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   От празднования священной исторической годовщины 2000-летия Рождества Христова нас отделяет уже менее года. По слову Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II, этот светлый Праздник мы рассматриваем не просто как воспоминание о событиях, случившихся в далеком прошлом, но как «Божественное свидетельство о пути, имеющем сегодня самое прямое и судьбоносное отношение к спасению человечества».

   Спасение совершается сегодня, спасение совершается каждый день и с каждым из нас, христиан. Бог есть Любовь, Бог есть Свет, Бог есть Истина. И последователи и ученики Господа нашего Иисуса Христа должны нести эти добродетели в мир. В Евангелии говорится: Тако да просветится свет ваш пред человеки, яко да видят ваша добрая дела и прославят Отца вашего, иже на небесех (Мф. 5, 16).

   В своей книге «Указание пути в Царствие Небесное» святитель Иннокентий Московский пишет: «Если бы Иисус Христос не был на земле, то никакой человек не мог бы войти в Царство Небесное». Господь, родившись во плоти, и нас соделал сродниками Своими, поэтому мы имеем дерзновение быть чадами Божиими.

   Младенец, родившийся в яслех скотьих, освятил Собою весь мир – и мы приобщаемся этому освящению и являемся верными учениками, если следуем Ему. Волхвы принесли дары Богомладенцу – и каждый из нас приносит Господу добродетели, которыми должен быть украшен.

   Стяжать их нелегко, особенно теперь, когда, кажется, весь мир повергается в хаос, когда люди с тревогой задумываются о том, как они будут жить дальше, тоскуют, может быть, о прошлом, что осталось позади. Но у нас есть путеводная звезда, та, которая ведет нас ко спасению, ведет нас на небо, – это Господь наш Иисус Христос, Который пребывает неизменным вчера, сегодня и во веки.

    

   Архимандрит АЛЕКСИЙ (Поликарпов)



    
     
СТИХИ 

   

   * * *

   Ночь тиха. По тверди зыбкой
Звезды южные дрожат:
Очи Матери с улыбкой
В ясли тихие глядят.

   Ни ушей, ни взоров лишних.
Вот пропели петухи,
И за Ангелами в вышних
Славят Бога пастухи.

   Ясли тихо светят взору,
 Озарен Марии лик...
Звездный хор к иному хору
 Слухом трепетным приник.

   И над Ним горит высоко
Та звезда далеких стран:
С ней несут цари Востока
Злато, смирну и ладан.

   А.А. Фет. 1842–1843

    

   ЗАВЕТ СТАРИНЫ

   Снилось мне: по всей России
Светлый праздник – древний храм,
Звон, служенье Литургии,
Блеск свечей и фимиам. –

   На амвоне ж, в фимиаме,
Точно в облаке, стоит
Старцев сонм и нам, во храме
Преклоненным, говорит:

   «Труден в мире, Русь родная,
Был твой путь; но дни пришли – 
И, в свой новый век вступая, 
Ты у Господа моли,

   Чтоб в сынах твоих свободных
Коренилось и росло
То, что в годы бед народных,
Осенив тебя спасло;

   Чтобы ты была готова –
 Сердце чисто, дух велик –
Стать на Судище Христово
Всем народом каждый миг;

   Чтоб, в вождях своих сияя
Сил духовных полнотой,
Богоносица святая,
Мир вела ты за собой

   В свет – к свободе бесконечной
Из-под рабства суеты,
На исканье правды вечной
И душевной красоты...»

   А.Н. Майков. 1878

    

   НОВЫЙ ЗАВЕТ

   Измученный жизнью суровой,
Не раз я в себе находил
В глаголах Предвечного Слова
Источник покоя и сил.

   Как дышат святые их звуки
Божественным чувством любви,
И сердца тревожного муки
Как скоро смиряют они!..

   Здесь все в чудно сжатой картине
Представлено Духом Святым:
И мир, существующий ныне,
И Бог, управляющий им,

   И сущего в мире значенье,
Причина, и цель, и конец,
И Вечного Сына Рожденье,
И Крест, и терновый венец.

   Как сладко читать эти строки,
Читая, молиться в тиши,
И плакать, и черпать уроки
Из них для ума и души!

   И.С. Никитин. 1853





     

   

   Господь сказал ученикам Своим: «Аще кто хощет по Мне ити, да отвержется себе, и возмет крест свой, и по Мне грядет» (Мф. 16, 24).

   Что значит крест свой? Почему этот крест свой, т. е. отдельный каждого человека, вместе называется и крестом Христовым?

   Крест свой: скорби и страдания земной жизни, которые у каждого человека – свои.

   Крест свой: пост, бдение и другие благочестивые подвиги, которыми смиряется плоть и покоряется духу. Эти подвиги должны быть сообразны силам каждого, и у каждого они – свои.

   Крест свой: греховные недуги, или страсти, которые у каждого человека – свои! С одними из них мы родимся, другими заражаемся на пути земной жизни.

   Крест Христов: – учение Христово (Пс. 118; 38, 120).

   Суетен и бесплоден крест свой, как бы он ни был тяжек, если чрез последование Христу он не преобразится в крест Христов.

   Крест свой делается для ученика Христова крестом Христовым: потому что ученик Христов твердо убежден, что над ним неусыпно бдит Христос, что Христос попускает ему скорби, как необходимое и неминуемое условие христианства, что никакая скорбь не приблизилась бы к нему, если б не была попущена Христом, что скорбями христианин усвоивается Христу, соделывается причастником Его участи на земле, а потому и на небе.

   Крест свой делается для ученика Христова крестом Христовым: потому что истинный ученик Христов почитает исполнение заповедей Христовых единственною целью своей жизни. Эти всесвятые заповеди соделываются для него крестом, на котором он постоянно распинает своего ветхого человека со страстьми и похотьми его (Гал. 5, 24).

   Отсюда ясно – почему для принятия креста предварительно нужно отвергнуться себя даже до погубления души своей.

   Так сильно и обильно усвоился грех падшему естеству нашему, что Слово Божие не останавливается называть его душою падшего человека.

   Чтобы восприять на рамена крест, должно прежде отказать телу в его прихотливых пожеланиях, доставляя ему одно необходимое для существования; должно признать свою правду лютейшею неправдою пред Богом, свой разум совершенным неразумением, и, наконец, предавшись Богу со всею силою веры, предавшись непрестанному изучению Евангелия, отречься от воли своей.

   Совершивший такое отречение от себя способен к принятию креста своего.

   С покорностью Богу, призывая Божию помощь для укрепления своей немощи, он смотрит без боязни и смущения на приближающуюся скорбь, уготовляется великодушно и мужественно перенести ее, уповает, что посредством ее он соделается причастником страданий Христовых, достигнет таинственного исповедания Христа не только умом и сердцем, но и самым делом, самою жизнью.

   Крест дотоле тягостен, доколе он пребывает крестом своим. Когда же он преобразится в крест Христов, то получает необыкновенную легкость. «Иго Мое благо, и бремя Мое легко», – сказал Господь (Мф. 11, 30).

   Крест возлагается на рамена учеником Христовым, когда ученик Христов признает себя достойным скорбей, ниспосланных ему Божественным промыслом.

   Ученик Христов тогда несет правильно крест свой, когда признает, что именно ниспосланные ему скорби, а не другие, необходимы для его образования о Христе и спасения.

   Терпеливое несение креста своего есть истинное зрение и сознание греха своего. В этом сознании нет никакого самообольщения. Но признающий себя грешником, и вместе с тем ропщущий и вопиющий с креста своего, доказывает тем, что он поверхностным сознанием греха лишь льстит себе, обманывает себя.

   Терпеливое несение креста своего есть истинное покаяние.

   Распятый на кресте! Исповедайся Господу в праведности судеб Его. Обвинением себя оправдай суд Божий, и получишь отпущение грехов твоих.

   Распятый на кресте! Познай Христа – и отверзутся тебе врата рая.

   С креста твоего славословь Господа, отвергая от себя всякий помысел жалобы и ропота, отвергая его, как преступление и богохульство.

   С креста твоего благодари Господа за бесценный дар, за крест твой, – за драгоценную участь, за участь подражать Христу страданиями твоими.

   С креста богословствуй: потому что крест есть истинное и единственное училище, хранилище и престол истинного Богословия. Вне креста нет живого познания Христа.

   Не ищи христианского совершенства в добродетелях человеческих. Там нет его: оно сокровенно в кресте Христовом1.

   Крест свой изменяется в крест Христов, когда ученик Христов несет его с деятельным сознанием своей греховности, нуждающейся в казни, – когда несет его с благодарением Христу, с славословием Христа. От славословия и благодарения является в страдальце духовное утешение; благодарение и славословие делаются обильнейшим источником непостижимой, нетленной радости, которая благодатно кипит в сердце, изливается на душу, изливается на самое тело.

   Крест Христов, только по наружности своей, для плотских очей, есть поприще жестокое. Для ученика и последователя Христова он – поприще высшего духовного наслаждения. Так велико это наслаждение, что скорбь заглушается наслаждением, и последователь Христов среди лютейших томлений ощущает одно наслаждение.

   Говорила юная Мавра юному супругу своему Тимофею, который терпел страшные муки и приглашал ее принять участие в мученичестве: «Боюсь, брат мой, чтобы мне не устрашиться, когда я увижу страшные муки и разгневанного игемона, чтоб не изнемочь мне в терпении по молодости лет моих». Ей отвечал мученик: «Уповай на Господа нашего Иисуса Христа и будут для тебя муки елеем, изливаемым на тело твое, и духом росы в костях твоих, облегчающим все болезни твои»2.

   Крест – сила и слава всех от века святых.

   Крест – целитель страстей, губитель демонов.

   Смертоносен крест для тех, которые креста своего не преобразили в крест Христов, которые с креста своего ропщут на Божественный промысел, хулят его, предаются безнадежию и отчаянию. Несознающиеся и некающиеся грешники на кресте своем умирают вечной смертью, лишаясь нетерпением истинной жизни, жизни в Боге. Они снимаются с креста своего только для того, чтоб снизойти душами в вечный гроб: в темницы ада.

   Крест Христов возносит от земли распятого на нем ученика Христова. Ученик Христов, распятый на кресте своем, мудрствует горняя, умом и сердцем жительствует на небе и созерцает таинство Духа во Христе Иисусе, Господе нашем.

   «Аще кто хощет по Мне ити, – сказал Господь, – да отвержется себе, и возмет крест свой и по Мне грядет». Аминь.

    

   * Печатается по кн.: Святитель Игнатий (Брянчанинов). Аскетические опыты. М., 1993. Т. 1. С. 353–356.

   1. Преподобный Марк Подвижник. Слово о духовном законе. Гл. 31.

   2. Четьи-Минеи, мая 3-го дня.


   

   Монастырь Святого Креста Господня



     

   


   Многие события Священной Истории дошли до нас в Церковном Предании. Мы находим их в творениях святых отцов и учителей Церкви, древних хронографах, христианских апокрифах и памятниках иудейской письменности. Запечатлены они также и в иконописном каноне. Но через века и тысячелетия дошли до сего дня еще не записанные сказания, передаваемые из уст в уста в тех местах, где происходили священные для нас события. Одно из таких сказаний, сохраняющееся на Святой Земле, в монастыре Святого Креста, и подтвержденное по возможности уже известными источниками, мы публикуем ныне.

    

   В западном пригороде Иерусалима стоит, похожий на крепость, монастырь Святого Креста Господня. Его основание восходит к IV веку, когда, согласно грузинским летописям, царь Мириан просил равноапостольного царя Константина Великого о позволении построить храм на том месте, где произрастало когда-то Древо Крестное. То чудесное трисоставное Древо, на котором был распят Господь наш Иисус Христос. Тринадцать столетий Крестный монастырь был частицей христианской Грузии на Святой Земле. «...Церковь велика создана, во имя Честнаго Креста, исписана добре вся; под великим же олтарем тоя церкви, под трапезою, есть пень Древа того Честнаго, Древо утверждено ж есть над пнем тем, покрыто мраморными досками, и оконце проделано противу Древа того кругло. Ту есть монастырь Иверский»1, – писал игумен Даниил, путешествовавший во Святую Землю в начале XII века. В XVII веке хранителями святынь и памятников этой древней обители стали греческие монахи.

   Предания Крестного монастыря о Древе животворящего Креста Господня переносят нас к началу человеческой истории. После Потопа Ной завещал своим сыновьям, Симу, Иоафету и Хаму, разные концы земли. Но после его смерти все они некоторое время еще продолжали жить в районе Арарата, где остановился Ноев ковчег. Арфаксад – сын Сима, чьим пределом была Малая Азия, первым ушел из Армении, перешел за реку Тигр и переселился в землю Халдейскую. Страна эта называлась также Сеннаар и Вавилония.

   Спустя примерно сто лет и другие потомки Ноя, которым стало тесно жить в Армении, также пришли в землю Халдейскую и сказали они: построим себе город и башню, высотою до небес, и сделаем себе имя, прежде нежели рассеемся по лицу всей земли (Быт. 11, 4). Только правнук Арфаксада Евер со своим семейством отказался участвовать в этом богомерзком деле. Господь смешал языки безумных строителей, но «так как Евер не был общником создателей башни, то посему и язык праотцев в нем и его племени сохранился целым, и с того времени племя его было прозвано евреями, а язык получил название еврейского языка <...> После сего смятения и смешения люди разошлись по вселенной, каждый в свою часть, определенную праотцем Ноем»2.

   Семь поколений рода Евера до святого праотца Авраама жили в Халдее. Но потомки Евера утратили веру в Единого Бога и стали поклоняться идолам. Фарра, отец Авраама, одним из первых на земле стал изготавливать идолов. Праотец Аврам, нареченный потом от Бога Авраамом, то есть отцом всех верных, родился и жил в Уре Халдейском. «Каким образом возникла у Авраама вера в Бога, об этом Георгий Кедрин пишет следующее. Имея от рождения двадцать четыре года, он познал истинного Бога, живущего на небесах, вездесущего, все содержащего и всем управляющего, и поклонился Ему. Познал же он Создателя из видимого создания, ибо был научен отцами своими рассмотрению небесных движений, знанию звездных течений, ведению земного и морского естества и всей халдейской премудрости, в которой были искусны отец его Фарра и дед Нахор, и прадед Серух, но они, будучи премудрыми, объюродели, не постигнув создавшего все Бога и служа делу рук человеческих, то есть идолам»3.

   Всматриваясь в звездное небо, которое в этих местах кажется особенно низким, и наблюдая ход небесных светил, Авраам понял, что не может быть много богов, и стал исповедовать единобожие. Никто из родных, кроме его жены Сарры, не приняли веру Авраама. «На шестидесятом году своей жизни Авраам увидел, что не может никого обратить от идолослужения, и разжегся он ревностью по Боге. Встав ночью, он зажег тайно храм идольский. Когда храм запылал, братья проснулись и устремились, чтобы спасти идолов из огня. Когда Арран, прилежнее всех заботясь об идолах, вошел в пылающий храм, он сильно ожегся и оттого умер <...> Иудеи об Аврааме повествуют, что халдеи разгневались на Авраама за гибель своих идолов и ввергли его самого в огонь, но он вышел оттуда, сохраненный силою Божиею невредимым от огня. Отец Авраама Фарра, увидев сие, удивился этому чуду, познал истинного Бога и отверг идолов, став с этого времени служить с Авраамом одному Богу истинному»4.

   За подвиг исповедания веры Господь явился Аврааму и повелел ему: «Изыде от земли твоея, и от рода твоего, и от дому отца твоего, и иди в землю, юже ти покажу» (Быт. 12, 1). Авраам с Саррой, отцом Фаррой и племянником Лотом – сыном погибшего брата Аррана, отправился в Землю Обетования. Но за грех изготовления идолов Фарра не вошел в Землю Обетования: он умер в Харране. Авраам же поселился в земле Ханаанской, называемой впоследствии Иудеей и Палестиной. И пройде Аврам землю в долготу ея даже до места Сихем, до дуба высокого: хананее же тогда живях на земли той. И явися Господь Авраму и рече ему: семени твоему дам землю сию (Быт. 12, 6–7).

   В это время в земле Ханаанской наступил голод, и Авраам со всем своим домом ушел в Египет. По возвращении оттуда он предложил Лоту разделиться, чтобы их многочисленным стадам не было тесно: и Аврам же вселися в земли Ханаанстей, Лот же пошел к Десятиградию и вселися в Содоме (Быт. 13, 12).

   Игумен Даниил восторженно описывает окрестности Хеврона, Землю Авраамова Обетования: «И ныне по истине земля та благословенна от Бога всем добром: пшеницею, и вином, и маслом, и всяким овощем обильна есть зело, и скотом и овцами умножена бо, добри скоты рожаются дважды летом, и пчел много ту есть. В камени том, по горам тем красным, и винограды красни мнози по пригориям есть, и древеса овощная стоят много без числа, масличие, рожцы, смоквы, яблонья и черешния и грозди родятся, и всякия овощи. Лучше бо всех овощов на земли и гроздия несть таковаго нигде же овоща: подобен есть небесному овощу»5.

   Хеврон, роща Мамре... Даже в ветхозаветные времена место, где поселились Авраам и Сарра, было овеяно памятью событий еще более древних: по преданию, это была та Дамаскова долина, где Господь сотворил первого человека и оттуда ввел его в рай. В этом средоточии земного и райского бытия, у дуба Мамврийского, явился Господь Аврааму и Сарре в виде трех Ангелов.

   Согласно иудейскому преданию, хананеи – жители этих благословенных мест, невзлюбили пришельцев и искали способ досадить им. Заметив, что Авраам отличался страннолюбием и не садился за трапезу без гостей, они останавливали и прогоняли всех странников, проходивших через эту землю. Так и до посещения Божественной Троицы Авраам ничего не ел около двух недель. Господь как бы особо отметил эту Авраамову добродетель, обещав ему и Сарре рождение сына: завет же Мой поставлю со Исааком, егоже родит тебе Сарра, во время сие, в лето второе (Быт. 17, 21). Призывая христиан подражать Авраамовой добродетели, Божественный Апостол говорит: «Страннолюбия не забывайте, тем бо не ведяще нецыи странноприяша Ангелы» (Ев. 13, 2)6.

   Еще до недавнего прошлого на Востоке сохранялся обычай не спрашивать путника о его имени и занятии, прежде чем его накормят и упокоят. Так, Авраам и Сарра могли только догадаться из слов своих Гостей, полных Божественной силы и премудрости, кто Они есть. Господь не утаил от Авраама, что направляется покарать Содом: «Вопль содомский и гоморрский умножися ко Мне, и греси их велицы зело: сошед убо узрю» (Быт. 18, 20–21). Авраам проводил Путников от дубравы Мамврийской до горы, откуда уже был виден Содом. «И ту есть место, – писал игумен Даниил, – на верху горы тоя, красно и высоко вельми: на том месте Авраам, паде на лице свое, и поклонясь Св. Троице, и молящесь о Содоме, глаголаше: “Господи! Не погуби праведного с нечестивым, и да не будет праведный, яко нечестивый в пагубу”»7, – так молился Авраам о своем племяннике Лоте. Дорога шла вниз и, как повествует предание Крестного монастыря, Божественные Путники оставили свои посохи Аврааму.

   Приидоста же два Ангела в Содом в вечер: Лот же седяше пред враты Содомскими. Видев же Лот, воста в сретение им и поклонися лицем на землю и рече: се, госпо́дие, уклонитеся в дом раба вашего и почийте, и омыйте ноги ваша, и обутреневавше отидете в путь свой (Быт. 19, 1). Святитель Димитрий Ростовский так объясняет, почему только Два Лица Пресвятой Троицы пришли в Содом: «Тайны Божии недоведомы, и судьбы Его неиспытанны. Однако благомыслящему уму можно додуматься отсюда до того, что Господь Бог наш щедр в благотворениях людям, но более скуп в их наказании. Желая ущедрить Своего раба Авраама многими дарованиями, дабы разрешить его бездетность, дать в старости сына, умножить его племя как звезды небесные и сделать его праотцем имевшего родиться Мессии, – пришел к нему в совершенном виде, в Трех Лицах Ангельских, весь готовый излиться в благодеяниях. Желая же наказать грешных содомлян, огнем сжечь телеса их, а души их предать вечной геене, Он как бы умалил Себя, придя только в Двух Лицах к ним, как бы не желая, но понуждаемый воплем сверхъестественных их грехов, день и ночь к Нему взывающих и требующих отмщения. Может быть, и ради того в Двух, а не в Трех Лицах к Содому пришел, дабы тот грешник, который в самый час находящей казни в своем уме обратится к покаянию, имел бы милосердствующее о нем то Одно Лице Божие, которое не пришло казнить, но осталось милосердствовать, и дабы такой грешник имел к кому прибегнуть от прогневанного Бога к милосердствующему Богу»8.

   Зная злые нравы своих сограждан, Лот хотел упокоить Странников в своем дому. Но жители города, полные сладострастных мечтаний, потребовали вывести им Гостей. Тогда-то Божественные Путники ослепили нечестивцев, а Лоту с женой и дочерьми велели покинуть город и, не оборачиваясь, бежать в горы. И Господь одожди Содом и Гоморр жупел, и огнь от Господа с небесе. И преврати грады сия, и всю окрестную страну, и вся живущая во градех, и вся прозябающая от земли. И озреся жена его вспять, и быстъ столп слан (Быт. 19, 24–26).

   Когда на следующий день Авраам взошел на гору, куда накануне он проводил Святых Путников, он увидел на месте Содома и Гоморры восхождаше пламень от земли, аки дым пещный (Быт. 19, 28). На месте этих городов разлилось Мертвое море. «Море ж то Содомское мертво есть, – описывал его игумен Даниил, – и не имать ни что ж в себе животна: ни рыбы, ни рака ни скольки; но аще быстрина Иорданская внесет рыбу в море, то не может жива быти ни мала часа, но вскоре погибает. Исходит бо из дна моря смола черна, и плавает та смола многа; а смрад же исходит из моря того несказан»9. Даже птицы облетают стороной Мертвое море, так как воздух над ним насыщен опасными испарениями10. Поэтому же и Авраам оставил рощу Мамврийскую, где сподобился видеть Святую Троицу, и переселился в Герар.

   Дочерей Лота глубоко потрясло Божие разрушение Содома и Гоморры, и они решили, что кроме них на земле никого не осталось. И рече старейшая к юнейшей: отец наш стар, и никтоже есть на земли, иже внидет к нам, якоже обычно всей земли: гряди убо, упоим отца нашего вином и преспим с ним, и возставим от отца нашего семя (Быт. 19, 32). Когда Лот очнулся и осознал свой грех, он с великим плачем и покаянием пошел к своему дяде Аврааму, ибо Священное Писание говорит, что Лот был праведен (2 Пет. 2, 7).

   По одному из преданий Крестного монастыря, Авраам дал Лоту такую епитимью: на месте, где стоит сейчас монастырь, они воткнули в землю три посоха, из кипариса, кедра и певга11, которые остались у Авраама от посещения Пресвятой Троицы12. Он велел Лоту носить воду из Иордана и поливать эти насаждения. Каждый день Лот преодолевал путь длиной в двадцать пять километров. И, как говорит иудейское предание, бес являлся ему на дороге то в виде усталой женщины, то замученного осла, то жаждущего путника и выпивал у Лота всю воду. Бесовские досаждения прекратились, когда Лот рассказал о них Аврааму и тот открыл ему смысл этого искушения. Много лет Лот во искупление своего греха поливал эти посохи, и они проросли. Более того, они срослись в один ствол, а ветви имели разные. На такое чудо многие приходили смотреть, и место это запечатлелось в веках13.

    

   

   Место, где росло Древо Крестное, находится в пещере под алтарем собора Крестного монастыря

    

   Так росло трисоставное Древо до времени строительства царем Соломоном храма в Иерусалиме. «Созидаемой же бывшей церкви Святая Святых во Иерусалиме от Соломона, и многим древесам изрядным отвсюду бывшим приносимым, посечено бысть и оное Древо яко изрядное, и во Иерусалим к зданию принесено; но смотрением Божиим не употребися в здание церковное; на ином бо месте бываше долго, на ином же кратко. Того ради Древо то оставлено бысть в сенех церковных при стене, седения ради людем приходящим, и почити от труда изволяющим. Егда же царица Савска, именем Никавля, едина от древних пророчиц, сивилл глаголемых, прииде во Иерусалим слышати Соломонову премудрость: та рассмотряя пречудное церковное здание, узревши тамо оное Древо, бысть во ужасе и пророческим духом прорече, яко на том Древе имать Бог, в естество человеческое оболченный, умрети»14.

   Устрашившись такого пророчества, повествует далее святитель Димитрий, царь Соломон повелел закопать Древо глубоко в землю около Овчей купели, так называвшейся потому, что в ней омывали жертвенных животных, прежде чем вести их в храм Господень. По прошествии времени вода размыла землю, и Древо трисоставное оказалось в купели. Ангел Господень раз в год спускался в купель смыть с него ил. Как сказано в Священном Писании, Ангел Господень на всяко лето схождаше в купель и возмущаше воду: и иже первее влазяше по возмущении воды, здрав бываше, яцем же недугом одержим бываше (Ин. 5, 4). Воды купели стали целительными, и при ней был устроен дом милосердия – Вифезда, состоявший из пяти крытых притворов, в тех лежаше множество болящих, слепых, хромых, сухих, чающих движения воды (Ин. 5, 3). Сюда же пришел Господь наш Иисус Христос и исцелил расслабленного.

   Когда настало время крестных мук Господа нашего Иисуса Христа, то из этого мокрого, тяжелого, никому не нужного Древа был сделан Крест, на котором распялся за нас Господь. И как древо Райское было древом Адамова преслушания, так Древо Крестное стало Древом послушания, которое оказал Лот Аврааму, а Господь наш Иисус Христос Отцу Небесному. «Крест трисоставный честное Древо, Троицы бо носит Триипостасный образ», – воспевает Древо Крестное Святая Церковь15.
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   14. Там же. С. 396–397.

   15. Канон Честному и Животворящему Кресту. Песнь 8-я.


   

 
    
      	
   Створка креста-энколпиона с изображением
Богоматери и избранных святых. XII век. Медь, литье

      

      	
   Крест наперсный. Вторая половина XVI века. Серебро

      
    

  





     
К ИКОНОГРАФИИ КРЕСТА*
   



   Кресты различаются по своим типам и назначению. Есть кресты, необходимые при совершении богослужения и исполнении различных треб: напрестольные, запрестольные (выносные), требные. Имеются кресты наперсные (или нагрудные) – они носятся священниками на цепи поверх одежды, а некогда носились так же и мирянами. Есть кресты аналойные, киотные.

   Кроме богослужебного употребления крест имеет самое широкое применение в нашей повседневной жизни. Имеются разновидности крестов «больших», или «неподвижных» – это кресты поклонные, ставящиеся на дорогах, в придорожных часовнях, у храмов; кресты памятные, обетные, закладные, намогильные. К особой группе принадлежат кресты, венчающие храм. Христианин никогда не расстается с крестом нательным.

   Любое изображение Креста Господня – это святыня. Крест может быть святыней личной, домашней, храмовой; святыней определенной местности, целого народа.

   На протяжении столетий кресты претерпевали изменения: одни виды и формы развивались, на место других приходили новые. По-разному кресты украшались разными народами и в разные времена. Поэтому тема иконографии креста неисчерпаема. Расскажем лишь о некоторых видах этого знамени христиан, их непобедимого оружия, их упования.

    

   

 
    
      	
   Крест-тельник с изображением 
Никиты, побивающего беса. XV век. Медь, литье

      

      	
   Крест-тельник.XIX век. Медный сплав, литье


      

      	
   Крест-тельник. XIX век. Медный сплав, литье


      
    

  




    

   КРЕСТ НАТЕЛЬНЫЙ

   Каждый христианин носит на груди нательный крест (или тельник, тельный крест), который надевается при крещении и не снимается в течение всей жизни. С нательным крестом кладут человека в гроб. Известны многие случаи чудесного избавления от различных бед, зол и болезней силой Креста Господня, явленной через нательный крест, личную святыню каждого христианина.

   Освящая это спасительное знамение, Церковь молится Господу: «...призри милостивно на знамение сие крестное, и ниспосли Божественное Твое благословение и благодать, и подаждь ему силу и крепость, яко да всяк, иже в воспоминание спасительных Твоих Страстей, и животворныя Твоея Смерти, и в сохранение и в защищение души и тела на себе носити будет, небесное благословение и помощь в нем прияти сподобится».

   Обычай носить на себе крест восходит к первым векам христианства, хотя в самую начальную пору вместо креста чаще использовалось изображение рыбы – тайного символа Спасителя, о значении которого знали только христиане. Покров символа обеспечивал им безопасность от гонителей, а также сокрытие от нечестивых священных тайн своей веры. Однако носили крест и первые христиане.

   Например, в житии святого мученика Ореста рассказывается следующее. Однажды военачальник Лизий потребовал, чтобы воин Орест показал свое искусство в бросании копья в цель. Орест сделал сильное движение руки, и крест, который он носил на груди, выпал. Таким образом обнаружилась принадлежность святого Ореста к христианству, и он претерпел мучения за Христа1.

   Имеются и другие свидетельства о ношении нательных крестов в древности. Например, о святом великомученике Прокопии, пострадавшем в Кесарии Палестинской в начале IV века, известно, что он носил на груди крест из золота и серебра, по подобию явившегося ему на небе ночью, на пути в Антиохию Сирскую2.

   На Руси тельные кресты имели особое значение. С начальных лет принятия христианства у нас крест надевали на каждого новокрещаемого. Такого обычая, как обязательного, не было даже у греков. В первое время русские носили крест не на теле, а поверх одежды, «как ясные показатели христианского крещения»3. Эта традиция сохранялась и в начале нашего столетия в некоторых районах на севере и юге России 4.

   На крестах клялись в верности: «Кто съступить крестье целование, да съ крестъ взомьстить!» – говорили русские князья. Боярин князя Изяслава Мстиславича Петр Бориславич в 1152 году укорял князя Владимира Галицкого в нарушении крестного целования, а тот говорил язвительно: «Сии ли крестець малый!» – «Крестъ мал, – с достоинством отвечал посланник князя Изяслава, – но сила его велика есть!»5 Был обычай обмениваться нательными крестами, после чего люди становились крестовыми побратимами.

   Кресты на Руси изготовлялись из различных материалов, но, по народному поверью, кресты-тельники должны были быть непременно медными. Существовало множество различных народных обычаев, связанных с верой в охранительную силу медного тельного креста. Например, в Поволжье еще в начале XX века при тайной милостыне по детям, умершим некрещеными, и по заспанному ребенку подавали сорок медных крестиков, а чтобы спастись от лихорадки, в деревнях надевали на человека двенадцать крестов, и человек должен был их носить двенадцать дней.

    

   


 
    
      	
   Крест-тельник.
XIX век. Медный сплав, эмаль, литье

      

      	
   Крест параманный. 
Конец XIX – начало XX века. Кипарис, резьба

      

      	
   Крест-тельник.XIX век. Дерево, резьба


      
    

  


    

   В целом русские нательные кресты отличались большой свободой как в выборе материала, так форм и украшений. Кресты изготовлялись из дерева, кости, камня, янтаря, металла – золота, серебра и, как мы уже говорили, из меди. Изображения на них могли быть резными, коваными, литыми.

   Наиболее распространенная форма тельника – четырехконечный крест, внутри которого помещен крест восьмиконечный, часто с рельефным изображением Распятия. Однако в древности Распятие на тельнике не изображалось: считалось неблагочестивым скрывать образ Спасителя под одеждой, тем более, что рельеф со временем стирается.

   На лицевой стороне обычно помещаются буквенные обозначения, в сокращенном либо расширенном варианте6. На оборотной стороне также даются надписи: «Спаси и сохрани» или «Крест, хранитель всея вселенныя», «Кресту Твоему покланяемся, Владыко», тропарь Кресту.

