729–1730 гг., после разборки собора XVI в. До этого храмы существовали порознь, рядом друг с другом, почти соприкасаясь восточной частью. Впоследствии нижняя церковь существенно не перестраивалась. Ее сохранившиеся архитектурные детали не очень выразительны, но все же дают основание для датировки и соотнесения с определенным кругом памятников.
  


  
    Церковь является в полном смысле слова "наземной" – подошва ее цоколя примерно соответствует отметкам XVI – XVII вв. Наиболее сохранная часть – сильно развитые полукруглые апсиды почти равной ширины и выноса (южная чуть больше). Снаружи апсиды соединены простой трехчетвертной колонкой на постаменте с профилированным переходом.
  


  
    Декор апсид не сохранился (возможно, не существовал). Окна обрамлены типичным для XVII в. наличником с треугольным фронтоном на полуколонках. Каждая из апсид имеет два окна. Северное расположено ниже центрального и предназначено освещать жертвенник.
  


  
    К сожалению, своды храма даже в нижнем этаже полностью переложены. Перекладка понятна, принимая во внимание необходимость увеличить несущую способность для надстройки второго этажа. В результате судить о первоначальном перекрытии и плане храма затруднительно. Перед нами типичный для второй половины XVII в. близкий к квадрату четверик с сомкнутым сводом, или – что вероятнее – храм, развернутый четвериком по оси север-юг и делившийся на два помещения соответственно двум престолам.
  


  
    Боковые и западный фасады сохранились гораздо хуже и их особенности визуально не наблюдаются. Под четвериком имелся подвальный этаж, целиком заглубленный в материк. Сравнение особенностей планировки храма с известными архитектурными сооружениями Москвы и Подмосковья дает внушительный круг аналогов, располагающихся в промежутке от начала 1650-х до 1680-х гг.78.
  


  
    Археология добавляет некоторые подробности. Так, в фундаменте южной апсиды использованы два надгробия, датирующиеся 1626 и 1632 гг. Еще одно, первой половины XVII в., заложено под северной апсидой79. Два надгробия 1630-х гг. использованы при кладке подвала80. Таким образом, храм построен не ранее первой половины 1630-х гг., если же дать некоторый "припуск" на промежуток от сооружения надгробия до времени его вторичного использования (то есть 30–50 лет) – возможная дата здания окажется между 1650–1680 гг.
  


  
    Мы можем судить об архитектуре Покровской церкви не только по описям и архитектурно-археологическим материалам. Гравюра П. Пикара отчетливо изображает одноэтажное здание с двумя равновеликими луковичными главами на высоких цилиндрических барабанах. Они "вырастают" из единого невысокого прямоугольного постамента, имеющего четырехскатное покрытие, ниже которого читается еще один уровень скатной кровли. Этот постамент и скат в два уровня дают основание предполагать, что первоначально церковь завершалась пирамидально – двумя-тремя рядами декоративных кокошников. Под нижним скатом можно рассмотреть пояс декоративных прямоугольных ширинок (возможно, с какими-то вставками), а на южном фасаде – окно с треугольным фронтоном наличника.
  


  
    Отмеченных деталей достаточно для отождествления изображения с двухалтарной Покровской церковью.
  


  
    Чтобы раскрыть идею, внутренний смысл композиции этого храма, необходимо иметь в виду две особенности. Во-первых, симметричность двух одновременно построенных алтарных полукружий, предназначенных для двух престолов, – композиция довольно редкая в московском зодчестве XVII в. Во-вторых, расположение к северу от церкви, у стены придела св. пророка Даниила, прямоугольной в плане палатки, поставленной как связующее звено между апсидами двухпрестольного храма и алтарем церкви Семи Вселенских соборов. В начале XIX в. палатка была надстроена приделом во имя св. благоверного князя Даниила, а с запада продолжена открытой галереей в уровне первого этажа.
  


  
    Обратимся сначала к палатке. Архимандрит Дионисий, следуя генеральной описи, указывал: "В той же Покровской церкви имелась палатка, именуемая усыпальницей (ныне она после 1896 года подвергается переделке вместе с Покровской церковью); она находилась на северной стороне придельного Пророко-Даниловского храма; она имела окно и потолок со сводом; об ней упоминается в первый раз только в описи 1883 г. (Главная опись, л.84), а в той же описи говорится, что в сей усыпальнице, кроме нескольких икон, на южной стене усыпальницы находится следующая лепная надпись: "В лето 6811 марта в 4 день преставися благоверный князь инок Даниил Александрович на память святого преподобного отца нашего Герасима иже на Иордани", со следующим объяснением: "надпись сия, сделанная в царствование Грозного на том месте, где гроб Святого князя, во время постройки первой каменной церкви в Даниловском монастыре, между 1554–1560 гг., переснята при возобновлении придела во имя пророка Даниила в 1867 г. В нее вход был снаружи, но в 1850-х гг. его заложили"81.
  


  
    Эта длинная цитата потребовалась, чтобы показать, что уже в конце XIX в. палатка связывалась не только с захоронениями, совершаемыми в ней как в усыпальнице, но и непосредственно с памятью князя Даниила. Именно здесь помещалась доска-надгробие (на внешней стороне придела пророка Даниила), которую могли перенести в период разборки собора XVI в., в 1729–1730 гг., но могли нарезать и раньше, во время постройки двухпрестольной церкви в XVII в. (сама надпись, возможно, действительно восходит к эпохе Грозного, поскольку соответствует записи в Степенной книге; предполагать связь ее с первоначальным надгробием князя начала XIV в. абсолютно невозможно, – в то время каменные надгробия Москвы не имели надписей вообще).
  


  
    Нарезанная со старой в 1867 г. доска была скопирована архимандритом Амфилохием. Прорись сохранилась до наших дней, хотя сама доска утрачена. Надпись упоминалась и в ряде других, более ранних описаний, авторы которых могли видеть подлинную доску82.
  


  
    Важно отметить, что и вторая сохранившаяся памятная доска помещается сейчас неподалеку от палатки-усыпальницы. Она вмонтирована в основание столба аркады северной галереи храма Святых Отцов. Следовательно, раньше доска могла помещаться также в палатке или на южной стене придела св. пророка Даниила.
  


  
    Наконец, само соседство палатки и придела говорит об их смысловой связи. Думаю, не будет ошибкой предположить, что изначально палатка имела памятное, надгробное значение и была возведена над могилой св. благоверного князя Даниила. Традиция возведения таких палаток над погребением знатного или чтимого усопшего, а также над могилой, остающейся после извлечения из-под спуда мощей ("над гробом"), в средневековой Руси достаточно известна83.
  


  
    Это вполне соответствует преданию Степенной книги о завещании князя Даниила похоронить его не в церкви, а на кладбище. Палатка действительно стоит на участке некрополя XIV – XV вв.84. Если наши выводы относительно ее назначения верны, то можно видеть в двухалтарной церкви памятный храм благоверному князю Даниилу.
  


  
    Такой комплекс мог возникнуть и в связи с извлечением мощей из-под спуда, и до этого, причем первоначально церкви могли быть деревянными. Необязательно также одновременное появление церквей и палатки. Конечно, эти вопросы можно решить, только прояснив историю монастыря XVI – XVII вв., сведения же наши о ней крайне скудны. Тем важнее их тщательная экспертиза, к которой и обратимся.
  


  
    Начнем с истории почитания мощей св. благоверного князя Даниила. Первое документальное свидетельство о раке с мощами, стоящей внутри собора Святых Отцов в юго-восточном углу перед иконостасом, дает опись 1701 г.85. В ней упомянуты многочисленные детали, неоспоримо свидетельствующие о вполне сложившемся почитании чудотворных останков86.
  


  
    Несомненно, они обретены ранее, но когда именно? Историки монастыря называют дату 1652 г. Однако свидетельств об этом событии мало. Мы располагаем двумя источниками: памятной доской и записью в рукописи №300 из собрания Ундольского, причем не исключено, что один из текстов просто восходит к другому. Вопрос этот был очень запутан предшественниками, поэтому рассмотрим его подробно.
  


  
    Начнем с текста памятной доски, которую и сегодня можно видеть на столбе северной галереи: "Лета 7160 августа в 30 день повелением государя царя и великого князя Алексея Михайловича всея Руси и великого государя святейшего Никона Патриарха Московского и всея Руси пренесены сии мощи благоверного и великого князя инока схимника Даниила Александровича Московского при игумне Иване еже о Христе с братиею"87.
  


  
    Текст имеет ряд важных особенностей. Предельно краткий титул царя Алексея Михайловича в сочетании с развернутым именованием Патриарха Никона возможен для периода середины столетия, до введения в обязательное употребление трехчленного титула государя и, конечно, до оставления Патриархом Никоном первосвятительской кафедры, то есть от конца 1652 до 1658 г.
  


  
    Таким образом, нет оснований сомневаться в подлинности памятника. Из текста можно установить предназначение плиты – она находилась над мощами князя, уже извлеченными из-под спуда и лежащими в раке в соборе XVI в. Об этом свидетельствует выражение "сии мощи", в иной ситуации невозможное.
  


  
    Важно отметить, что надпись указывает только на перенесение мощей, ни словом не упоминая об их обретении. Как же возникло представление о том, что мощи были не только перенесены в 1652 г., но и обретены тогда же? Где его источник?
  


  
    Дело в том, что авторы XIX в. оперируют не теми двумя надписями, которые здесь рассмотрены (о преставлении св. князя Даниила и о перенесении его мощей), но еще и третьей, комбинирующей ту и другую информацию. В ряде случаев в нее вводится и сообщение об обретении мощей по откровению в 1652 г.
  


  
    Что же собой представляла третья надпись?
  


  
    Уже архимандрит Дионисий, отнесшийся к тексту с полным доверием, указал, что надписи в монастыре не обнаружил88. Добросовестный источниковед архимандрит Амфилохий о ней вообще не упоминает.
  


  


  [image: ]


  
    Памятная доска с текстом о перенесении мощей святого благоверного князя Даниила 30 августа 1652 года в храм Святых Отец Семи Вселенских Соборов.
  


  


  
    Эту надпись приводят С.П. Соковнин, архимандрит Амвросий, М.М. Щербатов и, наконец, Митрополит Платон в "Житии" князя Даниила89.
  


  
    Сколько можно судить, никто из них самой надписи не видел. Архимандрит Амвросий явно черпает информацию из "Географического лексикона"90. Вероятно, в "Лексикон" подлинный текст попал благодаря Л. Максимовичу, материалы которого использовал А. Щекатов91.
  


  
    Таким образом, от конца XVIII в. идет традиция смешения и искажения двух существовавших в монастыре надписей. Она имела конкретный источник. Его указывает нам Митрополит Платон, отсылая к публикации в журнале "Ежемесячные сочинения", издававшемся Академией наук92. На них ссылаются и М.М. Щербатов, и С.П. Соковнин, передающие текст "Ежемесячных сочинений" почти без изменений93. Обратимся к этой публикации, минуя другие, также к ней восходящие94. Вторая часть журнала за 1757 г. включала обширный корпус – "Надписи означающие лета преставления высочайших персон фамилии царской в Московском Архангельском соборе опочивающих, сообщенные господином бригадиром Сумароковым".
  


  
    Как известно, А.П. Сумароков оставил ряд работ по истории Москвы и весьма интересовался древними письменными источниками95. После переезда в Москву в 1760-х гг. он пользовался материалами Г.Ф. Миллера, издавшего и "Ежемесячные сочинения". В период же петербургский, вероятно, имел доступ к документам в собрании Академии наук. В его исторических работах нашла отражение легендарная традиция "Повестей о начале Москвы" XVII в., благодаря чему в позднейшую историографию проник ряд абсолютно мифических материалов96.
  


  
    Трудно определить, имеем ли мы в корпусе А.П. Сумарокова материал, непосредственно списанный с памятника, или публикацию иного письменного источника.
  


  
    Завершив описание резных досок Архангельского собора выпиской из синодика, А.П. Сумароков дает в тексте крупную отбивку и за ней помещает вставку:
  


  
    "В Данилове монастыре что при Царствующем граде Москве".
  


  
    "В лето 6811 месяца Марта в 4 день преставися благоверный Великий Князь Московский Схимонах Даниил Александрович. Мощи же его обретены по откровению в лето 7160 месяца Августа в 30 день, и повелением Великого Государя Царя и Великого князя Алексея Михайловича всея Великия и Малыя и Белыя России Самодержца пренесены в церковь, что во имя седьми Вселенских соборов".
  


  
    Затем следует продолжение надписей в Архангельском соборе.
  


  
    Дополнительных сведений о тексте не приводится, и мы не знаем, откуда он взят. Поскольку никто из последующих исследователей такую доску не описывает, можно сделать вывод – существование третьей памятной доски в монастыре в XVIII в. ничем не подтверждается. Памятных досок было только две – о кончине князя и о переносе его мощей.
  


  
    На какой бы источник запись А.П. Сумарокова не опиралась, она младше текста доски о переносе мощей, поскольку не содержит имени Патриарха Никона и использует более поздний "триединый" титул государя.
  


  
    Запись дает указание на место переноса мощей – явно излишнее в памятной доске, предназначенной всегда для определенного места, но характерное для повествований и записей в синодиках. Наконец, несомненен ее комбинированный характер, объединение текста двух досок с дополнением об обретении мощей.
  


  
    Итак, А.П. Сумароков приводит текст неясного происхождения, восходящий, возможно, к записи в рукописи Ундольского и общим представлениям, бытовавшим в монастыре в середине XVIII в. Нельзя отрицать, что за ним стояла какая-то надпись (например, на раке с мощами), но неизвестно время ее составления, – вероятнее всего, это период первой трети XVIII в. Публикатор не располагал сведениями о происхождении текста (иначе не преминул бы указать их) и не списывал текст с оригинала. Последующие авторы превратили эту запись в якобы существовавшую в монастыре памятную доску.
  


  
    Остановимся теперь на записях в рукописных сборниках с житиями и службой князю Даниилу. Сведения об обретении и переносе мощей содержатся не только в рукописи Ундольского, но все прочие явно восходят к печатному житию благоверного князя 1791 г., и потому не могут иметь характера источников97. Запись же в рук. №300, хотя и сделана иным почерком, чем текст службы, может быть отнесена ко времени не позднее начала XVIII в. При сравнении ее с доской о перенесении мощей обнаруживается, что это тот же текст, но несколько более развернутый указанием на место переноса (собор монастыря) и помещение мощей ("в раке против правого клироса").
  


  
    От этого, в сущности, единого источника пошла целая традиция описания не только переноса мощей, но и их обретения, изобилующая всякими литературными подробностями. Архимандрит Дионисий утверждал даже, что мощи были обретены в 1652 г. в присутствии царя, Патриарха и освященного собора.
  


  
    Подлинная доска и рукопись Ундольского сообщают не об обретении мощей, а об их переносе. Можно документально проследить отсутствие царя или Патриарха в Данилове не только 30 августа, но и вообще в течение 7160 г.
  


  
    Жизнь Москвы тогда действительно была насыщена событиями, связанными с переносом мощей святых угодников. В январе 1652 г. были обретены мощи св. Саввы Сторожевского. 20 марта освященный собор послал Новгородского Митрополита Никона в Соловецкий монастырь, а Митрополита Варлаама – в Старицу для перенесения мощей св. Митрополита Филиппа и св. Патриарха Иова. Материалы придворного архива показывают, как велика была степень участия в этих событиях царя Алексея Михайловича и Патриархов Иосифа и Никона. Отправка посольств – важный государственный акт, мощам устраиваются торжественные встречи98.
  


  
    Участие царя в этих торжествах тщательно отмечают, так же как привычные выезды в подмосковные монастыри (Новодевичий, Угрешский, Троицкий Сергиев и другие), выходы к праздникам в храмы.
  


  
    30 сентября 1652 г. документы отмечают только один выход – в Золотую палату на церемонию "отпуска" литовских послов. Эта официальная процедура не оставляла времени для поездки в Данилов на торжество переноса или обретения мощей.
  


  
    Ближайшие дни конца августа – начала сентября 1652 г. (как и в другие годы) насыщены праздниками. За празднованием Усекновения главы Иоанна Предтечи (29 авг.) следует Положение Честнаго пояса Пресвятой Богородицы (31 авг.) и церковное новолетие, отмечавшееся в XVII в. торжественной церемонией (1 сент.).
  


  
    В 7160 г. торжества были усугублены рождением царевны Марфы Алексеевны (26 авг.) и завершились только с ее крестинами (5 сент.). Уже 6 сентября государь "уходит" в село Покровское, и далее его выходы следуют привычным порядком, включая Саввин монастырь – Троицкий Сергиев – село Коломенское. Данилов при этом не упоминается.
  


  
    Представляется совершенно невероятным, чтобы открытие мощей первооснователя Московского княжества совершилось без всякого внимания со стороны царствующего государя и церковных властей. Даже открытие мощей св. Даниила Переяславского, совершившееся в ноябре 1652 (7161) г., хотя и не было почтено присутствием высших властей, породило достаточно обильную переписку и документацию, не говоря уж об отдельной "Повести об обретении мощей"99, продолжившей Житие святого.
  


  
    Ничего подобного мы не видим по отношению к Данилову монастырю в Москве. Перемещение мощей из одного храма в другой было в обычае XVI – XVII вв. Достаточно напомнить неоднократное перенесение мощей св. Филиппа Митрополита100.
  


  
    Вероятно, подготовка к переносу мощей князя Даниила проводилась в монастыре заблаговременно.
  


  
    Для подтверждения этого кстати привести выписку из приходно-расходных книг Патриаршего приказа, давно опубликованную, но в литературе по истории монастыря не фигурировавшую.
  


  
    Ее текст сообщает, что "7160 г. марта 22, запечатана благословенная грамота в Данилов монастырь что на Москве по челобитью того монастыря игумена Ивана с братиею на два престола: преподобного Даниила да Алексия Человека Божья, пошлин две гривны"101.
  


  
    Очевидно, в монастыре готовят освящение престола святого, тезоименитого царю Алексею Михайловичу, причем дата выдачи грамоты близка к именинам царя (17 марта).
  


  
    Книги выдачи ладана подтверждают связь с этой датой – "праздничный и годовой ладон" в монастырь выдается 15 марта, чего никогда не бывало ранее102.
  


  
    Такая акция не могла быть произведена без одобрения и финансовой поддержки властей. (Не следует забывать, что монастырь, хотя имел доходы от вотчин, в XVII в. числился среди ружных). Совершенно прозрачна программа одновременного освящения престола преподобному Даниилу. Устанавливалась преемственная связь основателя московского государства с правящим царем. Династический разрыв первых Романовых не смущал – они возводили себя, наряду с потомками Александра Ярославича Невского, к роду Рюрика и указывали в официальных документах на первых московских князей как на своих предков103. К сожалению, из грамоты неясно, какой именно святой Даниил имеется в виду, – возможно, уже тогда в монастырь намеревались вернуть престол Даниила Столпника из церкви в слободе.
  


  
    Сколько можно судить по источникам XVII в. и по описи 1701 г., престолы эти просуществовали недолго104. Мы не видим повышения статуса монастыря после 7160 г. Даже возвращение сюда архимандритии, вопреки мнению ряда историков XIX в., случилось не при Алексее Михайловиче, а лишь в конце XVIII в.105
  


  
    Однако полное отсутствие внутри монастыря престола святого, соименного князю Даниилу, вплоть до начала XVIII в. – маловероятно. Поскольку мы видим придел св. пророка Даниила в описи 1701 г. – закономерен вопрос, когда он возник. Покровский храм появился, самое позднее, в 1619 г. Можно ли полагать, что его придел существовал в это время? По записям в книгах выдачи ладана видно, что в монастыре в первой половине XVII в. праздновали тезоименитым князю святым. Часто получали ладан в первой половине – середине декабря106. Память св. Даниила Столпника (11.XII) и св. Даниила пророка (17.XII) – праздники слишком близкие, чтобы их можно было разделить на основе записей в ладанных книгах. К тому же монастырь, видимо, получал ладан и для церкви в слободе, для которой 11.XII было престольным праздником107.
  