   На русских крестах-тельниках часто можно встретить образ великомученика Никиты, побивающего беса. Имеются кресты с образами Спаса Нерукотворного, святителя Николы – предполагают, что это были детские крестики, которые надевались на крещаемых младенцев. В XV–XVI веках на крестах часто помещали образ Архангела Михаила, святых мучеников Димитрия, Георгия, Феодора – видимо, такие кресты носили воины.

   С XVI века на Руси распространяются неизвестные ранее кресты с фигурой Ангела-хранителя. Это было связано с проникновением в Московскую Русь западных иконографических влияний. Одновременно и в связи с тем же западным влиянием на напрестольных, наперсных и тельных крестах стали помещать Орудия Страстей Христовых – гвозди, молоток, клещи, плеть, копие и трость, а также изображение мешочка с высыпающимися монетами и игральных костей, которые бросали воины, разделяя ризы Христовы. Все это было призвано наглядно напоминать о страданиях Спасителя. Особенно бурно эта тема развивается на рубеже XVII–XVIII веков, когда усилились польско-украинские влияния на русскую культуру.

   Почитание креста, любовь к этому «оружию нашего спасения» проявлялась в богатстве и разнообразии его украшения. Каждое русское княжество имело свои излюбленные типы тельников, свои приемы их убранства. Разнообразны уже самые древние русские кресты. Они имели различные средокрестья – в виде квадрата, ромба или круга; разное завершение концов или ветвей: трехлопастное, криновидное (стилизованное изображение цветка лилии), ажурное. Существовали кресты от трех- до двенадцатиконечных; кресты, заключенные в круг и с перекрестиями на концах.

   Кресты, внутри которых помещалось рельефное изображение восьмиконечного креста с копием и тростью, окруженного цветами, травами и ажурными узорами, получили название «процветших» или «Процвете Древо Креста», что было связано прежде всего с прообразом Креста в Ветхом Завете – «Древом Жизни». Святой Иоанн Дамаскин писал, что «Древо Жизни, насажденное Богом в раю, предизобразило этот Честной Крест. Ибо, так как смерть [вошла] чрез посредство древа, то надлежало, чтоб чрез древо же были дарованы жизнь и воскресение»7. Изображения процветшего креста встречаются уже на каменных саркофагах в IV веке. Символика Древа Жизни вводилась и в четырехконечный крест, концы которого «разветвлялись» на три «ветви-отростка» – такие кресты также получали название «процветших».

    

   

   Крест-энколпион с изображением Распятия на лицевой стороне и избранных святых – на оборотной. XII век. Медь, литье

    

   Нередко формы «больших» крестов – поклонных, закладных и т. д. – повторялись в малых, в тельниках. Так, «скульптурные» кресты, вписанные в круг, украшающие наружные стены новгородских храмов XIV–XV веков, повторялись в нательных крестах.

   В XVI–XVII веках любили носить литые металлические кресты с перегородчатой эмалью, а также кресты из камня (малахита, шифера, яшмы), с накладным изображением Распятия. Как правило, такие кресты имели металлическую оправу. В XVII–XVIII веках особым узорочьем отличались нательные кресты, изготовлявшиеся в Великом Устюге и Соль-Вычегодске – важнейших эмальерных центрах Русского Севера. В них использовались прозрачные эмалевые краски всевозможных оттенков, украшения мелким речным жемчугом или перламутром.

   Во второй половине XIX столетия в России резко возрастает интерес к археологии и древнему искусству, что повлияло и на стилистику крестов: вновь появляются кресты, воспроизводящие ранние формы.

   Возвращение к старым формам тельника можно наблюдать и в наше время.

    

   НАПЕРСНЫЙ КРЕСТ

   Наперсным принято именовать крест, одеваемый поверх одежды.

   Одной из первоначальных форм наперсного креста на Руси были кресты-мощевики, или кресты-энколпионы  – складные двустворчатые кресты, или ковчежцы в форме креста, со вложенными в них святынями. Слово «энколпион» происходит от греческого «κόλπος» – «недро», отсюда и слова «нанедренник», «наперсник», каким часто именовались мощевики на Руси. В древних русских письменных источниках среди наименований мощевиков встречаются также слова «кробица» (или «крабица»), «рака», «плащанка», «ковчежец»; все эти названия указывают на назначение энколпиона – быть вместилищем для святыни. Назывались мощевики также и «иконами».

   Некоторые археологические находки подтверждают, насколько почитаемы были энколпионы на Руси. Так, мощевик с Мстиславова городища Смоленской земли, обнаруженный в слое XIII века, хранился в шелковом мешочке; шелк на Руси был дорогим материалом. Наперсные кресты-мощевики нередко вкладывались князьями и именитыми боярами в монастыри и храмы в качестве пожертвования.

   Святыни, влагаемые в ковчеги, приносились из Византии, со Святой Земли, но также были и свои, русские святыни. В мощевики не обязательно вкладывались мощи святых. Например, Павел Алеппский сообщает о серебряном кресте-мощевике XII века, с изображением святых Флора и Лавра, находящемся в ризнице Благовещенского собора в Кремле. В этот крест была вложена древняя иконка с образом Спасителя, исполненным в технике перегородчатой эмали на золоте 8.

   Известен серебряный ковчег суздальского князя Ивана Даниловича, в который был вложен золотой крест-тельник. Это был не единственный случай заключения золотого креста как драгоценной святыни в серебряный ковчег. Такая традиция запечатлена, например, в муромском «Сказании о явлении Честнаго Креста Господня», где повествуется о том, как сестры Марфа и Мария чудесно получили от Ангела золото и серебро на устройство золотого креста и серебряного для него ковчега: «...И повеле в том злате крест Господень устроити, а в сребре ковчег кресту сковати». Сестрам говорится: «Примите сей крест на спасение и на благоденствие миру всему, на исцеление недугом и на разрешение Страстем, и на прогнание бесом»9.

   Серебряные кресты-ковчеги изготовлялись не только для золотых крестов, но также и для крестов древних – родовых святынь. Так, до нашего времени дошел изготовленный в Новгороде в конце XIV века и хранящийся теперь в Оружейной палате серебряный крест, служивший ковчегом для домонгольского медного креста-энколпиона. Такая традиция вложения древних медных крестов в более новые серебряные была довольно распространена на Руси 10.

   Кресты-мощевики, носившиеся на золотой или серебряной цепи, были обязательной принадлежностью княжеского убора и передавались по наследству из рода в род. Так, в повести «О житии и преставлении великого князя Дмитрия Ивановича, Царя Русьского», говорится, что он «царьскую багряницю и венець ношаше... а крест Христовъ на раму ношаше»11. В домонгольское время наперсные кресты-мощевики входили в состав княжеской «гривной утвари» и носились поверх барм. Имели наперсные кресты и родовитые бояре, состоявшие на службе при Государевом дворе.

   Кресты-энколпионы были принадлежностью царского облачения как в Византии, так и в России.

   Крестами, как родовыми святынями, дорожили. Так, например, киевский князь Ростислав после смерти своего отца раздает все его имение, все золото и серебро по монастырям и храмам, оставив для себя лишь отцовский крест, который он «взя на благословение собе»12.

   Благословение древними родовыми крестами считалось настолько почетным, что эти события записывались в летописи. Так, из летописей известно, что крестами «Петра чюдотворца» и «Паисеннским» благословил своих сыновей Ивана и Юрия умирающий князь Василий III13. Золотым крестом мастера Парамши «дарил князь Великий» Иван III своего внука Дмитрия при его венчании на великое княжение14.

   Особую группу составляют кресты Московских Великих князей, происходящие из Благовещенского собора Московского Кремля. В середине XIX века директор Оружейной палаты А. Вельтман обратил внимание на 60 крестов, находящихся на левом столпе Благовещенского собора и принадлежавших, как он предполагал, Великим Московским князьям 15. Один из них – серебряный крест-мощевик в форме квадрифолия (четырехлистника) с изображением Распятия на лицевой стороне и святого мученика Александра Солунского на оборотной – упоминается в духовной грамоте Великого князя Ивана Ивановича (около 1358 г.) как «кованая икона» и завещан сыну Димитрию Донскому: «А се даю сыну своему князю Дмитрию: икону святии Олександр, чепь золоту врану с крестом золотым, чепь золоту колчату, икона золотом кована Парамшина дела».

   На протяжении столетий менялись формы наперсных крестов и изображения на них. Как правило, кресты-энколпионы изготовлялись из металла — бронзы, серебра, золота. Древнейшие кресты-энколпионы ХII–XIII веков выполнены в форме четырехконечного креста, с Распятием в центре. Иногда в центре изображалась поясная фигура Спасителя. На оборотной стороне часто помещалось изображение Богоматери, в рост, с Младенцем. Интересно, что встречаются кресты-энколпионы, на которых рельеф с образом Богоматери менее стерт, чем изображение Распятия, — следовательно, такие кресты носились изображением Богородицы наружу. Концы креста могли завершаться круглыми медальонами, в которых помещались изображения Божией Матери и Иоанна Богослова. На древнейших русских энколпионах часто помещали образы первых русских канонизированных святых – благоверных князей Бориса и Глеба. В домонгольское время энколпионов на Руси отливалось огромное количество.

   Начиная с XIV века, наряду с другими, самой распространенной формой крестов-мощевиков стал квадрифолий.

   Обычные наперсные кресты (не энколпионы) также часто были семейными святынями и передавались из рода в род. Формы таких крестов были разнообразными и часто схожими с крестами-мощевиками. Были кресты четырехконечные, в виде квадрифолия и др. Материалы и техника наперсных крестов были различны: резьба по кости, камню, дереву, чеканка и литье в металле, гравировка с чернью и др. Наперсные кресты нередко украшались перегородчатой эмалью, тончайшим сканным растительным орнаментом со вставками жемчуга и драгоценных камней, которые развивают символику Креста как Животворящего Древа. Деревянные наперсные кресты украшались резьбой по дереву, вставлялись в металлическую оправу с тончайшим сканным орнаментом.

   На лицевой стороне древнерусских наперсных крестов вместо Распятия в центре иногда помещалось изображение Архангела Михаила. На оборотной стороне изображались Деисусный чин, праздники, а также почитаемые святые, особенно покровители воинов – Димитрий Солунский, Георгий Победоносец.

    

   

 
    
      	
   Крест-энколпион. Лицевая сторона. Первая
 половина XIV века(?). Серебро, гравировка, чернь, литье, позолота

      

      	
   Крест-энколпион. Оборотная сторона
 с изображением святого мученика Александра Солунского

      
    

  



    

   В Древней Руси не всегда кресты строго различались по «видам». Один и тот же крест, или вид креста, или отливка с одной матрицы могли быть использованы в различных жизненных ситуациях.

    

   

 
    
      	
   Крест наперсный. Вторая половина XVI века.
 Золото, жемчуг, камни

      

      	
   Крест наперсный. XVI век. Перламутр, серебро, скань

      

      	
   Крест наперсный. XVIII век. Серебро, финифть


      
    

  






    

   Например, с древнейших пор на Руси в числе храмовых и домашних святынь были довольно крупные кресты (от 20 до 30 см), нередко изготовленные в технике медного литья, с изображением Распятия, Спаса Нерукотворного, Архангелов, Серафимов и Херувимов, избранных святых. Изначально такие кресты изготовлялись как моленные образы, иконы. Их брали в путь, в военные походы, в качестве киотных они составляли часть домашнего иконостаса. Полагались такие кресты также в храмах на аналое для поклонения.

   О крестах как о иконах мы находим сообщения и в русских летописях. Например, в Ипатьевской летописи под 1185 годом, повествующей о походе князя Игоря, говорится: приняв решение о бегстве из половецкого стана, князь «встань, ужасен и трепетенъ, и поклонися образу Божию и кресту честному, глаголя: "Господи сердцеведче! Аще спасеши мя, Владыко, Ты недостойного!" И возмя на ся крестъ иконоу, и подоима станоу, и лезе вонъ»16.

   Но если такой моленный крест-икону сделать с оглавием, то он становился наперсным, мог носиться на груди. Сохранился подобный крест святого Сергия Радонежского, которым он около 1392 года благословил преподобного Павла Обнорского. Святой Павел хранил его как святыню до конца дней своих, и этот крест положен был с ним в гроб. Об этом сообщается в описи имущества Павло-Обнорского монастыря за 1654 г.: «Да на гробу же преподобного Павла чюдотворца крестъ медяной, что благословил прпбный Сергий Радонежский преподобному Павлу в путь»17.

   Но могло быть и наоборот. Наперсные кресты не только носили на груди, они широко распространялись и в быту. Их помещали над колодцами, над входом в дом, в баню, полагали под угол строящегося дома при закладке фундамента, прикрепляли к намогильному кресту, ставили в божницу для моления.

   К особому виду наперсных крестов-энколпионов относятся архиерейские кресты, подаваемые при архиерейской хиротонии. Одно из первых дошедших до нас упоминаний об энколпионе как об обязательной принадлежности епископа содержится в сочинениях Симеона, архиепископа Солунского, дающего ему следующее толкование: «Крест или энколпий, висящий у архиерея на груди, означает печать и исповедание веры, а что он висит на груди, этим означается исповедание от всего сердца». Писатель XVII века Иаков Гоар свидетельствует, что по принятии омофора епископы Греческой Церкви получали драгоценный крест с мощами святых, называемый энколпионом. Этот обычай перешел от православного Востока и в практику Русской Церкви.

   В настоящее время как архиерейская панагия, так и архиерейский крест могут быть и без святых мощей.

   Священники поверх своих одежд носят наперсный священнический крест – как знак принадлежности к священству.

   Наперсные священнические кресты появились в Русской Православной Церкви в конце XIX века – после того, как в употребление вошли измененные греческие подрясники, рясы и клобуки, общие как для лиц, имеющих иерейский сан, так и для не имеющих оного. С введением священнического наперсного креста стало возможным отличать священника, имеющего иерейский сан, от других духовных лиц – диаконов, простых монахов.

    

   

   Крест наградной с украшениями. 
Конец XIX — начало XX века. 
Серебро, золочение, финифть, стразы

    

   

 
    
      	
   Крест наперсный. Лицевая сторона с изображением
 Архангела Михаила и избранных святых. Первая половина XVI века. Резная кость, серебро, скань

      

      	
   Крест наперсный. Оборотная сторона с изображением Деисусного чина и праздников

      
    

  



    

   Наперсный священнический крест, возлагаемый при иерейской хиротонии, был введен Государственным указом от 14 мая 1896 года. Это серебряный крест восьмиконечной формы, с изображением Распятого Спасителя на лицевой стороне и надписями: в верхней части – «Господь – Царь Славы»; в концах широкой перекладины – «IС ХС» («Иисус Христос»), под нижней косой перекладиной – «Ника». На обратной стороне креста надпись: «Образ буди верным словом, житием, любовию, духом, верою, чистотою (1 Тим. 4, 12). Лета 1896, мая 14 дня».

   Крест священника свидетельствует о том, что он есть служитель Иисуса Христа, пострадавшего за грехи мира. Крест носят на цепи из крупных плоских звеньев, соединенных мелкими кольцами. В середине цепи имеется перемычка, разделяющая цепь на две части: спереди на ней укреплен крест, а сзади она двумя концами спускается на спину. Эта двухконечная цепь является символом пастырского попечения о вверенной священнику паствы.

   Носился наперсный крест священниками и до конца XIX века – но как знак награды и монаршей милости. Этот крест был установлен в 1797 году. Форма его четвероконечная, с удлиненным нижним концом, с изображением Распятия на лицевой стороне. На оборотной надпись: «Пресвитеру, дающему образ верным словом и житием. Установлен в благочестивое царствование Великого Государя Императора Павла I. 1797 г., декабря 18». Кресты и цепь обычно серебряные, с позолотой. Кресты, принятые в 1797 году, так и остались наградными.

   Кроме того, с конца XVIII – начала XIX века протоиереи стали награждаться крестами с украшениями, подобными архиерейским наперсным крестам. Имеются наградные кресты магистерский, пресвитерский, андреевский и другие.

   Есть еще один вид наперсных крестов – кресты кабинетные. Свое происхождение они ведут от Указа Святейшего Синода от 24 февраля 1820 года, которым предписывалось отбывающим за границу русским священникам носить там особые золотые кресты, выдаваемые из кабинета Императора.
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   Все нательные кресты, а также «Крест наградной с украшениями», представленные в статье, хранятся в Церковно-исторической музее Свято-Данилова монастыря. Кресты-тельники происходят из Даниловского некрополя.


   

   Аппиева дорога, вдоль которой расположены многие известные римские катакомбы



     
О ПОЧИТАНИИ СВЯТЫХ МОЩЕЙ МУЧЕНИКОВ В ДРЕВНЕЙ ЦЕРКВИ
   


 
   В теле мученика я почитаю раны, принятые за имя Христово; почитаю того, кто живет бессмертием добродетели; почитаю прах, освященный исповеданием Господа; почитаю в прахе семя вечности; почитаю тело, которое учит меня любить Господа и не бояться смерти за Него... Да, я почитаю тело, которое Христос удостоил мученичества и которое будет царствовать со Христом на небесах.

   Святой Амвросий Медиоланский

    

   Первые христианские святые составили великий сонм мучеников, кровью своей засвидетельствовавших не только веру и верность Христу, но и то, что Царство Божие – не от мира сего и что цель человека – в искании этого Царства и соединении с Богом. Отвергнув законы падшего мира, предав себя всецело Богу, уже здесь, на земле, они преодолели тлен и смерть – победили естества уставы.

   Церковь чтит честные останки святых с самого начала своего бытия.

    

   

   Оранта. Фрагмент росписи катакомбы святой Прискиллы.
 Первая половина III века

    

   Гонимые и преследуемые миром христиане первых веков, часто с опасностью для жизни, уносили святые тела мучеников с арен цирков и ипподромов, с площадей городов, изымали из сточных канав и других нечистых мест, куда их сбрасывали враги Христа. Местом их погребения чаще всего служили подземные кладбища – катакомбы, простиравшиеся под Римом и другими городами Европы, Африки, Азии на сотни километров и уходившие в глубину на многие метры. Сохранились свидетельства об этом.

   Мученическая кончина святого Севастиана совершилась в Риме около 287 года. «Святое же тело его нечестивые бросили ночью в глубокий ров, чтобы кто-либо из христиан не нашел и не взял его. Но святой явился в видении благочестивой Лукине и сказал ей: "Дойди до сорного рва близ цирка, там найдешь ты мое тело висящим на перекладине; возьми его, отнеси в катакомбы и погреби при входе в пещеру, у пути апостольского"»1. Лукина нашла и с честью похоронила тело святого.

   Около 304 года приняла мученическую смерть знатная римлянка святая Агния. «...Среди города разожгли костер и бросили в него Агнию на сожжение... Когда святая была брошена в огонь, тотчас пламя разделилось на две части и дало ей место посреди себя пространное и прохладное; наоборот, оно устремлялось на стоящих вокруг и опаляло их... Затем святая умерла от удара меча в горло... Родители святой Агнии взяли с радостию честное тело своей дочери и положили на поле своем, недалеко от города, при дороге, называемой Нументана. Здесь многие верующие собирались на молитву, особенно ночью, по причине боязни язычников»2.

   «...В Риме жили две женщины из благородного сенаторского рода, по имени Прискилла и Лукина. Обе они были вдовами и верными рабынями Господа Иисуса Христа... Эти две женщины имели много имущества, которым помогали святым во всех их нуждах. Они устроили в своих имениях весьма хорошие гробницы для погребения тел святых мучеников... Прискилла устроила гробницу на расстоянии трех поприщ от города при Саларийской дороге, а Лукина – на расстоянии семи поприщ при дороге Остийской. Тайно по ночам они собирали тела мучеников, бросавшиеся язычниками на съедение псам, зверям и птицам, и с честью погребали в своих гробницах»3.

   Как правило, христиане хоронили мучеников ночью, когда спускалась глубокая тьма. Затем, при неярком свете светильников, молились у родных гробов...

   Любовь первых христиан к почившим мученической смертью братьям, почитание их гробов были не только обычной данью памяти об умерших, но имели литургический смысл. Так же и погребаемые тела были не просто дорогими останками близких, но святыми мощами, на которых еще при жизни тех, кому они принадлежали, была явлена сила Божия. В молитве у гробов мучеников соединялись Церковь земная и Церковь Небесная.

   Нам теперь трудно представить ту святую реальность, в которой жили первые христиане. Еще не были оформлены церковные каноны, еще не сложился окончательно чин Евхаристии, не были сформулированы догматы нашей веры. Но была горячая, святая жизнь в вере. Сыны и дочери Церкви той поры намного острее и существеннее, чем мы, переживали грань, отделяющую временную жизнь от вечности, грех от праведности, законы, направляющие к тлену и смерти, – от заповедей, ведущих к Жизни. Мученичества, совершавшиеся на их глазах, являли собой образ победы той Жизни, ради которой пришел на землю и пострадал Сын Божий.

    

   СВИДЕТЕЛЬСТВА

   Имеются достоверные свидетельства о мучениках первых времен – Мученические Акты. Основную часть этих свидетельств составили судебные протоколы, которые велись по заданию государственных властей специально на то выделенными писцами (нотариусами). Христиане старались приобретать их, нередко по дорогой цене. Сохранились также записи, сделанные самими мучениками, находившимися в темницах. Многие верные, свидетели страданий и смерти мучеников, также записывали все, что они видели и слышали. Так, еще в 1 веке папа Климент 1 поставил по разным округам Рима тайных писцов и нотариусов, которые должны были фиксировать все, что происходит с мучениками, а в середине III века папа Фабиан определил над этими нотариусами иподиаконов, которые должны были просматривать и проверять Акты, после чего, уже принятые и утвержденные, они хранились в церковном архиве. Среди Мученических Актов есть и такие, которые составлялись некоторое время спустя после событий, на основе преданий и сказаний о мучениках. С течением времени Мученические Акты дополнялись сведениями о жизни святых. Христиане усердно переписывали их, и так дошли они до наших дней.

   В житиях имеются упоминания о записях страданий мучеников, например, в житии святого Леонтия (70–79 гг.): «Это страдание святого мученика Леонтия описал раб Христов "Кир нотарий", видевший мучения своими глазами; обо всем написал он на оловянных дощечках, которые положил при мощах мученика в его гробе для последующих христианских поколений, дабы всякий, читающий или слушающий, воздел к небу руки свои и воздал славу Богу, укрепившему на такой подвиг раба Своего»4.

   Нередко мучениками становились и писцы-нотариусы, поставленные от государства, так как некоторые из них были тайными христианами.

    

   О СВЯТЫХ СТРАДАНИЯХ МУЧЕНИКОВ

   Пытки, какими мучили святых, были ужасающи, изобретательность мучителей – неисчерпаема. Жестокость и продолжительность пыток, а нередко и оскорбительность для нравственного чувства невозможно сопоставить с чем-либо разумным.

   Святых строгали ножами и скребками, дробили молотами, сдирали с них кожу, пекли на медленном огне, вскрывали внутренности, били плетьми и палками до того, что становились видны кости, а затем поливали раны смесью соли и уксуса...

   Как мог человек вынести это, оставалось загадкой для мучителей и языческих зрителей таких «состязаний», – как часто именовались пытки и казни мучеников, обычно происходившие на аренах цирков и амфитеатров. Великое терпение христиан вызывало недоумение у язычников. Они предполагали, что имеют дело с искусными магами, натирающимися некими мазями, которые дают возможность человеку не испытывать страданий. В Мученических Актах есть упоминания о том, что перед пытками христиан иногда обливали уриной. Делалось это для того, чтобы предотвратить действие магии5.

    

   «ИИСУСЕ ПРЕДИВНЫЙ, МУЧЕНИКОВ КРЕПОСТЕ»

   Но христианам не было необходимости прибегать к помощи магов. В том и состоял их подвиг за имя Христа, что, претерпевая невыносимые страдания, испытывая мучительную боль, они оставались верными. Страдания были настолько сильны, что нередко мученики боялись идти на пытки и казнь; были даже случаи, когда люди не выдерживали испытаний и выполняли то, к чему их принуждали мучители, – поклонялись языческим идолам или признавали себя государственными преступниками. Но верные, даже женщины и дети, укрепляемые Христом, вынося невыносимое, терпели до конца, – и преодолевался естественный страх телесной смерти. То, что переносили мученики, было выше естественного.

   Выше естественного было и то святое воодушевление, с которым они нередко принимали мучения. Вот что писал святой Игнатий Богоносец (107 г.) своим ученикам, удерживая их от желания спасти его от мученической смерти – растерзания дикими зверями: «Я пишу Церквам и всем сказываю, что добровольно умираю за Бога... Умоляю вас: не оказывайте мне неблаговременной любви. Оставьте меня быть пищею зверей и посредством их достигнуть Бога. Я пшеница Божия: пусть измелют меня зубы зверей, чтобы я сделался чистым хлебом Христовым... простите мне; я знаю, что мне полезно. Теперь только начинаю быть учеником. Ни видимое, ни невидимое, ничто не удержит меня прийти к Иисусу Христу. Огонь и крест, толпы зверей, рассечение, расторжение, раздробление костей, отсечение членов, сокрушение всего тела, лютые муки диавола пусть придут на меня, – только бы достигнуть мне Христа... Его ищу, за нас Умершего; Его желаю, за нас Воскресшего... Хочу быть Божиим: не отдавайте меня миру. Пустите меня к чистому Свету... Живой пишу вам, горя желанием умереть»6.

   Господь невидимо укреплял мучеников, воодушевлял их любовью, посылал им Своих Ангелов. Это иногда видели или слышали и мучители, и верные – свидетели происходящего. Так, когда священномученик Поликарп (23 февраля; II в.) прибыл в Рим на казнь, то «на площади стоял такой шум, что многим ничего не было слышно, но Поликарпу... был голос с неба: "Крепись, Поликарп, и мужайся". Говорившего никто не видел, а голос слышали многие наши»7.

   Сохранились Мученические Акты второго епископа Иерусалимской Церкви святого Симеона (107 г.), сына Клеопы. «Мучимый в течение многих дней, он потряс своим непоколебимым исповеданием Христа всех, и в особенности консула, который спрашивал себя: как старик ста двадцати лет выносит все эти мучения? Его распяли»8.

   В Актах Лионских мучеников, пострадавших в 177 году, сообщается о страшных мучениях, которые претерпевала святая Бландина. При этом она «исполнилась такой силы, что самые мучители ее, сменявшие друг друга и всячески мучившие ее с утра до вечера, наконец утомились, изнемогли и признали себя побежденными, потому что не знали уже, что более делать с нею»9.

   О святом Санкте, также одном из Лионских мучеников, говорится: «Стали, наконец, прикладывать раскаленные медные пластинки к самым чувствительным местам на его теле. И плоть горела, но Санкт оставался незыблемо тверд в своем исповедании; вода живая, исходящая из чрева Христова, орошала его и давала ему силу. Тело же его свидетельствовало о пережитом: все в рубцах и ранах, съежившееся, утратившее человеческий облик; но Христос, в нем страждущий, его и прославил, обессилив врага и на этом примере показав остальным, что ничто не страшно, где любовь Отца, ничто не больно, где слава Христова»10.

   Мученик Каллиопий (304 г.) во время побоев оловянными прутьями восклицал: «Я созерцаю сладость обещанного мне Христом будущего века и не ощущаю мучений»11. Святой мученик Уар (ок. 307 г.) говорил во время мучений: «Воистину я ощутил помощь моего Владыки, ибо считаю муки за ничто», – а бывшие с ним его братья восклицали: «Мы не побеждены, а, напротив, сами побеждаем при помощи укрепляющего нас Иисуса»12.

   Святой Поликарп в ответ на угрозы сжечь его заживо сказал: «Огонь временный, который через несколько часов погаснет, не страшен по сравнению с огнем вечным... Говоря это и еще многое, он исполнился мужества и радости, и лицо его было озарено благодатию»13.

   Во время пыток и казней были и случаи явных чудес. Пламя, например, разделялось над мучениками надвое или вздувалось парусом, а дикие звери уподоблялись ласковым домашним животным. Это были уже видимые знамения Божии.

   Вот что сообщается о пытках христиан в Тире Финикийском: «Мы и сами присутствовали при этом, видели, как в свидетельствовавших о Спасителе нашем явно присутствовала и являла себя Божественная сила Самого свидетельствуемого ими Иисуса Христа. Плотоядные звери долго не осмеливались ни прикасаться, ни даже подходить к телам людей, возлюбленных Богом, а кидались на тех, кто, стоя за ареной, их дразнили. Святые борцы одиноко стояли, обнаженные, и, как им было приказано, размахивали руками, привлекая зверей на себя, но звери к ним даже не прикасались. А иной раз звери устремлялись на них, но как бы удерживаемые Божественной силой, они отходили вспять»14.

   Святой мученик Вит (ок. 303) дает такой ответ своему мучителю на вопрос о том, почему ни огонь, ни звери не приносят ему вреда: «Я не укрощаю ни огня, ни зверя никакими волхованиями; но все дает сила Христа, Бога моего; огонь и зверь, как создания Божии, повинуются воле Создателя своего, а не мне»15.

   О знамениях Божиих, явленных во время пыток и смерти христиан, сообщается во многих Мученических Актах, хотя гонители, объяснявшие чудеса, происходившие во время мучений, действием магии, старались не вносить их в официальные протоколы. Вот о чем, например, говорится в Актах мучеников Евтропия, Василиска и Клеоника (3 марта ок. 308 г.): «По повелению игемона все записывалось, что делалось и говорилось на суде, но когда писцы увидели, что усохли руки тех, которые били мучеников, пришли в ужас и перестали писать, но некто в народе из верных стоял и писал»16. О чудесах подробно и обстоятельно писали очевидцы из христиан. И это «не говорит против их подлинности, как думают некоторые критики; их (чудеса) требовала жестокость мучений; чем более усилий напрягали враги к истреблению христианства, тем разительнее Бог являл свою силу в чудесах, и чем большим истязаниям подвергались мученики, тем большее утешение подавалось им в совершаемых ими и над ними чудесах»17.

    

   ПОЧИТАНИЕ СВЯТЫХ МОЩЕЙ МУЧЕНИКОВ

   Пламенное желание Христа уже при жизни делало готового на мучения святого причастным ко Христу, а после смерти его тело становилось подобным золоту, прошедшему очищение в горниле, и вмещало в себя тот «чистый Свет», о котором писал святой Игнатий Богоносец. Мученики, приобщавшиеся страданию Господа, приобщались и Его славе.

   Первые христиане имели глубокую уверенность в том, что тела святых святы, что тело мученика преображается в его страдании. Эта уверенность отражена и в Актах.

   В послании Смирнской Церкви о кончине святого Поликарпа читаем: «Разложили вокруг все принадлежности костра... Вспыхнуло большое пламя, и мы, которым дано было увидеть, увидели чудо; мы и уцелели, чтобы рассказать остальным о происшедшем. Пламя образовало нечто вроде свода; словно парус, полный ветром, оградил кругом тело мученика, и он стоял посередине не как плоть горящая, а как золото и серебро, очищаемое огнем в печи. Мы ощущали благоухание, как от курящегося ладана»18.

   Уверовавший язычник Лисимах дает следующее распоряжение комиту Приму о необходимости сохранить мощи святой Февронии (ок. 304): «...Постарайся скорее уготовать для тела Февронии ковчег из деревьев не гниющих и разошли вестников, сзывая христиан на погребение святой мученицы... Возьми же отряд воинов и, собрав все отсеченные части тела Февронии, отнеси их в монастырь; при этом наблюдай, чтобы ни одна часть тела святой не потерялась и не пропала. А чтобы псы не лизали землю, на которую пролилась кровь мученицы, – для этого прикажи очистить ее, затем собрать и отнести, вместе с мощами, в монастырь»19.

   С самого начала христианам приходилось защищать мощи своих святых от поругания и уничтожения язычниками и иудеями. Несмотря на уважительное отношение к телам почивших, какой бы религии они ни придерживались при жизни, государственные власти, особенно к концу III и началу IV века, пытались осквернять святые останки христианских мучеников и препятствовать их погребению.

   Так, по исполнении казни святых Александры и Антонины (их сожгли в пылающей огнем яме в 313 г.) правитель Фист повелел засыпать эту яму землей и сказал: «Пусть нельзя будет женщинам их собрать и костей, как это в обычае у христиан»20.

   Тела Лионских мучеников, «всячески поруганные, в поучение всем, оставались шесть дней под открытым небом. Затем беззаконники их сожгли и смели пепел в реку Родан, протекающую поблизости, чтобы ничего от них на земле не оставалось. Они это делали в расчете победить Бога и отнять у них возрождение. Они так и говорили: "Чтобы и надежды у них не было на воскресение, поверив в которое, они вводят странную новую веру, презирают пытки и готовы с радостью идти на смерть. Посмотрим, воскреснут ли они и сможет ли их Бог помочь им и вырвать из наших рук"»21.

   В Актах святого Поликарпа говорится: «Лукавый враг и завистник, противник праведных, видя величие его мученичества... постарался, чтобы мы не взяли его тела, хотя многие хотели это сделать и иметь частицу его святой плоти»22. «Некоторые подучили Никиту доложить проконсулу, чтобы он не отдавал христианам тело Поликарпа, дабы они не начали поклоняться, оставив Распятого. Это говорили они по научению и настоянию иудеев, которые заметили наше намерение взять его из огня, – не понимая, что мы никогда не можем оставить Христа, Который пострадал для спасения всего мира, ни поклоняться кому-либо другому; потому что Ему мы поклоняемся как Сыну Божию, а мучеников достойно любим за их неизменную приверженность к своему Царю и Учителю. Да сподобимся и мы быть их общниками и соучастниками»23. «Центурион, видя иудейскую склочность, положил его тело на виду у всех, как это у них принято, и сжег его; мы же потом собрали его кости, которые дороже драгоценных камней и благороднее золота, и положили их где следовало»24.

   По мученической кончине святого Уара тело его «вытащили вон из города, бросили его на съедение псам, на то место, куда бросали трупы животных». Но одна благочестивая вдова Клеопатра, родом из Палестины, тайно унесла его, и, принесши в дом свой, выкопала могилу для него в своей спальне, пред постелью своею, там положила его и все время возжигала над гробом свечи и совершала каждение, почитая его своим великим заступником и ходатаем перед Богом25.

   С самого начала было много случаев исцелений и помощи от святых останков мучеников. Повествуя об этих чудотворениях, блаженный Августин говорит: «О чем ином чудеса эти свидетельствуют, как не о вере, проповедующей, что Христос воскрес во плоти и с плотию вознесся на небо? Ибо и сами мученики были мучениками, т.е. свидетелями, этой веры... За эту веру положили жизнь свою они, могущие испрашивать это у Господа, за имя Которого вкусили смерть. Ради этой веры предварительно обнаружено было ими необыкновенное терпение, чтобы потом проявилась такая сила их в этих чудесах»26.

    

   Таковы некоторые свидетельства о первых христианских мучениках и о почитании их святых мощей. Гробы их посещались с любовью и усердием и учреждались при них, особенно в день их страдания, торжественные празднования. Здесь читали повествования о их мучениях, проповедовали Слово Божие, побуждали друг друга подражать их вере и мужеству. На гробах мучеников совершали Евхаристию.

   Обычай почитания святых мощей был закреплен в Апостольских постановлениях, в наставлениях святых отцов, на Поместных и Вселенских Соборах.

   Святой Киприан в тридцать седьмом Послании предписывает пресвитерам и диаконам: «Дни их (мучеников), в которые отходят, замечайте; дабы воспоминания их между памятьми мучеников праздновать мы могли, и да свершаются здесь от нас возношения и жертвы о них». Нет сомнения, что в дни памяти мучеников богослужение совершалось в тех местах, где находились их святые мощи.

   Вселенскую веру Церкви о благочестивом почитании святых мощей подтвердили богоносные отцы Седьмого Вселенского Собора: «Как спасительные источники, Господь Христос даровал нам останки святых, источающие немощным многообразные благодеяния, изливающие благовонное миро и прогоняющие демонов»27
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ОБ ОБЫЧАЕ СОВЕРШАТЬ ЛИТУРГИЮ НА МОЩАХ СВЯТЫХ
   

   

   Честные мощи мучеников стали частью храма, частью его святого Престола, и с древнехристианских времен без мощей святых – то есть без участия в богослужении Церкви Небесной – не совершается Таинство Евхаристии. Этот обычай, основанный на «писанном и неписанном праве»1, хранится как одно из важнейших установлений Церкви. Основание ему видят в Откровении Иоанна Богослова: И когда Он снял пятую печать, я увидел под жертвенником души убиенных за слово Божие и за свидетельство, которое они имели. (Откр. 6, 9). Если души святых мучеников, святых «свидетелей Христовых... покоятся под Алтарем на Небесах, то Церковь признала приличным и телам их, как жертвам, принесенным Богу, покоиться под Престолом»2. Полагание святых мощей под Престол, на котором совершается бескровная Жертва, указывает на таинственную связь между жертвой святых мучеников за Христа и искупительным крестным подвигом Спасителя.

   «Поелику Престол есть гроб Христа, то и мученики, и святые с Ним спогребаются, и как закланный Христос воскрес, то и святые с Ним прославляются, особенно в день Царствия Сына Божия», – говорится в Новой Скрижали3.

    

   

   Антиминс из храма преподобного Дионисия Глушицкого в Вологде. 

   Вторая половина XVIII века. Ризница Свято-Данилова монастыря

    

   Свидетельства о совершении Литургии Древнехристианской Церковью на мощах мучеников содержатся во многих источниках.

   Так, из жития святого Уара известно, что благочестивая христианка Клеопатра, много лет сохранявшая цельбоносные мощи мученика, увидев, насколько они почитаются народом, построила храм в его имя в Палестине и, «взяв из гроба честные мощи святого мученика, понесла их в церковь и положила их под Престолом, на котором стали совершать Божественную Литургию»4.

   Христианский поэт IV века Аврелий Пруденций писал о Престоле, учрежденном на гробе святого Ипполита: «Сей жертвенник – раздаятель Таинства и вместе верный страж своего мученика; сохраняет останки его в гробнице до ожидаемого пришествия Вечного Судии и питает святою снедью жителей Тибра»5.

   Слово Божие о том, что тело человека является сосудом, храмом Духа Святого, что плоть очищается и освящается соучастием в страданиях Христовых, что святые, спогребясь со Христом, вместе с Ним и прославляются (Рим. 6, 4–5), переживалось настолько глубоко, настолько реально Древней Церковью, что известен, например, факт, когда Божественная Литургия была совершена на груди уже пострадавшего, но еще живого мученика перед его мученической кончиной. Это произошло в 312 году и описано в житии пресвитера антиохийского Лукиана.

   «Когда же наступил праздник Богоявления Господня, то святой [Лукиан] пожелал, чтобы ему и всем находящимся с ним христианам дозволено было причаститься Святых Христовых Таин. Он помолился Богу, дабы получить желаемое, и Бог устроил так, что, по недосмотру стражи, некоторые из верующих собрались к Лукиану в темницу и принесли хлеб и вино. Тогда святой Лукиан сказал ученикам своим и всем христианам, находящимся в темнице:

   – Встаньте вокруг меня и будьте церковью, ибо я верую, что церковь живая лучше и благоприятнее для Бога, чем построенная из дерева или камня.

   Когда затем все обступили Лукиана, он сказал:

   – Совершим Литургию и причастимся Божественных Таин.

   Тогда ученики спросили его:

   – Где же мы, отче, положим хлеб для совершения Святых Таин? У нас нет стола.

   Он, возлежа связанный, лицом кверху, сказал:

   – Положите у меня на груди, и будет живой Престол Живому Богу.

   Так в темнице, на груди святого совершилась Божественная Литургия, со всеми надлежащими молитвами – по чину, как подобает, – и все сподобились причаститься Святых Божественных Таин»6.

   Обычай литургисать на мощах святых возник из практики первых христиан. В 269 году он был закреплен постановлением папы Феликса.

   На Соборе в Карфагене в 401 году было определено, что подлежит разрушению всякий храм, если в основание его не положены святые мощи мученика7.

   И в наши дни, если храм освящается архиереем, то под Престол на средний столбец, располагающийся между четырех столпов, на которых покоится Престол, поставляется «ящичек с мощами святых мучеников, переносимыми из другого храма с особой торжественностью в знак преемственной передачи благодати Божией от прежде бывшего к новому8. Если же храм освящается иереем, то мощи присутствуют в антиминсе, предварительно освященном архиереем. Правило VII Вселенского Собора подтвердило необходимость наличия мощей на святом Престоле: «Аще которые честные храмы освящены без святых мощей мученических, определяем: да будет совершено в них положение мощей с обычною молитвою. Аще же отныне обрящется некий епископ, освящающий храм без святых мощей, да будет извержен, яко преступивший церковное предание»9.

   Антиминсы вначале возникли как переносные Престолы (антиминс в переводе с греческого означает вместо (анти) камня (менс): каменного саркофага со святыми мощами мученика; это слово переводят также и как вместопрестольник, или вместопрестолие)10.

   Антиминс представляет собой четырехугольный плат из шелковой или льняной ткани с изображением, чаще всего, Положения во Гроб Господа Иисуса Христа и с подписью освящавшего антиминс архиерея. Древние антиминсы не имеют единообразия, и нередко на них изображен крест, иногда с орудиями страданий Спасителя. В плат вшиты частицы или частица святых мощей, находящихся в мешочке, залитом воскомастихом11. По своему значению антиминс равен Престолу, поэтому и в надписи на нем он назван трапезой.
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ХРИСТИАНСКИЕ КАТАКОМБЫ1
   


   Жизнь первых христианских общин во многом связана с подземными кладбищами – катакомбами, которые являлись также местом молитвы, совершения Евхаристии и общения христиан.

   Христианские катакомбы найдены в Европе, Азии и Африке. Самыми известными, многочисленными и развитыми в своем устройстве и оформлении были катакомбы Рима, располагавшиеся обычно вне черты города и выходившие на большие дороги: по обычаю, запрещалось хоронить в самих городах.

   Из римских катакомб наиболее известны катакомбы Каллиста и Севастиана на Аппиевой дороге, святой Агнии на виа Нументана, Прискиллы на виа Салариа Нуова, Димитиллы неподалеку от катакомб Каллиста и др. Чаще всего катакомбы названы по имени святых, мощи которых некогда почивали здесь.

   Сохранились катакомбы, но не сохранились точные сведения об их происхождении. Хотя устройство катакомб, опустевшие места захоронений, многочисленные надписи и эпитафии, росписи на стенах и сводах красноречиво свидетельствуют о той горячей духовной жизни, что происходила в них.

    

   

   Галерея в катакомбах святого Каллиста.

   В стенах видны открытые локули – места бывших захоронений

    

   Существовало много предположений о возникновении этого подземного мира. Были ли это специально устроенные кладбища или же заброшенные каменоломни, приспособленные для захоронений? Когда и кем они были созданы – древними ли язычниками или самими христианами?

   Исследования римских катакомб показали, что это были специально создаваемые христианами подземные кладбища с продуманной организацией, с особыми помещениями, устроенными для тех или иных нужд общины.

   Согласно римскому законодательству гроб с телом умершего считался предметом священным, а всякое место, предназначенное для погребения, признавалось неприкосновенным. Римские законы допускали свободное существование погребальных ассоциаций, к какому бы вероисповеданию они ни принадлежали, и даже возможность иметь свои алтари. В праве погребения не отказывалось никому.

   Христиане тоже пользовались этим правом. Христианская община могла организовать погребальную коллегию (collegia funeratica), которой позволялось иметь собственное имущество, хоронить членов коллегии, устраивать поминальные трапезы.

   Однако с усилением гонений ужесточался и надзор за катакомбами. Так, например, в изданном в 257 году указе императора Валериана запрещалось «посещать так называемые усыпальницы». Поэтому и погребения, и молитвы в катакомбах часто были сопряжены со смертельной опасностью. «Какие горькие времена, мы не можем совершать в безопасности таинств и даже молиться в наших пещерах!» – говорится в одной из надписей в усыпальнице Каллиста.

   Большинство катакомб возникли на частных земельных владениях, принадлежавших состоятельным членам христианских общин. О праве собственности говорят и некоторые эпитафии. Возможно, будучи вначале фамильными владениями, эти подземные усыпальницы постепенно расширялись и соединялись между собой, предоставляя место последнего земного упокоения для всех членов общины. Со временем христианские катакомбы стали огромным братским кладбищем. Члены общины, жившие в глубоком единении в дни своего земного странствования, не разлучались и по смерти, когда это странствование прекращалось: тела их упокаивались друг подле друга.

   Судя по огромным пространствам катакомб, можно представить, какая огромная работа здесь проводилась. В основном ее выполняли фоссоры – гробокопатели, которые были при каждой усыпальнице. В молитвах их поминали под именем «труждающихся», а в некоторых римских катакомбах до сих пор сохраняется память о них в изображениях могильщиков на стенах кубикул и галерей. Чаще всего они представлены либо в момент работы, либо с орудиями своего ремесла: топором, киркой, ломом, глиняной лампочкой для освещения темных коридоров.

    

   

   Фрагмент саркофага с изображением Доброго Пастыря, рыбы, якоря, агнцев. III век

    

   УСТРОЙСТВО КАТАКОМБ

   Римские катакомбы представляют собой сеть подземных коридоров, или галерей, идущих в разных направлениях. Многочисленные галереи пересекаются довольно часто и потому представляют собой весьма сложный лабиринт. По одним из этих галерей могут свободно пройти рядом два человека, по другим – с трудом протиснется один. В некоторых усыпальницах своды галерей низки, едва превышают человеческий рост, в других – намного выше. Если эти коридоры и переходы выстроить в одну линию, то она растянется примерно на 900 километров. Глубина катакомб достигает от восьми до двадцати пяти метров; часто они устраивались в несколько этажей – от одного до четырех. Нижние этажи сообщались с верхними посредством высеченных в туфе лестниц, кое-где выстланных мраморными плитами.

    

   

   Раскрытый локуль с останками умершего. В люнете изображена поминальная трапеза, по сторонам которой помещены павлины – христианский символ воскресения. 

   Конец III века. Катакомбы святых Петра и Марцеллина

    

   В стенах галерей устроены продолговатые четырехугольные ниши в длину человеческого роста, расположенные рядами друг над другом. Это локули – углубления в стене, в которые полагали тело умершего. В некоторых локулях встречается и по два погребенных, крайне редко – по три или четыре. Тела предварительно омывали, намащивали различными ароматными маслами и заворачивали в полотно. В гробы при этом не полагали. Отверстие локуля снаружи замуровывали – закладывали черепичной или мраморной плитой и обмазывали цементом. На плите начертывалась надпись, сообщавшая о времени погребения, о имени умершего, количестве прожитых им лет, месяцев, дней и даже часов; здесь же помещались эпитафия и различные изображения, чаще всего христианские символы: монограмма имени Христа, Добрый Пастырь, несущий овцу, рыба, пальмовая ветвь, якорь, корабль и др. Такие же символы помещались и на христианских саркофагах. Древнейшие надписи делались на греческом языке, эпитафии были просты, например: «Мир с тобою», «Спи в мире Господа», «Да пребывает мир с тобою»; более поздние сделаны на латыни и многоречивее.

   В настоящее время многие локули открыты и представляют собой пустые ниши; из некоторых локулей останки погребенных не вынесены.

   Из галерей специально сделанные проемы вели в комнаты или несколько соединенных комнат – кубикулы, крипты и капеллы.

   Кубикулы – это небольшие фамильные склепы, предназначенные для погребения членов одного семейства. Кубикулой у римлян назывались жилые комнаты, предназначенные для сна, для отдыха – собственно спальни. Название это перешло и в христианский быт. Формы кубикул разнообразны – прямоугольные, многоугольные, круглые. В их стенах также помещены локули, по несколько рядов – до десяти, а иногда и больше.

   Переднюю и главную часть кубикулы составляет аркосолиум – высеченная в стене ниша с закругленным верхом. Задняя стена этой ниши могла быть плоской, но могла быть высеченной и в форме апсиды. Здесь помещался саркофаг с мощами мученика. Вместо саркофага, не всегда бывшего по средствам членам общины, гробница мученика иногда вырывалась прямо в стене, осененной аркой. Отсюда и название этой аркообразной ниши с гробом – аркосолиум. Слово солиум у римлян означает урну, где хранили прах сожженного тела, иногда этим словом назывался саркофаг. Мощи мученика, положенные в углубление, закрывались плитой на некотором расстоянии от пола, называвшейся менса (mensa) и служившей Престолом для совершения Таинства Евхаристии. Иногда гробница мученика закрывалась не плитой, а доской, которую можно было переносить с одной гробницы на другую в день празднования памяти того или иного мученика.

    

   

 
    
      	
   Вид на капеллу из галереи. IV век. Катакомбы на виа Латина в Риме

      

      	
   Папская крипта в катакомбах святого Каллиста. III век

      
    

  

    


   Крипты были больше кубикул по размерам, разнообразнее по внутреннему убранству, с более богатыми орнаментами, росписями, покрывающими потолки и стены. В состав крипты входило обычно несколько кубикул. Это уже небольшие подземные храмы, где первые христиане собирались для молитв и богослужений.

   Передняя часть крипты предназначалась для духовенства. Алтаря как такового, в современном понимании, не было, его заменял аркосолиум, отделенный от остального помещения низкой решеткой, с гробницей мученика, являвшейся Престолом. По сторонам Престола располагались места для епископа и пресвитеров. Эта передняя часть крипты часто была полукруглой формы – так уже в то время определилась форма алтаря в виде апсиды, которая позже будет принята в храмах всего христианского мира.

   Сохранились в катакомбах и епископские кафедры – первичные образцы теперешнего горнего места. Кафедры, как правило, вырубались в стене в виде невысокого кресла с глухими стенками.

   В средней части крипты помещались миряне, причем были раздельные помещения для мужчин, женщин и оглашенных.

   Постепенно община христиан разрасталась, и крипты уже не могли вместить в себя всех молящихся. Поэтому возникла необходимость некоторые крипты увеличить, а другие – соединить между собой. Так возникли капеллы. Это тоже храмы, но бо́льшие по размерам, состоявшие из большего числа помещений, с более богатым убранством.

   В потолках галерей, локулей, крипт, капелл находились люминарии – отверстия, которые с помощью каналов в почве сообщались с поверхностью земли и тем самым слегка освещали и освежали воздух. Каналы были вырыты по наклонной плоскости, чтобы дождь или снег не попадал в нижние помещения, и нередко проходили через все этажи катакомб. Через люминарии вносили в катакомбы также саркофаги и выносили вырытую почву – зернистый туф.

    

   В катакомбах молились первые христиане, особенно во дни ожесточенных преследований, когда они не могли собираться в открытых наземных храмах или в частных домах членов общины. Именно здесь, в глубоком укрытии от внешних глаз, у дорогих гробов они совершали Евхаристию, вечери любви – агапы. Так к общине живых присоединялась община тех, кто уже предстоял Богу. Живущие молились за умерших, умершие ходатайствовали пред Богом о своих гонимых братьях. Церковь земная, воинствующая объединялась с Церковью Небесной, Торжествующей. Здесь создавалась Литургия и другие церковные службы, оформлялись канонические церковные установления, формировалась обрядовая сторона христианства. Здесь складывались основы христианского искусства.

   Об интенсивности духовной жизни в этих подземельях свидетельствуют росписи катакомб. И теперь еще с их стен и сводов на нас смотрят одухотворенные лики орант и орантов – женских и мужских фигур с молитвенно воздетыми руками. Кто они? Отвлеченные ли образы молитвенного предстояния человека Богу или же изображения конкретных людей, чьи святые останки некогда покоились здесь? Имена их неизвестны. Но как хотели бы мы воспринять от них ту огромную силу горящего духа, торжество непоколебимой веры, твердое упование, радость о Господе – все то, о чем свидетельствуют и Мученические Акты.

    

   ОБ ИСТОРИИ КАТАКОМБ

   Возникли христианские катакомбы в I веке, а в IV столетии, с наступлением торжества Церкви, они уже утратили свое значение, хотя и в V веке известны отдельные случаи погребения здесь. Но еще почти два столетия катакомбы притягивали христиан своими святынями – многочисленными честны́ми цельбоносными  мощами мучеников. Вот что пишет блаженный Иероним Стридонский († 420): «Вместе со своими товарищами-сверстниками я имел обычай по воскресным дням посещать гробницы апостолов и мучеников, спускаться часто в пещеры, вырытые в глубине земли, в стенах которых по обеим сторонам лежат тела усопших, и в которых такая темнота, что здесь почти сбывается это пророческое изречение: да снидут во ад живи (Пс. 54, 16). Изредка свет, впускаемый сверху, умеряет ужас мрака, так что отверстие, чрез которое он входит, лучше назвать щелью, чем окном. Там ходят шаг за шагом (ощупью), и среди мрачной ночи вспоминается этот Вергилиев стих: "повсюду ужас, и самое безмолвие пугает душу"».2

    

   

   Оранта. Фрагмент росписи катакомбы святой Прискиллы. Первая половина III века

    

   Начиная с VI века святые мощи стали переносить из катакомб в наземные храмы, и они разошлись по разным уголкам христианского мира. Это перенесение продолжалось несколько столетий, о нем неоднократно сообщают летописные источники. До наших дней сохранились официальные перечни святынь, износимых из подземелий римскими папами. Так, согласно преданию, в связи с освящением Пантеона в христианский храм папа Бонифаций IV вывез из катакомб тридцать две повозки с мощами святых; в IX веке при папе Пасхалии мощи износились из катакомб тысячами.

   Постепенно катакомбы, лишенные своих святынь, приходили во все большее запустение, все меньше паломников спускалось в «подземный Рим». С конца IX века их становится совсем мало, а в X и XI веках имеются сведения лишь о единичных посещениях. Постепенно о катакомбах забывают – до XVI столетия.

   31 мая 1578 года катакомбы Рима были случайно открыты рабочими, добывавшими строительный материал близ древнего города. Произошло это на Саларийской дороге, ведущей в Рим с севера. Изучением христианских подземных кладбищ занялся «Колумб римских катакомб» Антонио Бозио, посвятивший этой деятельности 36 лет. Он собрал все сведения о катакомбах, которые черпал из Мученических Актов, жизнеописаний пап, из наследия святых отцов. Его изыскания в XIX веке были продолжены Джованни Баттиста де Росси.

   Русские ученые, исследователи церковной археологии и искусства, также интересовались христианскими катакомбами; среди них – Н.В. Покровский и А.П. Голубцов.

   В наши дни изучение римских катакомб продолжают археологи, историки, искусствоведы. Но для христианина катакомбы всегда будут дороги как свидетели благодатной жизни Новозаветной Церкви первых столетий ее бытия.

   Е.Н.Б.

    

   1. Текст составлен по кн.: Голубцов А.П. Из чтений по церковной археологии и литературе. 1917. Изд. 2-е. СПб., 1995; Покровский Н.В. Очерки памятников христианского искусства и иконографии. СПб., 1910; Христианство: Энциклопедический словарь. М., 1993. Т. 1, и др.

   2. Цит по: Голубцов А.П. Указ, соч. С. 69–70.


   

   Успенский собор Московского Кремля – величайшая святыня Русской земли. Место упокоения Святителей Московских. Фрагмент гравюры XVIII века. Запечатлены дни коронационных торжеств



     

   


   ВОРОНЕЖСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святитель Митрофаний Воронежский (в схиме Макарий). Память: 7/20 августа; 23 ноября / 6 декабря. Святительствовал в Воронеже 21 год. Был известен святостью своей жизни, строгим соблюдением уставов церковных и правил благочестия. На его погребении в 1703 году присутствовал Государь Петр I, который глубоко чтил Святителя. Нетление св. мощей святителя Митрофания стало известно при неоднократных перенесениях тела его в связи с ремонтом соборного храма Митрофаниева монастыря, где он был погребен. 7/20 августа 1832 года состоялось обретение мощей угодника Божия.

   Вскрытие: 3 февраля 1919 г. В годы советской власти мощи свт. Митрофания Воронежского хранились в Воронежском краеведческом музее. 16–17 сентября 1989 г. мощи Святителя, в кипарисовом гробе, сохранившемся со дня первого обретения, были возвращены Русской Православной Церкви и с крестным ходом доставлены из музея в кафедральный Покровский собор. Дорогу к храму верующие устлали живыми цветами1.

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 731, л. 8. Революция и Церковь. 1919. № 2. С. 9–23. Горев М. Вскрытие мощей Тихона Задонского и Митрофания Воронежского (С. 18. Акт осмотра мощей св. Митрофания в г. Воронеже, произведенного приглашенными врачами).

    

   Святитель Тихон Задонский. Память: 13/26 августа. Несколько лет управлял Воронежской епархией, затем удалился в Задонский Свято-Богородицкий монастырь, где жил до блаженной кончины, последовавшей в 1783 году. Прославился строгим монашеским житием, состраданием к бедным, ревностью в искоренении языческих предрассудков и обращении раскольников, многочисленными духовными писаниями. Св. мощи его после 63-летнего пребывания в сырой земле были обретены нетленными во время сооружения в монастыре нового Владимирского собора. В обители сохранялись оригиналы его сочинений и мантия, в которую он был облачен при погребении, ее обычно возлагали на тяжело больных.

    

   

   Святитель Тихон Задонский.

   Портрет XVIII века

    

   Вскрытие: 28 января 1919 г. Духовенство согласилось на вскрытие св. мощей только после вмешательства ЧК. Присутствовавший при вскрытии архиепископ Воронежский Тихон (Никаноров), резко осуждавший действия властей, был вскоре после вскрытия повешен на Царских вратах в одном из храмов Митрофаниевского монастыря2. В советское время св. мощи находились в Орловском краеведческом музее. После возвращения Церкви хранились в Орловской епархии. Торжественное перенесение из Орла на прежнее место, в Задонск, состоялось 25–26 августа 1991 г. В настоящее время находятся, как и прежде, в Свято-Богородицком Задонском монастыре.

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 731. лл. 6–9, 29, 47–47, 52 (1919 г.). Горев М. Вскрытие мощей Тихона Задонского и Митрофаний Воронежского // Революция и Церковь. 1919. № 2. С. 9–23.

    

   ЕКАТЕРИНБУРГСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святой праведный Симеон Верхотурский. Память: 12/25 сентября; 18/31 декабря. Будучи дворянского рода, под видом странника, не имея пристанища, Святой проповедовал веру между вогуличами и другими язычниками Пермского края. Умер в молодых летах в 1642 году. Спустя пятьдесят лет, когда уже все забыли его имя, гроб с нетленными останками праведного Симеона стал подниматься из земли и от него обильно подавались исцеления, особенно страдающим болезнями глаз. Имя праведника было установлено после нескольких явлений его разным людям. 18 декабря 1704 года гроб со святыми останками был перенесен из села Меркушино в город Верхотурье и поставлен в Никольском монастыре.

    

   

   Святой праведный Симеон Верхотурский и святитель Николай. 

   Литография начала XX века

    

   Вскрытие: 25 сентября 1920 г., в день памяти Святого, и 30 мая 1924 г. В 1919 г. части Красной армии заняли монастырь. Все храмы кроме Крестовоздвиженского, где находились мощи прав. Симеона, были закрыты. Вскрытие мощей производили представители ЧК из Екатеринбурга. Приводим акт второго вскрытия:

   «Мы, комиссия, организованная постановлением Президиума Верхотурского райисполкома, протокол заседания № 6 § 9 от 28/V 1924 г., в лице: санитарного врача А.И. Рапова, врача А.С. Смирнова, члена райисполкома А.Г. Юрлова, члена райкома РКП т. Кочнева и уполномоченного ГПУ И.Ф. Барышникова, в присутствии настоятеля архимандрита Ксенофонта 30 мая 1924 года произвели санитарно-гигиеническое обследование мощей Симеона Верхотурского, находящихся в соборе б[ывшего] мужского Николаевского монастыря и связанных с ними обрядов.

   Нами установлено нижеследующее:

   1) Сущность обряда "прикладывания к мощам" такова. Крышка гроба открывается примерно на одну треть и с расчетом выставить наружу часть черепа, к которому прикладываются (целуют) верующие, эта часть черепа величиной несколько больше медного пятака вставлена в специально прорезанное в тканях, покрывающих останки, отверстие и по сравнению с цветом остальных частей черепной коробки выделяется светлым желтым лоснящимся пятном.

   2) Сами останки (мощи) пепельно-черного цвета, местами покрыты плесенью. Черепная коробка непосредственно приложена к тазовой кости, вслед за которой все свободное пространство занято массой трухи с рассеянными в ней костями конечностей. Останки издают гниющий запах. Они явно под действием воздуха и света разлагаются и тлеют. Член комиссии врач Смирнов, участвовавший в качестве эксперта при первом вскрытии мощей 25/IX–1920 г., констатировал, что: а) количество целых костей было больше, а количество трухи меньше; б) кости изменили желто- и темно-бурый цвет на более темный пепельно-черный, что естественно следует считать признаком разложения.

   Санитарный врач Верхотурского района Н[ижне]-Тагильского округа Рапов Заведующий Верхотурским врач[ебным] участком Смирнов

   Зам. пред[седателя] райисполкома Юрлов Член райкома РКП Кочнев

   Уполномоченный ГПУ по району Барышников

   В § 1-м акта сущность обряда прикладывания изложена правильно. Что же касается изложенного во втором параграфе о том, что мощи разлагаются и издают гниющий запах, с этим я не согласен, так как мощи какими были при освидетельствовании их в 1920 году, таковы и в настоящее время. О том, что мощи издают гниющий запах, ни от верующих, прикладывающихся к святым мощам, ни от групп, осматривающих их по разрешению местной власти, заявлений не поступало. Что касается того, что врач Смирнов обратил внимание, что мощи изменили цвет на более темный, это можно объяснить тем, что в 1920 году их свидетельствовали на дворе, в ясный солнечный день – дающий полное освещение, – а комиссия 30 мая была в храме, где солнца нет, и поэтому цвет мощей показывается темнее.

   Архимандрит Ксенофонт» 3.

   После вскрытия церковно-приходскому совету было велено изготовить гроб со стеклянной крышкой, «в котором и должны лежать мощи в естественном виде»4. В таком виде св. мощи оставались в Крестовоздвиженском храме до 1926 г., когда он был закрыт, а мощи отправлены в г. Нижний Тагил, в краеведческий музей. Но туда началось паломничество местного православного населения. Тогда мощи были изъяты из экспозиции музея и увезены в г. Свердловск, где были выставлены в Ипатьевском доме. Затем мощи были убраны в запасники музея, в бывший собор Александра Невского в Зеленой роще (ныне возвращенный Церкви), и с тех пор считались для православных безнадежно утерянными. 25 мая 1989 г. мощи св. прав. Симеона были переданы Свердловской епархии, епископу Мелхиседеку. Святыня была перенесена в храм Всемилостивого Спаса г. Екатеринбурга, а 25 сентября 1992 г. – в Никольский монастырь г. Верхотурья. В храме Всемилостивого Спаса осталась рака с десной рукой св. прав. Симеона.

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-353, оп. 8, д. 6, лл. 6–6 об. (Акт обследования 1924 г.). ГАРФ, ф. А-353, оп. 7, д. 17, лл. 16–24 об. ГАРФ, ф. А-353, оп. 4, д. 380, л. 117–119. Вот так мощи! [Симеон Верхотурский] // Революция и Церковь. 1921. № 1. С. 2.