  
    Предположение существования престола Даниила пророка в первой половине XVII в. не кажется большой натяжкой. Постройка второй, кроме соборной, церкви в Даниловом монастыре уже в XVI – XVII вв. представляется обязательной. Каменный собор был холодным, нужна была и теплая церковь108. Факты почитания могилы святого князя предполагают достаточно раннее возникновение связанного с ней поминального комплекса. Существование в большом монастыре только одного престола для XVI – XVII вв. – вообще необычное явление, нам же известно, что в 1701 г. в соборе никаких иных престолов не было.
  


  
    Приведенные соображения позволяют, несмотря на явную нехватку фактов, различить пунктирно намечающуюся линию истории храма Покрова с приделом пророка Даниила в XVII в. В первой половине столетия это был деревянный теплый храм, связанный с местом захоронения князя и посвященный его памяти благодаря престолу ветхозаветного пророка. Возможно, он уже соединялся с деревянной или каменной надгробной палаткой.
  


  
    Вероятно, в начале 1650-х гг. планировалось возведение нового каменного храма на месте деревянного, в состав которого предполагалось включить и два новых престола – во имя св. Алексия, человека Божия и св. Даниила (Столпника?). Для них могли предназначаться симметричные алтари нижней церкви. Трудности жизни монастыря (в частности, эпидемия 1650-х гг.), возможно, заставили изменить план. В каменной церкви поместились два прежних престола, просуществовавшие здесь до наших дней. Не исключено, однако, что процесс строительства просто затянулся и новая теплая церковь была достроена только к 1670 г.
  


  


  
    * * *
  


  
    История XIII – XVII вв. предстает в древностях Данилова сложной и интересной. Древнее поселение на его месте, первый деревянный храм и некрополь, село Даниловское, судьбы престола во имя св. Даниила Столпника, слободской церкви и собора XVI в., погребальный комплекс над могилой св. князя Даниила в XVI – XVII вв. – эти и другие хотя и не столь значительные, но ранее неизвестные факты показывают особое предназначение первой обители Москвы в духовной жизни России.
  


  
    Однако новое знание рождает и вопросы. Для ответа на них нужны дальнейшие архивные поиски, работа над собранным натурным материалом. Нужно продолжить исследования в Даниловской местности, полностью опубликовать результаты реставрации 1980-х гг., пристально изучить документацию по владениям Данилова, по его связям с церковной жизнью города в XVI – XVII вв. Особое значение имеет исследование Службы святому князю Даниилу и его Жития, которое уже начато. Надеюсь представить его в следующих работах.
  


  


  
    Список сокращений
  


  
    ААЭ – Акты, собранные в библиотеках и архивах Российской империи Археографическою экспедициею императорскою Академии наук.
  


  
    ВИ – Вопросы истории.
  


  
    ГПБ – Государственная публичная библиотека.
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    ИАРАН – Институт археологии Российской Академии наук.
  


  
    ИГР – Н.М. Карамзин. "История Государства Российского".
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    Как и Никитский, собор в Данилове мог иметь только два входа – опись начала XVII в. показывает только два входа в собор из крытой паперти.
  


  
    Ср.: Юргенсон П.Б. Собор Никитского монастыря в Москве/ /Материалы по истории русского искусства. М., 1929, вып. I, №5, план и рисунок.
  


  
    Кирпич Никитского собора, по определению Александровского, "итальянского образца", узкий и плоский – близок кирпичу собора в Данилове.
  


  
    45. Книга выдачи ладана Патриаршего приказа. ЦГАДА, ф. 396, оп. 2, д. 399, л. 10. Приношу глубокую благодарность Г.А. Павловичу за сообщаемые сведения из ладанных книг.
  


  
    46. Троицкая церковь в Троицком-Шереметьеве (1690-е гг.), Духовская в усадьбе Старо-Никольское (1709 г.), Благовещенская в Бражникове (1714–1717 гг.), особо отмечу Вознесенскую в Сенницах (1709 г.) и ряд более поздних: Троицкая церковь в Ельдигино (1735 г.), Покровская в Перхушкове (1756 г.) и другие. См. планы: Памятники архитектуры Московской области. Т. I–II, М., 1975.
  


  
    47. Нам известен только фрагмент подклета, но именно строительные особенности в нем прослеживаются хорошо, так что датировка надежна. Она основана на технике белокаменной кладки и сильно вытянутых по горизонтали плоских блоков в системе, близкой верстовой кирпичной кладке. Теска очень чистая, сухая. Раствор без щебня, сероватый. Кирпич с маркой "П" – "Полевые сараи", характерный для построек рубежа XVII – первой трети XVIII в. Плитки пола квадратные, мореные, черные и белые "в шахмат". Важны наборы расписных и рельефно-расписных изразцов от развала печи. От первой трети XVIII до начала ХIX в. успело смениться три собора; храм был теплый. Важная конструктивная деталь характерная для рубежа XVII – XVIII вв. в Москве, – использование валунов моренного типа в углах фундаментных кладок. Остатки храма сохранены в новом подклете нынешней церкви.
  


  
    48. ЦГИА, г. Москвы, ф. 2121, oп. I, дд. 57 – 1904 г., д. 65 – 1906 г, д. 69 – 1910 г., д. 71 – 1911 г., д. 74 – 1912 г., д. 76 – 1913 г.
  


  
    Л.А. Перфильева в справке 1984 г. уточнила время строительства – с 1832 г. и привела данные о возможном проектировщике здания.
  


  
    49. Из просмотренных нами планов церкви нет на чертеже 1767 г. (копия 1768) г. (ЦГВИА, ф. ВУА, д. 22169); плане 1763 г. ("План города Москвы и ситуации вокруг оного на 30 верст вокруг") (там же, ВУА, №21168, 1763); на "ландкартах" Московского уезда "с показанием Московского земляного города и имеющихся в оном монастырей, пустынь, погостов, сел, деревень и проч.", близких второй половине XVIII в. (ЦГАДА, Московская губ., ф 192, oп. I, ех. 2, ч. 1–2), плане 1763 / 68 гг., по типу, примыкающему к ландкартам (Там же. Московская губ., ф 192, оп. I, ех. 6, ч. 2) и других. В экспликациях к планам в XIX в. церковь упоминают почти всегда. Так, "Ведомость к плану окружности г. Москвы на 4 версты от Камер-Коллежского вала..." (ЦГИА, г. Москвы, ф. 210, оп. 49, д. 125) показывает владения на земле Даниловой слободы, церковь Воскресения, что за Даниловым монастырем, бывшее кладбище, а также дом и фабрику И.Н. Рыбникова. (№45, 59, 60–64, 91, 92) Пользуюсь случаем поблагодарить Н.А. Кренке за помощь в работе с картографией. Упоминания храма в XIX в собраны П.В. Хавским в книге "Древность Москвы, или Указатель источников ." (М., 1868).
  


  
    "Экспликация к плану столичного города Москвы", напечатанная в 1818 г, как и "Ведомость к плану окружности", упомянутая выше, показывает в Серпуховской части только 6 храмов, опять пропуская Воскресение Словущего.
  


  
    50. Перфильева Л.А. Церковь Воскресения Словущего за Даниловым монастырем. Историческая справка Машинопись. М., 1984.
  


  
    51. П.В. Хавский привел пометку на листе переписной книги 1722 г.: "Церковь Воскресения Христова что близ Данилова монастыря, каменная, Поп Василий Алексеев. В приходе 62 двора" ("Древность Москвы...". С. 142) Как о существующей говорит о ней "Дело 1774 г. о погребении без соответствующего дозволения" (см.: Скворцов А.Н. Архив Московской св. Синодальной Конторы. Материалы по Москве и Московской епархии за XVII в. Вып. I / / ЧОИДР, 1911, кн. 4, отд. I, с. 58 и путеводитель В.Г. Рубана 1782 г. ("Описание императорского столичного города Москвы..." С. 112). "Известия о всех церквах и монастырях города Москвы" 1788 г. (ДРВ, 1788, ч. XI, с. 274) и "Роспись московских церквей, соборных, монастырских и ружных..." (М., 1778, с 77–78) указывают приделы: церковь Воскресения Словущего, что за Даниловым монастырем. Приделов три: 1 – Николая Чудотворца; 2 – Пророка Илии; 3 – Апостолов Петра и Павла. Если у Л.А. Максимовича говорится: "...построена в 1706 году прихожанином Федором Васильевым" (Путеводитель к древностям... Ч. 4, с. 66), то А. Щекатов указывает: "построена в 7207 (1699) году прихожанином Федором Васильевым" (Словарь Географический... Т. 5, с. 937). "Опись документов и дел, хранящихся в Архиве Святейшего Правительствующего Синода" (т. III, СПб, приложение, №47-В, с. DLIV), указывает на благословение Патриарха Адриана "в 207-м году", упомянутое в "Реестре церквей. " 1723 года.
  


  
    52. МИАС, т. I, М„ 1884, с. 731.
  


  
    53. ЦГИА г. Москвы, ф. 203, оп. 744, д. 39, 1754 г. Консисторским указом велено было "вышеозначенный антиминс по надлежащему подписать, а в приделы выдать вновь освещенные два антиминса, а ветхие, отобрав, хранить с протчими таковыми ж отобранными в целости", подписан указ 1 декабря 1754 г. Этим документом я обязан любезности В.В. Зубарева.
  


  
    54. МИАС, т. I, М., 1884, с. 730. По окладной ведомости легко устанавливается список священнослужителей с 1625 по 1734 г., поскольку лишь изредка, с XVIII в., оплату поручали пономарю.
  


  
    55. Там же. Упомянуты еще дьячок Коном, "проскурница" Ненила, имевшие избы во дворе церкви, и келья для приюта нищих. Слобода включала тогда 16 дворов бобыльских. Описана пашня, включая наезжую и монастырскую. Часть пашни заросла лесом – видимо, после смуты. Сенокосы по Москве-реке и речке Даниловке.
  


  
    56. Имя священника в переписи 1646 г. совпадает с именем вносящего оклад – "поп Федор Савельев". (Там же. С.731). Дьячок, возможно, еще оставался тот же – "Кономко Ильин", проскурница сменилась (Прасковья Леонтьева). Упомянуты "во дворе церковный бобыль прозвище Орел да в слободке же двор монастырской", крестьян и бобылей 38 дворов, 2 двор пустых.
  


  
    57. Там же, С. 730–731. Книга 1678 г. описывает только сельцо, "слободку", не упоминая церковь.
  


  
    58. С 1675 по 1684 г. деньги вносил поп Михаил, с 1687 до 1702 г. – поп Варфоломей Кириллов, он же – в 1707 и 1709 гг. За пропущенные годы деньги внес пономарь Евсей (1703–1704, 1708, 1710).
  


  
    Вероятно, это тот же пономарь Евсей Сергеев, что упомянут во дворе ц. Воскресения переписи 1704 г. По-видимому, он же по смерти Варфоломея поставлен в попы (1711 г. – оклад внес поп Евсей). В дальнейшем окладные деньги платят три служителя – поп Василий Алексеев (1713–1726), пономарь Матвей Григорьев (1732–1733), поп Борис Александров (1734). Интересно, что смена попа Варфоломея попом Евсеем отмечена дозволением из Патриаршего приказа 9 апреля 1712 г. "по челобитью церкви Воскресения Христова что близ монастыря вдовствующей попадье Наталии Андреевой к нанятию для исправления церковной службы и мирских треб ис крещовских служб попа Никифора Сергеева до замужества дочери своей и до производства ево на место мужа своего умершего попа во священника". ЦГАДА, ф. 1188, оп. I, д. 6, л. 15 об. Тот же поп Василий Алексеев назван священником Воскресения Словущего в переписной книге 1722 г.
  


  
    59. В списке получающих деньги за поминовение в 1690 г. по Патриархе Иоакиме раздельно названы "Даниловского монастыря иеродиакон Гервасий" и "ц. Даниила Столпника под Даниловским монастырем поп Варфоломей" – вероятно, опять Варфоломей Кириллов. Ружные книги 1681 и 1699 гг. знают церковь, но как бы находящуюся в самом монастыре: "Да церкви Данила Святаго, что в Даниловском же монастыре" и "Того же монастыря преподобного Данилы Столпника". Роспись жалованья 1677 г. использует ту же формулу: "Со 133, церкви Данила Святаго что в Даниловском монастыре, великого государева жалованья годовые руги и молебных и понахидных денег". Выплата указана с 7133 г., но это нельзя считать указанием ни на реальное начало выплат, ни даже на реальное существование престола. – как известно, это стандартная формула росписи 1677 г., применяемая, например, к вообще не существовавшим в 1625 г. престолам. См.: МИАС, т. I, с. 1065 и с. 1074; т. II, с. 411, 475. ДАИ, т. 9, СПб, 1875, с. 333.
  


  
    60. ЦГАДА, ф. 1188, oп. I, д. 102; "Опись 1701 года" упоминает "Церковь во имя седми соборов" (л. 1), "Церковь во имя Покрова Пресвятыя Богородицы" (л.4), "Предел Даниила Пророка" (л.5). С л. 17 идет продолжение: "В том же Данилове монастыре прибыло после переписи книг 1701-го году... в церкви Седми Соборов... в трапезе... тут же в трапезе предел Симеона Столпника, Даниила Столпника..." (л. 19). Таким образом, придел преподобного Даниила Столпника возник внутри монастыря не ранее 1701 г., но до 1725. Его история в XVIII – XIX вв. хорошо прослеживается по переписям и другим источникам. Кажется нелишним проверить ее.
  


  
    В XIX в. мы видим в монастыре три престола во имя святых с именем Даниил – благоверного князя Московского (освящен в 1806 г.), пророка (известен еще в XVII в.) и преподобного Столпника. Его история особенно запутанна. В описях 1812, 1822 и 1840 гг., а равно и в описях конца XVIII в. (1789 и 1763 с пометами 1767 и 1769 гг.) этот престол указан в отдельной церкви – столпообразном объеме, поставленном на втором этаже над папертью, к западу от собственно соборной церкви (ЦГАДА, ф. 1188, оп. I, ед. хр. 119, л. 2; ед. хр. 102, л. 256 об.; ед. хр. 105; ед. хр. 107, л. 11 об.; также: архимандрит Дионисий, Даниловский мужской монастырь..., с. 56).
  


  
    Такое если не уникальное, то оригинальное решение сложилось около середины столетия. В описях 1760-х гг. церковь называется "новая" или "каменная новопостроенная", однако опись 1760 г. (ЦГАДА, ф. 1188, д. 102, л. 48 и далее) вообще не показывает такого престола в монастыре. След его отыскивается благодаря документам середины века, начиная с указа 1748 г. "О построении... при соборной каменной церкви над папертью и над трапезою пределной каменной церкви..." ЦГАДА, ф. 1188, оп. I, ед. хр. 6, л. 49 об. (15 сентября 1748 г). Только через пять лет, в 1753 г., монастырь заключает подряд на "достройку" начатой ранее церкви (ЦГАДА, ф. 1188, оп. I, д. 148, Книга контрактов, №3, л. 1). Еще через год следует заказ на изготовление креста по образцу уже водруженного над Святыми воротами и железной главы (Там же, д. 148, л. 4). Наконец, в 1756 г. ставится вопрос о писании икон к иконостасу и его позолоте (Там же, л. 6, 8). Учитывая, что в 1760 г. церковь еще не была освящена, а в 1763 г. названа новой, можно относить освящение около этого времени, с чем соглашался и архимандрит Дионисий (с. 56, 62). Таким образом, престол преп. Даниила Столпника в 1748–1763 гг. был в монастыре упразднен. В то же он время имеется в описи 1725 г. Видимо, лакуна образовалась в связи с бурной строительной деятельностью конца 1720-х – 1730-х гг. Около 1729 г. престолы святых столпников Даниила и Симеона были выведены из собора, так как храм XVI в. разбирался и строился новый, освященный в 1730 г. Для престолов столпников в это же примерно время строили двухапсидную столпообразную церковь над Святыми воротами (указ 30 июля 1731 г. // МИАС, т. I, с 906), освященную в 1732 г., 1 сентября, на память св. Симеона Столпника ("Главная опись" 1883 г., см. Дионисий, архимандрит. Даниловский мужской монастырь... С. 62). Факт перевода хорошо иллюстрирует опись 1726 г., где против престолов, указанных в трапезной старого собора, пометки: "есть ныне на вратех" (ЦГАДА, ф. 1188, ед. хр. 102, л. 127). Последующие описи показывают надвратную церковь уже с одним престолом, Симеоновским Именно он был основным "праздничным" для монастыря в XVIII в. Традиция эта, видимо, мешала в XVII – XIX вв. престолу Даниила Столпника занять подобающее место в системе празднований и косвенно служила причиной частых упразднений этой церкви. Интересно, что история почти повторилась в XIX в. – помета 1822 г. указала, что храм Даниила Столпника над папертью собора "от ветхости разрушается", в описи 1843 г. его уже нет, а по представлению 1858 г. престол вновь упраздняют (Архимандрит Дионисий. Даниловский мужской монастырь..., с. 56). Сейчас храм восстановлен реставрацией 1980-х гг.
  


  
    61. Указ 5 августа 1764 г. "Об отправлении в монастыре диакону Михайле Григорьеву что при Церкве близ монастыря, до укомплектования положенных по штату монашествующих, священнослужителя". ЦГАДА, ф. 1188, оп. I, д. 6, л. 83 об.
  


  
    62. К моменту переписи не были полностью отстроены даже стены обители: "а около монастыря с переднюю сторону, да от Москвы-реки ограда деревяна, а с дву сторон огорожено плетнем". – МИАС, т. 2, С. 905. Упомянут ряд новых деревянных построек – келлии игумена и братии, хлебня, ледник и погреб, а также еще строящаяся деревянная трапеза.
  


  
    63. Федор Грибоедов. История о царях и великих князьях земли Русской. Сообщение С.Ф. Платонова и В.В. Майкова. СПб, 1896, с. 1, И.М. Катырев-Ростовский, Повесть... // РИБ, т. 10. СПб, 1909, с. 625–626.
  


  
    В 1672 г. воображаемый портрет князя был включен в "Титулярник" (ГПБ, собр. Эрмитажное, №440, л. 27). См.: Салмина М.А. Повести о начале Москвы. М.; Л., 1964, рис. 5.
  


  
    64. Дворцовые Разряды. III, СПб, 1852, стб. 615, 1351, – в 1666 и 1675 гг. – во время общего пасхального обхода загородных монастырей; Выходы Государей Царей и Великих князей Михаила Федоровича, Алексея Михайловича, Федора Алексеевича... М. 1844, с. 651.
  


  
    65. В 1678/79 г. – драгоценные облачения (Дело по жалобе игумена Тимофея // ДАИ, т. 10, СПб, 1867, с. 461–466).
  


  
    66. ДРВ, ч. II, июль, СПб, 1773, с. 215. Славяно-греко-латинская Академия основана в 1682 г.
  


  
    67. Дионисий, архимандрит. Даниловский мужской монастырь... С. 63. Колокола сохранялись в начале XX в. на колокольне и имели вес 65 и 40 пудов.
  


  
    68. Сизов Е.С. К атрибуции княжеского цикла в росписях Архангельского собора / / Государственные музеи Московского Кремля. Материалы и исследования. Т. II, М., 1976, с. 69, библиография, таблицы. Е.С. Сизов полагал, что в XVI – XVII вв. могли параллельно существовать представления о погребении князя Даниила и в монастыре, и в Архангельском соборе. Он приводит миниатюру из летописи второй половины XVI в., где показывается погребение Даниила Александровича и Юрия Даниловича именно в соборе.
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   СЛОВО, ПРОИЗНЕСЕННОЕ НАСТОЯТЕЛЕМ ДАНИЛОВА МОНАСТЫРЯ АРХИМАНДРИТОМ ТИХОНОМ1 ЗА ВСЕНОЩНЫМ БДЕНИЕМ В ДЕНЬ ПРАЗДНОВАНИЯ 250-ЛЕТИЯ ОБРЕТЕНИЯ МОЩЕЙ СВЯТОГО БЛАГОВЕРНОГО КНЯЗЯ ДАНИИЛА

    

   Господи! Ты не даси Преподобному Твоему видети истления2.

   Эти слова царя и пророка Давида невольно приходят на память сегодня, когда мы празднуем день обретения мощей св. благоверного князя Даниила. Святой Псалмопевец сказал это о будущем Искупителе мира Христе Спасителе. Описавши страдания Его с такими подробностями, как будто он стоял у самого Креста и записывал то, что происходило там, он в духе пророческом провидел и славу неповинного Страдальца. Прошли века, исполнилось пророчество. Поруганное тело Спасителя мира было заключено в земле, но Отец Небесный не дал Преподобному Своему, Святейшему Святых, видеть тление. Плоть Его оживлена, прославлена, вознесена на небо и возвеличена сидением одесную Бога Отца. Господи! Ты не даси Преподобному видети тления.

   Пророчество это, имеющее ближайшее отношение к Мессии – Христу, мы имеем право приложить и к тем святым людям, телеса которых не видят тления. Определение Создателя – земля еси, и в землю отыдеши (Быт. 3, 19) – не на всех исполняется. От чего зависит это? Где причина нетления святых мощей? Вот вопрос, который невольно возникает ныне в душе при виде нетленных святых мощей. Дадим на него посильный ответ.

   Как на причину нетления можно указать, во-первых, на добрую благочестивую жизнь святых людей. Яко Бог созда человека в неистление, – говорит Писание (Прем. 2, 23). Первые люди жили в раю, питались плодами древа жизни и, если бы не согрешили, если бы не были удалены от этого древа, то никогда бы не увидали тления. Итак, грех отнял у человека способность нетления. Грех же содеян раждает смерть, – говорит слово Божие (Иак. 1, 15), – смерть со всеми ее последствиями, с тлением и разрушением. Человек тлеет по смерти потому, что тело его начинает тлеть еще при жизни. Страсти прежде смерти разрушают его. Например: всякому известно, что невоздержанные в пище и питии и плотских удовольствиях не пользуются хорошим здоровьем и умирают преждевременно, а изверги человечества, подобные Ироду пребеззаконному, еще при жизни бывают изъедены червями; тогда как подвижники благочестия, святые девственники, несмотря на суровую пищу, несмотря на внешние обстоятельства, неблагоприятные развитию и крепости тела, пользуются и здоровьем, и долголетием. Читая иногда житие какого-либо святого подвижника, невольно дивишься, как он мог прожить до восьмидесяти и даже до ста лет при его суровой жизни, при его трудах и лишениях. Св. апостол Павел, называя похоти прелестными, т.е. сладкими, приятными, обольстительными, говорит, что человек, пребывающий в них, тлеет и как бы сгорает, потому советует выходить из такого опасного положения и облекаться в безсмертие; отложити <...> ветхаго человека тлеющаго в похотех прелестных: обновлятися же духом ума вашего, и облещися в новаго человека, созданаго по Богу в правде и в преподобии истины. (Ефес. 4, 22–24). Из этих слов Апостола видно, что человек не иначе может возвратить способность нетления как только чистою, святою жизнию. Что и оправдывается в жизни людей строго благочестивых. У них, при помощи благодати Божией, тело из страстного делается совершенно безстрастным, так что и похотей не знает, и пищи почти не принимает, и делается как бы духовным, как, например, у преподобной Марии Египетской, которая и по водам ходила, и на воздухе стояла. А соделавшись безстрастным, тело человека благочестивого уподобляется телу невинного первого человека, созданного, как сказано в Писании, в неистление. Поэтому-то, и разлучившись с душою, оно не разрушается и не истлевает. Вот одна из причин нетления святых мощей. Другая, и особенно важная, причина нетления – это всемогущество Божие. По естеству своему тело – тленно, но всемогущий Бог чудесным сверхъестественным действием Своим хранит <...> вся кости святых, ни едина от них сокрушится (Пс. 33, 21), и не только хранит их в нетлении, но и дает им силу творить чудеса. Один из учителей нашей Церкви (в Бозе почивший Митрополит Филарет) это действие всемогущества объясняет так: "Как сосуд, в котором долго хранится благовонная масть, заимствует от нея силу благоухания; так самое тело христианина, в котором постоянно обитает благодатная сила Христова, проницается ею во всем составе своем и даже благоухает ею для других. И поелику сила Христова нетленна, то естественно, что она, вселяясь в человеках, иже Христовы суть (Гал. 5, 24), и телесам их сообщает нетление; поелику сила Христова всемогущая, то с естеством ее согласно то, что она чрез них чудодействует, когда то благоугодно Господу, подобно как некогда чудодействовала чрез платки и полотенца, которые были на теле св. апостола Павла (Деян. 19, 12) и приняли в себя пот его, – и чрез одно осенение тению св. апостола Петра (Деян. 5, 15)"3.
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   Рака с мощами святого благоверного князя Даниила Московского в арке между центральным и северным приделами храма Святых Отец Семи Вселенских Соборов. Конец XIX – начало XX в.

    

    Объяснить нетление святых мощей причинами естественными нельзя. Святые мощи пребывали нетленными в теплом воздухе и в сырой земле, и даже в воде. Они оставались неповрежденными и тогда, когда кругом все истлевало и разрушалось, – и гробы, в которых были погребены, и одежды, бывшие на них, и тела других людей, рядом с ними погребенных. Самые твердые стены уступают времени и разрушаются, крепкие камни распадаются на мелкие части, твердое железо ржавеет и пропадает, а тело человека, по естеству самое слабое и тленное, чрез целые тысячелетия остается невредимым. Чем объяснить это, как не Всемогущею Десницею, Которая хранит их за святость жизни? Нетление тела есть знамение того, что душа; обитавшая в нем, угодила Богу и пребывает в светлости святых. Святые мощи Господь соделал как бы источниками, или проводниками благодати Своей для немощного человечества. Сколько милостей Он изливает на нас, грешных, при мощах святых угодников! Сколько больных, слепых, хромых, глухих, оставленных врачами, при святых мощах получают облегчение и исцеление! Так дивный во святых Своих Бог прославляется чрез нетление их мощей!

   Святые мощи были в Православной Церкви во все времена и повсюду. Благодарение Господу! Они есть и в нашем отечестве, есть и в нашем граде, почивают и в нашей святой обители. Почти шестьсот лет прошло с того времени, как святой благоверный князь Даниил Александрович почил о Господе. Тело его по христианскому обряду было предано земле, но осталось нетленным. Господь Бог за добрую, благочестивую жизнь не дал преподобному Своему увидеть тление. Сын святого родителя, благоверного князя Александра Невского, с детства сирота, приняв в управление меньший из всех городов русских, Москву, князь Даниил весь отдался подвигам благочестия. Тридцать лет он княжил на Москве и своею кротостию, миролюбием, мудрым управлением достиг того, что удельные князья передали ему титул Великого князя – и меньший из всех городов, Москва, сделался стольным, великокняжеским градом. Любя и почитая монашество, он, вскоре по прибытии в Москву, построил первый монастырь в ней – в честь своего Ангела, преподобного Даниила Столпника, на берегу Москвы-реки. Это наша святая обитель. Под конец же жизни и сам принял монашество, сделав завещание похоронить себя в своем монастыре, около храма, вместе с братиею – простыми монахами.

   Триста пятьдесят лет тело его пребывало в земле. Явления, чудотворения, повеления вынуть тело из земли заставили царя Алексея Михайловича и Патриарха Никона открыть могилу. Повеление исполнено, могила открыта, мощи обретены нетленными, торжественно изъяты из земли и поставлены в храме сем. И вот сегодня исполнилось ровно двести пятьдесят лет, как народ православный благоговейно покланяется и с верою лобызает многоцелебные мощи св. князя Даниила.

   Будем же, братие, с верою и любовию притекать к нетленным останкам святых угодников Божиих – этим источникам благодати Святого Духа. В печали ли кто, в болезни ли, в обиде ли, или в другом каком-либо несчастии, или в грехе тяжелом, – иди к святым мощам того или другого угодника. С верою припади к раке его, с надеждою помолись, с любовию облобызай останки его и успокойся: Царь Небесный по молитвам праведника подаст тебе все благо потребное. Если враг истины и добра – диавол будет навевать тебе какое-либо сомнение относительно веры, сходи к святым мощам, помолись, посмотри на эти нетленные останки и подумай: дух, обитавший в этом теле, исповедовал именно ту веру, которую я содержу, и поверь – мысль недобрая, искушение оставят тебя. Если какой-либо иноверец, еретик или раскольник будет порицать нашу Православную Церковь, склонять тебя к своей вере, скажи ему: наша вера Православная, в нашей Церкви есть святые мощи, я верую так, как веровали святые угодники, прославленные нетлением, – и вера твоя спасет тебя.

   Господь Бог по молитвам святого благоверного князя Даниила да утвердит нас в правой вере и чистом исповедании до конца нашей жизни! Аминь.

    

   * Печатается по изданию: Московские церковные ведомости. М., 1902. №37 (15 сентября).

   1. Архимандрит Тихон (Руднев) был настоятелем Данилова монастыря с 19 августа 1901г. по 11 сентября 1904 г.

   2. Вольное переложение цитаты из Псалма 15, 10: Яко не оставиши душу мою во аде, ниже даси преподобному Твоему видети истления.

   3. Слова Митрополита Филарета. СПб, 1844. С. 182.

    

   Архимандрит ТИХОН (Руднев). 

   29 августа 1902 г.

    

  [image: ]


   [image: ]

   Святые мощи преподобного князя Даниила были обретены нетленными в 1652 году, при царе Алексее Михайловиче и Патриархе Никоне. Тогда же перенесены в храм Святых Отец Семи Вселенских Соборов и установлены напротив правого клироса.

   В 1763 году святые мощи были перенесены в арку у левого клироса, между центральным и северным приделами храма, где они находились до 1917 года. Деревянная рака имела серебряный оклад, сделанный тщанием кн. Феодора Ивановича Голицына. Вместо этого оклада, похищенного наполеоновскими войсками в 1812 году, в 1817 году по проекту Егора Кафтанникова была изготовлена новая серебряная вызолоченная рака.

   В 1917 году мощи святого князя Даниила были перенесены в Троицкий собор и установлены под сенью у северо-восточного столпа. Перенесение возглавляли Святейший Патриарх Тихон и настоятель монастыря Епископ Феодор (Поздеевский).

   В 1929 году наместником обители архимандритом Стефаном (Сафоновым) с братией рака со святыми мощами благоверного князя была вновь установлена в храме Святых Отец Семи Вселенских Соборов на прежнем месте.

   24 сентября по ст.ст. 1930 года, в связи с закрытием обители, наместником монастыря архимандритом Тихоном (Валяевым) с братией мощи были перенесены в приходской храм Воскресения Словущего. В 1932 году храм был закрыт. Дальнейшая судьба святых мощей благоверного князя Даниила неизвестна.

   В 1986 году в монастырь были переданы частицы святых мощей благоверного князя Даниила, в том числе и частица, принадлежавшая, согласно преданию, Владыке Феодору (Поздеевскому), благоговейно хранимая его духовными чадами и впоследствии попавшая в Америку. Передачу осуществил Предстоятель Автокефальной Православной Церкви в Америке Блаженнейший Феодосий, Архиепископ Вашингтонский, Митрополит всей Канады и Америки. Ныне частицы святых мощей находятся в изготовленном специально для них ковчеге, установленном для почитания в Троицком соборе монастыря.

   В храме Святых Отец Семи Вселенских Соборов, как и прежде, установлена рака с частицами святых мощей преподобного князя Даниила, пожертвованными в возрожденную обитель из Оренбургской Епархии.

   В Покровском храме монастыря на солее находится икона святого князя Даниила с частицами его мощей, написанная игуменом Зиноном в 1984 году. Этот образ – один из самых почитаемых в обители. Обычно перед ним совершаются монашеские постриги.
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   ЗАПИСКИ А.В. АСТРОВОЙ

   Публикуемые ниже Воспоминания о заступничестве и помощи святого благоверного князя Даниила, совершенных в наше время, написаны Анной Васильевной Астровой, родившейся в 1903 году. Прожив долгую жизнь, много повидав на своем веку, она скончалась 22 марта 1992 года. Похоронена на Ново-Хованском кладбище в Москве.

   До закрытия Свято-Данилова монастыря Анна Васильевна была его прихожанкой и свидетельницей многих событий, которые происходили в обители и вокруг нее. После закрытия монастыря она стала посещать известный московский храм Святителя Николая в Кузнецкой слободе.

   В тяжелые годы гонений на Церковь, когда не хватало православной литературы, Анна Васильевна от руки переписывала изданные до революции книги (писания святых Отцов, сказания о русских святынях и др.) Ей принадлежат воспоминания о подвижниках нашего времени. Свои записи она вела в обычных, чаще всего ученических, тетрадках, которые потом дарила своим знакомым по разным торжественным случаям.

   Предлагаемые Воспоминания были подарены ею на День Ангела одному из священников храма Св. Николая в Кузнецах протоиерею Алексию Зотову. Эти записи являются свидетельствами о чудотворениях, совершенных по предстательству святого благоверного князя Даниила, не оставляющего без утешения и помощи всех с верою притекающих к его святым мощам и иконам и с любовию молящихся в храмах основанной им обители
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   Рака с мощами святого благоверного князя Даниила Московского у северо-восточного столпа Троицкого собора. (В Троицком соборе рака с мощами находилась с 1917 по 1929 гг.).

    

   На окраине Москвы находился мужской монастырь, основанный святым благоверным князем Даниилом Московским чудотворцем, в котором покоились его мощи. Мощи лежали в Троицком соборе в раке, покрытые пеленой, а нетленная глава – воздухом. К мощам можно было прикладываться с двух сторон раки, стоявшей не у стены, а свободно, между двумя алтарями. Многие здесь получали исцеление или утешение в печалях и скорбях.

   Хочется записать эти проявления милости Божией через своего угодника, святого князя Даниила, слышанные мною от людей, получивших их.

   1. В Свято-Духовском храме на Даниловском кладбище есть большой образ св. благоверного князя Даниила. Я давно слышала, что он освящен был на мощах князя Даниила в монастыре, а на днях узнала и причину его написания. В начале революции многие монастыри и храмы стали закрывать. Говорили и о закрытии храма на Даниловском кладбище. Могилы предполагалось снести, а кладбище сделать парком. И я старалась заметить расположение деревьев около папиной могилы, чтобы в случае закрытия кладбища по ним находить ее. В то время в кладбищенской церкви служил о. Иоанн Пиуновский. Он обратился к своей пастве, с тем чтобы молились св. князю Даниилу о сохранении храма, и дал обет заказать его образ, если храм будет оставлен верующим. Вышло так, что храм не закрыли, образ был написан архимандритом Саввой Ракитиным, бывшим насельником Донского монастыря, и освящен на мощах благоверного князя. До сих пор и храм, и кладбище существуют, а икона стоит в углу правого придела.

   2. Александра Семеновна Бородина в двадцатые годы жила в городе Ельце и была секретарем Владыки. Когда кафедральный Вознесенский собор был обложен властями большим налогом, Епископ Елецкий послал ее в Москву с ходатайством о снижении налога, так как платить было нечем, и собор могли закрыть за неуплату. Приехав в Москву, А.С. Бородина обратилась в Патриархию. Секретарь направил Александру Семеновну в Комитет по церковным делам при Совете Министров, где начальник принял ее очень сурово. Прочитав заявление, он сказал: "Вы свободны, можете идти". На вопрос, какое будет решение, ответил: "Это узнаете на месте". В те годы многих арестовывали за веру, и Александра Семеновна решила, что ее тоже могут арестовать.

   Всякий раз по приезде в Москву она имела обыкновение бывать в Свято-Даниловом монастыре. На этот раз пошла на вечернюю службу и там рассказала о своей беде иеромонаху Алексию. Он посоветовал исповедаться и причаститься на другой день, так как было неизвестно, что могло ее ожидать. На другой день Александра Семеновна причастилась Святых Христовых Таин. О. Алексий отслужил напутственный молебен у мощей св. князя Даниила, испрашивая его помощи и заступничества.

   Приехав в Елец, А.С. Бородина рассказала Владыке о суровом приеме в Москве. Он посоветовал ей на всякий случай уничтожить лишние письма и бумаги.

   Прошли тревожные дни в ожидании ареста. Но вскоре из Москвы была прислана бумага о снижении налога с собора. Это чудесное избавление было воспринято всеми как молитвенное заступничество святого благоверного князя Даниила.

   3. Наталья Васильевна Ильина, проживающая в Москве (Долгий пер., д. 11а, кв. 10), страдала желудком. Однажды она вместе со своей дочерью поехала в Свято-Данилов монастырь собороваться. Обычно это происходило постом. Народу собиралось много, полный Троицкий собор, и помазание святым елеем совершалось одновременно семью иеромонахами. Во время соборования больная просила св. князя Даниила о своем исцелении. На другой день, причастившись Святых Христовых Таин, она получила полное исцеление от своей болезни и благодарила Бога и св. благоверного князя Даниила. Было это в 1923 году.

   4. Когда Троицкий собор Свято-Данилова монастыря закрыли, Богослужение стало совершаться в древнем храме Святых Отец Семи Вселенских Соборов. Туда же перенесли мощи св. благоверного князя Даниила. В эти годы я работала в фининспекции. Тогда поступало много анонимных писем на людей, скрывавшихся от получения патента и уплаты налога. В одном из них сообщалось, что электромонтер X., работая на госслужбе, по вечерам занимается электропроводкой в храмах, зарабатывая большие деньги и не уплачивая налоги от этих доходов. Указывалось, что им сделана электропроводка в храме Святителя Николая в Кожевниках, а теперь делается новая проводка в Свято-Даниловом монастыре. По этому письму был послан финагент, который, застав за работой двух монтеров и ученика, составил протокол о необходимости взятия патента на промышленное предприятие, так как работали трое. В результате X. становился нэпманом, нетрудовым элементом. X. подал жалобу в участковую комиссию. "В жалобе отказать", – выслала я выписку из решения комиссии. Он обжаловал это решение в Мосфинотдел. Оттуда тоже пришел отказ. Осталась последняя инстанция – Наркомфин. Обычно Наркомфин утверждал решения нижестоящих инстанций и отменял их крайне редко. На этот раз мы все были очень удивлены: все прежние решения Наркомфин отменил.

   Вскоре после этого случая я была в Даниловом монастыре и вот что узнала от о. Спиридона. "Видите большую свечу у мощей святого князя Даниила?" – спросил он. – "Да, я еще была удивлена, почему она горит, ведь будни, а обычно такие свечи зажигают по праздникам". – "Это благодарственная свеча. Когда отобрали Троицкий собор, пришлось перенести мощи и начать служить в этом старом соборе, где нет ни отопления, ни освещения и требуется большой ремонт. Доходы обители сильно сократились, а расходы предстояли большие. Владыки Феодора (Поздеевского) в монастыре уже не было, и все работы пришлось возглавить архимандриту Тихону (Баляеву), который и пригласил электромонтера для проводки электричества. Тот запросил большую сумму денег, и о. Тихон ему заметил: "Зачем обижаешь нас? Ведь знаешь, что нам сейчас очень трудно, предстоят большие расходы, а денег нет. Возьми по совести. Потрудись для князя Даниила". Монтер не уступил. Пришлось согласиться на сумму, запрошенную X., но о. Тихон предупредил: "Смотри, как бы князь Даниил не наказал тебя за то, что ты нас обижаешь и так дорого берешь".