    

   ИРКУТСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святитель Иннокентий Иркутский. Память: 26 ноября / 9 декабря; 9/22 февраля. Был первым самостоятельным иркутским епископом и просвещал бурятов и тунгусов Христовой верой. Скончался в 1731 году в Вознесенском монастыре в селе Подгородно-Жилкинское, в пяти верстах от Иркутска. Спустя тридцать лет при работах под алтарем храма, где почивали его честные останки, был обнаружен совершенно целым гроб Святителя. Когда его открыли, св. мощи оказались нетленными и издавали благоухание. По многим чудесам, происходящим от св. мощей, Святитель был прославлен в лике святых, а мощи 9 февраля 1805 года были торжественно перенесены в соборную церковь Вознесенского Иннокентиевского монастыря.

    

   

   Святитель Иннокентий Иркутский. Гравюра XVIII века

    

   Вскрытие: 24 января 1921 г. После вскрытия мощи свт. Иннокентия были отправлены в Москву и помещены на выставке по охране здоровья при Наркомздраве.

   «1921 года марта 1 дня. Мы, нижеподписавшиеся члены комиссии губисполкома, в присутствии нижеподписавшихся представителей православного духовенства сего числа, по распоряжению губисполкома, для доставки в музей Народного комиссариата здравоохранения в Москве, взяли из Иннокентьевского монастыря сухую мумию, выдаваемую и чтимую православным духовенством, как нетленные мощи святого Иннокентия, и вскрытую I-м иркутским губернским съездом советов 24-го января. Мумию уложили в целости в приготовленный ящик, погрузили в вагон № 82033 и с поездом № 3, [в] 8 часов 20 минут при соответствующем охранении отправили в Москву. 0 чем постановили записать настоящий акт и утвердить подписями присутствующих.

   Члены комиссии: М. Белов, В. Кураев, Занаинов, А. Рудневская.

   Представители православного духовенства: епископ Борис (Киренский), наместник Вознесенского монастыря иеромонах Феодор, уполномоченный архиепископа Анатолия протоиерей Ник. Пономарев, уполномоченный архиепископа Анатолия настоятель Тункинской церкви священник Белов. Присутствовал при укупорке мумии архиепископ Анатолий»5.

   К месту назначения мощи прибыли 25 марта 1921 г., о чем свидетельствует акт доставки6. В журнале «Революция и Церковь» напечатана кощунственная заметка, в которой говорится:

   «Коллекция мумифицированных трупов на выставке Наркомздрава за 1921 год обогатилась новыми экспонатами... из Красноярска доставлен мумифицированный труп епископа Иннокентия»7.

    

   

   Вознесенский Иннокентиевский монастырь в Иркутске. Гравюра первой половины XIX века

    

   После закрытия выставки мощи были перевезены в Ярославль и долгие годы хранились в церкви Николы Надеина, превращенной в музей.

   «Находясь в сыром, неотапливаемом помещении в течение семи десятилетий, они не подверглись тлению. Медицинское освидетельствование мощей, произведенное кафедрой судебной медицины Ярославского мединститута 9 августа 1990 г., подтвердило идентичность обретенных мощей тем, которые были описаны при вскрытии в 1921 г., отметив, что каких-либо существенных изменений в состоянии их с тех пор не произошло»8.

   2 сентября 1990 г. мощи Святителя были перевезены из Ярославля в Иркутск. На вокзале собралось множество людей, под колокольный звон мощи были доставлены в Знаменский монастырь, обнесены вокруг кафедрального собора и поставлены в нем.

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-482, оп. 14, д. 75. лл. 2–4 (Акт вскрытия); лл. 5–6 (Акт медицинской экспертизы 24.01.1921).

    

   КАЗАНСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святитель Герман Казанский. Память: 25 сентября / 8 октября; 6/19 ноября. Основатель Свияжского Успенско-Богородицкого монастыря, прославился своими апостольскими трудами среди магометан и язычников. Царь Иоанн Грозный избрал свт. Германа в митрополиты Московские, но был прогневан его укорами и с бесчестием выгнал Святителя из митрополичьих палат. Скончался Святитель под опалой 6 ноября 1567 года во время морового поветрия и был погребен в Москве, в храме свт. Николая, называемом Мокрым. Св. мощи были освидетельствованы свт. Ермогеном и торжественно перенесены в Свияжский монастырь учениками Святителя в 1595 году. При внесении святыни в обитель разлилось дивное благоухание и тогда же прозрели два слепца. В монастыре сохранялись фелонь свт. Германа, его митра, крест, посох, им самим выточенный, и древняя икона, изображающая Святителя во весь рост.

   Вскрытие: май 1923 г. В советское время мощи хранились в Государственном музее Татарской АССР. В настоящее время местонахождение мощей неизвестно. Частица мощей находится в Ивановском монастыре, в Казани.

    

   См. также: ГАРФ, А-353, оп. 4, д. 380, л. 1. Шамаро А.А. О чем умалчивает церковный календарь. М., 1964; Михалев И. Церковь в прошлом и теперь. Казань, 1962.

    

   КОСТРОМСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Преподобный Макарий Желтоводский. Память: 25 июля / 7 августа. В двенадцать лет принял монашество. Основал Троицкий Желтоводский монастырь, а после его разорения татарами – Макарьевский Унженский монастырь. Преставился ко Господу в 1444 году. Мощи почивали в Свято-Троицком соборном храме Макариевского Унженского монастыря. Вскрытие: 1919 г. В 1926 г. мощи были изъяты из Макарьевского монастыря и хранились в г. Юрьевце, в краеведческом музее. 14 мая 1990 г. мощи были переданы епископу Костромскому и Галичскому Александру и перевезены им в Кострому. 7 августа 1991 г. город Макарьев встречал крестным ходом мощи Преподобного, которые были установлены в Макариевском храме9.

    

   

   Макарий Унженский (Желтоводский) в житии. Средник иконы начала XVIII века

    

   КУРСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святитель Иоасаф Белгородский. Память: 4/17 сентября, 10/23 декабря. В юности приняв монашество, прославился своими трудами на благо Церкви, состраданием страждущим и прозорливостью. Вскоре после кончины в 1754 г., им самим предсказанной, было обнаружено нетление тела Святителя. Канонизация и обретение честных мощей состоялись 10 декабря 1911 г. Святые мощи почивали в соборном храме Троицкого монастыря города Белгорода.

   Вскрытие: 1 декабря 1920 г.

   «По постановлению Курского губисполкома, мощи Иоасафа Белгородского, представляющие собою мумифицированный труп, вскрытые в декабре 1920 г., отправлены в Москву. Здесь они помещены в музей Наркомздрава (Петровка, 14)»10.

   По воспоминаниям очевидцев, при медицинском освидетельствовании мощей свт. Иоасафа, для того, чтобы найти следы искусственной мумификации, была вскрыта грудная клетка, и обнаружено, что все внутренние органы, даже печень сохранились.

   До Отечественной войны мощи находились в Москве, затем были перевезены в Ленинград, в Музей истории религии и атеизма. Некоторое время они лежали в запаснике, потом были выставлены в экспозицию. Это привлекло в музей многих верующих, открыто молившихся у мощей Святителя. Вскоре мощи были убраны из экспозиции в подвал музея, а потом, в 1970 г., А.В. Соколов и В.И. Прудников, плотники, менявшие кровлю Казанского собора, подняли их на чердак и тайком закопали в сухом шлаке, но чьи это были мощи, они не знали. Так мощи пролежали до 28 февраля 1991 г., когда они были обнаружены. В этот день А.В. Соколов с группой из шести человек, ученых и рабочих, поднялись на чердак и в указанном А.В. Соколовым месте обрели мощи неизвестного им святого, обернутые в черную материю11. Через несколько дней по благословению митрополита Санкт-Петербургского и Ладожского Иоанна в музее начала работать комиссия. С согласия директора музея С. Кучинского св. мощи перевезли в Преображенский собор. В результате работы комиссии их идентифицировали как принадлежащие свт. Иоасафу Белгородскому.

    

   

   Святитель Иоасаф Белгородский. Портрет XIX века

    

   В Преображенском соборе мощи свт. Иоасафа находились до 10 августа. 11 августа они были перевезены в Москву и поставлены в Богоявленском Патриаршем соборе в Елохове, где совсем незадолго до этого находились мощи преп. Серафима Саровского, также чудесным образом обретенные в Петербурге. Все московское духовенство поочередно служило молебны у раки Святителя. 3 сентября 1991 г. мощи свт. Иоасафа были перенесены в курский Сергиево-Казанский кафедральный собор, а оттуда 16 сентября в г. Белгород. Так, начав свой путь в Преображенском соборе С.-Петербурга, свт. Иоасаф закончил его в освященном им в 1752 г. Преображенском соборе Белгорода12.

   Мощи угодника Божия – теплые, они сохраняют температуру тела живого человека.

    

   См. также: Вскрытие мощей Иоасафа Белгородского // Курская правда. 1920. 10 декабря.

    

   МОСКОВСКАЯ ЕПАРХИЯ

    

   Святитель Алексий Московский. Память: 12/25 февраля; 20 мая / 2 июня. Спостник и собеседник прп. Сергия Радонежского, основатель московских Чудова и Спасо-Андрониева, нижегородского Благовещенского, владимирского Царево-Константиновского, Владычне-Серпуховского монастырей, воспитатель св. блгв. кн. Димитрия Донского, прославился чудесами еще при жизни. Преставился ко Господу 12 февраля 1378 г. Святые мощи обретены 20 мая 1431 г. и почивали в Кремле, в основанном им Чудовом монастыре. При мощах хранились облачение Святителя и его посох. Вскрытие: весна 1919 г. После разрушения в 1928 г. Чудова монастыря мощи Святителя были перенесены в кремлевский Архангельский собор. Церкви переданы в конце 1947 г. по просьбе Патриарха Алексия. 18 октября 1947 г. мощи Святителя были перенесены в Богоявленский Патриарший собор в Елохове13, где и почивают в настоящее время.

    

   

   Святитель Алексий.

   Икона XVII века. Храм Святых Отцов Семи Вселенских Соборов Свято-Данилова монастыря

    

   

   Святейший Патриарх Алексий II у раки святителя Алексия, митрополита Московского и всея России Чудотворца в Богоявленском Патриаршем соборе

    

   Святой блаженный Максим Московский. Память: 13/26 августа, 11/24 ноября. Преставился ко Господу в 1434 г. и был погребен в Борисоглебской церкви на Варварке. На могиле Блаженного происходили исцеления. В XVI в. состоялось прославление блж. Максима в лике святых, мощи его были обретены нетленными. После пожара, случившегося в 1737 г. и разрушившего старый храм, остатки мощей были собраны в ковчег и хранились во вновь отстроенном храме, освященном во имя св. блж. Максима, Московского чудотворца. В конце 1930-х гг. храм был закрыт и разорен. Дальнейшая судьба святых мощей блж. Максима неизвестна.

    

   Святой благоверный князь Михаил Черниговский и болярин его Феодор. Память: 14/27 февраля; 20 сентября / 3 октября. Пострадали за веру Христову от татарского хана Батыя 20 сентября 1245 г. Честные останки их в продолжение многих дней оставались без погребения, однако дикие звери не приближались к ним, а над телами был виден огненный столп. Христиане тайно взяли тела мучеников, перенесли их в Чернигов и погребли. 14 февраля 1572 г. мощи святых были перенесены в Москву, в кремлевский Архангельский собор, где и почивали под спудом. Вскрытие: после 1922 г. Ничего неизвестно о времени и обстоятельствах вскрытия, но в настоящее время раки с мощами св. блгв. кн. Михаила и болярина Феодора стоят в алтаре Архангельского собора.

    

   

   Святые князь Михаил Черниговский, боярин Феодор и Корнилий сотник.

   Ковчег-мощевик. Последняя треть XV века

    

   Преподобный Савва Сторожевский. Память: 19 января / 1 февраля, 3/16 декабря. Постриженник прп. Сергия и духовник Троице-Сергиевой Лавры. Основал монастырь во имя Рождества Пресвятой Богородицы на горе Сторожевской близ Звенигорода и был его игуменом до своей кончины, последовавшей в 1406 году. Обретение мощей 19 января 1652 года произошло после следующего чудесного происшествия: во время охоты в звенигородских лесах на Царя Алексея Михайловича напал медведь, гибель была неминуема, но вдруг около Царя явился Преподобный и с его явлением зверь бежал. Св. мощи покоились в соборном храме монастыря.

   Вскрытие: 17 марта 1919 г. Мощи были вскрыты по постановлению уездного съезда советов. Боясь поругания со стороны безбожников, кричавших: «Посмотрите, товарищи, не собачьи ли это кости монахи отовсюду собирали и клали сюда», – монахи сами вынули из раки мощи Преподобного, сохранившиеся в виде честной главы и костей. Когда св. мощи были внесены в алтарь, один из участников съезда советов плюнул на честную главу Преподобного14. Потом безбожники сами, кощунственно насмешничая, разложили мощи в раке и пригласили всех к рассмотрению святыни.

   Местные жители написали прошение в Наркомюст с просьбой прекратить это кощунство, однако расследовать обстоятельства вскрытия приехал недоброй славы эксперт Наркомюста А.И. Шпицберг, который не только не прекратил поругание, но и оправдал кощунников и арестовал монахов. Мощи были изъяты и перевезены в Москву, на выставку по охране здоровья при Наркомздраве15. Тем временем репрессии распространились на весь Звенигородский уезд: были закрыты три монастыря – Саввино-Сторожевский, Ново-Иерусалимский Воскресенский и женский Борисоглебский в с. Аносино, арестованы и преданы суду по ложным обвинениям духовенство, монашествующие и прихожане.

   О дальнейшей истории святых мощей прп. Саввы Сторожевского известно следующее: Михаил Михайлович Успенский, сотрудник Государственного исторического музея и член Комиссии по охране памятников архитектуры Московской области, в конце 20-х годов был вызван на Лубянку. Человек, который вызвал его, сказал: «Возьмите это серебряное блюдо и передайте в музей, а то, что на блюде – останки Саввы Сторожевского – поместите, куда сочтете нужным»16. М.М. Успенский решил спрятать мощи Преподобного в надежное место. Он сложил их в чистый мешок, положил в специально сделанный сосуд с плотной крышкой и зарыл в землю на своей даче. После пожара на даче, случившегося в 1975 году, М.М. Успенский перевез святые мощи в свою московскую квартиру. После смерти Михаила Михайловича святыня была передана священнику, который его напутствовал. 25 марта 1985 года честная глава и части мощей прп. Саввы Сторожевского были переданы в Московский Свято-Данилов монастырь17. Тринадцать лет мощи хранились в Покровском храме обители, а 22 августа 1998 года были с большим торжеством перенесены в Саввино-Сторожевский монастырь18.

    

   

   Вид Звенигородского Саввино-Сторожевского монастыря. Гравюра середины XIX века

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 731, лл. 45 (1919), 51. ГАРФ, А-353, оп. 4, д. 380, лл. 50–51 (1921). ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 741. лл. 1–16. ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 763, л. 11 (Акт вскрытия).

    

   Преподобный Сергий Радонежский. Память: 5/18 июля, 25 сентября / 8 октября. Святой основатель Троице-Сергиевой Лавры и ее небесный покровитель. Духовный наставник многих преподобных отцов, основателей русских монастырей. Отошел ко Господу 25 сентября 1392 г. Незадолго до обретения честных мощей Преподобного он явился одному благочестивому мужу и повелел возвестить игумену Лавры прп. Никону и братии: «Вскую мя остависте толико время во гробе, землею покровена, воде утесняющей тело мое?»19. Мощи Преподобного были обретены при копании рвов для каменного собора во имя Пресвятой Троицы, 5 июля 1422 г. И действительно, вокруг гроба стояла вода, однако честные останки были нетленны, и даже одежды сохранились в целости. От гроба изливалось благоухание. Со времени обретения св. мощи прп. Сергия почивали в лаврском Троицком соборе. На доске гроба Преподобного была написана икона «Видение Божией Матери прп. Сергию», которая сопровождала русское воинство в военных походах.

   Вскрытие: 11 апреля 1919 г. Накануне вскрытия святых мощей прп. Сергия, «совершенного в ночное время, перед воротами Лавры собралась толпа богомольцев, молебны Преподобному пелись всю ночь. Наутро народ впустили в Лавру. Перед ракой с мощами святого сияло пламя свечей. В течение трех дней тысячи богомольцев подходили вереницей к раке и прикладывались к обнаженным мощам Преподобного»20. Вскоре после вскрытия св. мощей Преподобного, когда поток богомольцев не только не уменьшился, но во много раз увеличился, 7 мая 1919 г. Троицкий собор был закрыт и опечатан. 10 мая 1919 г. Патриарх Тихон обратился к властям с просьбой разрешить доступ верующим к святым мощам прп. Сергия21. Письмо Святейшего Патриарха осталось без внимания, а 3 ноября 1920 г. Троице-Сергиева Лавра была закрыта. Часть ее достояния была обращена в музей, а часть использовалась по усмотрению местных властей. Но вывезти из Лавры мощи Преподобного власти не посмели, их поместили в музей, расположившийся на территории Лавры 22.

   Кощунственному вскрытию святых мощей прп. Сергия и последующему закрытию Лавры предшествовали следующие события, до недавнего времени остававшиеся неизвестными. На Страстной неделе 1919 г., узнав о предстоящем кощунстве и опасаясь уничтожения св. мощей Преподобного, наместник Лавры – архимандрит Кронид (Любимов), священник Павел Флоренский и граф Ю.А. Олсуфьев – члены Комиссии по охране памятников искусства и старины Троице-Сергиевой Лавры, а также, вероятно, граф В.А. Комаровский и священники С.П. Мансуров и М.В. Шик, тайно вскрыли раку с мощами Преподобного, изъяли его честную главу, а на ее место положили главу погребенного в Лавре князя Трубецкого.

    

   

   У мощей преподобного Сергия в Троицком соборе Лавры

    

   

   Обретение мощей преподобного Сергия. Миниатюра лицевого жития конца XVI века

    

   Честная глава прп. Сергия хранилась в лаврской ризнице вплоть до закрытия монастыря. Затем граф Ю.А. Олсуфьев, поместив главу Преподобного в дубовый ковчег, перенес ее в свой дом на улице Валовая, в Сергиевом Посаде. В 1928 г., когда начались массовые аресты по «сергиево-посадскому делу», ковчег был закопан в саду около дома. В тайну сокрытия честной главы преподобного Сергия был посвящен П.А. Голубцов, будущий архиепископ Новгородский Сергий. Он перенес ковчег из Посада в окрестности Николо-Угрешского монастыря и схоронил его там. Вскоре он был арестован, а из заключения попал на фронт. После демобилизации П.А. Голубцов перенес святыню на хранение в дом племянницы Ю.А. Олсуфьева, Екатерины Павловны Васильчиковой. Для конспирации на ковчег поставили горшок с цветком. Когда ковчег с главой Преподобного хранился в доме Е.П. Васильчиковой, тяжело заболела ее двухлетняя дочь. Девочка была при смерти, но когда ее приложили к святыне, наступило выздоровление.

   21 апреля 1946 г., на Пасху, вновь зазвучали колокола Троице-Сергиевой Лавры. В Троицкий собор были возвращены мощи ее святого основателя, и также тайно туда была возвращена его честная глава.

   При жизни Преподобный страдал болезнью костей, и верхний позвонок прирос к основанию черепа. О подлинности святыни свидетельствует след, оставленный в 1919 г. при отделении честной главы. У Екатерины Павловны Васильчиковой сохранялся антиминс, на котором много лет в ковчеге покоилась глава преподобного Сергия. В 1980-е гг. антиминс был передан Владыке Антонию (Мельникову) и увезен им в Санкт-Петербург23.

    

   См. также: ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 731, л. 17–27. (1919. Прошения верующих); ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 731, лл. 28, 30, 52 (Протокол вскрытия). ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 759, лл. 102 (1919). ГАРФ, ф. А-353, оп. 3, д. 766, лл. 3–20 об. (1920). ГАРФ, ф. А-353, оп. 4, д. 380, лл. 9 об. (1920). Революция и Церковь. 1920. № 9–12. С. 41–44 (Акт вскрытия).

    

   

   Вид на Троицкий и Духовской храмы в Троице-Сергиевой Лавре. Гравюра XIX века

    

   ПРИМЕЧАНИЯ:

   * Продолжение. Начало см. «Даниловский благовестник». М., 1998. Вып. 9.
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    О СВЯТЫХ МОЩАХ ПРЕПОДОБНОГО КНЯЗЯ ДАНИИЛА, МОСКОВСКОГО ЧУДОТВОРЦА

   

   Преподобный князь Даниил Александрович Московский почил о Господе 4(17) марта 1303 года и был погребен согласно его желанию в основанном им монастыре, на братском кладбище.

   Могила преподобного князя Даниила предположительно находилась на том месте, где сейчас стоит палатка-усыпальница, примыкающая к северной стене Пророко-Даниловского придела Покровского храма, возведенного не позднее 1619 года1. Об этом свидетельствуют некоторые факты:

   1. Само наличие палатки, именуемой усыпальницей 2.

   2. Сохранившиеся сведения о лепной надписи на южной стене усыпальницы, сообщавшей о преставлении святого князя Даниила3.

   3. Расположение неподалеку от усыпальницы второй сохранившейся доныне памятной доски: «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». Эта доска помещается теперь на столбе северной галереи храма Святых Отцов. Можно предположить, что первоначально она находилась на южной стене придела Пророка Даниила и была перенесена сюда при возведении галереи с южной стены храма 4.

   4. Поставление с ориентацией на палатку-усыпальницу раки с мощами преподобного князя Даниила. По описи 1701 г. рака стояла в правом, юго-восточном углу храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, построенного в 1563 году и располагавшегося севернее ныне существующего – то есть рака находилась поблизости от места могилы святого князя Даниила. В 1730 году был освящен новый храм во имя Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, возведенный над Покровской церковью. В связи с тем, что храм Святых Отцов XVI века была разобран, мощи святого основателя монастыря перенесли в новый храм и поставили, по аналогии с прежним местом, в юго-восточном углу храма – тем самым они были удалены, по сравнению с прежним местоположением, от усыпальницы. Но через тридцать лет, между 1760 и 1763 годами, рака с мощами была перенесена в северо-восточный угол собора – мощи вновь приблизились к палатке5.

   5. Устройство над палаткой-усыпальницей, на втором этаже храма, в 1806 году придела во имя преподобного князя Даниила 6.

   На этом месте, между центральным и северным приделами храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, рака с мощами преподобного князя Даниила стояла до 1917 года.

    

   

   Ковчег с частицами мощей преподобного князя Даниила в день его памяти.

   Троицкий собор Свято-Данилова монастыря.

   17 марта 1994 года

    

   12 сентября 1917 года святые мощи были перенесены в Троицкий собор. «При Владыке Феодоре Данилов монастырь стал самым популярным в Москве. Он пополнился образованными, строгими, истыми монахами. Видимо, они пришли вслед за Владыкой из Академии, где он был ректором. Молящиеся во множестве стекались в монастырь. Даже в обычные воскресные службы всех мог вместить только обширный Троицкий собор. Поэтому было решено перенести мощи святого князя Даниила из храма Вселенских Соборов в Троицкий собор. Торжество перенесения мощей было совершено в день памяти князя Даниила 12 сентября (н. ст.) 1917 года. Возглавил торжество митрополит Московский и Коломенский Тихон (будущий Патриарх). <...> В день праздника, после обедни, под трезвон монастырских колоколов гроб с мощами, осеняемый рипидами, был поднят архимандритами и, сопровождаемый архиереями во главе с митрополитом Тихоном, перенесен с крестным ходом в Троицкий собор, где после торжественного молебна положен в раку»7 у северо-восточного столпа храма.

   «В 1929 году рака со святыми мощами была возвращена в храм во имя Святых Отцов Семи Вселенских Соборов. Наместник архимандрит Стефан (Сафонов) с братией установили ее на прежнем месте, в приделе святого благоверного князя Даниила. 24 сентября 1930 года наместник архимандрит Тихон (Баляев) перенес мощи святого князя Даниила в церковь Воскресения Словущего, где они находились до 1932 года»8. Перенесение мощей в храм Воскресения Словущего было вызвано закрытием Данилова монастыря. Судьба мощей преподобного князя Даниила после закрытия в 1932 году храма Воскресения Словущего неизвестна.

   История сохранения частиц святых мощей преподобного князя Даниила, находящихся сейчас в Свято-Даниловом монастыре, дает возможность предполагать, что если не все, то некоторая часть мощей была разобрана и сохранялась верующими. Не исключено, что мощи были розданы людям, близким даниловской братии, еще до закрытия монастыря и храма Воскресения Словущего.

   Те части мощей, которые были принесены в обитель 30 мая 1986 года Высокопреосвященнейшим Феодосием, главой Американской Автокефальной Православной Церкви, принадлежали когда-то последнему настоятелю обители архиепископу Феодору (Поздеевскому), в схиме Даниилу, и сохранялись в домах его духовных чад9. Так как Владыка Феодор с 1923 года был в ссылках, то можно предположить, что частицы мощей преподобного князя Даниила ему привезли даниловские монахи или духовные чада, посещавшие его.

   Частицы мощей, переданные 17 марта 1995 года протоиереем Иоанном Мейендорфом и долгое время хранившиеся у академика Д.С. Лихачева, также находились у некоего архиерея, по всей видимости, близкого к даниловскому кругу. Этот архиерей в то время был в ссылке. «Не помню названия северного города, в котором он отбывал ссылку. Помню только, что в названии было слово "соль": может быть Сольвычегодск, Соликамск или Солигалич»10, – пишет Дмитрий Сергеевич. Сюда же осенью 1929 года прибыл в ссылку из Соловецкого лагеря профессор Игорь Евгеньевич Аничков. Неизвестный Владыка передал частицы мощей И.Е. Аничкову, а он в свою очередь передал их своей матери Анне Митрофановне Аничковой. Она увезла их в Ленинград и хранила у себя дома на Французской набережной, до своей смерти в 1935 году11. Затем их хранила жена И.Е. Аничкова, София Алексеевна Иванова. После возвращения из заключения, «когда Игорь Евгеньевич сам почувствовал приближение кончины (ему было более 80 лет), он передал их мне с наказом хранить и передать Церкви... – пишет далее Д.С. Лихачев, – мощи находились в ящичке, похожем на школьный пенал, но только крупнее. На крышке ящичка был написан красками образ Даниила Александровича (неумело, в княжеских одеждах).

   Вскоре у меня был отец Иоанн Мейендорф, который взялся с полной сохранностью отвезти святые мощи в США и обещал вернуть их Православной Церкви в Москве, когда положение Церкви упрочится. Я рад, что свое обещание он успел выполнить до своей смерти...»

   В государственных архивах на сегодняшний день не найдены какие-либо документы, свидетельствующие об изъятии святых мощей преподобного князя Даниила.

   В настоящее время частицы мощей святого князя Даниила находятся в Троицком соборе Данилова монастыря в изготовленном специально для них ковчеге, в храме Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, в раке. В Покровском храме обители, на солее, имеется икона святого князя Даниила с частицей его честных мощей, перед которой совершаются монашеские постриги.
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   Даниловский старец архимандрит Симеон (Холмогоров)



     

   


   При наречении своем во епископа Владыка Феодор (Поздеевский), последний настоятель Данилова монастыря перед его закрытием, произнес знаменательные слова – словно предвидя испытания, уготованные ему и его пастве Господом: «В том естественном душевном смятении, какое переживается мною теперь, особенно хочется слушать нечто подобное тому, что говорил Пророк Божий народу Израильскому: "Укрепите ослабевшие руки и утвердите колени дрожащие, скажите робким душою: будьте тверды, не бойтесь: вот Бог ваш"» (Ис. 35, 3–4). Эти слова пророчески были обращены к даниловской братии, сподвижникам Владыки. Почти все они, укрепляемые силой Божией, претерпели гонения за имя Христово и сподобились мученических венцов.

   Не избежал этой участи и архимандрит Симеон Холмогоров, духовный друг Владыки Феодора, почитаемый даниловский старец. Во время смуты 1904–1906 годов студенты Тамбовской духовной семинарии, зараженные революционным духом, организовали покушение на ректора, архимандрита Феодора (Поздеевского). Но пуля попала в отца Симеона, и он был обречен все последующие годы своей жизни провести в инвалидной коляске.

   Почти десять лет прожил отец Симеон рядом со своим духовным отцом, схиархимандритом Гавриилом (Зыряновым), духовно насыщаясь от великого подвижника. После кончины старца он переехал в Сергиев Посад, к Преосвященному Феодору, бывшему тогда ректором Московской Духовной Академии. Владыка Феодор никогда не оставлял попечения о своем друге. Лишь тюрьмы и ссылки разлучали их. Как и другие даниловцы, архимандрит Симеон был расстрелян в 1937 году.

   Ниже мы публикуем материалы к жизнеописанию отца Симеона – фрагменты воспоминаний игумении Иулиании, М.И. Макарова, монаха Михаила (Карелина) и свидетельства тех, кто знал архимандрита Симеона. Публикуем также его письма к В.А. Потаповой, духовной дочери другого даниловского старца, архимандрита Серафима (Климкова).

    

   Архимандрит Симеон, в миру Михаил Михайлович Холмогоров, родился в 1874 году в г. Кунгуре Пермской губернии в семье священника. О своем детстве и годах учения он рассказывал так: «Дома я не учился, а только с кошками играл; но вот пришло время отдать меня в Духовное училище. Напекли пирогов с яблоками и отвезли. Ну что же делать! Я плачу, плачу, потом поем пирогов, потом учусь, потом опять плачу, опять поем пирогов и опять учусь; так первым и кончил; и семинарию кончил, и поступил в Казанскую Академию...»

   Товарищи о. Симеона и его крестная мать вспоминали о нем: «Он был высокого роста, широкоплечий, темно-русый, с прекрасным голосом, легким басом, скорее красивый, очень веселый, любил бывать на вечерах, был замечательный певец и танцор».

   Во время учения о. Симеона в Казанской Духовной Академии наместником Седмиезерной Пустыни под Казанью был старец Гавриил1. Его посещали студенты Академии и многие пользовались его духовным руководством. Однажды к о. Гавриилу пришли трое друзей-студентов: будущий Преосвященный Стефан, архиепископ Вологодский2, Алексей Степанов, будущий архиепископ Суздальский Гурий3, и Михаил Холмогоров – будущий архимандрит Симеон (все трое приняли впоследствии мученическую кончину).

   Об этом посещении Владыка Стефан рассказывает так:

   «Батюшка-Старец был всегда приветливый, любил шутить и терпеть не мог сумрачных монахов. Он долго и тяжело болел; в результате этой болезни у него явилась болезненная полнота. Старец встретил студентов словом: "Вы, верно, думали увидеть схимника всегда плачущего и худого, а вот видите, какой я толстый и всегда веселый"».

   С будущими Владыками Стефаном и Гурием Старец много говорил, а о. Симеона точно совсем и не видел и не задал ему ни одного вопроса, и тот тоже ни о чем не спрашивал. Угощал студентов чаем, предлагал устроить ночевать, но они спешили в Академию.

   Когда Старец благословлял Михаила Холмогорова, который подошел последним, то сказал ему: «А ты постригайся». Отец Симеон ответил: «Благословите», – и они вышли.

   Друзья его, ошеломленные словами Старца, стали говорить: «Как ты мог ответить: благословите, ведь ты о монашестве даже и не говорил, ведь ты любишь общество, любишь пение светское, музыку, вечера, – от кого угодно, но от тебя нельзя было этого ожидать». Отец Симеон совершенно спокойно ответил: «Ведь вы же не знаете, что у меня на сердце». Вскоре он принял постриг с именем святого Симеона Верхотурского (память 12 сентября и 18 декабря)»4.