   Приступили к работе, а через несколько дней прибегает X. к о. Тихону и говорит, что из-за них на него обрушилась беда. О. Тихон ответил, что предупреждал его об этом. Электромонтер, осознавая свою вину, просил молиться за него св. князю Даниилу о прощении, обещая, в случае избавления от напасти, сбавить цену за работу и поставить большую свечу к мощам. Был отслужен молебен. И по молитвам святого князя невзгоды миновали. "В благодарность за это теперь горит большая свеча перед его мощами", – так закончил свой рассказ о. Спиридон.

   Для меня же этот случай раскрылся с двух сторон: как X. согрешил, и потому возникла невзгода, и как "неожиданно" для финотдела она была прекращена молитвами князя Даниила.

   5. Во дни НЭПа (приблизительно в 1925 г.) по доносу арестовали Николая Ивановича Пешехонова, проживавшего в Москве в Неопалимовском переулке. Его жена Мария Дмитриевна вместе со своей знакомой поехала в Данилов монастырь на воскресный Акафист преподобному князю Даниилу. В молитвах святой князь Даниил называется "Пленных свободитель" – и Мария Дмитриевна слезно просила его ходатайства за мужа. Служба в монастыре закончилась поздно, и как только Мария Дмитриевна вернулась домой, в одиннадцать часов вечера приезжает карета с Петровки, и ей предлагают ехать... На допросе Мария Дмитриевна нервничала, сердце не выдержало, и ей сделалось дурно. Вызвали врача, который привел ее в чувство. Она попросила вывести ее на воздух отдышаться. И вот так случилось, что во дворе мимо нее провели на допрос мужа. Это была неожиданная встреча.

   Оказалось, что ее показаниями проверяли показания мужа. В два часа ночи их обоих выпустили... Уезжая из дома, Мария Дмитриевна думала, что не скоро вернется, но вот, по молитвам князя Даниила, она содействовала освобождению и мужа из тюрьмы. Он со слезами на глазах благодарил "Пленных свободителя". (Рассказали эту историю они в 1945 году).

   6. Однажды я была у знакомой, к которой пришла Анна Васильевна Кунгурская, вышивавшая пелену на образ князя Даниила в Донском монастыре. Данилов монастырь к тому времени был уже закрыт. "Как же мне не быть благодарной святому благоверному князю Даниилу, когда он мне так помог!" – сказала Анна Васильевна и поведала следующее. В начале революции, когда закрыли Данилов монастырь, при котором она жила, монахинь, как "лишенцев", посылали на работы. Ее вместе с другими направили на Север пилить дрова. Трудно было. Норма большая, а силы женские... Кто-то ехал в Москву, и она предложила собрать деньги на свечу к мощам князя Даниила. Деньги должны были передать ее матери. На этот призыв часть ссыльных откликнулась, и деньги дали, кто сколько мог. Другие же отказались, сославшись на то, что им самим недостает.

   Подходила Пасха. Неожиданно на Светлый Праздник Христова Воскресения в лагерь пришло распоряжение властей освободить от работы часть заключенных по списку. В него были внесены те, кто давал на свечу князю Даниилу. Позже Анна Васильевна узнала, что ее мать исполнила их желание и поставила свечу в Четверг на Страстной Седмице. И, по молитвам князя Даниила, Господь освободил их от тяжелой работы. Это явно совершилось по заступничеству св. благоверного князя, так как освободили только тех, кто с любовью послал ему на свечу деньги.

   В 1930 году окончательно закрыли Данилов монастырь, и вечером, во время Всенощной под праздник преподобному Сергию, 7 октября по новому стилю, мощи св. князя Даниила были перенесены в приходской храм Воскресения Словущего. Вскоре, через год с небольшим, на третий день Рождества Христова и этот храм закрыли; мощи скрылись с наших глаз, но помощью своей святой благоверный князь Даниил нас не оставил.

   7. Около года я не могла наступить на правую пятку ноги и с трудом, хромая, ходила. Появилась болезнь, называемая "шпоры", многие ею болеют и лечатся в поликлиниках, а я решила обратиться не к районному врачу, а к врачу небесному, князю Даниилу. Был день его памяти – 12 сентября (по новому стилю) 1955 года. Отмечали этот праздник так: Всенощную Архиепископ Макарий (Даев) служил в храме Ризоположения, где читался Акафист князю Даниилу, а хор под управлением Ивана Сергеевича Сарычева (бывшего канонарха Данилова монастыря) пел все стихиры праздника монастырскими напевами. Обедня совершалась и в Ризоположенском храме, и в Донском монастыре, где находился образ Преподобного из часовни его имени на Б. Тульской улице. После обедни перед этим образом (в Донском) был торжественный молебен благоверному князю Даниилу. По окончании службы я попросила Ивана Сергеевича дать мне маслица из лампады от князя Даниила. Тут была Паня М., которая раньше ходила в монастырь. – "Ну вот Паня Вам нальет". Паня нашла пузырек и налила мне масла от лампады перед образом князя Даниила. Этим маслом дома я стала мазать ногу, молитвенно призывая в помощь князя Даниила, и, по его святым молитвам, вскоре получила исцеление. Это было в 1955 году, а в 1956 году, будучи опять на празднике в честь князя Даниила, я ненароком сказала Ивану Сергеевичу, что боль моя в ноге прошла от масла князя Даниила, на что он мне ответил: "Это что! Я знаю, у одной был рак мозга, который считается неизлечимой болезнью, и князь Даниил исцелил ее". (Запись 10 ноября 1958 года.)

   8. 15 ноября 1975 года я упала на неровный асфальт и повредила коленку, порвав связки. Коленка все время была воспалена. Помазала ее три раза маслом от иконы князя Даниила, что тогда мне Паня налила, и боль прошла, как и не было. Радуйся, святый благоверный княже Данииле, Московский чудотворче! Не оставляй нас своими молитвами и впредь.

   9. В 1978 году наш дом должны были передать одной организации, а жильцов выселить. В какой-то праздник я была в храме Ризоположения и, увидев Ивана Сергеевича, поделилась с ним своими переживаниями о предстоящем переселении. "А вы молитесь св. князю Даниилу; он всех призывающих его в помощь устраивает. Много было случаев относительно квартир". Рядом со мной стояла моя знакомая Клавдия Степановна, слышавшая наш разговор. Когда ее стали выселять из дома по Пятницкой ул., она припомнила слова Ивана Сергеевича и стала в молитве просить князя Даниила устроить ее "в старой Москве", а не в "новой", где нет храмов: "Хоть я и редко хожу в храм, но привыкла жить около храма иконы Божией Матери "Всех Скорбящих Радости". Просила: "Святой князь, устрой мне жилище где-нибудь в твоем районе и чтоб соседи были хорошие". И по молитвенному заступлению князя Даниила ей дали комнату на Люсиновской ул., около Даниловского универмага. В квартире жила только одна больная старушка, и обе они были довольны друг другом. Так святой князь Даниил устроил Клавдии Степановне хорошую комнату неподалеку от храмов: Ризоположенского, Свято-Духовского на Даниловском кладбище, и с храмом иконы Божией Матери "Всех скорбящих Радости" удобное сообщение. Она неоднократно служила святому князю благодарственный молебен.

   10. По совету батюшки я стала просить святых князя Даниила, покровителя москвичей, "хозяина Москвы", мученика Трифона и Святителя Николая, в храм которого хожу много лет, чтобы они устроили мне комнату где-либо недалеко от храма. И по их молитвам Господь дал мне комнату в квартире по Новокузнецкой ул., намного ближе к храму, чем я жила прежде. Так святой князь Даниил, Святитель Николай и мученик Трифон помогли мне переехать сюда 22 июня 1978 года, в то время как другим давали ордера в Ясенево, где нет поблизости храмов.

   11. По словам моего знакомого батюшки о. Александра, один благочестивый юноша любил ходить в храм. Подошел год его призыва в армию. И зная, что москвичей направляют в другие города, он боялся тоже оказаться в месте, где нет храма. Юноше посоветовали молиться святому князю Даниилу, прося его заступничества. А в знак благодарности – написать образ преподобного князя Даниила для вновь открываемого монастыря. Молодой человек так и сделал: написал образ князя Даниила и передал его архимандриту Евлогию. Образ был очень хорош, и архимандрит сказал, что принимает его как из теплых рук самого князя Даниила. Через некоторое время молодой человек появился снова в храме и рассказал, что его оставили служить в Москве, и он пришел благодарить князя Даниила за его святые молитвы.

   Слава Богу за все и святому благоверному князю Даниилу за его молитвы о всех и о всем.
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   ЧУДЕСНОЕ ИСЦЕЛЕНИЕ ОТ СВЯТЫХ МОЩЕЙ СВЯТОГО БЛАГОВЕРНОГО КНЯЗЯ ДАНИИЛА МОСКОВСКОГО ЧУДОТВОРЦА В НАШИ ДНИ.

    

   Случай этот произошел в 1991 году, в конце февраля или в начале марта, сейчас уже точно не помню. В ту пору я учился в Московской Духовной семинарии. Однажды сильно простудился и получил гайморит. Начались такие страшные боли, что я не находил себе места. В семинарском изоляторе меня предупредили: придется делать прокол, предстояла весьма неприятная процедура.

   Тем временем приближалась суббота. В этот день я всегда уезжал в Москву до понедельника – на послушание. Когда я приехал в Москву, то вечером едва смог отстоять Всенощную. Боль все усиливалась. Не переставала она меня мучить и дома. Я уже не просто стонал, а кричал. Никакие припарки и компрессы не помогали. Читать молитвы я не мог. Лег спать.

   И тут вспомнил очень важный случай. Как-то, еще до поступления в семинарию, работая в Свято-Даниловом монастыре дежурным в Троицком соборе, я решил почистить ковчег с частицей мощей преподобного князя Даниила. Внешнюю-то часть вычистил, а вот под стеклом, где находятся сами мощи, я трогать не имел права. В этот момент в алтарь собора пришел иеромонах Геронтий. Я его и попросил почистить под стеклом и протереть сами мощи, которые, очевидно, никогда не протирали, и они были покрыты угольной пылью, попадающей из кадила во время каждения. Отец Геронтий надел епитрахиль и поручи и, подняв стекло, протер мощи. Я дал ему для этого приготовленные ватные тампоны и чистый платок. Когда батюшка закончил, то отдал мне платок и вату, сказав, что это можно оставить себе или сжечь. Вату пришлось сжечь, так как она была вся черная, а платок я оставил.

   И вот теперь, во время болезни, я вспомнил об этом платке. Взял его и положил на лоб, а чтобы он не свалился, одел бывшую у меня скуфью. Почувствовав облегчение, крепко заснул. Когда утром проснулся, голова уже не болела, и как будто ничего и не было. Только глаза были еще красные и сильно загноенные и лицо немного опухшее. В это же утро я пошел на службу и не заметил, как к вечеру у меня и вовсе все прошло.
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   Ковчег с частицами мощей святого благоверного князя Даниила Московского в Троицком соборе Свято-Данилова монастыря.

    

    С полной уверенностью я могу сказать, что своим излечением я обязан благодатной и чудесной помощи св. благоверного князя Даниила, который мне за маленькую заботу о его святыне отплатил таким великим благом. Прошло уже достаточно времени с тех пор, как все это произошло, но я с ужасом вспоминаю тот день и тот вечер, когда я корчился от боли и кричал, – и с благодарностью и великим духовным трепетом помню свое чудесное скорое исцеление. Платок этот я и сейчас берегу как великую для меня святыню. В память о моем исцелении я нашил на этот платок изображение преподобного князя Даниила, отпечатанное на шелке.

   Преподобный княже Данииле, моли Бога о нас!

   А.Т.

   Москва, 1993 г


   [image: ] ВОСПОМИНАНИЯ ИЕРОМОНАХА ДАНИИЛА (САРЫЧЕВА)


Жизнь иеромонаха Даниила (Ивана Сергеевича Сарычева), ныне насельника Донского монастыря в Москве, неразрывно связана с Даниловой обителью, прихожанином которой он был в 1920-е годы.

   На глазах о. Даниила – тогда даниловского канонарха Вани – совершался духовный расцвет монастыря; на его же глазах происходило и закрытие обители; позже он стал свидетелем страшного процесса разрушения, той "мерзости запустения", которая постигла многие русские святыни, в том числе и древнейший монастырь Москвы.

   О. Даниил духовно вырос среди даниловцев. Будучи свидетелем многих событий нашей церковной истории на протяжении своей более чем восьмидесятилетней жизни, обладая особым даром, пристально вглядываясь в жизнь, сохранять в памяти все духовно значительное, о. Даниил может многое рассказать о том времени и тех людях, которые, несмотря ни на какие запреты, угрозы, казни, несли в себе живую веру в Господа, в Православную Церковь, в "неуходящую" Святую Русь, оберегаемую на Небесах сонмом ее святых.

   В надежде услышать воспоминания о жизни Даниловой обители, о ее насельниках и прихожанах, редакция "Даниловского благовестника" совершила паломничество в Донской монастырь. О. Даниила встретили в Малом Донском соборе, у иконы святого благоверного князя Даниила. Старец торопился: долго разговаривать не был расположен. Но вдруг, посмотрев на икону преподобного князя, сказал: "Много, много чудес было совершено благоверным князем Даниилом, много исцелений, много было видений". При этом он весь просветлел, внутренне озарился и, всматриваясь в образ, словно обращаясь к самому святому, начал вспоминать.

   Это не были обычные воспоминания человека о прошлом. Рассказ о. Даниила звучал как прославление благоверного князя, икона которого как бы удостоверяла слова старца и укрепляла веру в то, что небесное покровительство и заступничество святого князя Даниила не оскудевает, что и поныне он незримо участвует в нашей земной жизни.

    

  [image: ]

   Иеромонах Даниил (Сарычев) в Троицком соборе Московского Свято-Данилова монастыря
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   Благоверный князь Даниил...

   От него очень много было чудес. А эта икона – наша, Даниловская. С этой иконой ходили крестным ходом от Данилова монастыря на Даниловское кладбище. Икона находилась в часовне на Большой Тульской улице, сейчас часовни нет – снесли. Князю Даниилу там служили молебен, брали икону и на руках несли. Даниловское духовенство встречало – очень было благочестивое в то время.

   После закрытия монастыря эта икона хранилась у одной монахини Любови. Когда наш храм (Малый собор Донского монастыря. – Ред.) открыли, мы попросили Любовь пожертвовать эту икону. И когда накануне воскресного дня ее принесли сюда – она всясияла необыкновенным светом. После Всенощной– у меня тогда большой хор был, со многими гостями, бывшими даниловскими прихожанами, – мы пропели преподобному князю Даниилу величание. С этого момента ежедневно стали здесь прославлять преподобного князя Даниила. В то время редко его в Москве прославляли. А здесь мы много от него чудес видели.

   Расскажу вам такой случай. Была у нас девица Мария. И вот однажды, уже после закрытия монастыря, она шла вдоль его стен, смотрела на соборы и плакала об обители преподобного князя Даниила. Вдруг видит: навстречу ей идут благоверный князь Даниил и преподобный Сергий. Подошли. Князь Даниил кладет ей свою руку на плечо и говорит: «Что ты плачешь? Не плачь, я же вам сказал: "Аз есмь с вами, и никтоже на вы"». Преподобному князю Даниилу известно было, что обитель возродится. Мария не дожила года полтора до возрождения монастыря.

   Однажды, накануне памяти мучеников Гурия, Самона и Авива, ко мне подошла Наташа Мазурова. Она стихи писала замечательные. И Наташа, и мама ее, и сестры были близки нашей Даниловой обители, они были духовные дочери о. Серафима Климкова. Наташа тогда еще монашество не приняла, находилась в девичестве. Так вот, подошла Наташа ко мне и говорит: «Я твою маму как-то необыкновенно видела. Слышу, она поет: "Обновляется, обновляется святая обитель Даниловская"». – Моя мама к тому времени уже скончалась. На небе знали, что обитель наша возродится. Потому и слышала Наташа пение: "Обновляется, обновляется святая обитель Даниловская!" И вскоре Андропов подписал указ о возрождении монастыря. Вот какое чудо?

   Вот что еще я вам расскажу.

   На меня донесли Архиепископу Макарию (Даеву). Донесли, что я здесь, в Донском, Данилов монастырь устраиваю. Время тогда было очень тяжелое. И вот однажды я вижу, как бы в видении: вхожу в свой храм – у свечного ящика стоят мощи преподобного князя Даниила. Я к ним подхожу. И он, князь Даниил, мне говорит: "Нас с тобой отсюда хотят выгнать". Я смотрю на икону Донской Божией Матери и думаю: "Княже, ведь мы только тебя здесь и прославляли". А он мне: "Но ты иди к Владыке Макарию, объясни ему, что ты здесь делаешь. Но прежде чем к нему идти, поставь мне свечку". Я тогда работал в институте (там, где универмаг "Москва") и сюда, в храм, на службы заходил почти ежедневно. И на этот раз я тут же пришел, приложился к иконе Матери Божией, потом к князю Даниилу Московскому, поставил свечку. Иду к Владыке Макарию в храм Ризоположения. С Владыкой Макарием отношения у меня были неплохие. Прихожу. Владыка на меня не смотрит, но я-то знаю, почему, – от преподобного князя Даниила. Он сел, я стою, как на суде. "Ты что, – говорит, – Данилов монастырь там устраиваешь? Ты меня измучил, на тебя столько жалоб, ты весь народ отлучил от храма на Даниловском кладбище, на тебя Даниловское духовенство жалуется". "Ну, – думаю, – раз уж Преподобный тут ходатайствует, то я уж выдержу". Слушаю. Когда Владыка закончил, я ответил: "Владыка, народ я к себе не зову, народ сам идет. Здесь район князя Даниила, здесь его место. Вы и сам, Владыка-то Макарий, его прославляли дважды, и это было очень торжественно. А на меня враги наговорили. Без Вашего благословения я ничего в Донском храме не устраиваю. Наша обязанность – прославлять благоверного князя." Гляжу – у него лицо светлеет. Он встает, подходит ко мне. Благословляет. "Иди, – говорит, – с Богом". Поцеловались мы с ним, и я пошел. Вот какое было чудо... Ну, как же: основатель Московского государства, который имеет дерзновение у Господа, Пресвятой Троицы, – особое дерзновение имеет, – и вдруг говорит: "Нас с тобой хотят выгнать". Вот какой он смиренномудрый и кроткий.

   Инокиня Екатерина. Екатерина эта была очень близка к о. Иоанну Пиуновскому, что служил в Свято-Духовском храме на Даниловском кладбище, и к иеромонаху Спиридону – наш, Даниловский был иеромонах Спиридон. Когда наш монастырь закрыли, то мощи благоверного князя были перенесены в храм Воскресения Словущего – и мы там пели. Это было летом. Однажды я говорю своей матушке Клавдии (позже она стала монахиней Ольгой): "Что это Катя-то не идет? Пойдем, навестим ее". Она жила в Духовском переулке, около Даниловского кладбища. А у Кати было первое сопрано – что соловей! И сама регент, ноты с листа читала, а по жизни подвижницей была. Мы пришли к ней после вечернего Богослужения, а на нее смотреть страшно: "Катя, что с тобою?" – "Экзема". Она сама медсестрой работала в Морозовской больнице. И думаете, что же врач сказал? Самое маленькое девять месяцев нужно, чтобы все прошло. Губы в волдырях, лицо все в болячках, вид страшный. "У тебя, – говорю, – маслице есть от мощей благоверного князя Даниила?" – "Да все собираюсь взять, и никак". Наутро прихожу в храм Воскресения Словущего. Там была Елена за ящиком – наша, Даниловская, духовная дочь о. Поликарпа (Соловьева). Я ей: "Елена, Катя очень заболела, дай мне пузырек, я маслица налью от мощей князя Даниила". "Вот, – говорит, – только что налила". – "Я сам хочу налить". Пузырек я взял, налил масла, в этот же день опять к Екатерине пошел, отнес масло. У нее в это время находилось человек семь, в том числе и матушка моя, – пришли навестить. Лицо ее еще хуже стало. Спрашиваю: "Ну, чем ты его намазала?" – "Мазью цинковой". – "Всё, – говорю, – смой, вот тебе масло от Преподобного, я верю: он тебя исцелит". Через два дня снова с ней встретился. Спрашиваю: "Катя, как дела?" – "Да вот, – смотри". Смотрю: "Милая, у тебя даже веснушек не стало. Как же получилось?" – "После маслица наутро лицо все покрылось засыхающими корочками. А еще через день – все, вот как видишь." – "Ну что ж, – говорю, – теперь давай служить благодарственный молебен". Вот какой он чудотворец! Вот какое чудо было от Преподобного, от его мощей. Это уж я очевидец, через мои руки прошло...

   – А мощи, батюшка, как они исчезли?

   – Ночью приехали и взяли.

   – А кто взял?

   – Власти, очевидно, взяли. Время страшное было, тяжелое... Но они где-то находятся. Ждут. Наверняка где-то находятся. Почему? – Есть знамения. Вот я видел даниловскую братию. Видел так. Время – как бы Второе пришествие приближается. И смотрю – умершая братия и о. Поликарп. Он мне говорит: "Князя Даниила сейчас нет. Ушел на поклонение Святой Троице. Если хочешь, у него спросим, где его мощи находятся". Из этого я понял: значит, мощи его целы...


  [image: _98]



Самим праведникам не нужна слава, но нам, которые еще в этой жизни, необходимо памятование о них – для подражания.

   Св. Василий Великий

    

   Его Святейшеству и Блаженству

   Патриарху Московскому и Всея Руси Алексию

   от раба Божия болящего Денисова Бориса Филипповича

   ПРОШЕНИЕ

   Ваше Святейшество! Я сын Православной Церкви, прихожанин Духовского храма. Родился в г. Москве в 1931 году, Святого Крещения сподобился в храме Ризоположения г. Москвы. Женат не был.

   На одре лежу с 1950 года. Образование начальное, незаконченное.

   Отец жив, но стар, мать умерла. Живу в отдельной квартире, 18 кв. м. Ведет уход за мной бабушка 76 лет и помогает ей опекун, девица 31 года – живет у меня на кухне.

   Ваше Святейшество! Я давно имею большое желание принять монашеский постриг в мантию. Я понимаю всю серьезность ангельского образа жизни и подражаю по силам: в делании молитвенного святоотеческого правила и в житии по заповедям Евангельским.

   Если Всемилостивый Господь положит Вашему Святейшеству на сердце благословить меня, то молю Ваше Преподобие: благословите дать мне постриг через архимандрита Тихона Агрикова, который является моим духовным отцом, или через схиархимандрита Иосию из Лавры преподобного Сергия – он согласен дать мне постриг. По принятии пострига прошу разрешения волосы стричь и бороду брить, параман всегда носить, причащаться в подряснике и одежды монашеской не носить. Эта [желательная для меня] особенность вызвана тем, чтобы больше преуспевать в смиренномудрии и от людей скрывать сие, поскольку живу в миру, а не в монастыре.

   Молю Ваше Святейшество о решении Вашем сообщить по месту моего жительства: г. Москва, М-191, 2-я Рощинская ул., дом 11, кв. 39. Денисову Борису Филипповичу.

   В моих недостойных молитвах молюсь о Вашем Святейшестве, да подаст Податель всех благ Вам здравие, долгоденствие, спасение, в управлении паствой мудрость.

   С глубоким уважением к Вам, бол[ящий] Борис.

   Москва, 1969 г., 26 марта.
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   Болящий Борис. Середина 1950-х гг.

    

   Неисповедимы пути спасительного для человека благого Промысла Божия. Часто бедою, страданием, тяжелой болезнью посещает Господь возлюбленных своих, избранных ко спасению (2 Фес. 2, 13). Тогда безропотное принятие воли Божией становится для человека началом подвига. И возжигается Господом светильник, во тьме горящий и светящий многим.

   Таким светильником в наше время был Борис Филиппович Денисов, болящий Борис, живший недалеко от обители преподобного князя Даниила. Многие нынешние прихожане Данилова монастыря с благодарностью его помнят. В судьбе болящего Бориса прикосновение Десницы Божией очевидно. Болезнь, поразившая его в совсем юном возрасте, казалось бы, должна была повергнуть в отчаяние, озлобить. Но вместо этого в невзрачной комнате деревянного московского дома заструились животворные токи благодати Божией, возжегся светильник...

   Борис Филиппович Денисов нес трудный подвиг. Он со смирением, как дар Божией благодати, принял свою болезнь, увидел в ней свидетельство любви Божией к себе, призвание к служению. В страданиях он глубоко пережил особую близость ко Господу своему.

   Вокруг праведника спасаются многие.

   Болящий Борис не был оставлен в его нужде – Господь послал ему "хожалок", посвящавших уходу за ним все свое время и даже жизнь. Служить болящему – это тоже нелегкий подвиг, спасительный для понесших его со смирением и любовью.

   Ниже мы приводим воспоминания близко знавших Бориса Филипповича людей, некоторые документы, переписку, сохранившиеся записи бесед. Пример подвижника, брата нашего во Христе, да подвигнет нас, не знавших его лично, не пользовавшихся мудрыми его советами, не укреплявшихся его любовью, со смирением и благодарностью нести свой жизненный крест, ниспосланный нам Господом во спасение.
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   ЧЕЛОВЕК БОЖИЙ

   (ВОСПОМИНАНИЯ В.И. КИРЮХИНОЙ)

    

   В пятидесятых годах в Москве было много болящих: Петр Федорович "лежал" у метро "Кропоткинская", Марфа Яковлевна – у храма Ризоположения, болящая Лиза (монахиня Еликонида) – у храма мученика Трифона, мать Феодосия – на "Красносельской". Отец Тихон (Агриков), насельник Лавры, бывало, говорил: "Благодарите Бога, что есть еще такие..."

   Борис жил в нашем районе – неподалеку от Даниловского кладбища. Узнала я о нем так. В 1957 году один батюшка из храма Ризоположения направил меня к болящей Марфе Яковлевне. Она мне и сказала: "Я за грехи свои страдаю, а вот юноша есть – отроком заболел. И в такой бедности живут – даже рубашку не на что купить, поменять больному". В 1957 году умерла мамочка Бориса. Когда она умирала, он говорил ей: "Не переживай обо мне, у меня три хожалки будут, Господь пошлет". Так и получилось, по его молитвам...

   Родился Борис Филиппович Денисов в Москве 5 сентября 1931 года. Родителей его звали Филипп Иванович и Прасковья Александровна. У Прасковьи Александровны до рождения Бориса было очень много детей, пятнадцать деток было, и все они в раннем возрасте умирали. Прасковья Александровна очень сильно скорбела об этом, плакала, ходила на Даниловское кладбище, молилась. И вот однажды подошел к ней старец и спросил: "Что ж ты, молодуха, так убиваешься, так плачешь?" – "Да как же, – отвечает, – только рожаю – а детей-то нет". – "Будут, – говорит, – у тебя детки, да только радости тебе мало будет..."

   Борис первым остался в живых. После него еще родились сестра Валентина и брат Владимир.

   В сорок первом году началась война. Отца мобилизовали, и мать с детьми эвакуировалась в Башкирию. В чужом месте хлебнули горя. Первое время, когда у них оставалось еще кое-что из вещей, меняли их на продукты. А когда менять стало нечего, пришлось побираться. Самому младшему из детей – братику, с тридцать девятого года рождения, – больше всех подавали. В колхозе работали, по охране овощей колхозных – там кормили... Тогда Борис и заболел.

   После войны домой вернулись только в сорок шестом году. У Бориса уже были сильные боли в суставах, в ножках. Отцу говорили: "Филипп Иванович, устраивай мальчика на работу, иначе станет инвалидом детства, всю жизнь будет без копейки". Сам Филипп Иванович устроился на фабрику им. М.И. Калинина электромонтером и взял Бориса себе в ученики. Из двух с половиной лет рабочего стажа Борис полтора года пролежал в больнице. Там он увидел сон: будто пять человек несут большой деревянный крест. Когда мама пришла навестить его, он ей сказал: "Мамочка, безполезно мне здесь лежать, я уже не встану". И она забрала его домой. Ножки у Бориса в коленочках согнуты были – так и лежал он тридцать три года...

   Семья Бориса Филипповича была верующая, но не очень церковная. Хотя мамочка даже очень верующая была. Мальчик рос добросовестным, был музыкальный талантливый...

   Вскоре после возвращения Бориса из больницы начался Великий пост. Он попросил как-то Прасковью Александровну приготовить ему щи со свининой. Мама, обычно очень аккуратно все ему подававшая, опрокинула чашку прямо на грудь Борису и всего его облила. (А ел он так: на грудь ему клали дощечку, на нее чашку, ложку. Действовала у него только правая рука – до рта доставала, а левая была неподвижной. Четочки он впоследствии правой рукой перебирал).

    

  [image: ]

   На обороте фотографии надпись, сделанная рукою болящего Бориса: "Старый родительский дом, где я возродился духовно. Лето. 1967 год"

    

   Борис огорчился и говорит: "Пойди, мама, колбаски мне купи". Мать купила, конечно, чтобы больного сына утешить. В это время пришла проведать Бориса одна монахиня, поздравить его с началом Поста. А Борис ей: "Я не пощусь". Она удивилась: "Как же так, все христиане постятся?" И она его, больного уже, совсем молодого, так хорошо наставила в вере. А напоследок сказала ему: "Если хочешь быть счастливым, то надо читать Евангелие, от корочки до корочки". А у них даже Евангелия в доме тогда не было. Борис – к соседке: "Тетя Нюша, дайте мне Евангелие почитать". Соседка удивилась: "Зачем тебе?" – "Хочу быть самым счастливым человеком..." С этих пор Борис обращается к Богу – глубоко, серьезно... Бывало, кто ни придет к нему, он и говорит: "Если хотите быть счастливыми, прочитайте Евангелие от корочки до корочки..."

   Так Господь просвещает душу человека. Борис покорился своей судьбе и начал ревностно идти к Богу. Он пишет письма старцам Почаевского скита, схиигумену Виталию, ищет духовного наставления и руководства. Духовным отцом у него был тогда о. Николай (Голубцов), служивший в храме Ризоположения и в Малом соборе Донского монастыря. У Бориса особое духовное горение было, он горел к монашеству. Батюшка же говорил ему: "Твоя мантия и твое монашество – ножки..."
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   Отец и сын Денисовы на заводе в военное время.

    

   Первое время Борис жил с братом в Нижне-Михайловском переулке. Там люди к нему ходили. Брат сильно восставал против этого. Мамочка тогда тяжело болела, лежала в больнице. В это время пришла к Борису старушечка лет шестидесяти, Анисья Михайловна, которую мамочка умоляла: "Не оставь моего сыночка, походи за ним, послужи". Та обещала. К ним еще девица Катенька ходила, помогала – тогда еще мамочка была жива. В 1957 году умерла мать, и отношения с братом совсем испортились. Борис перебрался жить к одной верующей на Загородное шоссе. Стали хлопотать, чтобы ему выделили уголочек для проживания, и в 1962 году он получает в Духовском переулке комнатку. С этого времени Борис начинает выезжать на улицу, ездить в храм на колясочке. Побывать в церкви было для него большим утешением. Он просто обновлялся весь, оживал.

   Пенсия у Бориса была совсем небольшая – рублей 19, потом – 23, 31. Но он никогда не роптал и, благодарный душой Господу Богу, был доволен всем. Один раз только, помню, – очень сильные боли его мучили – и он не выдержал: "Господи, я в жизни мухи не обидел..." Врачи поражались его терпению. Голова у Бориса не поворачивалась, он все время в одну точку смотрел. Сам двигаться не мог совершенно. Но благодаря тому, что ножки у него были согнуты, его можно было посадить.

   Четыре года он прожил в Духовском переулке, после чего дали ему однокомнатную квартирку в восемнадцать метров на Рощинской улице, снова рядом с Даниловским кладбищем. Тесновато было: все-таки трое хожалок. Катя постоянно на полу спала, около его кроватки, бабушка Анисья – на кухне. Ну а мне самые лучшие условия были предоставлены... Я работала рядом, – напротив его дома, бухгалтером. По благословению, мы с Борисом формально расписались – так было удобнее. Ради того, что он имел 1-ю группу инвалидности, мне пошли на уступки: работала я с 12-ти до 17-ти часов; но объем работы был очень большой. А дома я и переплетом занималась, и на машинке печатала...

   Он жил тогда полной духовной жизнью, очень быстрый духовный рост у него был. Книги ему приносили, батюшки навещали. В то время он начинает окормляться у о. Тихона (Агрикова), появлялась возможность и в Загорск съездить на машине. Первое время в ближайший храм его возили, Свято-Духовский на Даниловском кладбище, там наш приход был. А затем и в церковь Ризоположения, и в Донской монастырь, и даже в церковь иконы Божией Матери "Утоли моя печали" (храм Николы в Кузнецах). Вот, едем на службу под День Ангела его. Церковь Ризоположения Борис считал своей и очень любил ее, службы там ему нравились. Он ценил, что во времена обновленчества, живоцерковников, когда многие храмы закрывались или переходили к обновленцам, этот выстоял, и Богослужение там не прекращалось. В этом храме Бориса крестили, здесь и отпевали, провожая в вечную жизнь...

   Борис очень любил церковные службы, пение, и сам хорошо пел. К нему многие московские регенты приходили. Бывало, соберутся, поют – под мандолину, под гитару, даже под балалайку – и колядки, и разные стихи духовные. Батюшка о. Андрей (Усков) принес Борису и Октоих, и Минею месячную – у него в храме, на колокольне, был лишний набор двенадцати месячных Миней. "Вот, – говорит, – раз ты такой церковник, совершай-ка службу по церковным книжкам!" Книжки эти переплели, и Борис, сколько мог, справлял по ним дома службу. Очень утешал Бориса своим хором Иван Сергеевич Сарычев (ныне иеромонах Даниил, насельник Донского монастыря). Каждый год, на Рождество Христово и на Пасху, после службы в церкви придут к Борису Филипповичу Христа славить или поздравлять с Пасхой. А тут уже их ждут, заранее готовятся. Борис все какие-то гостинчики, пакетики, конфетки собирал...

   Часто навещал Бориса по благословению о. Иеронима, наместника Троице-Сергиевой Лавры, о. Варфоломей: исповедовал его, соборовал. Как только приедет – Борис у него спрашивает что-нибудь новенькое. Тот ему – все загорские напевы. А распевать начнет уже после батюшки, сам, в полный голос...

   Нередко обращались к Борису молодые священники со своими житейскими и духовными нуждами – и как он умел их наставить, утешить словом! О. Тихон говорил ему, что нужно уделять больше внимания именно молодому поколению духовенства. Однажды пришли к нему за советом о. Николай (Устинов) и матушка его Валентина. У о. Николая родители были живы, и он часто навещал их, отлучаясь из дома. Матушка очень этим огорчалась, на что Борис говорил ей: "Почтение к родителям – это великая заповедь Божия". Умел смирить. Никогда не настаивал, никогда резко не говорил. Всякого человека близко принимал, со всеми был в общении...

   В первое время после своего рукоположения приходил к нему о. Борис (Демушкин), и они вдвоем совершали келейно все службы – он как бы учился у нашего Бориса.

   Терпеливо нес Борис свой крест. О себе не думал. Нищих любил, подавал всегда помногу, не глядя. Я, случалось, роптала, а он: "Вы не побирались, не знаете, какой это тяжелый крест – просить. Если есть у тебя хоть немного, никогда руки не протянешь". В первое время, когда люди хотели ему пожертвовать, он отказывался: "Мне хватает того, что я получаю". Но о. Тихон благословил его принимать помощь: "Сколько есть людей нуждающихся, которые не просят, потому что никто им не подает. Придут они к тебе, а тебе нечего будет дать им, если только на свое обходиться будешь".

   Принимая, Борис никогда не смотрел, сколько подают; и когда подавал – тоже не глядел, не раздумывал. Казалось иногда – последнее отдает. Такая вера у него была. И Господь все необходимое ему посылал... Иной раз, у кого какая беда – к Борису. Он рубль даст – и с этого рубля вся беда пройдет. Как благословение...

   Бывало, на День Ангела подарков ему надарят: цветы, рубашки. Когда все разойдутся, он и говорит: "Рубашку – на Рождество, рубашку – на Пасху и рубашку – на День Ангела: остальные раздать". А их двадцать или тридцать. Вечером в День Ангела Бориса всегда возили в храм, а оттуда с ним гурьба народа возвращалась – и снова поздравления, подарки.

   Любил Борис людей утешать – и книжки раздавал, и иконки. Однажды к нему приехали из Душанбе, хотели в Москве приобрести речи и проповеди Митрополита Крутицкого Николая, а у Бориса были все четыре тома, и он их отдал. Как-то разговорились с одной рабой Божией, которая его навещала, об "Училище благочестия" – он тут же ей и отдал свою книжку.

   Икона у него была – Спаситель в полный рост; с ящичком внизу, с лампадочкой. Святые Дары всегда перед ней ставили. Перед ней молились, когда батюшки приходили. У этой иконы была удивительная история. Подарила ее Борису одна раба Божия Елена. Эта икона во время войны спасла и прокормила ее и брата. И вот однажды во время бомбежки попала в их дом бомба и разрушила все квартиры, кроме той, в которой икона Спасителя стояла. Две комнаты у них было – и вот со всего дома стали к ним люди приходить, ночевать – и несли с собой кто хлеб, кто миску каши, кто еще чего... Когда война закончилась, брат умер, и эта женщина икону Спасителя принесла Борису: "Я только тебе эту икону откажу". Икона и осталась у Бориса. Однажды пришел к нам певчий из храма Ризоположения и говорит: "Открылся храм, и нет у батюшки иконы Спасителя". Жалко было отдавать. Но для храма Борис ничего не жалел.

   Жила неподалеку от нас одна наша благодетельница, Евфросинья Семеновна. И пришлось ей лечь в больницу. Перед тем принесла нам денежки на сохранение в носовом платочке, тысячи две или три – по тем временам сумма порядочная. Только она за дверь – приезжают из Вильнюса, из Свято-Духовского женского монастыря: собирают деньги на обитель. Где взять? – А Борис: "Заработала Евфросинья, возьмите вот, Господь послал". Возвращается Евфросинья Семеновна из больницы, приходит к Борису, а он ей и сообщает: "А я твои деньги на небо отправил". Она перекрестилась: "Ну, и слава Богу! Бог даст жизни – еще накоплю..." Ему деньги жертвовали – он их складывает, бывало, собирает, потом спросит благословения у батюшки – где какой храм, монастырь нуждается – и все до копейки отдаст.

   Шли к нему люди со всякой нуждой и бедой. Вот случай с Анисьей Прокофьевной. У нее сын был в армии. Приходит из военкомата повестка: срочно явиться с документами, справками из школы и из домового комитета. Она испугалась, плачет: "Должно быть, сын погиб". Пришла к Борису. Он помолился и говорит ей спокойно: "Ничего, не расстраивайся, поезжай спокойно к сыну". Оказалось, сын при учебной стрельбе прострелил себе палец, а начальство заподозрило: не умышленно ли он это сделал, чтобы не служить в армии. Потому и запросили документы. Вернувшись, на радостях, она забыла зайти к Борису. Он ее уже в храме встретил, расспросил о сыне. "Вот такие мы и пред Богом, – говорит, – когда беда у нас, молимся, просим, а когда получаем облегчение, когда Господь посылает нам милость Свою, – мы благодарить забываем..."