   Близким другом о. Симеона по Казанской Духовной Академии был будущий Владыка Феодор (Поздеевский)5. Они оба были преданными духовными сыновьями и учениками старца Гавриила.

   Пришел 1905 год. Отец Симеон был в это время уже архимандритом и занимал должность инспектора Тамбовской Духовной семинарии, ректором которой в 1904–1906 годах был архимандрит Феодор (Поздеевский). Тамбов был тогда одним из самых революционных городов России. Семинаристы, захваченные революционными настроениями, устроили покушение на ректора. Рядом с о. Феодором находился о. Симеон, который и пострадал вместо него. Пуля попала ему в поясной позвонок, вследствие чего нижняя часть тела осталась до конца его жизни парализованной.

    

   

   Архимандрит Симеон (Холмогоров) в госпитале. Тамбов

    

   В больнице, где после ранения лежал архимандрит Симеон, за ним ухаживал санитар, который полюбил своего подопечного и духовно сблизился с ним. Впоследствии этот санитар, иеромонах Николай, был келейником о. Симеона в Даниловом монастыре. Умер он в 1929 году и похоронен на Даниловском кладбище. Отец Николай был кроток, молчалив и любвеобилен. Архимандрит Симеон говорил после его смерти: «Отец Николай в Царствии Небесном».

   В таком печальном состоянии здоровья о. Симеон поселился у своего старца Гавриила и до его кончины в 1915 году жил при нем в Спасо-Елеазаровой пустыни, недалеко от Пскова.

   Архимандрит Симеон составил жизнеописание старца Гавриила6. В нем он ни разу не упоминает о себе, но можно предположить, что любвеобильный Старец заботился об о. Симеоне, научил духовному деланию, молитве; близкое общение со Старцем в эти годы не только поддержало его дух, но возвысило горе́.

   Первое время о. Симеон мог только лежать. Впоследствии его поднимали и сажали в кресло, возили в церковь, что было сопряжено с мучительными болями, которые не покидали его всю жизнь.

   Когда схиархимандрит Гавриил в 1915 году, незадолго до своей смерти, покинул Спасо-Елеазарову пустынь и уехал в Казань, о. Симеон остался во Пскове, проживая на подворье Пустыни. Во время войны лазарет Великой Княгини Марии Павловны находился во Пскове, она часто виделась с архимандритом Симеоном и оставила воспоминания.

   Вскоре после смерти старца Гавриила о. Симеон переехал в Сергиев Посад к Владыке Феодору, тогда уже ректору Духовной Академии.

   А.А. Шостьина, дочь инспектора Московской Духовной Академии Александра Павловича Шостьина, вспоминает из своего детства следующее: «В академическом Покровском храме у нас, как и у всех профессорских семей, было свое место. Обычно мы стояли под хорами возле окна рядом с дверью, ведущей в покои Владыки ректора. Незадолго до начала службы двери отворялись, и на инвалидной коляске выезжал архимандрит Симеон (Холмогоров), с которым Владыка был неразлучен с того времени, когда оба они трудились в Тамбовской семинарии, и о. Симеон спас тогда жизнь Владыки... Отец Симеон был очень благостным, добрым. Его инвалидная коляска всегда стояла тут же, возле окна. Мы, дети, очень любили подходить к батюшке под благословение»7.

   Когда 1 мая 1917 года архиепископ Феодор был назначен настоятелем Данилова монастыря, о. Симеон последовал за ним. К этому времени относятся воспоминания игумении Иулиании:

   «Я с ним познакомилась, когда он жил в Свято-Даниловом монастыре, а настоятелем был Владыка Феодор. До этого он жил одно время у своего старца схиархимандрита Гавриила, который и передал ему старчество...

   В Даниловом монастыре о. Симеон жил в довольно большой келии. Рядом жил его келейник о. Николай.

   Ход в келию о. Симеона был отдельный, как раз против могилы Гоголя. Обычно о. Симеон лежал на животе, и тогда движение его рук было свободно. Лежал он всегда в сером подряснике, наполовину покрытый одеялом, лицом к киоту с иконами. Все было для него приспособлено: лежа мог тушить электричество, с рядом стоящего столика доставал книги; когда подавали чай, сам разливал. А с приспособленной к его кровати полочки доставал лекарства гомеопатические. Он очень любил лечить8. Могу по себе сказать, что о. Симеон лечил очень удачно. Но помогали ли его лекарства или молитва, не знаю.

   Если он себя чувствовал хорошо, то келейник к нему пускал посетителей. Батюшка лежал спиной к двери. Еще не видя входящих, а только слыша, он всегда очень любезно приветствовал их, говоря:

   – Милости прошу, пожалуйте!

   Духовных детей у него было мало, не больше пятнадцати. Некоторых он брал сам, но с благословения Владыки Феодора. Иногда к нему приезжали его давнишние духовные дети, иногда бывшие духовные дети старца Гавриила, а иногда Владыка Феодор к нему посылал. В этих случаях оставить себе посланного Владыкой предоставлялось о. Симеону.

   Присланных Владыкой он всегда исповедовал. Некоторым после исповеди говорил:

   – Приходите через две недели.

   Батюшка всех своих духовных чад исповедовал каждые две недели.

   А другим говорил:

   – Простите, сегодня я по желанию Владыки Вас исповедовал, но по состоянию своего здоровья больше исповедовать не смогу.

   Вся обстановка исповеди и самая исповедь у батюшки была особенная. Когда вы приходили, он надевал, лежа на своей кровати, епитрахиль и тушил электричество. Вы становились, по обычаю монастырскому, на колени у его кровати. Горела одна лампадка в киоте. Отец Симеон читал молитвы перед исповедью всегда наизусть, и начиналась исповедь с того, что он перечислял все те грехи, которыми он был грешен перед вами как духовник, и просил прощения. Потом он обычно сам начинал спрашивать, но спрашивал так, что вы, конечно, во всем были грешны. Батюшка не спрашивал никогда, как многие другие духовники и старцы:

   – Не оклеветали ли кого-нибудь?

   А спрашивал:

   – Не обидели ли кого-нибудь, хотя бы выражением своего лица.

   Не спрашивал:

   – Не лгали ли?

   А ставил вопрос так:

   – Не прибавили ли, когда говорили, или в свою пользу, или чтобы было интереснее?

   Если вы были больны, не спрашивал:

   – Не роптали ли на Бога?

   А:

   – Вы были больны? А Бога благодарили?

   Всё перечислить нет возможности.

   В конце исповеди у вас оказывалось такое множество грехов, что все ваше самомнение, какое у вас было, исчезало, и вы вдруг вспоминали еще куда больше своих грехов, чем перечислил батюшка.

   Отца Симеона одевали, сажали в кресло на колесиках, возили в церковь и подымали на клирос. Его прекрасный бас, несмотря на тяжелое физическое состояние, сохранился во всей красе. До сих пор помню, как звучал его голос, когда он пел «подобен» на «Господи воззвах» праздника Покрова Пресвятой Богородицы. Там был Покровский придел, а потому (а может быть, и в память Московской Академии) по пятницам читался Акафист Покрову и пелись некоторые стихиры с заключительными словами: «Обрадованная, радуйся, с Тобою Господь!»

   Если опаздывал регент, о. Симеон регентовал.

   Сказал раз живущий в Даниловом старец отец Георгий9:

   – Мы так привыкли, что о. Симеон не двигается и никогда о своем состоянии ничего не говорит, что считаем такое его состояние вполне естественным.

   Одно из требований о. Симеона к своим духовным чадам заключалось в том, чтобы никогда и ни в чем не было елейности; чтобы никаких не было разговоров о чудесах, если они случались или с ним, или с кем-либо из его духовных чад, и вообще чтобы не было попыток показать свою якобы праведность.

   Как-то на праздник Рождества Христова о. Симеон мне подарил Толкование епископа Феофана на Послание к Галатам, и я ему сказала, что меня эта книга особенно радует, потому что у меня есть толкование епископа Феофана на все послания, кроме этого. Нужно было видеть, как Батюшка испугался, что я могу это приписать его прозорливости, и строго мне запретил об этом случае говорить.

   Возможно, многие наблюдали подобные явления, но не смели говорить о них. Теперь же, после кончины и Владыки Феодора, и о. Симеона, когда можно было бы многое рассказать, – нет уже свидетелей.

   Все же я знаю два интересных случая.

   Как-то я ехала на трамвае из Данилова с одной дамой, и она мне стала рассказывать, как она попала к о. Симеону.

   Она была духовной дочерью одного тоже очень чтимого в Москве старца о. Владимира Богданова. У нее возник какой-то вопрос, который старец не мог ей разрешить и сказал ей молиться, и сам обещал молиться.

   Через некоторое время она увидела странный, как ей показалось, сон. Она видит, что входит в комнату, причем знает, что к какому-то старцу, но вместо того, чтобы увидеть монаха или священника, она видит лежащего на кровати человека. Одет он в серое, наполовину покрыт одеялом, перед ним иконы и горят лампады. Но поговорить с ним она не смогла, да и не собиралась, приняв его просто за больного человека. Все же сон этот произвел на нее впечатление, и она о нем рассказала о. Владимиру. Тот совсем не удивился, и сразу же сказал:

   – Да это о. Симеон, я к нему хожу исповедоваться. Я ему напишу письмо, и он тебя примет и, конечно, все твои вопросы разрешит.

   Так оно и было.

   Когда после Соловков я жила близ Данилова с монахинями, с одной из них мы должны были идти собороваться к о. Симеону.

   Батюшка, сидя в кресле, совершал Таинство соборования три раза в год, т.е. Великим, Успенским и Рождественским постами. Соборовал своих духовных чад и соборовался сам. Посторонние лица у него не бывали на соборовании.

   Нам уж скоро нужно было уходить, как пришел молодой человек, брат нашей монахини, и привел к нам барышню, очень современно одетую, довольно красивую. Свою сестру, монахиню, он увел в другую комнату, стал что-то тихо ей говорить, а барышня осталась со мной. Она меня спросила:

   – Здесь Данилов монастырь близко?

   – Да, очень близко.

   – Мне Алеша (брат монахини) сказал, что там похоронен Гоголь. Мне хочется отслужить панихиду на его могиле.

   И она стала мне рассказывать про Гоголя, излагая довольно интересные мысли. Я стала торопить идти в Данилов. Про то, что там соборование, никто не говорил, и мы отправились.

    

   

   Данилов монастырь. Конец XIX – начало XX века

    

   По дороге Алеша мне поспел рассказать, в чем тут дело.

   Эта барышня [по имени Надежда] оказалась дочерью одного недавно умершего уважаемого московского протоиерея. Семья эта была известна своей образованностью: несколько братьев – все были известны как профессора истории, литературы, археологии, и у них всегда собиралась молодежь и читались рефераты. Надя была младшая и единственная дочь, избалованная и с большими фантазиями, которые братья всегда старались исполнить. Все они жили вместе с матерью, очень почтенной матушкой.

   В этот день к ним зашел Алеша. Он у них часто бывал... Из дома выходила Надя, сказала, что братьев и матери нет дома, и предложила Алеше пойти с ней пить чай в кафе. Алеша видел, что она взволнована, и спросил, в чем дело. Надя ему сказала, что она не знает, что ей делать до одиннадцати часов вечера, так как в одиннадцать она переедет на квартиру к одному инженеру, который из-за нее бросил свою жену, и завтра она с этим инженером уедет в Крым.

   В кафе Алеша с Надей пошел, но всю дорогу думал, как бы ее спасти, и решил уговорить поехать в Данилов с намерением отвести там ее к о. Симеону. Но как – он себе не представлял, даже не знал, будет ли это вообще возможно. Отец Симеон Алешу знал хорошо, но мог оказаться не в состоянии принять его. Все же он рискнул, но предварительно пошел посоветоваться с сестрой.

   Теперь он надеялся, что сможет поговорить с Батюшкой до соборования. Но если соборование уже началось, то все планы рушились.

   Мы дошли все вместе до могилы Гоголя. Дверь келии о. Симеона была открыта. Встретили монаха, тяжело больного раком, которого Батюшка пригласил собороваться, и мы все вместе вошли в келию.

   Отец Симеон уже сидел перед столиком, приготовленным для соборования, и собирался начинать, но вдруг обернулся, увидел Алешу и сказал:

   – А, Алеша, милости просим! Отец Николай, дай Алеше Апостол. Он почитает.

   Попав в такую обстановку, Надя, выросшая в глубоко религиозной семье, смутилась.

   Алеша подошел к Батюшке под благословение. Надя шла за ним и тоже подошла под благословение. Батюшка не выразил никакого удивления, ее увидавши, благословил и спросил:

   – Как Ваше имя?

   – Надежда.

   – Становитесь, сейчас начнем.

   Когда, по окончании Таинства соборования, Надя подошла под благословение, о. Симеон очень ласково сказал:

   – Вы, вероятно, хотели бы завтра причаститься? Я Вас сейчас буду исповедовать.

   После исповеди, так как было уж поздно, Алеша повез Надю домой, и на этом роман ее кончился. Потом она осталась духовной дочерью о. Симеона и часто у нас бывала. Она, вспоминая свое спасение от греха и горя своей семьи и не понимая, как это случилось, – то, что Алеша привел ее к Батюшке, – приписывала молитвам своего отца. Но прием, оказанный ей о. Симеоном, очень нас всех тогда поразил.

   Данилов монастырь закрылся в 1930 году. Отцу Симеону пришлось ехать во Владимир, оттуда в Киржач, и там он был все же арестован, и не только он, но и все, кто ему там помогали и за ним ухаживали»10.

   Другой эпизод, относящийся ко времени пребывания о. Симеона в Даниловом монастыре, находим в записках протоиерея Сергия Сидорова11. «В Даниловом монастыре на покое в тесной комнате жил архимандрит Симеон, некогда раненный революционером и лишенный действия рук и ног12. Владыка Феодор каждый день посещал больного и исполнял малейшее его приказание. Во время моего посещения в 1921 году Москвы я, по поручению друга Владыки Феодора и духовного сына архимандрита Симеона В.В. Сладкопевцева, сообщил им о его увлечении католичеством. Преосвященный Феодор очень взволновался моим сообщением. Он резко стал осуждать католиков и называл их папистами. Я до сих пор помню обстановку беседы с Владыкой Феодором. Душная келия, насыщенная запахом герани, узкий диван, на котором лежал с покрытой головой архимандрит Симеон (у него бывают частые острые нервные мигрени). Владыка Феодор в белом подряснике сидел в высоком кресле под маленьким окошком, из которого тянулся солнечный луч полдня. "Вы знаете, передайте от нас В.В., – сказал он, – что мы не одобряем его увлечения католичеством и считаем католиков еретиками". Едва произнес эти слова Владыка, как с шумом сорвался занавес, разделяющий комнатушку наполовину, и появился маленький сморщенный человек, безусый, со строгими глазами13 и крикнул Владыке: "Не смей ругать чужие веры, берегись Бога, не высокоумничай!" "Ну, ну, успокойся. Признаюсь, я слишком уж горжусь, – благодушно откликнулся Преосвященный. – Вот видите, какой он строгий", – обратился Владыка ко мне, указывая на карлика. Карлик улыбнулся и поцеловал руку Владыки Феодора, который, благословив его, вышел из келии. Когда он ушел, архимандрит Симеон сказал мне: "Вот учи́тесь смирению у Владыки. Никогда не возразит слова, когда его укоряют и указывают на его ошибки"».

   Воспоминает М.И. Макаров14:

   «В монастыре на покое жил архимандрит Симеон. Он пользовался всеобщей симпатией и уважением богомольцев. Трудно определить, что являлось причиной этого, но совершенно бесспорно, что расположение к нему рождалось как-то самопроизвольно, с первого взгляда. Может быть, поэтому память об о. Симеоне сохраняется до сих пор, и иногда встречаются даже молодые люди, которые на вопрос: "Слышали ли вы что-нибудь о даниловском о. Симеоне?" – отвечают: "Да, это тот старец, которого возили в кресле-коляске".

   Но, к сожалению, этим исчерпывается память о нем. Поэтому хочется сообщить крупицы сведений, запомнившиеся мне об о. Симеоне.

   Не помню точно, когда он появился в монастыре. Мелькает в памяти, будто еще при настоятеле архимандрите Иоакиме я видел о. Симеона в храме Симеона Столпника, куда его привезли однажды в кресле-коляске из флигеля, в котором жили беженцы. Флигель этот соединяется ходом с храмом, что было удобно для перемещения о. Симеона в храм. Очевидно о. Симеон жил тогда в этом флигеле. [...]

   Отец Симеон на взгляд имел лет пятьдесят. Он был крупного телосложения. Его лицо с объемистым лбом и выразительными глазами, вдумчиво смотревшими сквозь очки, светилось умом. Окладистая каштановая борода и такого же цвета волосы на голове с довольно значительной лысиной дополняли его облик. Несмотря на свою "прикованность" к креслу, о. Симеон имел внушительный, можно даже сказать, величественный вид.

   При настоятельстве Владыки Федора о. Симеон в храмах монастыря бывал за каждой воскресной и праздничной службой. Обладая хорошим голосом (бас) и музыкальным слухом, он пел на правом клиросе.

   Обслуживал о. Симеона его келейник иеромонах Николай. Это был очень смиренный человек, с большой любовью ухаживавший за о. Симеоном. При первых же звуках благовеста о. Николай вез на кресле архимандрита Симеона из покоев первого этажа настоятельского дома к храму. У храма под сиденье кресла продевался прочный костыль, достаточно длинный для того, чтобы с боков кресла за него могли взяться два человека. Охотников внести о. Симеона на довольно высокую паперть всегда хватало с избытком. Многие богомольцы специально приходили раньше, чтобы нести о. Симеона. Сзади кресло поддерживал за ручку о. Николай.

   Отец Симеон сидел на своем кресле-коляске в задней части клироса у самого барьера, что позволяло молящимся видеть его лицо. Поместившись на клиросе, о. Симеон снимал клобук и в продолжение всей службы был без клобука. Так, видимо, ему легче было петь.

   Во время чтения часов за Литургией о. Симеон надевал епитрахиль и читал поминания, вынимая из просфор частицы в ковшик для теплоты, или совершал исповедь кого-либо из своих многочисленных духовных чад. Я заметил, что он очень любил благословлять стихари мальчиков-алтарников. Благословив стихарь, он всегда ласково гладил по голове подошедшего и тепло говорил ему что-нибудь приветливое.

   Это, пожалуй, все, что запомнилось мне лично об о. Симеоне»

   М.И. Макаров продолжает воспоминания:

   «Как-то в декабре 1923 г. Коля Журко15, посошник Владыки Федора, разговорился со мной о протодиаконе Михайлове16, приехавшем незадолго до того в Москву и начавшем служить с Патриархом Тихоном вместо скончавшегося архидиакона К.В. Розова17.

   – На днях, – сказал мне Коля, – я слышал Михайлова у нас в монастыре на спевке с правым хором. Оказывается, Михайлов знаком с Иваном Яковлевичем18 и скоро будет служить у нас за всенощной. На спевке Михайлов пел "Блажен муж...", "Ныне отпущаеши..." и "Спаси, Боже, люди твоя..." Голос у него красивый, сильный и очень ровный, одинаково легко звучащий на "низах" и на "верхах". Мне он очень понравился. Из оставшихся после Розова протодиаконов Михайлов, пожалуй, самый лучший. Его заслушаешься. Но не менее Михайлова хотелось слушать о. Симеона.

   – Разве о. Симеон солировал? – спросил я.

   – Да нет, он не пел, а говорил о церковной службе.

   – Что же он говорил?

   – Сейчас расскажу. Приехал Михайлов с опозданием. Пока его ждали, среди певчих зашел разговор о том, как лучше петь ектению: "с перекрытием" или "без перекрытия"19 . Отец Симеон сначала слушал этот разговор, а потом сказал: «Многим нравится пение с "перекрытием". Звучит это красиво, но слова ектении, которые молящиеся должны слышать, чтобы молиться этими словами, скрадываются. И получается, что красивое заслоняет собою столь важную в Церкви общую молитву. Это – то самое "многогласие", против которого восставал и боролся Патриарх Никон.

   Обычаем церковным установлено повторение хором прокимнов, возглашаемых диаконом или чтецом. Это сделано для того, чтобы обратить особое внимание молящихся на содержание прокимнов. У нас теперь нередко и прокимны "перекрываются". То, что должно запомниться, выпадает из внимания.

   Прекрасен обычай пения стихир с канонархом. При этом пении до молящихся доходит каждое слово и возвышает душу. Вспоминаю, как в детстве я пришел ко всенощной накануне Вербного воскресенья. Пасха была в тот год поздняя, было тепло, все деревья распускались. Было радостно идти в церковь с вербочкой... и вот я услышал стихиры, которые пелись с канонархом. Они глубоко тронули мою душу и запомнились на всю жизнь. Особенно тронула стихира, в которой говорится: "Прежде шести дней Пасхи, прииде Иисус во Вифанию, и приступиша к Нему ученицы Его, Глаголюще Ему: Господи, где хощеши уготоваем Ти ясти Пасху? Он же посла их, идите в преднюю весь, и обрящете человека скудель воды носяща, последуйте ему и дому владыце рцыте: Учитель глаголет, у тебе сотворю Пасху со ученики Моими". Каждая фраза, сказанная канонархом и пропетая затем хором, запечатлялась в моей детской памяти, и воображение рисовало тихую Вифанию, само название которой, как мне казалось, было мягкое, созвучное уютному, полному благоухающей зелени селению, куда пришел Господь. Бесхитростная душа умилялась предвидением Господа: "Идите и встретите человека с кувшином воды", и сердце трепетало при словах: "Учитель глаголет, у тебя сотворю Пасху со ученики Моими", – ведь Он знал, что это Его последняя Пасха перед крестными страданиями... Сердце мое сжималось, и в то же время в глубине души зажигалась радость Воскресения Христова и Пасхи.

   Увы, вам известно, как зачастую обесценивается стихира, пропетая только хором да притом торопливо. Многие слова и даже фразы не доходят до молящихся, и дивная по своему содержанию стихира остается без внимания. Молящиеся стоят без воодушевления, и к ним скоро приходит утомление, которого никогда не бывает при вдохновенной службе. К сожалению, теперь пение с канонархом только в монастырях, а в приходских храмах даже стихиры, которые должны петься дважды, поются по одному разу. Если уж зашел разговор об ектенийных "Господи, помилуй", то, мне кажется, лучшие из них – старинных распевов, больше всего мне по душе ектения псковского распева20.

   Вообще о церковном пении надо сказать: если пение начинает заслонять своей вычурной театральностью молитву – оно не годится для Церкви. Очень жаль, что многие церковные регенты чуждаются полных молитвенности симоновских, софрониевских, зосимовских, оптинских и других монастырских напевов.

   Не подумайте, что я против всего нового в церковном пении. Наша Церковь богата поистине небесными мелодиями новых композиторов, но эти мелодии должны исполняться с особым духовным проникновением и очень хорошими хорами.

    

   

   Архимандрит Симеон (сидит).

   Стоят: иеромонах Николай (слева) и иеродиакон Анания

    

   Есть впечатляющие произведения у регентов нашей округи Рютова и Чмелева21, но эти произведения – для хороших хоров.

   Сказанное о пении полностью относится к церковной иконописи и живописи и вообще к церковной службе. Если они не располагают к молитве – они нецерковные.

   Некоторые говорят, что чтение и возгласы в храме должны быть всегда плавны и немного нараспев. Это не так. Важно, чтобы и чтение, и возгласы были наполнены молитвенным вдохновением, а не сухой казенной обязанностью. Вон архиепископ Трифон служит "говорком", не нараспев, а молящиеся стоят как на воздухе. Так отрывает от всего земного и возносит его служба.

   В храме все должно располагать к молитве, все должно вдохновлять: от возглавляющего службу священнослужителя до последнего свечника, ставящего и снимающего свечи с подсвечников. Тогда даже и свечи горят по-иному, и люди стоят, как свечи, пламенея серафимским огнем хвалы Богу, и молитвы доходят».

   В это время к клиросу подошел Михайлов. Он был в какой-то необыкновенно мохнатой черной дохе. На ногах – сапоги. Приземистый, коренастый и, наверное, очень сильный. Лицо у него немного чувашское, серьезное, лоб выпуклый, с небольшим шрамом справа. Густые черные волосы до плеч. Совсем небольшая редковатая бородка. Все видели его впервые и с интересом смотрели на него. Началась спевка...

   Прошло более шестидесяти лет с тех пор, как рассказал мне это Коля, но мысли о. Симеона о церковной службе сохраняют живое значение и для наших дней.

   Не так давно мне довелось видеть ноты, переписанные о. Симеоном. Меня поразил своей красотой его весьма изящный, связанный почерк. Такой почерк бывает у людей, глубоко чувствующих все возвышенное и прекрасное, устремляющее нас к Небу».

   Другого келейника о. Симеона, иеромонаха Ананию, вскоре после кончины о. Николая (в 1929 г.) арестовали, и батюшка остался один. Ухаживала за ним Лидия Сергеевна Виноградская, впоследствии его келейница, монахиня Серафима.

   Владыка Феодор в то время был в ссылке, и монастырем управлял наместник архимандрит Тихон (Баляев)22. Он определил келейником к о. Симеону послушника Михаила Карелина23, которому довелось быть рядом с о. Симеоном почти до самого конца его жизни.

   В 1930 году Даниловскую обитель закрыли, и монахи стали служить в храме Воскресения Словущего, рядом с монастырем, поочередно с приходским духовенством. Туда же перенесены были и мощи святого князя Даниила. Немногочисленная теперь уже братия проживала у даниловских прихожан. Отца Симеона приняли две сестрицы Горюновы24.

   «Когда Владыка Феодор уехал на жительство во Владимир (скрываясь от властей), – рассказывает о. Михаил, – он написал в Москву, чтобы о. Симеон приезжал к нему. Батюшка сразу собрался; я тоже поехал с ним.

   Владыку принял у себя в доме на Заднем Боровке протоиерей Владимир25; первое время по приезде мы также остановились у него.

   Отец Симеон был большим любителем и знатоком церковного пения. Отец Владимир обладал прекрасным голосом, и в тот недолгий период, пока мы пребывали у него, батюшка имел великое утешение от совместного пения. Бывало, о. Симеон достанет партитуры:

   – Посмотрите, батюшка, вот эти ноты.

   Отец Владимир усаживается за стол, смотрит в ноты, качая головой:

   – Ай-яй-яй, какая красота! Давай, батюшка, попробуем спеть. – У о. Владимира, как и у о. Симеона, был бас, и они договаривались, кому петь басом, а кому тенором.

   Вскоре мы нашли квартиру в Камроковском переулке, у хозяйки Татьяны Григорьевны Ландышевой-Черепановой, недалеко от храма Иоанна Богослова. Это был особнячок с садиком. И Владыка перебрался к нам вместе со своей келейницей, матушкой Ермогеной26. Мать Ермогена была близко знакома с Владыкой Феодором и о. Симеоном еще с Данилова. Она была присное чадо Владыки, можно сказать, что она выросла (духовно) на руках Владыки и о. Симеона. Была очень любвеобильна, жалела людей, во всем любила порядок, чистоту.

   Хозяйка наша была очень добрая женщина. Она отдала о. Симеону и Владыке лучшие комнаты, весьма стеснив себя. У нее была слабость – она "покуривала". Однажды о. Симеон послал ей пачку папирос – он всегда был снисходителен к немощам человеческим, считая, что человек – одно, а немощь его – другое. И мог в самой незначительной мелочи проявить большую любовь к человеку.

   Приезжали к нам даниловцы: о. Поликарп27 и о. Стефан28. Тогда вместе служили; о. Стефан, о. Поликарп, о. Симеон и м. Ермогена пели. Владыка служил очень сосредоточенно, серьезно.

   Между о. Симеоном и Владыкой Феодором было необыкновенное согласие и взаимная любовь. Они были как одна душа... Трогательно было наблюдать, как Владыка беседовал с батюшкой. Они вели такие беседы, что при этом "восходили на небо" и укреплялись благодатью. Отец Симеон лежал на кровати, Владыка становился в двери, а о. Поликарп стоял в сторонке – как пасхальная свеча. Однажды Владыка хотел процитировать что-то из святых отцов и, забыв, обратился к о. Поликарпу, которого называл "аввой":

   – Авва, откуда эти слова?

   И о. Поликарп тотчас же ответил ему...

   Бывает на душе так, что не знаешь, куда деваться: ни к чему душа не лежит, не хочется ни молиться, ни читать, и сомневаешься даже, есть ли в тебе вера. А это не твое вовсе... Враг не спит ни днем, ни ночью, его задача – только бы сбить с толку тех, кто хочет спасаться. Однажды я пришел с этим к о. Симеону, а он отослал меня к о. Поликарпу за вразумлением. Я очень огорчился, подумав, что он гневается на мою непонятливость и негодность. Ноги будто вросли в землю – однако, пересиливая себя, пошел. О. Поликарп выслушал меня и ответил:

   – Что ты! Тут и читал, и знаешь, – а когда берет "мура" – не знаешь, куда деваться...

   Келейница о. Симеона, Лидия Сергеевна29, была художницей, закончила Строгановское училище в Москве. В то время ей было лет тридцать пять. Батюшка и все мы называли ее Лидой. Однажды я купил на рынке понравившуюся мне икону святителя Василия Великого. Показал батюшке, ему понравилась, но венчик над ликом Святителя был изображен так, как это принято у католиков. Батюшка позвал Лидию Сергеевну и сказал ей переделать венчик, что она и исполнила – ей это ничего не стоило. Лидия Сергеевна не имела слуха, но любила петь во время богослужений, которые устраивались дома. Отец Симеон, ревностно относившийся к церковному пению, слыша фальш, запрещал ей петь, на что она огорчалась, даже плакала, но смирялась.

   К о. Симеону часто приезжали духовные дети. Очень редко мы пребывали одни. Часто приезжала сестра о. Симеона – монахиня Рафаила, горбатенькая старушка. Однажды приезжал мой отец, Петр Семенович, навестить меня. О. Симеону он понравился, и они часто подолгу беседовали. Был батюшка добрый, ласковый, мудрый, терпеливый. Часто он рассказывал о своем старце Гаврииле, вспоминал случаи из прошедшей жизни. И многому можно было научиться у него, но я, к великому прискорбию своему, не смог воспользоваться этим родником благодати.

   В 1937 году Владыки с нами уже не было30. Однажды явились к нам сотрудники НКВД, произвели обыск, все перевернули, а нас всех увезли в тюрьму: батюшку о. Симеона, Лидию Сергеевну и меня. Нас с батюшкой посадили в одну камеру. Через сутки пришел служитель и велел мне собираться с вещами, сказав, что я больше сюда не вернусь.

   Я оставлял о. Симеона одного, беспомощного. А батюшке и пошевелиться было трудно. Когда приходилось с большой осторожностью усаживать его, батюшка, бывало, скажет: "Тише, тише, такая боль, как если бы камни положили в нутро, и они трутся друг о друга".

   Поклонился ему в ножки (если только можно так сказать, потому что батюшка лежал):

   – Благословите, батюшка, простите.

   Отец Симеон благословил меня и сказал:

   – Бог тебя простит. Ну вот, мы теперь навсегда расстаемся, больше не увидимся. Вот тебе мое последнее слово: я здесь в тюрьме умру, а ты вернешься и еще многое увидишь...

   Эти слова были пророческими».

   Осенью 1937 г. архимандрит Симеон (Холмогоров), как и некоторые другие насельники Данилова монастыря, был расстрелян в Ивановской тюрьме. Известно, что о. Симеон в последние годы жизни принял схиму с именем Даниил.
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    ПИСЬМА АРХИМАНДРИТА СИМЕОНА (ХОЛМОГОРОВА)
 К ВЕРЕ АЛЕКСАНДРОВНЕ ПОТАПОВОЙ*

   

   †

   26/III                   Милая Верочка!

   Сердечно благодарю за присланное утешение: съедобное, палительное, гарное1, туалетное и проч. и проч. За все благодарю тебя. Молю Бога, чтобы Он и тебя – душу твою утешил Своею благодатию. Довольствуйся малым: приобщилась, исповедалась – вот и благодари, и благодари. «Уста благодарные Бог исполняет благоволения» (где-то сказали). Если нет от Причастия утешения, то и не считай себя достойной сего. Но зато есть несомненное освящение души и тела. В этом и не сомневайся. Сим и довольствуйся. В этом – смирение. Вот, кстати, как смиренно думали о себе Св. Угодники – именно о своей душе, о своих душевн[ых] переживаниях: «Достойных покаяния плодов не истяжи от мене, ибо крепость моя во мне оскуде; сердце мне даруй присносокрушенное, нищету же духовную, да сия Тебе принесу, яко приятную жертву, Едине Спасе» (Из Великого Канона Св. Андрея Критского2).

   Смотри: «сердце сокрушенное», «нищету духовную»! Довольно для нас этого, чтобы войти в Царство Небесное, а на земле – утешиться и чувствовать в себе Царствие Божие – благодать Божию.

   Возможно, что я, по убожеству своему и крайнему невежеству духовному, и не понимаю тебя. Но уж если думать, что «никто не понимает» души нашей, то это – клевета на Божий Промысл и неверие к Богу, порожденное гордостью. Господь знает, что тебе негде найти прозорливого духовника, – поэтому, при твоем искреннем желании спастись, подает и чрез о. С-ма3 благодать спасения. Все дело – в искренности покаяния и в смиренном довольствии тем, что от него получаешь. Потерпи, подожди: м[ожет] б[ыть], Господь и больше даст ради терпения твоего. Благодари Господа за все. Молись внимательно.

   Если не так трудно тебе соединить работу в инст[итуте] и уроки кройки, то можно и попробовать. Но тут – Страстная нед[еля], – пропадет, пожалуй, от усиленных трудов?.. Что-ж, попробуй.

   Маме, Н.А. и Любочке кланяюсь, на всех Вас призываю Божие благословение. Спасибо тебе, Верочка, за всю любовь и труды.

   5 руб[лей] мои похрани! Не ухитришься ли достать где-нибудь хорош[его] ладану к Пасхе для нас?

   Как здоровье твое и служба?

   В твоей записке я не понял: что до́лжно было отдать Шуре Т.4? – Снова напиши об этом, если помнишь; боюсь, что я уже перепутал и ей ничего не отдал, забыл! Виноват.

   Прости. Желаю тебе хорошего Верб[ного] Воск[ресенья] и Страст[ной] недели в чувстве страданий Христовых.

   Св. воду для Любочки я послал на ОВХ еще с Дашей (5/Ш) – там спроси, или у самой Даши, или у Лили5, – [...] один день.

    

   †

   28/IV 6

   Воистину Х[ристос] В[оскресе]!

   Дорогая и добрая Верочка!

   Взаимно поздравляю тебя с великим праздником Пасхи Хр[истовой] и желаю тебе разделять Ее радости и в сей век, и в будущий. Да приумножит Господь и здоровье, и успех в делах, особенно – по сдаче экзаменов на Курсах. Благодарю тебя за гостинец (мармелад или «пат»7), и за 4 письма, и [за] 10 р[ублей]. Привезли мне и то, которое ты послала ПС во Влад[имир]. Заботы твои трогательны. Да утешит тебя Господь! Кате Пуст.8 я тоже ответил особ[ым] письмом – за 20 р. – Бинты и книга пусть пока у тебя похранятся. – Комнату не ремонтируй, а лучше себе и маме купи нужное из обуви и боты. – О кончине Даши я узнал только из твоего письма. Жаль ее... Где-то ее душа?! – Радуюсь твоему выздоровлению и духовному освежению. Думаю, что самое твое чувство «влюбленности» и страсти возбуждал враг – чтобы утомить и истощить твои слабые силы, под видом приятности; а вот Г[оспо]дь послал болезнь – для отдыха и вразумления, для пресечения порока греховных ощущений. Слава Богу! – теперь ты и сама узрела помощь Божию – и по душе, и даже по финансовому твоему положению. Храни благодарное чувство к Богу, и Он еще новые милости приложит. Но не осуждай своего добр[ого] д[уховного] отца. Един есть учитель наш – Христос, сама Истина; а люди – как люди, – всегда могут погрешать; но наше спасение зависит от нашего доверия к дух[овному] отцу: чем больше веры – тем легче и лучше нам; а осуждение – от высокоумия, возбуждаемого врагом для разъединения нас с дух[овным] руководителем, к дух[овному] ущербу. Не вникай в поступки д[уховного] о[тца], не суди и не любопытствуй, и держись смирения и послушания детского. Это – полезней.

   Про жизнь мою тебе расскажет Матр. Фл. Мач.9 Теперь я здоров, а было плохо. Квартиру снял – через 2 дома от б. о. С.10; пока еще нахожусь у б. о. С-ма, а на днях, когда там всё устроят, перейду туда. Я с удовольствием жил Стр[астную седмицу] и Пасху у о. С-ма, и не без огорчения думаю о раздельном жительстве. Но надо дать ему покой и место для молитвы и сна. – Усердно кланяюсь маме, Н.А. и Любочке. Всех их поздр[авляю] с Пасх[ой] [...] и желаю утешен[ия] и здоровья. От наших тебе сердечный привет и поклон. Да б[лагосло]вит тебя Г[оспо]дь и да хранит во святости и целомудрии.

   С люб[овию] гр. А. С.

    

   †

   18/IV – 1/V                  Милая Верочка!

   Господь да благословит тебя, да устроит жизнь твою во свете Евангельских Заповедей и мира духовного.

   Если по службе необходимо быть солидарной с сотрудницами – т. е. быть ударницей, то можно записаться; но заранее ссылайся на свою болезнь, чтоб не было у них неудовольствия на тебя, в случае неуспешности. – Ибо нам, верующим, надо помнить, что силы свои мы должны отдавать более Богу, чем на дела человеческие. Иное дело, если эти дела были бы по послушанию Богу: как общественный или семейный долг, – тогда они и совершались бы во имя Божие, и постольку же переставали бы (по степени проникновения в них идеи служения Богу) быть делами чисто-человеческими.

   Хорошо бы тебе иметь месячный отпуск и дачу с Любочкой: отдохнуть, и почитать, и намолиться досыта.

   Спасибо, Верочка, передай маме за коробочку ладана: он благоукрасил мою Пасху, и остаток будет еще на Вознесение и Троицу. Если же будет возможность, то и еще пришли такого же, выпросив в каком-нибудь храме. Этот ладан называется «капанец». Есть еще «роспой» и «фимиам»; последний – искусственный, но очень хорош, душист. Есть «афонский», – весьма приятный, как бы с розой.

   Будь здорова. Господь да благословит тебя. Приветствие маме, Н. А. и Любочке.

   Ваш убогий б[огомоле]ц гр. А.С.

    

   †

   4/VI                     Милая Верочка!

   Спаси Господи за масло с Катей Пуст. – очень тронут Вашей памятью о[бо] мне.

   Если Ив. Ст.11 именинник 25/V (в воскресение), то передай ему поздравления, а Любочку и детей поцелуй с дорогим именинником, и пожелание мое – доброго здоровья, спасения и семейного счастья. Что – на даче они? Я так виноват: давно-давно не писал Любочке! Все время об этом болею душею, да вот болезни тела не давали времени.

   Поздравляю и радуюсь твоим успехам по бухгалтерии. Даст Бог, и диплом получите! Да хранит и управит тебя Бог.

   Мамочке – низкий поклон и пожелания – укрепляться, а – не скорбеть.

   Будь здорова.

   Любящий тебя А. С.

   На обороте:

   Верочке Потаповой.

   Часть бинтов хорошо бы прислать, иногда бывает нужда в них.

    

   †

   24/VII12                Милая Верочка!

   М. б. ты уже дома, и я решился написать тебе – приветствовать с хорошим отдыхом. Дай Бог тебе на дольше удержать запас сил телесных, а духовных пополнять – надо ехать в К-ч13 к б. о. С-му.

   Спаси Господи за сочувствие твое мне; вот, С[лава] Б[огу], я и прожил лето – среди больших расходов, потому что было много гостей (за стол садилось 8–9 человек!); но Господь на всех послал, всем хватало, и нужно не стонать мне, а только благодарить Бога. В этом отношении я спокоен. Хотя и вовсе недостоин, а все же дерзал уповать на Бога и в материальн[ом] положении.

   Будь здорова и Ты, мил[ая] Вер[очка] и тоже благодари Бога за все решительно.

   Божие б[лагослове]ние тебе, маме, Н.А., Любочке14. Всем мой низкий поклон. Будь здорова.

   Любящ[ий] и благ[одарный] гр. А. С.

    

   †

   5–18/VIII           Родная Верочка!

   С праздником поздравляю! Г[оспо]дь да утешит душу твою, да будет в ней свой Фавор благодати, познания Божия и утешения.

   Ирине можно приехать (только имей в виду, что 30го августа15 бывает много гостей, лучше после или до 30го).

   С любовью кланяюсь твоей маме С.А.16, Люб. с Ив. Ст., и Н. А.

   Храни М[атерь] Б[ожия] всех Вас.

   С люб[овию] и благодарностию твой убогий б[огомоле]ц и слуга гр. А. С.

    

   †

   10–23 сент[ября].

   Милая Верочка!

   Очень благодарю маму и тебя за поздравление и гостинцы. Я тронут твоим и ее памятованием о мне, и со своей стороны обеим Вам желаю сугубых милостей Божиих – небесных и земных, духовных и вещественных, – к духовной пользе и утешению Вашему. На всякий случай (если не удастся написать лучшее поздравление), приветствую и глубоко чтимую Софию А., и тебя, и добрую Н. А. с днем Ангела, – и с дорогими именинницами. Молюсь за всех Вас и всем желаю спасения, мира и благополучия в жизни. Пришлю Вам одну большую просфору (раньше я давал один торт... теперь этого подарка нет уже); разделите уж ее по-своему. Со временем изготовлю тебе подарочек собствен[ного] рукоделия17; жаль вот – не успел к нужному сроку.

   Не тужи, что не смогла погостить у б. о. С-ма, – это возможно еще в будущем. А почему у мамы такое предубеждение против него? – Жаль... Ведь он теперь уж не требует ничего, что могло бы тебя отвлекать от дома, от мамы. Да и куда же ехать, как не к нему, да ко мне?! Ведь я всегда принимал тебя как родную по Г[осподе], и теперь имею тебя в сердце своем – молитвенно. А ты не смущайся на маму, а лучше мирно и кротко спроси ее: почему она и теперь так относится к б. о. С-му? М. б., и не в нем дело, а – в тебе лично самой. Для обсуждения и смирения и узнай истинную мысль ея. Тогда видно будет – что и как устроить к ее успокоению и к общей Вашей пользе. Ну, храни Господь тебя во всех твоих путях, делах и жизни.

   Письмо Любочке передай поскорее. Я и без того уж запоздал с ответом, а она, м.б., ждет.

   С люб[овию] твой искренний благо[...]й и благодарный должник гр. А. С.

    

   †

   13/IX 18

   Милая, добрая Верочка.

   Приветствую тебя с днем Ангела! Да благословит Господь тебя и да даст благодать Свою душе твоей – в утешение, подкрепление и в просвещение ума твоего – в познание пути спасения. Молюсь за тебя всегда, с сердечной благодарностью тебе за твою самоотверженную любовь и труды для меня, и с сердечным пожеланием тебе спасения. Ты часто пишешь: «Не знаю, чего требуют от меня?..» – Во-первых, послушания и доверия; во-вторых, простоты. А последнего ты не являешь, когда начинаешь сравнивать дух[овных] о.о. [отцов] и предполагать: «а N вот не так бы поступил, как X»... А – как именно? – Кто знает?!.. И вот враг путает тебя, подсовывая лице одного д[уховного] о[тца] тогда, когда ему нужно поколебать доверие и простоту в отнош[ении] другого. В этом твоя ошибка. Хранитель твой Ангел да укрепит душу твою в доверии к б. о. С-му, и да подаст тебе твердость, постоянство. Я рад повидать тебя, – но ты спроси на это благословение о. С-ма; а еще лучше покажи ему это письмо, и приветствуй его от меня. Как ты отдохнула в доме отдыха? Сл[ава] Богу, что отдохнула.

   Поздравляю твою маму с днем Ангела, а обоих Вас – с дорогими именинницами (Л. А. и Н. А.). Весьма желаю взаимной любви, мира, спасения, здоровья.

   Посылаю просфорку. Больше ничего нет у меня... С любовью А. С.

   Приписка в начале письма, на полях,:

   Сию минуту получил твое письмо из Кирж[ача], – благодарю за него!

    

   

   Фрагмент письма архимандрита Симеона

    

   †

   15–28/IX            Милая Верочка!

   Сердечно поздравляю тебя с днем Ангела и с дорогими именинницами! Такое трогательное семейное торжество у Вас!.. Да продлит Господь эти дни, и да укрепит Ваши чувства – верою – к Богу, надеждою – на Его милосердие и спасение, любовию взаимной по Евангелию, и мудрым рассуждением («София» – мудрость), т. е. точным знанием, что́ именно в данный момент угодно Воле Божией. Последнее приобретается обучением в борьбе со страстями и чрез исполнение Заповедей Христовых. Зная твое усердное желание – служить и любить Небесного Жениха – Христа, – я и решился пожелать тебе сумму всех добродетелей, имена коих так любезны тебе по твоей нежной любви к самым близким родным. Не думай, что добродетели – недостижимы для тебя: дело за делом, – вот и некое скопление добра, а привычное расположение сердца к добру, – вот уже и добродетель!

   Очень благодарю и тебя и б. о. С. за Ваши подарки и внимание ко мне. Тронут и умилен. Спаси Вас, Господи!

   Теперь бы еще только как-нибудь достать оттуда гарного масла, – говорят – там особо хорошее! – и для меня, и особенно – для В.Ф.19 (у них оно не продается вовсе), и послать туда в соответствующей упаковке. Как бы он рад был!

   Мы ныне, 12/IX, провели в тишине и малолюдии; но все чувствовали какую-то близость Св. Угодника (пр. С.)20, и потому на душе был праздник. А если и ты еще помолилась за меня, – то и совсем хорошо. – Усердно поздравляю добрую, многочтимую маму Вашу, С. А. с днем Ангела. Господь да благословит и да утешит ее в Вашей любви и внимании, и да подаст всем Вам здравие и спасение.

   С люб[овью] нед[остойный] А. С.

   Приписка в конце:

   «Знай, брат, что всякий помысл, которому не предшествует тишина смирения, – не от Бога происходит, но явно – от левой стороны. Господь наш приходит с тихостию; все же вражеское бывает со смущением и мятежем».

   «Зрение своих грехов мы имеем только при умилении сердца; а без умиления грехи оные сокрываются от нашего зрения».

    

   †

   [Без даты]

   Верочка! Не думай, что ты – брошенный ч[елове]к, что тебе и спасения не будет, или что Богу и дела нет до тебя21. Эти помыслы враг влагает, чтобы оттянуть от усердия, какое могло бы быть от умиления, что «Господь и к моей-де [...]22». Хорошо бы с Любочкой вместе на дачу!

    

   †

   [Без даты]           Милая Верочка!

   С постом поздравляю тебя, и желаю тебе здоровья и обновления духовного.

   Как поживаешь? Противишься ли обуреванию страсти? или [...] она пленяет своими обольщениями? В твоем положении главное – сознать, что все это не есть что-то интересное, возвышенное, а – проявление плотских начал, усыпление бдительности и понижение духовное. Для этого враг всевает и все хитросплетения (о дружбе, любви, и т.п.) – лишь бы вредное было принято, понравилось, не отгонялось...

   Пока не сознаешь этого, – не будешь бороться искренно. А сознав, – будешь просить помощи Божией, и во Св. Причастии тотчас получишь ее. Не ты, а Г[осподь] И[исус] Х[ристос] будет поборать за тебя врага и его помыслы.

   Да будет с тобою благодать Божия.

   Здравствуй, «наляцы и успевай и царствуй» духом.

   С почтением кланяйся маме, Н. А. и Любочке. Целую Федю за 8 фев[раля]23 – молился о них.

   С люб[овию] тв[ой] нед[остойный] А.С.

    

   * Публикуемые письма архимандрита Симеона к Вере Александровне Потаповой, духовной дочери архимандрита Серафима (Климкова), хранятся в музее Свято-Данилова монастыря. Писаны они из Владимира и Киржача. В комментариях приводятся краткие сведения о лицах, упоминаемых в письмах, – в тех случаях, когда эти сведения удалось разыскать.

   Вместе с тем, некоторые упоминаемые в письмах факты, остались пока неясными, а лица – не идентифицированными. Орфография и пунктуация в текстах по возможности сохранены авторские. Подчеркивания – архимандрита Симеона. Письма расположены в порядке дат, но относятся к разным годам, вероятно, к периоду 1934–1936 годов.

   Редакционные пояснения к публикации писем: многоточие в квадратных скобках (если нет особого пояснения в сноске), означает, что в рукописи неразборчиво одно слово; текст в квадратных скобках – редакторские добавления или пояснения. Даты писем указаны по новому стилю.

   1. Лампадное масло.

   2. В четверток первой седьмицы Великого поста: песнь 9, тропарь 4.

   3. Архимандрита Серафима (Климкова).

   4. Александра Туловская, совсем молодая еще в то время девушка. Архимандрит Симеон любил пошутить с ней. Отец Михаил (Карелин) вспоминает, что архимандрит Симеон очень ласково относился к своим духовным чадам. Пред ним большинство чувствовали себя малышами, маленькими детьми и испытывали к своему духовному отцу истинную сыновнюю или дочернюю любовь и почтение. С молодежью о. Симеон часто ласково шутил. Когда вся «семья» садилась за стол, о. Симеон разливал первое блюдо (суп). Миша Карелин обычно после первой ложки отказывался: «Хватит, батюшка», — на что о. Симеон отвечал: «А сам думает: еще бы...»

   5. Елизавета Сергеевна Виноградская, старшая сестра Лидии Сергеевны.

   6. Вероятно, 1935 г. (в этом году Пасха приходилась на 15 (28) апреля). Письмо из Киржача.

   7. Сорт пастилы.

   8. Пустошкиной.

   9. Матрона Флоровна Мачкина († 16 февраля 1937 г.). Перед кончиной архимандритом Тихоном (Валяевым) была пострижена в схиму с именем Мария.

   10. Вероятно, «батюшки отца Серафима».

   11. Иван Степанович, муж Любови Александровны, сестры Веры Александровны.

   12. Письмо, вероятно, из Владимира, ранее 1935 г.

   13. Киржач.

   14. Надежда и Любовь, сестры Веры Александровны.

   15. 30 авг. / 12 сент. обретение мощей святого князя Даниила, престольный праздник Даниловой обители.

   16. Софья Алексеевна, мама Веры Александровны.

   17. Отец Симеон никогда не оставался праздным; обычно, лежа или сидя в кресле, плел четки, иногда переписывал ноты, часто углубленно молился по четкам (по воспоминаниям монаха Михаила (Карелина).

   18. Письмо, вероятно, из Владимира.

   19. Владыки Феодора (Поздеевского)

   20. Праведного Симеона Верхотурского. 12/25 сент. — день Ангела о. Симеона. Отец Михаил вспоминает, что в этот день в доме совершалась Божественная Литургия. Когда не было Владыки и никого из отцов, о. Симеон служил сам. Для этого его сажали в кресло. У него был антиминс, простые сосуды, возду́хи. Отец Симеон любил служить. Тщательно поминал всех близких живых и усопших. Хор составлялся из «домашних» и гостей.

   21. Это искушение хорошо знакомо многим, кто стал на духовную стезю. Отец Михаил (Карелин) замечает, что враг всегда приходит, чтобы сбить человека со спасительного пути, добиться, чтобы он бросил вожжи, — а брошенные вожжи наматываются на колеса, и телега дальше ехать не может.

   22. Далее оторвана часть листа.

   23. 8/21 февр. (память великомученика Феодора Стратилата) — день Ангела Владыки Феодора (Поздеевского).




    
Архимандрит ТИХОН (Баляев) 

ДУХОВНЫЙ ДНЕВНИК*
   


   19 апреля, второй день Святой Пасхи

   Необходимо душе предавать себя всецело на волю Всеблагого Господа и Его Святого Премудрого Промысла, ибо Он ведает, что полезно, и сие весьма не совпадает с твоими желаниями и мыслями. Он ведет тропами, Ему ведомыми, а тебе они кажутся иными, чуждыми, свои же стропотные пути кажутся прямыми, но конец их зрит на дно адово. Очень отягощаешься ты состоянием сухости и бесплодия и изнеможением души и тела, когда и один день провел без пищи или одну ночь без сна. Но что иное сокрушить может твердыню твоей гордости и самолюбия?

   Вот, не имея радости на Святой Пасхе, ты скорбел до уныния и болезновал в душе и вновь забыл то правило, что пишет преп. Исаак Сирин об изменении души, – все хочешь идти своей дорогой, какой не пролагали святые отцы. Но это самое привлекло сегодня сердце в сильное сокрушение, и вопли из глубины душевной скорби и беспомощности возникли, и припадал к Господу Милосердному с плачем о помиловании и помощи – ибо бедствует душа моя [и боится] погибнуть в сем нечистом сластном море душевных страстей и телесных скверн, и укрепляется вновь решение и стремление души всецело посвятить себя плачу в уединении, и вот вновь тихо и радостно на душе. Господь от напасти избавляет – и не дает паче силы отяготиться душе, уповающей на Него. Состояние сухости приводит душу в недоумение и страх – может быть, чем-либо огорчил Господа и удалил благодать Его, а от сего желание горячее удержать Его милость, испросить прощения: от тайных моих очисти мя, и от чуждих пощади раба Твоего (Пс. 18, 13–14), ибо воистину грехопадения кто разумеет? Один Он, Сердцеведец, знает язвы души моея и все тайны неведомого даже мне самому падения, Он Единый Истинный Врач душ и телес.

   Заметь, как неистово враг противится молитве Иисусовой, внушая неверие, отягощение, какой-то гнев, торопливость, нетерпение, рвение, досаду, малодушие, уныние и отчаяние, греховную печаль и слезы самолюбия и саможаления, – из сего видно, что это тропинка прямая, потому так противится. Сегодня видел во сне, что нашел ровную тропу и очень обрадовался ей. И во сне ищет душа сего. На то и труд молитвенный – враг сбивает с умственной внимательной молитвы, внушая мысль о бесплодности труда сего. Но ты убедись, как это самое бесплодие смиряет душу, побуждая ее возопить ко Господу о благой помощи. Как епископ Феофан Затворник учил: «Господи, помоги, Господи, зажги угасший свет сердца моего»1. Когда похищает враг самое дорогое из сердца – упование и молитву, то душа от горести сей утраты и нехотя повлечется молитвой к горячему исповеданию. Только надо в это время укрепляться надеждой на милосердие Божие, взывая к Нему, как к Милосердному Господу, ищущему нашего спасения и блага. В этом набожность молящихся. См. Игнатия Брянчанинова слово о том, что от чтения молитв [бывает] стеснение сердца, которое начинает лично исповедоваться Господу.

    

   Мысли при чтении Евангелия

   Мария отсылает прикоснуться ко Христу, яко [имеющая] земное мудрование, яко жена немощная, но другие жены обнимали ноги воскресшего Христа, это те, о коих сказано, что имяше их трепет и ужас (Мк. 16, 8). Ко Христу яко Богу прикоснуться требуется со страхом и благоговением. В том и преподобные преподобны есть благоговением. У католических святых нет сего благоговения, там панибратство и сентиментальность (Игнатий Лойола и подобные м[атери] Терезе). Молиться по-католически – это значит молиться из плотского устремления душевно, а не духовно.

    

   Неожиданно нашел способ улучшить светильник лампады. То заправлял каждый час и она, разгораясь, коптела или гасла, и всегда был страх, как бы не случился ночью пожар, а теперь горит без заправки по двенадцать часов, и ровно, без копоти, и заправлять легко одним поворотом колесика. Как хорошо это ввести бы в храмах, и огромна потребность таких лампад в массе верующих. Вот Господь утешил к празднику этой находкой. Хорошо это ввести, тогда будут в молитвах поминать бедного инока, введшего сие улучшение. По-настоящему, надо бы возжигать светильники в разуме света проповеди Слова Божия; но зарылся сей талант. Хотя бы внешний светильник улучшать. Как епископ Феофан писал: «Хочу бросить делать книги, хочу делать книгорезки».

   Сегодня читал замечательное слово Григория Двоеслова на четвертый день Святой Пасхи. Объяснено таинственное знаменование Пасхи Христовой. Прекрасное объяснение, его надо изучить. Это откровение Таин Христовой премудрости, для сего и призывается инок в безмолвие – для познания Божиих Таин. Вчера дали книгу «Письма епископа Феофана». Там нашел место, где написано, что монах тот, кто пребывает внутренне с Богом. А в монашестве без послушания не обойтись, ибо без него суета и развлечение. Эти слова – драгоценные жемчужины для меня, ввиду главных моих жизненных стремлений. И вся книга эта очень радостным, бодрящим духом исполнена, и сегодня при моем унынии она ободрила меня и возгорелось в душе стремление к светлой жизни христианской, и потому слезы с умилением иногда текли в молитве, вместо обычных горьких слез.

   Когда враг смущает бесплодием, что отвержен я, что плевелы жнешь, ты говори – за все слава Богу, я не стою большего умиления, достойные достойны, а не такие, как я.

   Богу слава за все!

   Из слова Григория Двоеслова: «Несмотря на то, что мы слабы, не достигаем еще полного совершенства, однако положимся на пути Божии. Ежедневное преспеяние в святом желании и наше несовершенство не будет для нас решительно вредным, если мы, наставленные на пути Божии, назад не будем озираться и поспешим пройти то, что остается».

    

   Фомина неделя, Воскресенье

   Слава Богу за все. Вот и Светлая неделя прошла, и Господь утешил радостью духовной, и духовной пищей питал нас, Словом Своим, и дивными поучениями святых отцов и учителей Церкви. Когда омрачается душа день или два сухостью и нечувствием, то потом, смиряясь и устрашаясь от сего, вновь устремляется душа с плачем к Господу, и вновь приемлет от Него милость и заступление, и обновляется в силах. Так и определяют святые отцы путь к Богу не только начинающих, но и преуспевших.

   Тихая радость посещает души при живом воспоминании святых мучениц и их подвигов. В это время душа даже желает скорее окончить жизненный путь, чтобы прийти в эту страну света, и жизни, и радости, и любви ангельской, в девственный чертог, в обитель небесную, в дом Отца Всеблагого.

   Вновь замечаешь, что от беседы с людьми изнемогает душа, исчезает молитва и плач, умиление, потому что люди сокрушают душу тщеславием, как говорят святые отцы. Беседу надо заменить одну другой, то есть молитвой. Они срывают цветы с моей души, я это чувствую. Им весело и приятно, а мне ущерб и им ущерб, потому что срывают цветы и в свое время плодов не получат, какие могли бы получить.

   Еще заметь, как с усиленным желанием стал больше спать, и тяжесть в желудке и в кишечнике. Пища для сна пресыщение, говорят святые отцы, а от сего омрачение души, сухость, холодность в молитве, унылость духа, забвение, нечувствие, леность, женское расслабление. Когда же подвижничать? Вот почему и не полезно знаться иноку с людьми. Его сокрушают этой пагубной нежностью и любовью к плоти. Разве они поймут меня? Им главное сохранить свое; это собственничество. А душа болит от сего, и время идет, и опыта нет в воздержании и преуспеянии. А деваться некуда. Инок должен избегать всех: и ненавидящих и любящих, ибо первые вредят по ненависти и злобе, вторые – по излишней нежности и жалости и боязни за свое собственничество. А время затвердевает привычку, и жалость крепнет, и не сможешь оставить. Детские слезки беспомощных сих детей сокрушают обычно душу, и не сможешь их оставить.

   Мысли: в Синаксаре на Фомину неделю в конце указывается, почему не о всех чудесах сообщает Святое Евангелие: потому что чрезвычайные чудеса не вместимы для людей, живущих в мире и плотски настроенных.

   Прекрасная проповедь в неделю Фомину Димитрия Ростовского «О язвах Спасителя» и о том же третья проповедь в «Хрестоматии воскресного чтения», очевидно, Иннокентия Херсонского, «О силе язв Спасителя», как от всякой скорби и искушения, и греха, и сомнения – врачевание в животворящих язвах Христа Спасителя. Эти слова надо сложить в сердце своем. Имея язвы Спасителя пред очами, можно не иметь никаких книг и беседовать с любыми людьми...

    

   Понедельник Фоминой недели; память преподобного Стефана Киево-Печерского и Симеона, сродника Господня

   В Светлую неделю следовало сдерживать порывы печали и скорби, и почитать святые дни, и поклоны отменить, и слезы, и воздыхания. Но в одной из проповедей я читал, что неспособным радоваться Светлому Воскресению Христову потребны, очевидно, рыдания мытаревы и воздыхания блудницы.

   Чем сильнее скорбь о своем недостоинстве и удалении от Господа, тем сильнее плач о сем и стенание сердечное, потом и Господь утешил так плачущую душу по Его неложному обещанию. И живое воспоминание милости Божией, бывшей в минувшие недели, пробуждает молитву и умиление, без сего скорбь подавляет и не разрешится в слезы утешительные. После грозы прекрасно в природе и легко дышать, когда воздух очищен грозой и огнем. Вот слезы покаяния, пролитые от страха Божия, очищают воздух мысленный души, и ей легко дышать всей грудью. А то скорбь и дыхание стесняет, и весь человек поникает, как блекнет и никнет трава и плакучие деревья. Слава о сем Господу, столь милосердному к нам. Его милости, обещанные явиться любящим Его и творящим заповеди Его, умиляют душу – видишь, какое безмерное упование у истинных рабов Божиих, а я так далек. Плачу об удалении своем от Господа и о мертвой своей душе, она не только больна, но и мертва. Потому так сильно ищет себе могилы для тела и души, чтобы в сумраке ее плакать и слезами прежде конца вернуть ее к жизни. Это желание от плача крепнет, и Господу все возможно, и если сие угодно Ему, то что может воспрепятствовать? Преп. Исаак Сирин восхваляет безмолвие для Бога, и Димитрий Ростовский в слове о Марфе и Марии, и в «Отечнике» у Игнатия Брянчанинова сказано: самое главное – кто более всех угождает Богу? – [те, кто следуют] учению плача преп. Пимена (см. «Отечник»). И сам Игнатий Брянчанинов тем угодил Богу, и все отшельники, жители пустынь и скал и островов. Как преп. Мария Египетская, земной ангел, преп. Фотина на необитаемом острове (в житии преп. Мартина), преп. Пелагея, преп. Алексий, человек Божий, преп. Анастасия и преп. Таисия и другая Таисия, и много, много других подобных. Им стремится душа подражать. Мне же зело честни быша друзи Твои, Боже (Пс. 138, 17). Ужа нападоша ми в державных моих: ибо достояние мое державно есть мне (Пс. 15, 6). Вот сказано: у боящегося Бога весь мир богатство. Как вздохнулось бы легко, там совсем иная жизнь. Вот почему по восемьдесят лет жили в пустыне, и преп. Иоанн Лествичник – сорок лет в пещере. Такая жизнь дает великую радость и полноту, по мере очищения души и тела и ума, и приближает к небу.