   Монашество Борис Филиппович принял в 1970 году. Благословили постриг о. Тихон и о. Иероним, наместник Троице-Сергиевой Лавры. А в 1975 году у него было очень сильное обострение болезни, началась гангрена. Собрался консилиум врачей, осмотрели Бориса и вынесли заключение, что он больше трех дней не проживет. Сообщили об этом наместнику Лавры, оттуда приехал батюшка – и Бориса постригли в схиму. А он после этого прожил еще шесть лет... По благословению, лежал он как мирской, в рубашечке. К окошку головой, головку шарфиком прикрывал – все время с открытым окном, очень любил свежий воздух...

   За год до смерти Бориса случилось у нас страшное искушение – он выпал из коляски. Чтобы в церковь выехать или просто погулять, мы сажали его в кресло-коляску, довозили до лифта, дальше – еще несколько ступенек; здесь пересаживали в велоколяску и выкатывали ее на тротуар. И вот однажды коляска очень резко выкатилась, Борис хотел было затормозить, руль повернул – коляска опрокинулась, и он выпал из нее. В результате – открытый перелом обеих ног... Врачи, делавшие операцию, удивлялись: "Мы таких терпеливых не видали в жизни, а ведь какой страдалец..." В гипсе он лежал полгода.

   В феврале 1981 года умер о. Василий (Жеребцов), настоятель храма на Даниловском кладбище после о. Виктора (Ипполитова). Было у этого батюшки очень сострадательное сердце. Он к Борису с большой любовью отнесся, когда узнал его. По смерти своей однажды явился о. Василий Борису во сне – со свитком в руке. "Ну, как у тебя дела?" – спрашивает. А Борис: "Да собираюсь, батюшка, на Пасху в церковь". А у батюшки лицо скорбное, и протягивает Борису свиток. Катя тогда сказала: "Это к смерти". И действительно, батюшка умер 20 февраля, а Борис – 19 марта.

   Физическое состояние его перед смертью было очень тяжелое: давление высокое, задыхался, сильно болело сердце. В день памяти преподобного князя Даниила пришла проведать его одна матушка. А он уже очень плох. Стали канон на исход души читать. Борис как бы проснулся, и спрашивает: "А какое сегодня число?" Мы: "17 марта". – "Нет, – говорит, – я еще не умираю."

   Умер Борис под праздник иконы Божией Матери "Споручница грешных". На этот же день приходится и память Херсонесских священномучеников, во имя которых освящен престол в нашем храме на Даниловском кладбище. В этот день вечером был постриг о. Тихона Емельянова, ставшего впоследствии наместником Свято-Данилова монастыря (теперь Епископ Новосибирский и Барнаульский). Я заранее взяла благословение быть на постриге, сказала об этом Борису. А он: "Как Бог даст..." Во вторник о. Анатолий (Покладов) из храма Ризоположения причастил Бориса, а в четверг, 19 марта, собрался причастить его о. Владимир. Но Борис не дождался, в половине пятого утра умер.

   Утром я позвонила наместнику Троице-Сергиевой Лавры о. Иерониму. Он батюшек прислал, облачать Бориса. Прислал и провизии, наказал, чтобы все было очень строго, чтобы даже рыбы не подавалось. Шел Великий пост...

   Отпевали Бориса Филипповича (схимонаха Сергия) в церкви Ризоположения в субботу, 21 марта. Всю ночь храм был открыт. Все это время о. Варфоломей оставался в храме, служил. Похоронили на Даниловском кладбище. После похорон все к нам домой пошли – поминать. Много народу было – на лестнице стояли и даже на улице. У нас соседка была – жила с сыном вдвоем в трехкомнатной квартире. Она нам полностью свою квартиру предоставила. Напекли ведро блинов. О. Николай (Колосов) удивлялся: "За свою жизнь многое видал, но чтобы ведро блинов – такого не бывало". Платочков раздали штук пятьсот: на гроб положили их, как благословение, – все по платочку брали и отходили...

   Была у нас знакомая – Шурочка, навещала Бориса. Она очень хорошо блины умела печь, кружевные – такая искусница. Борис их очень любил. Как-то говорит ей: "Шурочка, уж о чем попрошу тебя: когда я умру, ты на мои поминки блиночков напеки". На отпевание принесла она большую миску блинов – их раздали батюшкам, знали, что уж это не блины, а сказка. И на другой день собралась печь, хватилась – а сахарного песку нет. Расстроилась сильно. Прилегла, задремала, и видит во сне Бориса: "Шурочка, у тебя же мед есть". Она проснулась, развела мед, и напекла блинов – еще вкуснее.

   Чудес много было в жизни Бориса. Люди к нему приходили как к болящему – человеку Божьему. Вот матушка о. Михаила (Зайцева) Людмила приходила к Борису незадолго до его смерти. У нее было четверо деток, ютились в маленькой квартире. Борис сказал ей: "Хлопочите вон в том доме". И показал туда, где только еще цоколь здания закладывали. И действительно, их семья получила потом в этом доме две трехкомнатные квартиры.

   С сестрой моей случилась беда: обманул ее молодой человек. Она не мне сказала, а Борису. Он ее утешил: "Ничего, Господь пошлет тебе такого же и с таким же именем мужа". Так и случилось.

   Очень чтил Борис преподобного князя Даниила. О чудесах князя Даниила ему все Иван Сергеевич Сарычев рассказывал, иконку благоверного князя подарил. Когда открывался Данилов монастырь, Владыка Евлогий эту иконку для обители попросил. Мы отказать не могли. Теперь она в Покровском храме – в нее часть мощей вставили. Когда прикладываешься – такое утешение...

   И преподобного Сергия Радонежского очень почитал Борис. С Лаврой многое у него в жизни было связано. Наместник о. Иероним постоянно заботился о нем, на постриг благословил. Из братии Лаврской о. Иосия часто навещал его, о. Кирилл приезжал иногда. О. Наум при жизни только раз его видел. А после его смерти часто на Даниловское кладбище, к матушке Матронушке блаженной, приезжает и к Борису заходит на могилку.

   О. Рафаила в Лавру направил Борис. Он маленького росточка был и сильно скорбел, что ни к чему не пригоден. Борис и говорит ему: "Иди в Лавру, тебя преподобный Сергий возьмет". Вот так он пришел в Лавру. И о. Вениамина (Тощева) тоже Борис в Лавру направил. Он простой был и очень способный хозяйственник. Бывало, придет к Борису и все свои дела ему рассказывает, советуется...

   Трудное тогда было время для верующих – все эти тридцать три года нашего знакомства. И такое вот подкрепление всем нам было от него, болящего Бориса – Господь послал...
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   НАСТАВНИК И УТЕШИТЕЛЬ

   (ВОСПОМИНАНИЯ В.Г. ДЕМУШКИНОЙ)

    

   Бориса Филипповича я узнала, когда стала прихожанкой храма Ризоположения – через Валю Кирюхину, помогавшую ему. Мы познакомились с ней неожиданно. Читала я тогда "У Троицы окрыленные", книгу нашего батюшки о. Тихона (Агрикова). И сказала Вале: "Я очень интересную книгу сейчас читаю". А она мне: "Наверное, «У Троицы окрыленные?»" Это совпадение показалось мне удивительным. Валя пригласила меня в гости.

   У них была маленькая однокомнатная квартирка. Помогали Борису Филипповичу трое: бабушка Анисья, Валя и Катя. Была еще Фаина, но она не жила с ними, просто приходила, так как была тоже близка батюшке о. Тихону. Анисья Михайловна о Борисе Филипповиче узнала от его матери, вместе с которой лежала в больнице. "Вот, я умираю, – говорила его мама Прасковья Александровна, – а у меня такая скорбь – больной ребенок один остается, сын". Бабушка Анисья – посторонний в то время человек – первой откликнулась на материнскую беду. Сказала: "Проведать можно, сходить..." – "Вот если бы ты перешла к ним, жила бы, ухаживала за ним". Анисья ответила просто: "Ну что ж, я скоро на пенсию пойду, я могу..." Так пожалела. И вот она вышла из больницы, сходила к ним и говорит: "Я буду жить здесь". А как там жить? Не знаю, как она согласилась. Это тоже подвиг Анисьи Михайловны. Неспокойный подросток-сын, дочка, собака-овчарка – и здесь же лежащий Борис Филиппович. Она первая пришла к ним, когда он жил еще в родительском доме. Я той обстановки не видела: познакомилась с Борисом Филипповичем, когда он жил в однокомнатной квартире, когда были уже Катя и Валя. Он все говорил: "Вот как мы теперь живем хорошо". Всегда как-то торжественно у них было...

   Когда мы пришли к Борису Филипповичу, Валя говорит: "Борис, вот привела Верочку, она тоже к батюшке о. Тихону обращалась, наша духовная сестра". И я поняла, что они тоже батюшкины и мы как бы родные...

   Все мне у них очень понравилось: маленькая такая, чистенькая комнатка, перегороженная плательным шкафом. За этим шкафом, у окна, стоит кровать, к шкафу приделана занавеска. Если нужно было, они эту занавесочку задергивали, и Борис Филиппович оставался один. А здесь, в "гостиной", так сказать, у них всегда горели настольная лампа, торшер. Валя тут и переплетом занималась, и читали здесь что-нибудь духовное, особенно Жития святых любили. Я часто приходила к ним в то время – наверное, в течение лет шести, с 1970 года. Мы жили в старых Черемушках и по дороге в храм Иоанна Воина, где служил мой батюшка, отец Борис, на трамвае проезжали как раз мимо Рощинского проезда – до Октябрьской. Борис Филиппович часто приглашал к себе: "Отец Борис, когда свободен, приходи, вместе будем молиться". Каждый день Борис Филиппович совершал церковный круг богослужений. У него все Минеи были. Вечером, в четыре часа, начинали они служить. У Бориса Филипповича был замечательный голос и прекрасный слух. И он очень любил молиться. Я не каждый раз приходила – только когда было свободное время или когда отмечалась память какого-либо особо почитаемого им святого, например Макария Калязинского. У них, по-моему, была или икона, или частица его мощей... Бывало, скажет: "Ну, если можете, выберите время, приходите". Валя, когда была свободна, помогала ему, читала, подпевала. А в основном около него всегда была Катя.
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   В Троице-Сергиевой Лавре. Болящий Борис; стоят слева направо: Ф.Д. Чуркина, насельник Лавры о. Петр (Москалеонов?), В.И. Кирюхина, М.А. Иванникова. Июль 1966 г.
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   В Троице-Сергиевой Лавре. Болящий Борис и насельник Лавры о. Вениамин (Тощев). 1966 г.

    

   Они жили церковной жизнью. Всегда знали, память какого святого приходится на текущий день, молились ему, читали на трапезе его Житие.

   Очень любил Борис Филиппович Божию Матерь и праздники в честь Богородицы. В эти дни он обязательно старался быть в храме – вечером или утром, но чаще всего вечером.

   Много духовных лиц бывало у Бориса Филипповича. Тесную связь поддерживал он с Троице-Сергиевой Лаврой. Оттуда часто приезжали батюшки.

   Можно сказать, была связь у Бориса Филипповича и с уже закрытым тогда Даниловым монастырем – через его бывших прихожан. К нему ходили бывшие духовные чада архимандрита Серафима (Климкова) – Прасковья Емельяновна, Вера Александровна, Иван Сергеевич и Клавдия Николаевна Сарычевы. Иван Сергеевич часто посещал Бориса Филипповича и много рассказывал ему о Даниловом монастыре.

   Мне особенно запомнился один случай, связанный с Иваном Сергеевичем. На второй день Крещения – Собор Иоанна Предтечи – отмечался День его Ангела. Иван Сергеевич пригласил много гостей, но что-то такое произошло – и никто не пришел.

   Я была у Бориса Филипповича в тот день, и Валя сказала: "Знаешь, никто не пришел к Ивану Сергеевичу. Они приготовили стол, напекли пирогов – и никого". "Ну, это Клавдию Николаевну может просто убить", – отвечаю. Борис Филиппович скомандовал: "Собирайтесь и идите к ним". Так мы вдвоем и были у Ивана Сергеевича в День его Ангела. Все пироги были наши. Разговаривали, его интересно было слушать. Он показывал нам свои реликвии, дорогие для него фотографии. И говорит: "А у меня есть икона, от кого-то из даниловских монахов, только она в другой комнате стоит, пойдемте, посмотрим". Иконы были в шкафу – шкаф как шкаф, пока закрытый, а если его открыть – получается святой угол. Лампадочка там всегда стояла. Иван Сергеевич взял эту икону – а она вся как бы в масле. Он удивился: "Лампадка, что ли, разлилась? Благоухает". Я отвечаю: "Иван Сергеевич, лампадка-то стоит на второй полке, а на первой – ничего нет". Клавдия Николаевна вытерла иконку. Смотрим – опять капли на ней. Это я видела сама...

   Если кто-то приходил проведать Бориса Филипповича в то время, когда у него шла молитва, то пришедший присоединялся к молитве. Пустословия не было. А после молитвы он обычно говорил: "Оставайтесь, оставайтесь покушать". И сам всегда садился – общие трапезы были такой радостью для него...

   Приходили к Борису Филипповичу часто за советом. Была у него какая-то особая рассудительность и особая духовная высота, к которой человек всегда стремится. И было какое-то природное благородство. Речь не быстра и не медленна, благозвучна. И это действовало на людей. Вот и я считаю, что не без влияния Бориса Филипповича мои брат и сестра приняли монашество. И о себе могу сказать: я счастлива, что такой человек встретился на моем жизненном пути. Рядом с таким человеком стыдно совершать что-нибудь плохое.

   У нас была большая семья, народу много, а пространства мало. Бывало трудно сдерживать свои эмоции. Я обычно приходила к нему: он здесь, всегда рядом, придешь, расскажешь... У меня был большой друг в семье, мой свекор Александр Петрович (недавно он умер). Когда я ему рассказала о знакомстве с Борисом Филипповичем, он тоже захотел его увидеть. Я спросила разрешения у Бориса Филипповича, и мы пришли. С первого раза Александр Петрович все о себе рассказал... Борис Филиппович никогда не настаивал – сделай так или эдак. Обычно шел непринужденный разговор, после которого человек уходил, став лучше или узнав, что и как лучше надо делать. Как-то вдруг становилось ясно, что все наши жизненные неурядицы – не главное. "Сегодня, – говорил Борис Филиппович, – тебя будет один искушать, завтра другой. Раз мы живем на земле, то обязательно нас кто-нибудь будет искушать. А надо вот так поступать, чтобы не было стыдно за свои поступки". И все воспринималось по-другому от его простых слов. Наверное, он молился во время этих бесед.

   Когда я общалась с Борисом Филипповичем, то не было впечатления, что я разговариваю с больным человеком. Когда человек болен, то сначала жалеешь его, а потом уже общаешься... но вначале – жалость. А с Борисом Филипповичем все было иначе: как будто не он болен и требует внимания, а ты ждешь от него утешения или даже здоровья...

   А самому ему и трудно, и больно было – то коленку разнесет, то бок или плечо... Господь оставил Борису Филипповичу здоровой только одну правую руку, чтобы он мог. креститься, – левая вовсе не работала, а правой он мог только дотянуться до лба, перекреститься; голова у него не поворачивалась...
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   Болящий Борис и Ф.Д. Чуркина в Загорске (ныне Сергиев Посад).

    

   В 1970 году Борис Филиппович принял постриг. И был он не какой-нибудь самодеятельный монах – на все испрашивал благословение у батюшки: "Батюшка, а вот народ приходит, отвечать ли что, советовать ли, а как вот в этом случае поступить..." И о. Тихон всегда со вниманием к нему относился.

   Все, кто находился около Бориса Филипповича, имели возможность как-то связываться с о. Тихоном. Валя, бывало, скажет: "Вера, пиши письмо, будет оказия, передадут". Батюшка всегда присылал ответы всем в одном письме: "Дорогой брат Борис, ты спрашивал вот то-то и то-то, а вот Вере скажи то-то..." Как-то я писала ему про сестру и ее подружку. Они заканчивали институт, и их должны были куда-то "распределить". Девушек страшила перемена жизни, разрыв с духовным кругом, который уже образовался у них. Батюшка ответил на их опасения: "Наде и подружке ее Тане передай, пусть не волнуются, куда Господь направляет, пусть туда и едут, везде Господня земля, а Господь устраивает жизнь человека по тайному желанию сердца человеческого".

   Отец Бориса Филипповича, вернувшись с войны, не пришел в семью. И я ни разу не слышала, чтобы он хотя бы намеком осудил отца – никогда. Перед кончиной отец причастился – повлиял Борис Филиппович. Он никого не осуждал. У него, наверное, были свои представления о каждом конкретном человеке, но казалось, что всех он любит одинаково. Разные люди были вокруг Бориса Филипповича – и все относились к нему с уважением.

   Борис Филиппович очень скорбел о том, что плохо у людей получается с деланием добра... Я тоже, бывало, начну рассказывать о сложностях в своей семье, жаловаться, а он не заостряя внимания на поступках других, говорил: "Как-то обойти это надо, не обращай внимания. А вот ты-то как сделала, может быть, надо было иначе – уйти, не видеть". И всегда утешал: "Ну, это же не навсегда. Господь поселил тебя в эту семью, потому что обязательно тебе нужно это пройти. Неужели так сложно? А ведь могло быть что-то еще страшней, еще хуже. А так, пройдет год, ну два, три – и все закончится, – и ты выйдешь победителем. А иначе как победить в себе вот это..." Часто он говорил: "Вот гвоздь в полу на проходе бывает блестящий-блестящий: по нему все ходят, трут его – и от этого какой он красивый становится! Если же к тому же и медный – то прямо в золотой превращается. А если где-нибудь в углу приютился – то там и пылью, и грязью покрывается..." Бывало, я говорю: "Ой, Борис Филиппович, ну зачем я вышла замуж, так мне было дома хорошо – всеми руководила, а здесь мною помыкают, не могу больше". А он отвечает: "Ничего, если бы ты была одна, то – как одна рука – и оставалась бы грязной, А так вы вдвоем с о. Борисом, – и вы, как руки ваши, очищаетесь. Господь заповедал: Друг друга тяготы носите, и тако исполните закон Христов1". Он вообще был находчив в словах. Рассказывали, как Борис Филиппович говорил, что три земных "рая" прошел: райисполком, райсовет и райсобес.

   Когда я его узнала, то словно появилась у меня какая-то защита. Знаешь, что он есть, и можешь в любую минуту прийти, все рассказать. Как родной был – у меня ведь никого в Москве не было родных, когда я приехала. И вот он был. Когда мои родственники приезжали, я обязательно старалась познакомить их с Борисом Филипповичем. И они все были рады – такая теплота, такая любовь. Принимать людей ему было не в тягость, он как бы нуждался в общении, и мне казалось, что так и должно быть, так и должны люди поступать. А потом, когда я уже пожила на свете, увидела, что на самом деле получается все совсем не так, даже и среди духовных...

   Есть у человека потребность – чтобы кто-то безпокоился о нем, думал, радовался, что он есть... Ушел Борис Филиппович – и пустота... Вспоминая о нем, думаю: как же мне его не хватает... Подрастают дети. Я, если бы он был жив, пришла бы к нему, рассказала о своих бедах, и он обязательно нашел бы какой-то выход, подсказку дал какую. Ведь это так важно, чтобы кто-то просто выслушал тебя, может, большего даже и не надо...

   ...Умер он в 1981 году, в марте месяце. Когда человек заболевает, всегда думаешь: не должен он умереть, обязательно должен выздороветь. Очень уж быстро он ушел... В тот день, когда он умер, мы уезжали в Лавру, на постриг моего брата. Валя рассказывала, что однажды Борис Филиппович сказал: "Когда я умру, то будет так: один монах умрет, а другой родится", – то есть постригут. И вот, нашего брата как раз в этот день постригали, вечером...

   Борис Филиппович очень почитал святого князя Даниила и любил слушать рассказы о Даниловом монастыре. Когда к нему приходил Иван Сергеевич и они беседовали об обители князя Даниила, то Борис Филиппович очень скорбел душой. Но всегда говорил: "Откроют Данилов монастырь". Я, грешным делом, думала, что он просто приятное хотел сказать Ивану Сергеевичу. И вот, когда уже не стало Бориса Филипповича, Данилов монастырь вновь открылся.