   Вчера читал преп. Кассиана Римлянина, конец последнего собеседования [аввы Авраамия] о том, что в сто раз [более] получают отрекшиеся от мирских благ. Он говорит то же о любви к женщинам, о плотском и о духовном. Говорит старец Авраамий с опыта своего, так как был женат и потом свою жену стал любить духовно. И это истинно так: любовь к душам услаждает более (см. дневник отца Иоанна Кронштадтского о сем, и Игнатия Брянчанинова, и святого Иоанна Златоуста «Письма к юной вдовице»). И сие истинно так. В сердце человека есть природный орган, способствующий любви <...> и эту энергию может человек направлять и к земным предметам, и к небесным. Юный Товия полюбил невесту свою, не видя ее, и прилепилась душа его к девице (Тов. 6, 18). По чрезвычайной простоте души и духовного мира эта способность особенно сияет и дает себя ощущать (по слову преп. Исаака Сирина) там, среди небожителей, где зрение есть одновременно и проникновение существом, что обещает невыразимую радость и блаженство – да вси едино будут (Ин. 17, 21). Какое же сладчайшее дружество возымеют души избавленных и ангелов в дому Отца Небесного, о сем у святого Тихона Задонского см. Если теперь живое воспоминание подвигов святых мучеников, или святых жен, или преподобных подвижников вызывает ответственные струны в душе, как по естеству сердечному благому и в награду стремления к Добру, Истине и красоте, то что сказать о сем. Некая радость осенила душу при воспоминании подвига юных подвижниц Христовых, прекрасных дев и отроковиц, и душа влечется с радостью вслед сей красоте и сладости и не боится уже страхов смерти, а только желает той радости, в состоянии которой человек скоро помощью Божией придет в первозданную чистоту бесстрастия. Воистину велики и необъятны обетования, данные нам, и залог их, по милости Божией, уже имеем в руках. Как говорит святой Димитрий Ростовский, из прободенных рук Христовых все дары можем принять, и хотя бы Он их сжал, сквозь отверстые раны мы их примем. Слава о сем Его милости и благости. Аминь.

   А какую радость имели все святые и Божия Матерь и имеют все истинные рабы Божии!

    

   Вторник, Фомина неделя

   Смятеся яростию око мое (Пс. 6, 8). Когда допустишь гнев в сердце на кого-либо, то раздражительная сила сеет раздражение в душе и угли страсти возгораются, угли пустынные (Пс. 119, 4) – особенно гнева, так как он особенно искушает живущих в уединении. Потому и не допускают инока до безмолвия, если не победил сию страсть. См. «Отечник» и у Иоанна Лествичника, как люди могут превращаться в бесов и как ругаются бесы над сими отшельниками. «Море смирения выбрасывает все, что страсти туда принесли, подобно волнам», – говорит преподобный Иоанн Лествичник.

   Вот и ночью снились живые сцены, будто рассорился со своим духовным сыном и еще с кем-то и даже не стал разговаривать, а хлопнул изо всех сил дверью. То страсть гнева и перераздражения, а потому и омрачение. В молитве не было утешения, а когда стал о сем плакать, то все не было мира и тишины, как обычно бывало с плачем умиление, когда пред Господом плачешь о всякой своей скорби, и Он утешает, а сегодня много часов потребовалось поскорбеть, и стенать, и плакать с болезненным воплем сердца, пока не восприняла душа тишину и мир. Так отеческим жезлом Господь наказует – Он опечаливает, но Он же и утешает, а без сего как бы стяжать мог опытность душевную и навык жить в Господе, к Нему единому устремляясь душою, когда оскорбляет и теснит враг, и страсти, и грех, и страшливые помыслы. Как очевидна и сия перемена – вдруг душа не находит в себе никакой смелости молиться Господу, лишается всякого света, утешительного упования в себе. И знаешь, что так обычно бывает, и в это время не силен удержаться от скорби и малодушия. Преподобный Исаак Сирин пишет, что не печалиться и малодушествовать в это время надо, а благодарить Господа. Сказано: благословлю Господа на всякое время (Пс. 33, 2), – значит, и не только радости, но и скорбное. Инок, как стяжать можешь здравие души? Оно бывает не от утешения, а от длительнаго терпения, как говорит преподобный Исаак Сирин. И в этом утешение иноку, пишет Игнатий Брянчанинов, когда усиливается в нем чувство покаяния и душевного очищения и преуспеяния, от плача бывающего. Сими дверями все подвижники стремятся внити – плачьте, иного пути нет, говорят они.

   Сегодня вспомнил прежде явившуюся мысль: для чего все приходилось жить в массивных каменных стенах – закалять силы и привыкать без воздуха и света солнца. Вот так и живу теперь, не выходя никуда из дому.

   Читал вчера в Толковой Библии толкование на 53-ю главу пророка Исаии. Очень много полезных мыслей. Как вредно нам читать хлам критики. Ее и не советуют святые отцы читать. Вчера ночью попалось место у преп. Диадоха, где он пишет: море веры если возмущено испытанием, то не дает видеть глубину и нельзя иноку благополучно плыть к его цели. Простота веры дает успех в созерцании, а не испытание ее. Это замечательная мысль.

   Еще о рассудке. Какая это низкая по сравнению с [духовным] умом сила! Ум в движении суждений о чем-либо есть чистый ratio, ум падшего ангела и его клевретов. То, что сказано Исааком Сирином о первой степени ведения, которая далека от духовного истинного ведения, потому что противоречит вере и простоте веры.

   Самое прекрасное, чудное пророчество Ветхого Завета о Христе развенчивают злобные критики, и если не достигают цели подрыва веры, то возбуждают к себе свирепый гнев и проклятья, возмущающие мир души, и читающие даже оживляют их бред, а проклинающие их не могут иметь молитву и умиление.

    

   Продолжение в следующем выпуске

    

   

   Архимандрит Тихон имел от Бога не только высокие духовные дарования, украшающие истинного монаха, но и прекрасный художественный талант. Он был хорошим скульптором, мастером мелкой пластики. Из гипса, глины и пластилина отец Тихон делал небольшие иконы, портреты, изящные фигурки птиц и животных. Их дарил он своим друзьям и духовным чадам, которые их бережно сохраняли, передавая друг другу. Многие его работы собраны в нашем монастырском музее.

    

   

 
    
      	
   Святой благоверный князь Даниил Московский              

      

      	
   Святая равноапостольная Мария Магдалина

      
    

  


    

   

 
    
      	
                                              Звери и птицы                      

      

      	
                             Николай Васильевич Гоголь

      
    

  


    

   * Продолжение. Начало см.: Даниловский благовестник. М., 1998. Вып. 9.

   1. Выписывая цитаты из творений святых отцов, архимандрит Тихон обычно не указывает источник или же ссылается на хрестоматию для воскресного чтения, которую нам, к сожалению, не удалось разыскать.




     
    АРХИЕПИСКОП ДИОНИСИЙ (ДАВЫДОВ)
 И РОД ДВОРЯН ДАВЫДОВЫХ

   


   Недавно в Церковно-исторический музей Данилова монастыря поступили материалы об одном из насельников нашей обители в конце XVII – начале XVIII века, игумене Дионисии (Давыдове), впоследствии ставшем архиепископом Вятским. Как всякое новое известие об истории монастыря, эти сведения представляют большую ценность для нас. Не менее ценны они и тем, что собраны по крупицам и переданы в музей потомком архиепископа Дионисия Л. Дмитриевым. Отрадно, что «любовь к отеческим гробам» живет и в наших современниках.

    

   

   Высокопреосвященный Дионисий, архиепископ Вятский и Великопермский

    

   Известно, что родился Высокопреосвященный Дионисий (Давыдов) в 1649 году. Овдовев, принял монашество, с 1697 года стал игуменом Московского Данилова монастыря. «1700 года 4 августа повелением Великого Государя Царя и Великого князя Петра Алексеевича, всея России Самодержца, и благоволением Святейшего Адриана, Патриарха Московского и всея России избран Данилова монастыря игумен Дионисий и поставлен архиепископ Вятский и Великопермский». Вероятно, это была последняя архиерейская хиротония, совершенная Патриархом Адрианом, умершим в октябре 1700 года. На Вятской кафедре архиепископ Дионисий много потрудился: только по сохранившимся документам при нем было построено девятнадцать новых храмов.

   7 февраля 1718 года он был уволен на покой и переехал в Москву, где вновь поселился в Даниловом монастыре. Хотя нам известно, что он был игуменом в Данилове всего три года, но, видимо, с монастырем его связывало многое: возможно, он был пострижен в Даниловской обители, либо многие годы был ее насельником, поэтому и вернулся на покой именно сюда. Незадолго до смерти архиепископ Дионисий принял схиму с именем Димитрий. Скончался он 6 сентября 1721 года и был погребен в Даниловом монастыре, у храма Святых Отцов Семи Вселенских Соборов, о чем свидетельствовал камень, вставленный снаружи в северной стене храма над его могилой, но не сохранившийся до наших дней.

   Среди потомков архиепископа Дионисия было немало замечательных людей, вошедших в историю России, среди них: Алексей Козьмич Давыдов (1790–1857) – вице-адмирал русского флота, директор Морского кадетского корпуса; контр-адмирал Владимир Алексеевич Давыдов (1834–1893); Борис Владимирович Давыдов (1884–1925) – выдающийся гидрограф-геодезист, Евгений Васильевич Давыдов (1873–1937) – пушкинист.
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   Светлой памяти архидиакона Романа

    

   

    

   Архидиакон Роман (Тамберг) родился 29 июля 1961 года; назван Алексеем. Учился в Воронежском государственном институте искусств и должен был работать в театральной сфере. Но Господь призвал к иному.

   Отслужив в армии, в 1983 году Алексей Тамберг поступил в Московскую духовную семинарию и одновременно учился в регентском классе при Московской Духовной Академии; затем – годы учения в Академии, которую в 1990 году закончил с ученой степенью кандидата богословия. 16 июня 1987 года принял монашеский постриг с именем Роман, в честь преподобного Романа Сладкопевца; 5 июля того же года был рукоположен во иеродиаконы; 30 августа 1993 года возведен в сан архидиакона. После окончания Академии был назначен помощником начальника иконописной школы при Академии, затем – Председателем архитектурно-художественного отдела Троице-Сергиевой Лавры. В 1992 году переведен в Московский Свято-Данилов монастырь и назначен экономом обители.

   4 мая 1998 года внезапная смерть прервала земное поприще отца Романа.

    

   Прошло более полугода с тех скорбных дней, когда наша обитель провожала в последний земной путь архидиакона Романа (Тамберга), насельника и эконома монастыря.

   Человек незаурядный и одаренный, он был прекрасным диаконом, писал иконы и церковную музыку, пел на клиросе, был талантливым администратором и хозяйственником. Но многие знают и помнят отца Романа прежде всего как автора и исполнителя духовных песен, как проповедника, спокойный и добрый голос которого постоянно звучал на волнах радиостанции «Радонеж».

   Последнее слово отца Романа на «Радонеже», публикуемое ниже, мы слышали в светлые пасхальные дни, за десять дней до смерти. Слово это было о любви. Он обращался к тем, кто приходит к вере в сознательном возрасте, с определенным жизненным багажом за плечами; говорил о том, как быть с близкими, оставшимися в прежней жизни, – «в прошлом», как мы порой думаем, хотя это «прошлое» никуда от нас не уходит.

   Эта тема не была посторонней для отца Романа. Он сам крестился уже после окончания школы. Начало его пути в Церковь совпало с учением в театральном институте, со службой в рядах Советской Армии, то есть первые шаги он делал в тяжелейшей для молодого верующего обстановке. В то время еще приходилось скрывать свою принадлежность к Церкви; рядом были товарищи, которые также не знали о перемене, происшедшей в его жизни; другие близкие люди.

   Те, кто хорошо знал отца Романа в ту пору, вспоминают, насколько мудро, насколько внимательно и осторожно он искал и находил возможные для себя пути.

   Конечно, возникали многие вопросы. И первый, самый ответственный – это отношения с любимой и любящей мамой, которая поначалу приняла его новую жизнь за очередное увлечение, а потом, почувствовав, что это не «очередное», – глубоко и остро, с болью пережила, как ей казалось, разъединение с сыном. Он же сумел не только ввести Наталью Алексеевну в Церковь, но сделал так, что со временем она стала принимать активное участие в церковной жизни. Он не агитировал, не тянул на службы. Просто жил своей новой жизнью, не скрываясь от нее, познакомил со своими друзьями, с духовным отцом, старался показать красоту Церкви. «Вот мы. Вот наши службы, вот наша Церковь». Она, не сразу, но все это приняла и «стала приходить к покаянию», как вспоминают близкие.

   Отцу Роману с помощью Божией удавалось то, о чем он скажет накануне своего ухода, в своей последней беседе с радиослушателями. Он глубоко хранил сокровище, которое дала ему Церковь, и в то же время умел делиться этим сокровищем. У него, всегда радостного, открытого, а в ту пору необычайно веселого, был особый дар – органично, естественно сберегать в глубине самое важное, чем жила и дышала душа его. Именно сберегать, а не скрывать сознательно от других.

   Он пошел в армию в мае 1981 года, уже крестившись, уже имея небольшой опыт служения Церкви – на клиросе Преображенского храма, что в Богородском. В то время уже определился его путь– безраздельная преданность Богу, Церкви; возникла мысль о поступлении в семинарию.

   Находясь в армии, Алексей не отрывался от церковной жизни. Воинская часть, в которой он служил, находилась недалеко от Москвы, под Подольском, и он использовал любую возможность, чтобы съездить в Лавру к духовному отцу, в Москву к своим новым друзьям, в храм на Преображенке, где пел на клиросе. «Очень приятно и необычно было видеть, как солдат в военной форме поет на клиросе, выходит в центр храма читать Шестопсалмие, нисколько при этом не смущаясь. И мы все тогда с любовью называли его "наш Алеша-воин"», – вспоминает архимандрит Юстиниан (Саган), также начинавший в Преображенском храме.

   Но вот что интересно. В армии, будучи неофитом, причем «с головой» окунувшимся в новую церковную жизнь, он никому не говорил об этой, основной, стороне своей жизни. В части у него появились новые друзья, с которыми он был достаточно близок. Один из них, Игорь Швецов, приходил после его смерти в монастырь и рассказал о том, каким знал отца Романа в те годы. Они тогда многим делились, но находясь на протяжении двух лет рядом, Игорь даже не мог предположить, что Алексей верующий. Когда же при армейских проверках находили у него Евангелие или молитвослов, Игорь, как и другие, приписывал это обычным «интеллигентским прихотям». То есть внешне «Алеша-воин» ничем не отличался от прочих советских солдат.

   С армейским другом он не говорил о Боге, о вере. Но Игорь считает, что встреча с Алексеем в армии повлияла на всю его последующую жизнь. «Я был для него тем, что называется хороший армейский товарищ. Но я хотел бы назвать его другом. Почему? Потому, что он на меня оказал очень большое влияние. Хотя он никогда и не "влиял" на меня, вот что самое интересное. Мы с ним никогда о вере не говорили, мы эту тему не трогали. Я даже ничего не знал об этом... Я совершенно не знаю его в церковной жизни, практически не видел. Но даже если бы он никогда не принял сан, то все равно в моем сердце таким бы остался. Есть люди, которые несут свет, – являются они по чину своему священниками или не являются. Этот огонь был в нем.

   Я его знал в очень трудное время, может, не самое приятное для человека. Он сумел этот огонь спокойно пронести. Армия. Вокруг достаточно грязи. Я теперь понимаю, я видел – у меня двое детей, и я знаю, как им рассказать о том, что можно уберечь себя в чистоте везде и при этом не кривить душой. Я видел, что если человек имеет внутренний стержень и внутренние убеждения, ему не надо объясняться ни с кем другим на эти темы, но силу этих убеждений люди все равно будут чувствовать; это невозможно, нельзя не чувствовать.

   Вот случай был. Лето, мы еще молодые солдаты. Я проснулся и обнаружил у себя под подушкой конфету. Я нашел конфетку и сказал об этом своему соседу. У него тоже была конфетка – как и у всех остальных. Потом я понял. У Лешки был день рождения. Приезжала мама. И не имея возможности никак по-другому отметить праздник, он чудесным образом всем под подушки разложил гостинцы.

   Доброта. Ей надо учиться. Надо от кого-то брать и учиться передавать. К сожалению, таких примеров в жизни я особенно не вижу. Я бы очень хотел, чтобы даже поэтому он жил».

    

   

   Рядовой Алексей Тамберг

    

   Они так и остались армейскими товарищами. Ближе не сошлись, но свет церковный осветил жизнь Игоря.

   О том, каким Алексей был незадолго до службы в армии, вспоминают его сокурсники по актерскому отделению Воронежского института искусств, где он проучился только год. В то время будущий отец Роман еще предполагал стать актером, хотя в душе уже совершались изменения. Уже были, до института, разговоры о вере с Г.Д. Кузьминым, его верным другом до последнего дня. Уже было чтение Евангелия, духовной литературы. Были поездки на святые источники преподобного Сергия. В институте, очевидно, в нем произошел перелом, вначале совершенно незаметный для окружающих. Все происходило внутри.

   Вспоминает Александр Огарев: «К сожалению, я плохо помню процесс перемены в нем, когда образ "столичного интеллектуала и гуляки праздного", в котором он появился в институте, растаял, как нечто наносное. Увлеченные своим путем, углубленные в свои проблемы, мы часто с опозданием замечаем радикальные изменения, происходящие в других. Так и я не сразу заметил, что у Алексея появилась еще какая-то жизнь кроме студенческой. До какого-то момента я помню его одним, а с какого-то уже совершенно другим – более сосредоточенным, углубленным в себя, с книгами явно не по программе первого курса. Все чаще он стал посещать библиотеку...

    

   

   Игумен Алексий (Поликарпов) и монах Роман. Лето 1987 года

    

   Алексей приобрел себе блок-флейту, часами просиживал, осваивая этот инструмент. Довольно скоро он уже прилично играл. Это тоже свидетельствовало о каком-то самоуглублении. С флейтой он не расставался, по-моему, ни днем, ни ночью. Во всех концах института можно было встретить его, сосредоточенно выдувавшего печальные звуки. Он стал напоминать затворника, мало стал появляться в институте, реже вступал в разговор. Тем не менее год он закончил на одни пятерки и ничто не предвещало той новости, которая ждала нас в сентябре, в начале второго курса: Алексей связал свою судьбу с Церковью и ушел из нашего ВУЗа.

   Нужно вновь мысленно вернуться в те годы, чтобы понять сенсационность такого поступка. Сейчас трудно уже представить степень дремучести и отпадения от Бога громадного большинства людей в те годы. Представить себе, что наш однокурсник свяжет себя с Православием, было невозможно. Атеизм свирепствовал, и не было никаких намеков на перемену к лучшему. Людей обрабатывали тотальной антирелигиозной пропагандой, и кары, которые могли обрушиться на молодого человека, осмеливавшегося посещать Церковь, казались страшны и ужасны».

   Вскоре после этого Александр и сам принял Святое Крещение. Крестным отцом был отец Роман. Это произошло в тот год, когда Алексей сам только-только крестился, – очевидно, накануне службы в армии. «Я благодарю Бога за то, что Он на короткий срок соединил наши судьбы, ибо Алексей привел меня в лоно Веры. Весной 1981 года он приезжал в Воронеж, заходил ко мне на Театральную, 1, где после него я поселился. Он беседовал со мной, терпеливо объяснял азы Православия, открывал вещи, о которых я не подозревал.

   Осенью того же года в праздник преподобного Сергия он отвез меня в Троице-Сергиеву Лавру. Мы поклонились святым мощам, и в тот же день в церкви, неподалеку от Лавры, меня крестили. Алексей стал моим крестным отцом. Помню его светящиеся, ласковые глаза сразу после совершения Таинства и слова, сказанные с его неизменным мягким юмором: "Ты сейчас стал самым безгрешным из нас. Как младенец". Безгрешность моя длилась ничтожно мало. Но я навсегда благодарен отцу Роману за то, что он помог мне заново родиться».

   Не порывал своих связей отец Роман и с товарищами юности, которые хотели общения с ним. Один из них, художник Петр Бастрыкин, вспоминает: «Я навещал его в Лавре и Даниловом монастыре. Он бывал у меня в мастерской. Отцу Роману я обязан участием в крещении моей дочери. По моей просьбе он порекомендовал храм и батюшку. Просьба заключалась в том, чтобы священник был подалее от экуменизма. На это отец Роман заметил, что рекомендованный им батюшка "скорее наоборот"».

   Можно привести и многое другое из жизни отца Романа, когда он, неофит, а потом уже и не неофит, а зрелый монах не отворачивается от мира, но разделяет тяготы его и сеет, где может.

   Вместе с тем он хранит и чистоту от этого мира, всегда готового ввергнуть человека в водоворот своих страстей. По воспоминаниям, не отказываясь от встреч с бывшими друзьями и знакомыми, он, однако, не переходил пределов допустимой близости.

   Грань, отделяющую чистый мир Церкви от мира, живущего по своим стихиям, верующий человек всегда реально чувствует; это чувство и составляет целомудрие его души, его удерживающее начало. И скрыто оно глубоко внутри. Но бывают в жизни такие дни, когда эта чистота, это желание чистоты светит особенно сильно, и тогда этот свет очевиден для всех.

   Алексей только принял монашество. Отец Роман. Священник Сергий Николаев вспоминает о поездке, совершенной через несколько дней после пострига. «В те дни он особенно оберегал свою чистоту, свое монашество, свой сан. Был особенно чуток к любому неблагочестию рядом, старался уйти от всякой ситуации, соседства, которые могут оскорбить, положить тень на эту чистоту... Он уходил от грубых слов, от развязно беседующих людей, от пьяных. Не то чтобы он презирал их, нет, ему просто было больно соприкосновение с грубостью, грехом. На пароме несколько человек, не совсем трезвых и как-то грубо-веселых, стали с любопытством разглядывать его (он был в подряснике, скуфье). Посыпались не совсем деликатные вопросы, обсуждения. Уйти ему было некуда. Он на секунду замер, как бы раздумывая, видимо, помолился, и решительно вступил в разговор. Как в бой. Он не ответил на ненужные задиристые вопросы, не принял предложенного тона, не одернул. Он вошел в беседу с какими-то своими словами, с своей темой. Совсем юноша, он в одну минуту переломил этих взрослых, воспитанных в грубости, привыкших к скверным словам и мыслям мужиков».

   Таким был отец Роман в первые годы своей жизни в Церкви и в первые дни своего монашества. Его последнее выступление на «Радонеже», с призывом к любви к нашим ближним, выстрадано опытом его христианской юности. Оставшиеся за порогом Церкви – это нищие, стоящие у ее врат. Отец Роман всегда стремился открыть эти врата.




     

Архидиакон Роман
СЛОВО К ТЕМ, КТО ПРИХОДИТ К ВЕРЕ*

   

   Христос Воскресе, братья и сестры!

   Тема наших передач – «Христианин в современном мире». Жизнь христианина в современных исторических и географических условиях, в Российской Федерации на исходе XX века. Сегодняшняя тема условно может быть названа более узко: «Христианин в быту и неофит» – новообращенный христианин в общении со своими близкими родственниками, со своими, как ему кажется, «вчерашними» близкими и «вчерашними» единомышленниками.

   Разговор наш непосредственно может быть связан с Праздником Пасхи. Пасха Христова называется «Жертвой Живожертвенной», жертвой, которую приносит Христос за жизнь всего мира, за жизнь всего человечества. И, следовательно, за жизнь каждого из нас; за жизнь каждого из наших многочисленных предков и, кому Господь благословит, за жизнь потомства. Эта жертва непосредственно, прямо, обращена к каждому – ко мне, к вам, ко всем, кто переживает Пасху Христову именно сегодня, именно сейчас. Мы, православные христиане, знаем, в чем смысл этой жертвы, в чем состояло побуждение принесения этой жертвы Спасителем.

   И Рождество Христово, это умаление Христа, сошествие с небес на землю, и вся жизнь Его на нашей земле, пораженной грехом, и Его страдания за род человеческий, Его Крестная смерть и Воскресение, Его Вознесение имели центральной побудительной причиной любовь. Любовь к человеку, пусть падшему, пусть заблудшему, пусть в лице Адама отошедшему от заповеди Господней, от повиновения Его воле, но все же – любовь к человеку как к Своему творению.

   И все в Евангелии направлено на то, чтобы соделать человека подражателем Христа, чтобы научить его любить – любить Бога, ближних. Это самая высшая ступень жизни человека, самая высшая цель, которая проповедуется в Евангелии ученикам Христовым – христианам. Эту ступень предваряют множество и множество других ступеней. Это и начало премудрости – страх Господень, и послушание, и смирение; но мы не должны забывать, что высшей добродетелью и высшей ступенью Богопознания и Богоуподобления является любовь.

   Хотя любовь – конечная цель в доброделании христианина, но стяжание любви не должно ускользать от его внимания с самого начала. Христианину, только что пришедшему в Церковь, только открывшему для себя Евангелие и ту Божественную благодать, которая через Церковь подается людям, – то есть неофиту, вначале очень трудно сориентироваться. Трудно, особенно в наше время, понять, как себя вести по отношению к тому миру, который он покинул, оставил за оградой Церкви. С приходом в Церковь меняются ориентиры, меняется мировоззрение, философия, изменяется, как теперь говорят, менталитет.

   Сориентироваться действительно очень сложно. И часто, к сожалению, можно видеть, что новообращенный христианин начинает не с первых ступеней пути богопознания, не со смирения, не с терпения и прощения немощей своих ближних, а будучи переполнен сознанием обретения новой истины – с «высоты» этого обретения – сразу же принимает на себя роль пророка, учителя и со своими «вчерашними» ближними становится отчужденно-строгим, суровым. Эти «вчерашние» могут быть его сослуживцы, могут быть друзья по школе, по институту, родственники.

   К сожалению, такая ошибка широко распространена при сознательном принятии христианства. Хотелось бы предостеречь от нее, насколько это возможно, и еще раз напомнить о том, что все-таки целью христианской жизни является богопознание, а высшей ступенью богопознания – любовь. И эту любовь нельзя терять ни к своим братьям по вере, ни к тем, с кем еще вчера мы были вместе в трясине забвения Бога, незнания истинных путей человеческого спасения. Особенно к этим людям, запутавшимся, пока еще не просвещенным Евангельским светом, нужно обращаться с состраданием, со смирением, с любовью. Из Священного Писания мы знаем, что по любви будут узнавать, что мы ученики Христовы. Конечно, прежде всего здесь имеется в виду любовь христиан между собою, но думается, что есть в этом еще и другой смысл. Если человек, только что обратившийся к Богу, не стал суровым резонером, «праведником», морализатором, если он сохранил, и не только сохранил, но приумножил дружеские любовные отношения к своим заблудившимся ближним – вот по этой любви действительно будут узнавать, что мы ученики Христа. И будут тоже познавать Христа.

   Это очень сложный путь, на котором ждет и огромный труд, и подстерегает глубокая опасность. С одной стороны, христианин должен оторваться от своего вчерашнего, такого еще близкого мира. Но, с другой стороны, он не должен соблазнить этот мир своим поведением. Это трудно. Потому что, пытаясь сохранить отношения со своими прежними друзьями, невольно снова можно попасть в круг их интересов и отступить от нового спасительного пути.

   Наверное, занять позицию подлинного христианина, который остался в состоянии любви к своим прежним друзьям, невозможно чисто человеческими усилиями. Это возможно только с помощью Божией, только с благодатию Божией. Поэтому христианину нужно на этом своем новом пути молиться Богу, прибегать к церковным Таинствам и просить, чтобы Господь вразумил и дал силы...

   Наши передачи, слава Богу, находят отклик у радиослушателей. Приходит много писем. И вот среди прочих такое письмо. Пишет христианин, юноша, который проходит службу в рядах Вооруженных Сил. У него не простая ситуация, как раз в том ключе, о котором мы только что говорили. Он, обратившись ко Христу, попал в армию, получил под свое начало несколько других военнослужащих и встал перед следующей дилеммой. Ему необходимо подчиняться своему начальству и тем самым заставлять своих подчиненных выполнять его собственные приказания. И вот он пишет: «Чисто физически, я, конечно, могу их заставить, но тем самым нарушу другие христианские заповеди. Если я, так сказать, попытаюсь кого-то принудить силой исполнять мои приказания, я потеряю мир душевный, утрачу христианское устроение. А если не стану заставлять их и как бы скажу: "Ну, пусть все будет как будет", – я не выполню другую заповедь христианскую – послушание своему руководству». Сложно было ответить на этот вопрос. Мне самому приходилось когда-то служить в рядах Вооруженных Сил уже будучи христианином. Разные бывали ситуации и по-разному, конечно, их нужно было разрешать.

   Но все же есть основной ключ. Я думаю, что все-таки, и конечно же – нужно повиноваться указаниям своего руководства. Но в том-то и состоит труд христианина, что Евангелие не обещает нам легкого пути. Выполняя послушание начальству и заставляя подчиненных исполнять свои собственные распоряжения, мы все равно не имеем права нарушать христианские заповеди. Наверное, «рецепт» на все случаи дать невозможно. Нужно молиться Господу. В Православии, в отличие от других конфессий, нет такого принципа, согласно которому «цель оправдывает средства». Имеется в виду, конечно, благая цель. Да, выполняйте указания своего руководства, но только по любви, потому что средства нам тоже приходится выбирать, а это сложно. Нужно молиться, чтобы Господь помог; тогда достигнем еще одной благой цели – будем духовно совершенствоваться, потому что получится, что мы выполняем свое послушание уже не своими силами, а с Божьей помощью.

   Вопрос радиослушателя. Муж у меня мирской человек, а я хожу в храм. И сейчас у нас постоянно скандалы на эту тему. Он не хочет, чтобы я молилась, читала. Как мне быть в дальнейшем? Я с ним венчана.

   Ответ отца Романа. Как мы знаем из Священного Писания, неверующий муж может освящаться верующей женой и наоборот, неверующая жена – верующим мужем. Поскольку вы венчаны, этот вопрос прежде всего должен решить ваш духовник. Я думаю, что Вы не должны навязывать свое мнение чисто теоретически, умозрительно, словами, а нужно свидетельствовать о любви Христовой своими делами. Если Вы не будете заставлять мужа насильно принимать церковные Таинства, ходить на богослужения, но он, живя с Вами, в течение многих дней будет видеть, как вера украшает человека, как она делает его чище, выше, – и все это соединится с вашей молитвой за него, – то кто знает? может, произойдет чудо, и ваш супруг тоже встанет на путь христианства.

   Можно привести пример из такого личного опыта. Один мой знакомый в юности пришел к христианству, а его ближние, его мама долгое время не могла принять христианство и, более того, отрицательно относилась к его вере. Но когда она ближе познакомилась с его друзьями, когда начала с ними общаться, а они, встречаясь с ней, никогда не навязывали своего мнения, то она изменила свое отношение. И я был свидетелем, когда она, в то время еще не верующая, еще не церковная женщина, воскликнула: «Насколько же вы все все-таки чистые!» Проповедуется Христос все же больше делами, а не словами.

    

   * Православная передача «Радонеж». Светлая пятница 24 апреля 1998 г. Текст дается в сокращении.



   

    

   

   На торжествах освящения часовни во имя святого благоверного князя Даниила

    

   17 марта 1998 года на Даниловской площади Патриарх Московский и всея Руси Алексий II освятил новую Даниловскую часовню. Более трех столетий почти на этом же месте простояла первая часовня. Издавна существовал обычай в дни празднования памяти святого благоверного князя Даниила совершать к ней крестный ход. В дни прославления образа Божией Матери «Троеручицы», чтимый образ которой находился в монастыре, крестный ход с иконой шел из обители к часовне, и там под открытым небом совершалось всенощное бдение.

   В 20-е годы нашего столетия старинная часовня была закрыта и уничтожена.