   1. Гал. 6, 2
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   "ОН ВСЕМ СОСТРАДАЛ В ЛЮБВИ СВОЕЙ"

   (ВОСПОМИНАНИЯ ПРОТОИЕРЕЯ ГЕОРГИЯ БРЕЕВА)

    

   С болящим Борисом, который стал потом схимонахом Сергием, меня связывала дружба многолетняя. Можно сказать, началась она в самые юные годы, когда я только крестился, – а крестился я в восемнадцать лет.

   Тогда в Москве был такой диакон, Иван Афанасьевич. Мое знакомство с ним произошло в Елоховском соборе. Вначале он подошел ко мне после крещения – интересовался мною, моей жизнью. Потом, видя, что хожу в церковь довольно часто, сказал: "Знаешь, молиться – это, конечно, хорошо, но нужно еще делать добрые дела. У нас здесь есть один человек больной, которому необходима помощь".

   И он меня привел к болящему Борису. По дороге, пока мы ехали, в общих чертах он обрисовал его жизнь, обращение к Богу. Это был живой юноша – очень жизнерадостный, общительный. И постигла его такая тяжелая болезнь – паралич, он перестал владеть ногами. Когда это случилось, оказалось, что мать его – немолодая уже и тоже нездоровая – не готова к тому, что сын, на которого была возложена надежда ее в старости, стал таким больным. Брат, сестра – тоже со своими проблемами. Остался он на попечении матери. У нее опустились руки, так что она сказала: "Мне не по силам это будет" – и решила обратиться за помощью в Церковь. Они жили недалеко от Даниловского кладбища, там церковь Свято-Духовская. Мать пришла туда с просьбой о помощи. Таким образом верующие стали помогать им.

   Условия жизни в семье были невыносимые. Когда мы с Иваном Афанасьевичем пришли к Борису, то увидели неприглядную картину: старый двухэтажный московский дом, деревянный, без условий, неотапливаемый. И лежит в кровати молодой безпомощный человек, ноги скрючены. Иван Афанасьевич сказал: "Давай сделаем что-нибудь, помоем его". Там ни ванны, ни горячей воды не было... Мы его искупали, переменили белье...

   Вот так завязались наши отношения. Мы навещали его очень часто.
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   Болящий Борис. 1953 г.

    

   Вначале он с благодарностью это принимал. Почувствовал, что не брошенный, не оставленный. Потом еще женщины из храма стали постоянно ходить, взяли его под опеку.

   По-видимому, вначале его духовное состояние было еще как бы пробуждающееся. Он вроде и верил тогда, не отвергал, но в то же время к Церкви не было настроя большого.

   Когда верующие начали ходить, то стали приносить ему святыни. Потом и на службы вывозили. По-видимому, будучи в Церкви, он понимал, что ему не случайно внимание оказывается, и укреплялся надеждой. Потом начался какой-то сильный духовный подъем: ревность – духовная такая, горячая молитвенность. И вот это настроение характерно для всей его последующей жизни. Он стал не просто верующим, а каким-то именно ревнителем Имени Божия, Слова Божия, Церкви, Богослужения. Он не только это полюбил, но как-то очень глубоко чувствовал, что все, что у него есть, заключается в этом.

   Трудностей было очень много. Но постепенно все устраивалось. Появились постоянно ухаживающие за ним. Потом произошла смена квартиры...

   Я ушел в свое время в армию, когда вернулся, встал вопрос: куда распределяться? Решил дальнейшую жизнь посвятить Церкви Божией. Пришел тогда к Борису – он сказал со свойственным ему настроением: "Правильно, иди, служи". Я стал учащимся семинарии, приезжал, когда было время или когда были какие-то трудные состояния, нужды, – и видел в этом физически безпомощном, больном человеке огромные духовные силы: всегда радостен, всегда горяч, всегда горел каким-то огнем, имел слова утешения, всех ободрял.

   Казалось бы, немощный телесно – но, как говорит апостол Павел: Если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется (2 Кор. 4, 16). Так и в нем был явный процесс духовный.

   Бывало, осенью он месяцами лежал в постели – то температура, то сердце отказывает. Придешь, посмотришь – чем только жив, в чем душа держится? И в то же время – взгляд острый, сердце пламенное, слово проникновенное.

   Сначала верующие посещали его как человека, которому нужно оказать какие-то услуги, а потом поняли, что важно и от него получить духовную поддержку. Бывало, придешь к нему и ждешь в коридорчике – трое-четверо стоят. Очень многие приезжали и ждали, чтобы к лежачему больному подойти со своим горем. Всех вдохновлял, утешал, учил...

   Любил богослужение. Даже просил меня – знал, что я певчим, регентом был: "Ты приди, приди Всенощную служить – меня благословили, давай с тобой попоем". Часто придешь к нему – а там из храма певчие. И он старался внутреннее молитвенное состояние сохранить до следующей службы. Это был для него источник постоянного духовного воскрыления, он чувствовал всегда, что душа его на небе пребывает.

   Потом, в последние годы, было обострение болезни. Однажды он разбился. Коляска, в которой его возили, опрокинулась, и он упал, все кости были переломаны. Потом все-таки стал поправляться.

   Позже я узнал, что он принял постриг монашеский. Постриг его архимандрит Варфоломей. Он очень радовался монашескому чину – этому долгожданному, желанному концу, потому что всегда жил как подвижник. Монашество было естественным завершением его жизни, он был истинным, настоящим монахом.

   Люди мне рассказывали, что перед смертью ему было видение Божией Матери, Которая предсказала его кончину чуть ли не за неделю до смерти. И когда он только начинал свою жизнь, тоже было предсказание о том, что ему нужно пострадать.

   Он умер под праздник иконы Божией Матери "Споручница грешных". Это был также день памяти Херсонесских епископов – в Духовской церкви на Даниловском кладбище есть их придел. И, по-моему, тоже было явление этих священномучеников перед его смертью – так мне рассказывали женщины, которые ежедневно за ним ухаживали.

   Господь призвал его. Постоянно ношу в сердце этот радостный, живой образ – пример того, что самые тяжелейшие условия жизни – не причина для отчаяния, ропота на Бога, на свою судьбу. Если человек обретает веру, обретает ведение – это не без промысла Божия, и болезнь может служить ко благу. Как говорится в Священном Писании: Все могу о укрепляющем мя Иисусе Христе (Филип. 4, 13). То есть если жива душа, жив дух, вера – то открываются в человеке такие источники, такие силы, которые помогают преодолеть все эти, казалось бы, невыносимые условия. Есть такой термин – "сублимировать", может быть, не очень удачный, скорее из области эзотерического. Но вот духом своим он в себе как бы преодолел ветхого человека, косность, безпомощность телесного состава. Душа его горела чистым пламенем любви к ближним, состраданием. Хотя внешне казалось, что ему нужно сострадать, но на самом деле он, оказывается, сам всем сострадал в любви своей. Нес радость и веру свою. Для нас образ нашего друга схимонаха Сергия останется на всю жизнь таким...
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   ИЗ ПЕРЕПИСКИ БОЛЯЩЕГО БОРИСА
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   Христос посреди нас, возлюбленный

   о Христе брат Борис!

   <...> Ваша болезнь есть ясный признак того, что Господь наш Иисус Христос – Подвигоположник – избрал Вас для спасения и для получения Вами высокой награды от Него.

   <...> Если бы Вы хотя сколько-нибудь могли представить, что Господом уготовано любящим Его, тем, кто без ропота несет крест свой (скорби, всякого рода болезни – все это кресты)! Апостолу Павлу было показано, что Господь приготовил любящим Бога, в том числе и Вам. Дорогой сын о Христе Борис, он, Павел-Апостол, не смог этого выразить, этой неизреченной красоты, а только сказал, что око не видело, ухо не слышало и на сердце человеку не приходило, что Господь уготовал любящим Его. Сравните, что лучше: пожить здесь сами не знаем сколько, положим, хорошо (а хорошо, без скорбей на земле никто не живет), а там безконечные веки мучиться, или пожить здесь краткое время в скорбях Христа ради и ради искупления своих же грехов и затем без конца соцарствовать с Господом.

   Итак, запомните и хорошо затвердите себе, что Ваша болезнь – это Ваш крест, данный Вам от Господа по любви к Вам для Вашего очищения и приготовления. Скажешь – тяжел. – Нет! Господь никогда не дает скорбей человеку более, чем он может понести, и всякому человеку дает то, что ему полезно для спасения души. Господь всем хочет спастися и в разум истины прийти. Господь о Вас знает. Он знает помышления каждого человека, Господу дороги все люди, Он их искупил Своею Честною Кровию на Кресте.

   <...> Что Вам нужно делать? А вот что: безусловно согласиться, поверить – а это так и есть, – что мы все под Промыслом Божиим каждую секунду жизни, как Господь Сам сказал: Без Меня не можете творити ничесоже. И Вам необходимо согласиться с тем, что все, что с Вами есть и будет в дальнейшем, все это по воле Божией и Его Промыслу для спасения Вас. Золото, пока не побывает в огне, не есть золото. Вы только со смирением должны всегда говорить: "Слава Тебе, Господи, за все, да будет Твоя воля надо мной грешным" – и с дерзновением просить терпения.

   Никаких клятв не давать и не думать, что Вы посвятите себя жизни монашеской (если выздоровеете), – Вы не знаете, что будет с Вами, когда Вы выздоровеете, можно и в монастыре погибнуть. И подумайте: Господь ли, сотворивый небо и землю, всю тварь, в том числе и нас, не знает, что кому надо для спасения его души, – и в этом нет никакого сомнения. Мы должны всегда говорить: "Да будет Твоя, Господи, воля; а наша воля всегда от лукавого, то есть от диавола; Господи, спаси нас, Ты Сам знаешь, какими судьбами". Итак, не обещайте ничего, не клянитесь, а только просите у Господа терпения и спасения. Никаких постов на себя не налагайте, этого Господь не требует, только грешно объедаться. С Вас достаточно того, что Вы несете. Еще раз повторяю: не придумывайте себе никаких других подвигов и изменений жизни (что Вы уйдете в монастырь или посвятите себя служ[ению] Церкви) – это все Вам внушает враг рода человеческого – диавол. Он хочет данный Вам от Господа путь ко спасению сделать безплодным, то есть безполезным, он страшно как не хочет спасения человеческого по ненависти и поэтому сбивает Вас с праведного, данного Вам от Самого Господа, пути – и хитро сбивает, чтобы Вы не догадались, он это делает под благовидными предлогами; ему нужно вызвать с Вашей стороны недовольство болезнью – Вашим крестом, вызвать ропот, чтобы Вы прогневали Бога, все Ваши драгоценные подвиги погубить, и Вас самого погубить.

   Избегайте как огня недовольства своей жизнью, благодарите Господа. Избави, Господи, даже подумать о том, чтобы ругаться на Бога или кого из святых, и ни на какого человека тоже нельзя. В том, что Вы ругались и роптали, то есть были недовольны своей болезнью, – если не каялись священнику, то покайтесь. Господь долготерпелив и многомилостив, Его милосердию нет границ, верьте, что Он обязательно простит. Только учтите, что Его милосердию нет конца для тех, кто раскаялся и стремится больше не грешить, а для тех, кто без конца кается и грешит опять, Он правосуден, то есть воздает по заслугам.

   Наша обитель молится и будет молиться за Вас, дорогой о Христе брат Борис, и за всех православных христиан, и за тех, о ком Вы писали в письме.

   Пишите, не стесняйтесь, о всех недоразумениях, о том, что не понятно, – с помощью Божией будем отвечать. Призываю на Вас Господне благословение, и да сохранит Он Вас и спасет Ваши души. Аминь.

   Схиигумен Виталий.

   [Свято-Духовский скит Успенской Почаевской Лавры. Без даты.]
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   Схиигумен Виталий.

   Свято-Духовский скит Успенской Почаевской лавры.
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   Слава Всемогущему Богу за все и вовеки!

    

   Христос посреди нас, возлюбленный о Господе брат Борис с мамой Параскевой, братом Владимиром и сестрой Валентиной <...>

   <...> Вы жалуетесь на мысли нехорошие во время молитвы. В этом и заключается так называемая невидимая брань, то есть брань мысленная со злыми силами (с бесами). Без этого не бывает. Она будет и дальше. Хорошо, если бы Вы достали книгу "Невидимая брань" и почитали. Это Вам необходимо для смирения, чтоб Вы не превозносились, а то можете подумать, что Вы уже святой, а от этой одной мысли можно все свои труды испортить. Эти нехорошие помыслы Вам доставляют пользу тем, что держат Вас всегда в боевой готовности. Вы эти всякие нехорошие мысли и всякую хулу не принимайте. Она не Ваша, а лукавого. Говорите про себя: "Это все, лукавый, бери себе на голову, а я не соизволяю, не соизволяю, не соизволяю на твои мысли", – и всегда в это время переходите на Иисусову молитву – и помысл уйдет. Читать Псалтирь и Евангелие можете когда хотите и сколько хотите, и поминайте "о здравии" и "о упокоении". "О здравии" – на Евангелии, а "о упокоении" – на Псалтири.

   Раба Божия Параскева спрашивает, как спастись в мире. Когда у Господа спросил один юноша (Господь еще ходил по земле): "Учитель, скажи, как спастись, что для этого надо?" – Господь ответил: "Исполните главные две заповеди, на которых основан весь Закон. Первая: возлюби Господа Бога всем сердцем, душою, помышлением и всем своим разумением. И вторая: возлюби ближнего, то есть каждого человека, а особенно того, кто тебе плохо делает и ненавидит тебя, – этих возлюби, как самого себя. Непрестанно молитесь, за все благодарите". Безропотный уход за больным – это уже и есть спасение. Непрестанно молитесь и за все благодарите Господа, а особенно за скорби. Молитвой называется всестороннее Богообщение, а постом называется всестороннее воздержание чрева, языка, глаз, рук, ног, мыслей и пр.

    

   21 / XII – 52. Схиигумен Виталий.
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   Слава Всемогущему Богу за все!

    

   Христос посреди нас, возлюбленный о Господе брат Борис со сродниками и всеми благодетелями! <...> Вы пишете, что только та жизнь земная может принести счастье (надо понимать – Царствие Небесное), которую мы избрали, – но это далеко не со всеми так. Сказано: на всяком месте Владычество Господне. Небо и земля – обитель Его. И в монастыре многие во грехах погибают, и в миру великими светилами живут. И еще вы спрашиваете, надеяться ли Вам на исцеление или вообще выздоровление? Советую Вам найти в Житиях святых за май месяц (Минея) и прочитать на 6-е число житие Иова Многострадального. Это святой ветхозаветный, и является всем нам, христианам, ярким примером перенесения скорбей. Ну, можно ли сравнить болезнь в этом мире – на год, два, ну, пусть пять – ведь это секунда! – с нескончаемой вечностью соцарствования с Господом. Если бы мы родились – и с первого же дня были брошены в пещный пламень земной, и горели бы до ста лет жизни в муках, то и это не стоило бы и одного часа царствования в раю. Такая там неизреченная красота, радование, упокоение.

   Когда-то один больной лежал в язвах несколько лет в постели и роптал, говоря: лучше бы я в аду кипел. Пришел Ангел и говорит ему: "Попробуем, на три часа в ад пойдешь, если лучше там – останешься". И, поместив его в аду, удалился. После нескольких минут нестерпимых мук больному показалось, что прошли уже десятки лет. Он стал укорять Ангела. "Как же, – говорит, – Ангелы стали обманывать". А затем начал вопить о помощи и, потеряв всякую надежду, решил, что Ангел про него забыл и что прошли уже века времени. Вдруг появляется небожитель Ангел и спрашивает: "Каково Вам здесь?" А он отвечает: "Как же: Вы – Ангел, и обманываете, прошли сотни лет, а Вы не приходили". Тогда Ангел говорит ему, что только один час прошел, осталось сидеть в аду два часа. Тогда раб Божий взмолился и сказал: "Буду с желанием любые страшные болезни хоть десятки лет переносить на земле, но только ни секунды в аду". Видите, каково!

   Я уже Вам писал, не просите, Христа ради, ни выздоровления, ни исцеления, потому что погибнете безвозвратно, только и просите у Господа, чтобы была Его Святая Воля на Вас. Как же Вы не согласитесь, что без воли Божией мы и вздоха одного не делаем. "Без Бога ни до порога..."

    

   [Схиигумен Виталий].
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   Христос посреди нас, дорогой Братик!

   Земно кланяюсь, прошу святых молитв. Спешу сообщить, что письмо твое получила, и спешу утешить: твоими молитвами я уже покаялась в своей гордости Батюшке и Матушке и получила разрешение. Как только отослала Тебе письмо, так сразу почувствовала в себе переворот: осознала свое ничтожество, заблуждение и тут же написала покаянное письмо матери с отцом, а Батюшка в это время был в моих краях в отпуске у родителей, я съездила к нему и покаялась. Как будто тяжелый камень с меня был снят. Теперь, с Божией помощью, поумнее буду и другим закажу, чтоб на чужие недостатки не смотрели, а только на свои.

   Дорогой Братик, очень скорблю, что ко всем Твоим [бедам] еще прибавилась [одна] – воспаление почечных лоханок. Но стараюсь утешить себя, и одновременно Тебя, словами евангелиста Матфея: "Путь спасения, вводящий в жизнь вечную, установлен Господом тесный и прискорбный". В день получения Твоего письма я читала книжку "Достопамятные события жизни и назидательные изречения о. Адриана, подвижника Югского". И вот, что я прочла в 142-м Слове: «Одна девушка его спрашивает: "Батюшка, что это значит? Когда я жила по-светски, то и без страха грешила, и была здорова, и ничего у меня не болело, а теперь и головушка болит, и грудь болит, и вся я часто больна." Батюшка ответил: "Вот это что, девочка! Как в светской жизни есть обычай: когда обручится жених с невестою, то присылает ей и приносит подарки и гостинцы в знак любви своей к ней; так тем паче Царь Небесный, жених твоей души безсмертной, когда видит, что ты начинаешь Его любить и стараешься угодить Ему во всем, вместо подарков и гостинцев посылает болезни и скорби, дабы душа тем очистилась; болезни и скорби посылаются от Господа в знак обручения твоей души с Ним, и потому надо всеусердно благодарить Его за то, что Он Теперь смотрит на тебя как на Свою обручницу; а когда ты жила в покое, без трудов, болезней и скорбей, тогда ты Господом, Женихом твоей души безсмертной, как бы забыта была, хотя, единственно по Своей благости, и всегда Он стоял у дверей сердца твоего и каждый час ожидал твоего обращения к Нему"». Списала дословно <...>

   Помоги Тебе Господи. 

   С любовью, грешная Мария.

   29/ VIII – 77 г.

   [Ныне монахиня Серафима, 

   Покровский Красногорский женский монастырь].
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   ИЗ БЕСЕД БОРИСА ФИЛИППОВИЧА, ЗАПИСАННЫХ НА МАГНИТОФОННУЮ ЛЕНТУ

    

   В этом небольшом слове я обращаюсь к тем, кто просит меня сказать им что-нибудь в утешение и в назидание.

   Но слово мое и жизнь моя несовершенны. И вот я лучше приведу более веские слова старцев, русских подвижников середины XIX века. И я хочу сказать Вам, мои милые и дорогие, чтобы вы были осторожнее с теми, кто больше говорит от себя, потому что говорящих и проповедующих много, а исполняющих Слово Божие мало, очень мало. Поэтому желательно, чтобы мое наставление, которое я собираюсь Вам преподать, было святоотеческим, было наставлением старцев.

   Старец Паисий Величковский пишет, что в древние времена многие из святых отцов, будучи и некнижны, поучали своих учеников по просвещению благодати Божией. Но в нынешние времена святые отцы отнюдь не повелевают кому-либо поучать братий от себя – но от Святого Писания и от учения преподобных отцов, которые, побуждаемые Духом Святым, написали свои душеполезные поучения для нашей пользы, и окормления, и руководства на пути спасения. Держащиеся со смиренномудрием и страхом Божиим этого учения в нынешние времена не погрешат во взыскании своего спасения.

   Если присмотримся мы к жизни человеческой в этом мире, то она бывает когда красна, а когда и черна, бывают дни красные, радостные, бывают и черные, мрачные от разных житейских неприятностей, – и это для того, чтобы в радости не забываться, а в несчастье не упадать духом, ибо как после ненастья бывают дни красные, так и после уныния весело бывает на душе. Сказано святым Давидом о людях нынешнего времени, что все от правого пути уклонишься, вкупе неключими быша, несть творяй благостыню, несть до единаго1. Но, не взирая на то, что все почти неключими, должно дух благочестия сохранять в себе всеми силами своей души. У каждого человека свое горе. Одному горе от ума, а другому горе без ума. А у иных наиболее горя от многомыслия и самомнения – но, чем много думать и разговаривать с собою, лучше будет немного сказать: Не остави мене, Господи Боже мой, не отступи от мене, вонми в помощь мою2; "Пресвятая Богородице, во время живота моего не остави мене, человеческому предстательству не ввери мя, но Сама заступи и помилуй мя". И таким образом должно поступать во всяком горе, и в болезни, и в скудости, и в тесноте, и в недоумении, и во всех неприятностях – меньше думать, а чаще с молитвою, хотя краткою, обращаться ко Христу Богу и Пречистой Его Матери, через что и дух горького уныния отбежит, и сердце исполнится упования на Бога и радости. Бывает у некоторых о единем часе и брак, и погребение, то есть и радость, и печаль, так что он в одно время налагает на себя и то и другое... И после чувствует человек досаду, и смущение и хулу, и отчаяние, и негодование на все и на всех, даже на Бога – и не может в покой прийти. А ты не так. Не исполнилось желание, – скажи: "Господи, помилуй мя, яко немощен есмь". Не исполнил благих намерений по лености, нерадению – опять со спокойным духом скажи: "Господи, не вниди в суд с рабом Твоим". Пришли худые мысли – опять обратись ко Господу: "Господи, избавь мя от сих". Осердился на кого-то или осудил за что – помолись: "Согреших, Господи, прости меня горделивого, нетерпеливого". Вдруг, как туча, нашли тоска и отчаяние – опять ко Господу обратись и скажи своей унылой душе: Векую прискорбна еси, душе моя, и вcкую смущавши мя, уповай на Бога,3 – и так во всех случаях должно нам сохранять сердце свое спокойным от смущения и от неприязненного духа.

   Жалуются некоторые, что все надежды мирские исчезли для них – да и можно ли надеяться на мир: кому он не польстил, кому не солгал? Обещает он много, а дает очень мало. Одни только уповающие на Господа, по слову святого Давида, не погрешают, и не обманываются в надежде своей. Не будем унывать, будем обнадеживаться о своем спасении, ибо Господь не ради праведников, но ради грешников с Небеси на землю сошел, дабы их спасти. А что мы ныне не так живем, как древние отцы и матери, за то должны в мысли своей сами себя осудить и сказать: горе нашему нерадению, горе нашему ленивству, горе нашему нетерпению, горе нашему непослушанию – и такое сердце сокрушенное и смиренное Бог не уничижит4 – о чем св. Исаак Сирин в своем Слове удостоверяет: "Восчувствующий грехи свои лучше воскрешающего мертвых молитвою своею. Сподобившийся увидеть себя, то есть свое душевное устроение, лучше сподобившегося увидеть Ангелов..." Фарисей больше нашего и молился, и постился, но без смирения: и весь труд его – ни во что. А посему будем ревновать наиболее мытареву смирению, которое рождается от послушания и довлеет нам. Кротость и смирение сердца – такие добродетели, без которых не только Царствия Божия наследовать, но ни счастливым быть на земле, ни душевного спокойствия ощутить невозможно, – а поэтому должны мы усердно молиться ко Господу Богу, чтобы Он сам научил нас смирению и кротости. В чьем же сердце возродится смирение и кротость, тот и прочие добродетели найдет для себя не только легкими, но и преисполненными утешения и сладости Божественной и в них найдет истинный покой душе своей.

   Хозяин в дому – что Адам в раю. Но замечательно, что если в каком доме сохраняется между домашними мир и любовь, – это дьяволу как нож острый в горло, а потому он и старается потрясти нас хорошенько. Поэтому будем усердно молиться Господу Богу и смиренно просить: "Отче наш, не введи нас во искушение, но избави нас от лукавого... Твое бо есть еже миловати и спасати нас от всех козней его". Желательно, чтобы Утешитель Дух Святой был нашим благим наставником на всякую добродетель, укреплял в терпении, утешал в скорбях, вразумлял в недоумении, охранял от поползновений в грех, удерживал язык от празднословия и осуждения, научал страху Божию и воздержанию, смирению, любви, бодрости, усердию к молитве и преданности себя во всем воле Божией, ибо все это подает Дух Святой, Которого смиренно мы должны просить в молитве: "Царю Небесный, Утешителю, Душе Истины, прииди и вселися в ны..."

   С детской покорностью мы всё должны переносить – и приятное, и неприятное, и за все прославлять благого Бога. Нашла на нас какая скорбь или болезнь – будем говорить: "Слава Тебе, Господи". Безотрадные скорби и болезни усилились и ведут ко гробу: "Слава Тебе, Господи", – ибо по смерти будем вечно жить и радоваться во светлости святых. А посему, что бы ни случилось с нами, за все будем благодарить Бога и говорить: "Слава Тебе, Господи!"

   Приведу выдержки из наставлений оптинского старца о. Амвросия.

   Как жить? Этот вопрос старец слышал со всех сторон и, по своему обыкновению, отвечал на него в шутливом тоне: "Жить не тужить, никого не осуждать, никому не досаждать, и всем мое почтение". И глубокий смысл заключался в этих по видимости шутливых словах. "Не тужить" – то есть не давать сердцу смущаться никакими неизбежными для всякого человека скорбями и неудачами, а направлять его к Единому Источнику сладости вечной, к Богу. Через это человек при безчисленных и разнообразных невзгодах может быть покоен, мирясь с ними или смиряясь. "Не осуждать, не досаждать". – Нет ничего обыкновеннее между людьми, чем осуждение и досаждение, эти исчадия погибельной гордости. Их одних достаточно, чтобы низвести душу на дно адово, между тем как они большею частию людей за грехи не считаются. "Всем мое почтение", – указывает на заповедь Апостола: честию друг друга больше себя творить. Так старец во главу всего полагал смирение, эту основу жизни духовной, этот источник всех добродетелей, без которого невозможно спастись.

   На вопрос: как жить? – иногда отвечал старец иначе: "Нужно жить нелицемерно и вести себя примерно, тогда наше дело будет верно, а иначе выйдет скверно". Или так: "Жить можно и в миру, только не на юру, а жить тихо". Мы должны жить на земле так, как колесо вертится: чуть только одной точкой касается земли, а остальными уже стремится вверх. А мы как ляжем на землю, так и встать не можем... Если кто тебя обидит, не рассказывай никому, кроме старца, и будешь мирен. Смиряться надо пред всеми и считать себя хуже всех. Если мы и не совершили преступлений, какие совершили другие, это, может быть, только потому, что не имели случая: обстановка, обстоятельства были другие. Во всяком человеке есть что-нибудь хорошее и доброе, мы же обыкновенно видим в людях только пороки, а доброго ничего не видим. Лишь только смирится человек, как тотчас смирение поставляет его в преддверие Царства Небесного. Когда тебе досаждают, никогда не спрашивай, зачем и почему, – в Писании этого нигде нет, там, напротив, сказано: если кто ударит тебя в десную ланиту, обрати к нему и другую. Это разуметь нужно так: если на тебя кто будет клеветать или безвинно чем-нибудь досаждать – это и будет означать ударение в десную ланиту – не ропщи. А перенести удар этот терпеливо означает подставить левую ланиту – вспомни свои неправые дела: если, может быть, ты теперь не виновен, то, возможно, прежде много грешил, и убедишься, что достоин наказания. Никто не должен оправдывать свою раздражительность в какой-либо болезни – это происходит от гордости. Гнев бо мужа, – по слову святого апостола Иакова, – правды Божия не соделовает5. Чтобы не предаваться раздражительности и гневу, нужно заставлять себя, хотя и против воли, делать добро врагам своим, а главное, не мстить им и быть осторожным, чтобы как-нибудь не обидеть их презрением и уничижением. Любовь покрывает все. Если будешь принимать людей Бога ради, то, поверь, – все будут тебе хороши. – Безпристрастным нельзя сделаться сразу, и всякий раз, когда ты чувствуешь свою греховность, говори: "Господи, прости мне". Скука – унынию внука, а лености дочь, чтобы отгнать ее прочь – в деле не ленись, в молитве потрудись – тогда и скука пройдет, и усердие придет, а если ко всему и терпение, и смирение прибавишь, то от многих зол себя избавишь. Когда найдет хандра, не забудь укорять себя, вспомни, сколько ты виновен пред Господом и пред собой, и сознай, что ты не достоин ничего лучшего, – и тотчас почувствуешь облегчение. Сказано: многи скорби праведным, а ими-то и достигается Царствие Небесное. Смерть-то не за горами...

   Какое ныне настало время? Бывало раньше, если кто искренне раскается в грехах, то сразу переменяет свою греховную жизнь на добрую. А теперь? Часто бывает так: человек на исповеди расскажет все свои грехи в подробности, а затем опять за прежнее принимается. – Три степени для спасения: не грешить, согрешивши – каяться, а кто плохо кается, – тому терпеть находящие скорби. Во всех же делах требуется помощь Божия: ...аще не Господь созиждет дом, всуе трудишася зиждущий6. Потому мы и молимся: "Царице Небесная, Пресвятая Владычице моя Богородице, святыми Твоими и всесильными мольбами отжени от мене смиреннаго и окаяннаго раба Твоего уныние, забвение, неразумие, нерадение..." Чем человеку гордиться? Просит милости: помилуй, помилуй... Один брат спросил другого: "Кто тебя научил молиться?" Тот отвечает: "Бесы". – "Как же так?" – "Да так: они безпокоят меня помыслами греховными, а я все творю да творю молитву – так и навык". Он, очевидно, следовал наставлению преподобного Иоанна Лествичника: "Бей супостатов именем Иисусовым, ибо нет сильнейшего оружия ни на небе, ни на земле".

   Хотелось бы привести еще слова Оптинского старца Анатолия. Когда однажды пришла к нему монашечка и очень сокрушалась: "Отче святый, тяжело мне спасаться, я не исправляюсь", – он ответил ей: "Вот куда хватила – в исправившиеся! Будь среди кающихся!" Как же понимать это – быть в числе кающихся? Мои дорогие, наша природа растленна, мы слабы и грешны. Господь ведет нашу душу к смирению, к сокрушению, к познанию своей немощи и недостоинства.

   Другой, более близкий нам по времени подвижник, старец Аристоклий, когда пришла к нему духовная дочь Александра и сказала: "Батюшка, я не исправляюсь, так тяжело спасаться", – ответил: "Деточка, веру, веру сохрани". Так учил подвижник Божий. В чем же заключается вера? Не только в том, что человек признает, что Бог есть, – нет. Вера наша тогда войдет в совершенство, когда мы будем терпеть наши скорби, когда будем верить, что все посылаемое нам – от Господа, что скорби полезны нам, спасительны, что Господь не оставит нас Своею благодатию, милостию. Мы очень немощны, и в практической жизни убеждаемся в этом – молимся, стараемся исправляться, делаем усилия над собой – а вот не получается, плохо получается наше исправление. И человек впадает как бы в некое безнадежие, опускает руки, начинает сомневаться: может быть, он что-либо неправильно делает, не так? Промысел Божий допускает такую неудовлетворенность духовную, неустроенность – оказывается, в этой неудовлетворенности, в этой неустроенности, в этом томлении и всегдашнем припадании ко Господу и заключается наш крест. И поэтому терпеть благодушно, кротко, молиться непрестанно, молиться всегда, просить нашего Всемилостивого Господа помочь нам грешным – в этом и заключается наше спасение. Для Господа нет ничего невозможного. Господь всемогущ и всеблажен, и в Его силах нам помочь, но Он промыслительно иногда откладывает наше исцеление, избавление, чтобы привести нас в сознание своей греховности, укрепить в терпении, в великодушии. Как, например, если ребенок попросит у матери острый нож: она, конечно, не даст ему, зная, что это опасно, что он может поранить себя по своей неопытности и глупости. Так вот и мы, грешные, неопытные и слабые, и Господь знает, что нам будет вредно, при всей нашей духовной неустроенности, расслаблении, при нашем несмирении, дать нам сразу благодать такую и милость – мы можем возгордиться, как возгордились когда-то Ангелы – и в какое бедственное состояние они потом пришли. Поэтому, мои Родненькие, самое главное – потерпим, потерпим Господа. Старец Силуан Афонский, говоря о том, как нас любит Господь, не мог выразить в полноте этого чувства. Любовь к нам Господа неизреченна, мы только ее не замечаем. Господь доказал нам Свою любовь большой и драгоценной Жертвой Голгофской. Он отдал единственного Своего возлюбленного Сына, Которого распяли на Кресте; Богочеловек пострадал плотию, великие телесные муки вынес; и в Гефсиманском саду претерпел великие муки душевные ради нашего спасения. Мы не можем понять до конца, как велика любовь нашего Господа к нам, грешным. И вот надо помнить всегда эту великую любовь Господа, верить, что Господь нас любит, надеяться на Господа – в этом и заключается наше спасение.

    

   1. Пс. 13, 3.

   2. Пс. 37, 22–23.

   3. Пс. 41, 6.

   4. Пс. 50, 19.

   5. Иак. 1, 20.

   6. Пс. 126, 1.
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   В постели, пробуждаясь, прежде всего вспомни о Боге и знамение креста положи на себя.

   Без молитвенного правила не начинай провождение дня.

   В течение всего дня, везде, при каждом деле, молитвами молись краткими. Молитва – крылья души, она делает душу престолом Божиим, вся сила духовного человека – в молитве его.

   Чтобы Бог услышал молитву, нужно молиться не кончиком языка, а сердцем.

   Никто из окружающих да не останется утром без твоего искреннего привета.

   Не бросай молитвы, когда враг нагоняет на тебя безчувствие. Кто принуждает себя к молитве при сухости души – тот выше молящегося со слезами.

   Новый Завет тебе надо знать разумом и сердцем, поучайся в нем постоянно, непонятное не толкуй сам, а спрашивай разъяснения у отцов Святой Церкви.

   Воду святую с жаждой принимай во освящение души и тела .

   Приветствие благодарственное Царице Небесной "Богородице Дево, радуйся!" – произноси почаще, хотя на каждый час.

   В свободное время читай писания отцов и учителей духовной жизни.

   Во искушениях и напастях тверди Псалтирь и читай молебный канон Пресвятой Богородице "Многими содержим напастьми". Она Одна у нас Заступница.

   Когда демоны мечут на тебя стрелы свои, когда грех приближается к тебе, то пой песнопения Страстной Седмицы и Святой Пасхи, читай Канон с Акафистом Сладчайшему Иисусу – Господь разрешит узы мрака, сковавшие тебя.

   Если не можешь петь и читать, то в минуту брани поминай имя Иисусово: "Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя грешнаго". Стой у креста и врачуйся плачем своим.

   В постное время постись, но знай, что Богу угоден пост не одного только тела, т.е. воздержание чрева, но паче воздержание сердца от служения страстям.

   Человек, приступающий к духовной жизни, должен помнить, что он больной, ум у него находится в заблуждениях, воля более склонна ко злу, нежели к добру, и сердце пребывает в нечистоте от клокочущих в нем страстей. Поэтому начало духовной жизни положи в приобретении душевного здоровья.

   Духовная жизнь есть постоянная неумолкаемая война с врагами спасения души, никогда не спи душевно, дух твой должен быть всегда бодрый, непременно всегда зови в сей брани Спасителя твоего.

   Бойся соединиться с греховными помыслами, приступающими к тебе, – согласившийся с такими помыслами уже сотворил грех, о котором помыслил.

   Помни, чтобы погибнуть, нужно только быть нерадивым.

   Постоянно проси: "Страх Твой, Господи, положи в сердце мое". О, как блажен тот, кто имеет постоянный трепет пред Богом!

   Все сердце свое без остатка отдай Богу – и ощутишь рай на земле.

   Вера твоя должна укрепляться от частого прибегания к покаянию и молитве, а также от общения с людьми глубокой веры.

   Заведи себе поминание и запиши туда всех живых и мертвых знакомых, всех ненавидящих и обидящих тебя, и ежедневно поминай их.
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   Дорогие читатели!

   При нашем монастыре имеется небольшой музей, в который с первых дней возрождения обители преподобного князя Даниила стали поступать материалы, связанные с историей Русской Православной Церкви в XX столетии и, в частности, с историей Свято-Данилова монастыря. Это воспоминания, письма, архивные документы, дневники, фотографии, свидетельства очевидцев о жизни праведников, исповедников, новомучеников нашей Церкви, верность и мужество которых помогли ей выстоять в страшные годы гонений на православную веру.

   Все эти материалы "Даниловский благовестник" предполагает публиковать на своих страницах. Мы обращаемся к нашим читателям с просьбой. Еще живы очевидцы тех страшных и благословенных десятилетий, когда Русская Православная Церковь сонмом своих новых мучеников и исповедников прославила Господа, еще не утрачены многие свидетельства тех лет, еще жива благодарная народная память. Долгом каждого верующего является сохранить эту память, рассказать современникам и будущим поколениям о том, как жила наша многострадальная Церковь все эти годы, как отстояла свою чистоту и истинность. Поэтому мы призываем: если вы располагаете какими-либо документами, если можете поделиться своими воспоминаниями о церковной жизни нашего столетия, если у вас имеются какие-либо сведения об истории Данилова монастыря тех лет, о судьбах его насельников и прихожан, – предоставьте эти неоценимые сокровища редакции "Благовестника", монастырскому музею – обитель преподобного князя Даниила примет Ваше приношение как драгоценный дар и приложит усилия, чтобы он не был сокрыт и стал достоянием многих верующих.

   Пишите и звоните нам.

   Адрес редакции: 113191. Москва, Даниловский вал, 22.

   Свято-Данилов монастырь.

   Редакция журнала "Даниловский благовестник".

   Телефон: 955-67-36, 955-67-79.

   В номере использованы фото:

   на обложке и цветной вклейке: Н.Н. Барановского, В.И. Лагуты, В.П. Казанцева;

   в тексте: В.П. Казанцева, С.Э. Корсакова, Н.А. Князева, В.И. Лагуты, Ю.И. Ломакина, А.В. Розанова, В.М. Рудченко.

   Технический редактор М.В. Суханова

   При подготовке журнала редакции помогали во славу Божию: Анатолий Алешин, Ирина Быкова, Людмила Зосимова, Мария Иванова, Ирина Степанова, Александр Тихонов, Вера Трубина.
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      	В день памяти преподобного 
Даниила Столпника причащает архимандрит 
Даниил (Воронин). 24 декабря 1993 года
      	Елеопомазание за Всенощным бдением накануне празднования Дня Святой Троицы совершает наместник монастыря архимандрит Алексий (Поликарпов).
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      	   Епископ Истринский Арсений за чтением Евангелия
 на молебне в день памяти святого благоверного князя Даниила Московского.

   12 сентября 1993 года

      	   Водосвятный молебен на Светлой Седмице в день празднования иконы Божией Матери 
"Живоносный источник" совершает 
архимандрит Лука (Пинаев) с братией монастыря.
6 мая 1994 года
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