   В память о прежнем обычае во вновь отстроенной часовне помещены иконы Спасителя, Божией Матери «Троеручицы» и благоверного князя Даниила с частицей его святых мощей. Снаружи часовню украшают мозаики с изображениями святых благоверных князей Александра Невского, Даниила Московского, Ивана Калиты и Димитрия Донского. Четыре поколения одного великого княжеского рода, собиратели русских земель, а ныне предстатели и молитвенники смотрят на нас со стен часовни. Будем молиться и надеяться, чтобы, по слову Святейшего Патриарха Алексия, святой благоверный князь Даниил, «собиратель и объединитель земель Русских, помог бы и нам объединяться, сохранять мир и согласие друг с другом».

    

   

   У вновь освященной часовни

    

   *  *  *

    

   

   Гроб с честными останками блаженной старицы Матроны переносят в храм Сошествия Святого Духа на Даниловском кладбище

    

   По благословению Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II на 8 марта 1998 года было назначено обретение честных останков блаженной старицы Матроны (Никоновой). К 6 часам вечера на Даниловское кладбище прибыли члены Комиссии по вскрытию захоронения, во главе с архиепископом Истринским Арсением. После заупокойной литии началось вскрытие захоронения, в котором участвовали также приглашенные Комиссией представители судебно-медицинской экспертизы. Честные останки и части гроба были извлечены из могилы и переложены в новый гроб. Затем их перенесли в кладбищенский храм Сошествия Святого Духа. Здесь члены Комиссии еще раз отслужили заупокойную литию, после чего останки блаженной Матроны были перевезены в Свято-Данилов монастырь. Все присутствовавшие при этом отмечали приподнятое, радостное состояние духа.

   13 марта Комиссия по освидетельствованию останков закончила свою работу, подтвердив, что обретенные останки принадлежат блаженной старице Матроне. Примечательно, что на косточках обнаружилась выпуклость на груди в форме креста, о чем упоминается в ее жизнеописании.

   30 апреля, на второй седмице по Пасхе гроб с честными останками блаженной Матроны был перенесен из надвратной церкви в храм Святых Отцов Семи Вселенских Соборов.

   На следующее утро, 1 мая, накануне дня кончины блаженной старицы, архиепископ Истринский Арсений совершил Божественную Литургию и панихиду. После богослужения гроб с честными останками блаженной Матроны был препровожден в Покровский женский монастырь, где при колокольном звоне его торжественно встречали сестры обители во главе с игуменией Феофанией.

    

   

   На Даниловском кладбище у могилы блаженной старицы Матроны перед вскрытием захоронения

    

   

   Нательный крест Матронушки

    

   

   Обнажившийся гроб старицы Матроны при вскрытии могилы

    

   

   У гроба старицы Матроны в храме Святых Отцов Семи Вселенских Соборов

    

    

   

   Панихида в день Ангела блаженной Матронушки в соборе Покровского монастыря

    

   *  *  *

    

   

   Крестный ход с мощами Преподобного по пути из Звенигорода к Саввино-Сторожевскому монастырю

    

   В дни празднования 600-летия Саввино-Сторожевского монастыря в древнюю подмосковную обитель были перенесены мощи ее святого основателя. Более десяти лет они пребывали в Свято-Даниловом монастыре. Торжества начались 21 августа всенощным бдением в Троицком соборе Даниловской обители. На следующее утро Святейший Патриарх Московский и Всея Руси Алексий II с собором архипастырей совершил Божественную Литургию. Затем ковчег с мощами Преподобного был пронесен крестным ходом до святых врат. Здесь Патриарх осенил святыми мощами Свято-Данилов монастырь и всех молящихся.

   В путь к Саввино-Сторожевскому монастырю двинулась колонна автобусов и автомобилей по празднично украшенной дороге. В Одинцово, Перхушкове, Захарово были сделаны остановки, где верующие могли помолиться у мощей преподобного Саввы. В Звенигороде автоколонна остановилась, и началось пешее шествие с ковчегом и древней иконой Преподобного. По живописным холмам крестный ход подошел к обители преподобного Саввы. У Красной башни Святейший Патриарх принял ковчег с мощами и внес в Рождественский собор, где началось всенощное бдение. На следующее утро, 23 августа праздничную Литургию совершал Святейший Патриарх в сослужении девяти архиереев. Несмотря на пасмурную погоду, вся соборная площадь заполнилась народом, благоговейно молившимся на первой после 70-летнего перерыва Литургии у мощей преподобного Саввы.

    

   

   Его Святейшество благословляет народ мощами преподобного Саввы




     

   

   Убийство Царской Семьи и ее верных слуг было совершено в ночь на 4/17 июля 1918 года в Екатеринбурге, в доме, принадлежавшем инженеру Н.Н. Ипатьеву. Через несколько дней, 25 июля 1918 года, белая армия заняла Екатеринбург. В этот же день была создана военная комиссия по розыску тел Царской Семьи, а 30 июля началось судебное расследование. Ведение дела было поручено судебному следователю по важнейшим делам Екатеринбургского окружного суда Наметкину, которого 7 августа сменил член Екатеринбургского окружного суда И.А. Сергеев. 17 января 1919 года адмирал А.В. Колчак поручил генералу М.К. Дитерихсу общее руководство расследованием по делу убийства Царской Семьи и членов Императорского Дома, а производство предварительного следствия с 7 февраля 1919 года было передано судебному следователю по особо важным делам Омского окружного суда Н.А. Соколову.

   27 июля 1918 года поручик А.А. Шереметьевский, скрывавшийся от большевиков в деревне Коптяки, к северо-западу от Екатеринбурга, передал целый ряд обгорелых вещей и частей одежды и обуви, найденных крестьянами в районе Ганиной ямы, недалеко от деревни Коптяки1, и идентифицированные следствием как принадлежавшие Царской Семье. С этого времени начались поиски останков Царской Семьи в районе Ганиной ямы. Здесь на большой поляне, с краю которой находилась шахта в виде двух смежных колодцев, летом 1918 года были обнаружены следы кострищ, которые сохранялись и до 1919 года. Они были обследованы двумя следователями Наметкиным и Соколовым. В своем докладе Ее Императорскому Величеству Государыне Императрице Марии Федоровне следователь Н.А. Соколов писал: «Принимая во внимание данные осмотра этой местности и совокупность обнаруженных здесь нахождений, следственная власть не питает никаких сомнений и совершенно убеждена в том, что трупы Августейших Особ и всех остальных, погибших вместе с ними, около одной из шахт сначала расчленяли на части, а затем сжигали на кострах при помощи бензина. Трудно поддававшиеся действию огня части разрушались при помощи серной кислоты»2. На месте уничтожения трупов было найдено много предметов со следами рубящего оружия: драгоценности и осколки драгоценностей, части обуви и одежды, принадлежавшие Августейшей Семье, револьверные пули, оболочки от пуль и расплавленный в огне свинец. На месте уничтожения трупов Царской Семьи и их верных слуг были найдены также частицы их останков: «найден человеческий палец и два кусочка человеческой кожи. Научная экспертиза признала, что палец этот отрезан от руки и принадлежит женщине средних лет, имевшей тонкие, длинные и красивые пальцы, знакомые с маникюром. Перед самым оставлением г. Екатеринбурга... найдено много рубленных и возможно пиленых костей, природу коих надлежит определить в ближайшем будущем в условиях существующей возможности. Все кости подвергались разрушительному действию огня, но, возможно, и кислот»3. В списке вещественных доказательств, приведенных в книге следователя Соколова, под № 66 значатся «куски сальных масс, смешанных с землей... Сжигаемые на простой земле трупы выделяли сало. Стекая, оно просалило почву»4.

    

   

   Иконостас храма Иова Многострадального в Брюсселе

    

   Найденные останки, так же как и все документы следствия и вещественные доказательства, хранились у следователя Н.А. Соколова. Останки и самые дорогие реликвии, по всей видимости, были помещены генералом Дитерихсом в синюю сафьяновую шкатулку, принадлежавшую Государыне5, так как далее во всех опубликованных материалах эта шкатулка упоминается отдельно от вещественных доказательств и материалов следствия.

   В связи с отступлением армии адмирала Колчака Н.А. Соколов переехал из Екатеринбурга в Омск, где 26 августа 1919 г. бывший воспитатель Наследника Пьер Жильяр познакомил его с начальником французской миссии генералом М. Жаненом6. Жильяр в свою очередь был знаком с Жаненом по Ставке, где последний находился с 1916 г. и пользовался доверием Государя. Генерал Жанен сразу предложил Н.А. Соколову свою помощь по эвакуации материалов следствия, однако тогда Н.А. Соколов по понятным причинам не решился воспользоваться услугами иностранного генерала. Разгром армии Колчака застал Н.А. Соколова в Чите. Оставаться здесь было небезопасно, и Н.А. Соколов перевез материалы следствия в Харбин7. В Харбине Дитерихс и Соколов пытались связаться с английским правительством, чтобы вывезти материалы следствия и реликвии в Европу, однако англичане отказали в содействии. В Харбине тем временем начинались революционные волнения. В такой безвыходной ситуации нашел генерала Дитерихса, следователя Соколова и Жильяра генерал Жанен, прибывший сюда в марте 1920 г.8

   Тогда генерал Жанен взял на себя перевоз останков и следственных материалов, при условии, что генерал Дитерихс обратится к нему с письменной о том просьбой и что он будет действовать как частное лицо, а правительство свое известит позже. 20 марта 1920 г. состоялась передача М. Жанену материалов следствия, вещественных доказательств и реликвий. «Я взял их в свой вагон, стоявший на путях, возле харбинского вокзала, охраняемого чехами, – вспоминал впоследствии генерал Жанен. – Соколов и Дитерихс сами притащили все чемоданы, сгибаясь под их тяжестью, и сообщили мне, что за ними все время шли по пятам какие-то подозрительные тени. 21-го марта была вынута из банковского сейфа шкатулка с пеплом. Составили точную опись всему – 311 номеров. Тут же мне было вручено письмо Великому князю Николаю»9.

   Генерал Жанен, соблюдая все меры предосторожности, провез все материалы следствия через Пекин, Шанхай, пароходом в Марсель. «В Марсель ген[ерал] Жанен прибыл 15 июля [1920 г. – ред.], но хотя он просил военное министерство предупредить Великого князя, на пристани его никто не встретил, кроме представителя местной власти»10. Тогда генерал Жанен увез шкатулку и три чемодана к себе в имение, в Гренобль.

   Тем временем Н.А. Соколов, другим путем приехавший в Европу, получил в Риме 13 июня 1920 г. приказ от Великого князя Николая Николаевича все имеющееся у него передать бывшему русскому послу в Италии М.Н. Гирсу. «Вначале, – по словам Соколова, – Великий князь хотел передать все реликвии и документы комиссии из высокопоставленных лиц, в числе которых был и Гирс. Когда именно он передумал и решил ограничиться одним г. Гирсом – не знаю»11. С момента перехода власти к Временному Правительству М.Н. Гирс не занимал никакого официального поста, впоследствии был избран председателем Совета русских послов и получил разрешение жить и иметь свою канцелярию в Париже, в здании бывшего русского посольства12. 16 октября 1920 г. в Тронше генерал Жанен передал все имеющиеся у него реликвии и документы морскому атташе Дмитриеву, уполномоченному М.Н. Гирса. Относительно передачи был составлен акт в трех экземплярах13.

   В 1924 г. французский журналист А. Сальмон хотел взять интервью у М.Н. Гирса. «Принял Сальмона не сам г. Гирс, а его сотрудник и доверенный г. Петров, работающий с ним уж 20 лет. Гирс поручил ему сказать, что он "подтверждает во всех пунктах рассказ генерала Жанена, но о местонахождении останков последнего русского царя он ничего сказать не может – по множеству разных причин..." Мы знаем, – продолжал г. Петров, – знали еще до вашего визита, какое волнение вызвал среди русской эмиграции рассказ генерала Жанена. Меня не удивляет, что взволновано и французское общественное мнение. Но что же делать? Мы связаны все равно, что клятвой. Мы не вправе указать местонахождение останков Императорской Семьи..." Соколов подтвердил Сальмону, что прах Царской Семьи действительно находится во Франции, – благодаря генералу Жанену, но где именно, он не знает. На вид это попросту горстка золы, но для человека, который знает, где был собран этот пепел, он имеет колоссальную ценность»14.

   В 1924 г. во Франции, в местечке Сальбри скончался от разрыва сердца Н.А. Соколов, в 1929 г. на юге Франции, в Антибе, умер Великий князь Николай Николаевич, а в 1933 г. умер М.Н. Гирс. Как стало известно после его смерти, еще в 1921 г. покойный поручил останки Царской Семьи особой комиссии, в состав которой вошли видные представители русской эмиграции. Как заявил преемник М.Н. Гирса, новый председатель Союза послов, бывший посол Временного Правительства во Франции, В.А. Маклаков15, «члены комиссии не унесут своего секрета в могилу. Установлена преемственность. Живые заменяют мертвых... Место хранения устраняет для них какую бы то ни было опасность. Им не грозит ни пожар, ни грабеж, ни смерть людей, которые взялись сберечь их для будущего России»16. Однако В.А. Маклаков отказался сообщить местонахождение шкатулки с останками Царской Семьи и даже список членов комиссии. Эта тайна хранилась многие годы.

   На сегодняшний день известно, что останки Царской Семьи хранятся в Брюсселе, в храме Иова Многострадального, воздвигнутого в память Царя-мученика и всех русских людей, богоборческой властью в смуте убиенных. Государь Император Николай II родился в день праведного Иова Многострадального и особо чтил этого святого.

    

   

   Храм Иова Многострадального в Брюсселе

    

   Инициатором сооружения храма был Н.М. Котляревский, который в 1929 г. получил благословение митрополита Антония (Храповицкого) на начало работ. Храм строился на пожертвования русской эмиграции, особое участие в его строительстве принимали митрополит Антоний, архиепископ Иоанн (Максимович) и представители Сербской Православной Церкви. Подготовительные работы растянулись на годы. Только 2 февраля 1936 г. состоялась закладка храма. Строительные работы были закончены в 1950 г. и 1 октября состоялось освящение храма Иова Многострадального. Внутри храма были помещены памятные доски с именами убиенных Царя-мученика и Царской Семьи, членов Императорской Фамилии, архипастырей, духовенства и монашества, русских людей за веру и Отечество живот свой положивших. В храме хранятся многие святыни русской эмиграции: семейные иконы, полковые штандарты, иконы и личные вещи, принадлежавшие Царской Семье, переданные Великой княгиней Ксенией Александровной, составлен синодик с именами всех известных жертв богоборческой власти. Богослужение совершается в храме ежедневно.
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   Прославление чудотворного образа Божией Матери Иверской относится к XI веку, эпохе царствования греческого императора-иконоборца Феофила. В то время недалеко от города Никеи жила благочестивая вдова с сыном, им принадлежала икона Богоматери. Один из явившихся к ним царских воинов ударил мечом по святому образу, и из ланиты Пречистой Девы истекла кровь. Не найдя другого способа избавить святыню от поругания, вдова пустила икону по морю, предварительно устроив на оборотной стороне иконы маленький ящичек и положив в него три монеты1. А сын вдовы ушел на Афон и принял иноческий постриг. Он подвизался как раз там, где позже устроился грузинскими монахами Иверский монастырь.

   Спустя два века Божия Матерь явила свой чудотворный образ у берегов Афона. Иноки Иверской обители несколько дней подряд видели в море огненный столп, стоящий над иконой Богоматери. Затем Царица Небесная явилась старцу Гавриилу, подвизавшемуся на вершине скалы, и повелела ему пойти по водам и обрести ее образ. Чудесно обретенная святыня была поставлена в алтаре соборной церкви, но три ночи подряд исчезала оттуда и водружалась над вратами обители. Наконец, Матерь Божия явилась старцу Гавриилу и объявила, что желает быть Заступницей и Хранительницей монастыря. Во славу Пресвятой Богородицы был устроен надвратный храм, и икона стала называться Портаитисса, то есть Вратарница.

   Впоследствии икона стала известна всему христианскому миру, благодаря множеству проистекавших от нее чудотворений. Архимандрит московского Новоспасского монастыря, будущий Патриарх Никон первый возревновал о том, чтобы этому дивному образу могла поклониться и русская паства. В 1647 году в Москву для сбора пожертвований прибыл архимандрит Иверского монастыря Пахомий. Архимандрит Никон просил его прислать в Россию список с чудотворной иконы Божией Матери Портаитиссы.

   По возвращении на Афон архимандрит Пахомий собрал братию Ивера, всех 365 монахов. Сотворив великое молебное пение, с вечера и до утра, они освятили воду и обливали чудотворную икону Богоматери. Затем, собрав ту святую воду в большой сосуд, они обливали ею новую кипарисовую доску и, опять собрав святую воду, служили Божественную Литургию. Архимандрит Пахомий передал ту воду и частицы мощей иконописцу иеромонаху Ямвлиху (Романову), чтобы он, смешивая воду и мощи с красками, начал писать святую икону. Во время написания образа изограф вкушал пищу только по субботам и воскресеньям, и с радением и бдением, в великой тишине закончил ее. Пока писалась икона, архимандрит Пахомий с братией дважды в неделю пели великие молебны, с вечера и до утра, и ежедневно совершали Божественную Литургию2.

   Как записано в грамоте: «И та икона не рознится ни в чем от первой иконы, ни длиною, ни шириною, ни ликом...»3. По боковым полям Иверской иконы изображены двенадцать апостолов, по сторонам от нимба Богоматери – два Архангела. Наверху имеется надпись по-гречески: «Вратарница. Милостивая». В самом низу две греческие надписи: «Писал сию со старанием Ямвлих Романов, в келиях Иверских живущий. Лета 7156» и «Старанием и иждивением Пахомия архимандрита Иверского. Лета 1648»4. На тыльной стороне иконы, как и на подлиннике, был сделан ящичек для монет и изображен крест с буквами IEXE NIKA, над ним вверху четыре буквы X, а внизу четыре буквы Е. На Востоке нередко помещали на крестах или около них эти и другие криптограммы, или тайнописи. Первая означает «Христос дарует благодать христианам», а вторая – «Елена нашла сокровище на Голгофе»5.

   13 октября 1648 года Иверская икона Богородицы прибыла в Москву. Ее встречали у Воскресенских ворот Государь Алексей Михайлович и его семейство, Святейший Патриарх Иосиф, архимандрит Новоспасского монастыря Никон, духовенство, бояре и бесчисленное множество народа. Список с чудотворной Иверской Вратарницы привез в Москву афонский подвижник иеромонах Корнилий. Он отшельничал на месте подвигов блаженного Гавриила, принявшего из моря чудотворную икону Божией Матери. Несмотря на телесную немощь и тяготы столь долгого пути, старец Корнилий, уповая на помощь Пресвятой Богородицы, отправился в Россию вместе с келарем Игнатием, прежде уже бывавшим в России, и иеродиаконом Дамаскиным6.

   Через пять месяцев по прибытии иконы в Москву, в марте 1649 года, архимандрит Никон был поставлен на Новгородскую кафедру. По сообщению Павла Алеппского, Царица Мария Ильинична взяла Иверскую икону у архимандрита Никона и поместила ее в своей молельной. В прошлом веке икона находилась в Смоленском соборе Новодевичьего монастыря на той стене, где находилась гробница царевны Софии. В монастырь образ мог попасть в 1689 году, когда там поселилась дочь Царя Алексея Михайловича и Царицы Марии Ильиничны, царевна София (в монашестве Сусанна, в схиме София).

   Эта дивная икона, благословение Святой Афонской Горы, не пропала, но по великой милости Пречистой Богородицы сохранена и ныне находится в музее Новодевичьего монастыря.

   О.В. Никифорова 

    

   1. По этим монетам и была узнана икона, когда она явилась у Афонской Горы. Архимандрит Сергий. Иверская святая чудотворная икона Богоматери на Афоне и списки ее в России. М., 1879. С. 43.

   2. Грамота архимандрита Иверского монастыря Пахомия с братией Царю Алексею Михайловичу // Греческо-русские связи середины XVI – начала XVIII вв. М., 1991. С. 35.

   3. Подлинные акты, относящиеся к Иверской иконе Божией Матери, принесенной в Россию в 1648 году. М., 1879.

   4. Архимандрит Сергий. Указ. соч. С. 41.

   5. Там же. В настоящее время эти криптограммы едва различимы.

   6. Греческо-русские связи... С. 35. Ссылка на: РГАДА, ф. 52, оп. 2, № 307.




     

   

   На кладбище Данилова монастыря нашли свое последнее упокоение многие замечательные сыны России: известные иерархи, видные общественные деятели и представители русской культуры. Особенно древняя московская обитель была дорога славянофилам и людям, близким им по духу. Великий наш писатель Н.В. Гоголь, поэт Н.М. Языков, историк славянских народов Д.А. Валуев, философ А.С. Хомяков и его супруга Е.М. Хомякова (урожд. Языкова), публицист Ю.Ф. Самарин, видный деятель крестьянской реформы А.И. Кошелев, предприниматель Ф.В. Чижов были похоронены в стенах Данилова монастыря.

   Многое в их философских, исторических и социальных воззрениях связано с Москвой, как сердцем России, средоточием Русской земли. Само название «славянофилы» возникло в Петербурге в пылу полемики, как насмешливое прозвище москвичей, но оно почти сразу сделалось понятием мировоззренческим, тяготеющим к Православию, к русской старине, к традициям. «В Москве узнали мы волю Божию, что этой русской земли никому не сокрушить, этого русского народа никому не сломать. Слово московское сделалось общим русским словом, – писал А.М. Хомяков, – взгляните на страны Европы: везде одна столица, у нас две... Где бы ни был центр государственный, Москва не перестала быть общественной столицей Русской земли»1. В Даниловском, как и в других московских монастырях – Симоновом, Донском, Новодевичьем, находились родовые усыпальницы многих славянофилов. Укорененные в Православии, они желали почить в стенах монастыря; связанные узами кровного и духовного родства, они не хотели разлучаться и по смерти.

   Начиная публикацию материалов в рубрике «Даниловский некрополь», редакция не ставила целью написать полные биографии или изложить религиозно-философские и общественные взгляды славянофилов. Хотелось бы отрывками из писем, дневниковых записей, воспоминаний еще раз напомнить о жизни этих людей и молитвенно воздохнуть об их упокоении.

    

   НИКОЛАЙ ВАСИЛЬЕВИЧ ГОГОЛЬ

   1809 – 1852

   В душе человека – ключ всего.

   Н.В. Гоголь

   О последнем месяце Н.В. Гоголя сохранились подробные свидетельства близких ему людей. Все отмечают, что Гоголь начал готовиться к смерти после внезапной кончины жены А.С. Хомякова. В супружестве Алексея Степановича и Екатерины Михайловны Хомяковых Гоголь видел образец христианского брака. В 1850 году он стал крестным отцом их сына Николая. Внезапная смерть, 26 января 1852 года, молодой, прекрасной женщины потрясла писателя. Он говорил, что в ней для него умирают многие, которых он любил всей душой. После панихиды Гоголь сказал Хомякову: «Все для меня кончено». Узнав, где похоронят Екатерину Михайловну, так задумался, что стало страшно. На похороны он не смог прийти, заказал панихиду в храме преподобного Симеона Столпника на Поварской, в приходе которого, в доме графа А.П. Толстого на Никитском бульваре он жил.

   Мысль о скорой смерти полностью овладела писателем. «Как страшна последняя минута», – часто повторял он2. Почти ежедневно Николай Васильевич бывал в церкви. В неделю о Страшном Суде стал усиленно поститься, причастился в храме Саввы Освященного на Девичьем поле, где служил его духовник отец Иоанн Никольский. В понедельник первой недели Великого поста много молился, а после ночной коленопреклоненной продолжительной молитвы сжег черновики и рукопись второго тома «Мертвых душ». После этой ночи он уже больше не вставал. Через неделю он соборовался, выслушал все Евангелия в полной памяти, держа в руках свечу, проливая слезы. В четверг на второй неделе поста около 8-ми часов утра Н.В. Гоголь скончался. Ему было 43 года.

    

   

   Николай Васильевич Гоголь

    

   Отпевание состоялось 24 февраля 1852 года в университетской церкви мученицы Татианы. Актер Малого театра М.С. Щепкин закрыл крышку гроба, и тело писателя понесли на руках к Данилову монастырю. Похоронили Н.В. Гоголя рядом с любимым поэтом и другом Н.М. Языковым и недавно скончавшейся Е.М. Хомяковой.

   Сорок дней по кончине Н.В. Гоголя пришлись на понедельник Светлой недели, 26 марта 1852 года. Московские друзья писателя С.П. Шевырев3, М.П. Погодин4, братья Аксаковы5, А.М. Хомяков заказали в Даниловом монастыре заупокойную обедню, панихиду и трапезу монахам и сорока бедным. За трапезой читали заключительную главу из «Выбранных мест из переписки с друзьями» – «Светлое Воскресение», последнее, что было напечатано при жизни Гоголя.

   М.П. Погодин трогательно описал в письме к А.О. Смирновой6 это печальное и светлое событие. «...Вчера, в сороковой день, отслужили мы заупокойную обедню и панихиду на могиле Гоголя. Случалось ли когда-нибудь вам слышать их на Святой неделе? Выше, глубже, сильнее, умилительнее, торжественнее этого священнослужения я не знаю ничего. Молитвы об усопшем сменяются, или, лучше, прерываются беспрестанно песнями Воскресения... Никакими словами нельзя передать ощущения этих удивительных славословий, полных силы, восторга, увлечения, звучащих из гроба, из ада, с неба и всех концев земли. Но все-таки хочется подать хоть какое-нибудь понятие, хоть самое слабое... Верно, вы слыхали в детстве: вот, если бы пришел кто-нибудь с того света сказать... Представьте же себе, что не кто-нибудь один приходит к вам с того света, а тысячи текут и проповедуют прямо пред вашими глазами... больше их и больше, несметное множество... Воскресение, воскресение, воскресение.... Звуки разливаются как будто всюду, охватывают вас со всех сторон... вам укрыться некуда... дождь-ливень льется на вас, бьет-бьет, хлещет, трубы трубят над вашими ушами, вам дохнуть некогда, нет минуты у вас опомниться, усомниться, вы покорены, вы забываетесь, одушевляетесь и сами поете. Но нет, оставим, все это отзывается фразами и риторикою.

   Ах, если бы можно было удержать в себе, сохранить надолго это ощущение неизглаголанное!

   Из церкви благоговейной толпой мы вышли на могилу – могила вся в цветах: яркие, свежие, веселые, прекрасные, распустились они и благоухали среди молодой зелени, а вокруг снег, лед и зима. Опять знамения жизни, этой вечной победительницы над временным врагом своим – смертью.

   «Яко ты еси Воскресение и Живот...» – произнес священнослужитель7, заключая поминовение. «Христос Воскресе», – опять воскликнул лик... «Вечная память», – тихо повторили мы. За последним вознесенным гласом, поклонились в землю, улыбаясь и плача, скорбя и радуясь.

   По окончании панихиды началась трапеза. Внизу приготовлен был стол для нищей братии.

   Вверху село нас за другой стол человек пятьдесят. Прежде всего прочтено было письмо Гоголя, последнее из всего того, что он напечатал, о празднике Светлого Христова Воскресения в России. Можете себе представить, какую силу получило каждое его слово, само по себе сильное, теперь послышавшееся из могилы, запечатленное великой печатью смерти и бессмертия, священный голос с того света.

   Кто задумался, кто умилился, кто унесся мыслию в прошедшее, кто в настоящее, кто в будущее, о себе, об Отечестве, о человечестве... Плакали...

   Начали говорить о надгробном памятнике, о надписях... Одна получила полное одобрение, возбудила даже восторг: до такой степени выражалась ею жизнь покойника! Из пророка Иеремии (20, 8): Горьким словом моим посмеюся.

   После трапезы, по обычаю, принесена была так называемая заупокойная чаша. Архимандрит произнес молитву, взяли стаканы, гласы надгробные и воскресные раздавались снова. По странному случаю, певчие ошибались беспрестанно, вместо воскресной песни заводили надгробную, потом, вдруг вспомнив порядок, останавливались на средине стиха, даже посреди слога, начинали вновь другим напевом вопиять вместо смерти о жизни, потом опять вместо жизни о смерти, с новыми ошибками. Эти ошибки и это смешение были лучше всякой правильности! Не жизнь ли есть смерть, и не смерть ли есть жизнь!

    

   

   Могила Н.В. Гоголя

    

   Вот как помянули мы нашего Гоголя! Прибавлю еще, и, может быть, здесь-то заключается самая лучшая, самая приятная жертва его памяти, – какое-то расположение к миру примечается у нас везде по его кончине. Люди враждовавшие, нерасположенные или недовольные между собою, между его знакомыми, подают не друг другу, а недруг недругу руку, забывают взаимные обиды. Доказательство, самое убедительное и сильное, что в основании его сочинений и действий была любовь, которая теперь магнетически разливается и сообщается. Дай Бог, чтоб это святое чувство сохранилось и умножилось во всех, везде и всегда»8.

   После закрытия Данилова монастыря, в 1931 году останки Н.В. Гоголя были перенесены на Новодевичье кладбище.

   Подготовлено Е. Шкурской

    

   ФЕДОР ВАСИЛЬЕВИЧ ЧИЖОВ

   1811–1877

    

   Федор Васильевич Чижов – известный русский предприниматель, физик, математик, издатель, шелковод, строитель железных дорог, банкир... этот список можно продолжать – также нашел свое последнее упокоение на кладбище Данилова монастыря. Он был похоронен рядом со своим другом Н.В. Гоголем. Его могилу постигла та же участь, что и весь Даниловский некрополь: в 1931 году она была снесена.

    

   Федор Васильевич Чижов родился 27 февраля 1811 года в Костроме, в бедной дворянской семье. Один из его биографов А.А. Либерман писал: «Отец дал сыну хорошее первоначальное воспитание и образование; он имел большое влияние на восприимчивого, способного мальчика; вложил в него твердые религиозно-нравственные устои, воспитал в нем стремление ко всему хорошему и прекрасному»9. Раннее детство Федора прошло в небольшой родительской усадьбе под Чухломой, Костромской губернии. После смерти отца Федор Васильевич отказался от своей части имения в пользу трех сестер.

   В 1818 году Чижовы переехали в Петербург. Здесь Федор окончил гимназию и поступил в университет на математический факультет, в 1832 году блестяще его закончил и был оставлен преподавателем. В 1836 году Ф.В. Чижов получил степень магистра философии. В университете он познакомился и сдружился с Н.В. Гоголем, который с осени 1834 года при посредстве друга Пушкина, П.А. Плетнева, получил должность профессора всеобщей истории. Между Чижовым и Гоголем была небольшая разница в возрасте, каждый из них искал, как наилучшим образом использовать свои способности, быть «истинно полезным для человечества».

   В 1837 году открылась первая в России железная дорога от Санкт-Петербурга к Царскому Селу. В следующем, 1838 году, Чижов издал первый в России труд о паровых машинах. Железная дорога на всю жизнь осталась для него символом прогресса и процветания Отечества.

    

   

   Федор Васильевич Чижов

    

   В 1840 году Федор Васильевич уехал за границу. Зимы он проводил в Риме, где опять встретился с Гоголем, даже некоторое время жил с ним в одном доме; познакомился с художником Александром Ивановым. Чижов с увлечением занимался историей искусства, к его мнению прислушивались художники. Летом он много путешествовал по Германии, Италии, Франции, Австрии; несколько раз объехал южнославянские земли – Сербию, Черногорию, Далмацию, Истрию. Во время своего пребывания за границей Чижов утвердился в решении посвятить себя практическим целям возвышения России, полагая все свои труды на развитие отечественной промышленности и коммерции.

   После возвращения в 1847 году в Россию Чижов по воле Императора Александра II отправился в Триполье, под Киев. Там он начал заниматься разведением шелковичного червя. Достигнув в этом деле успехов, он написал книгу «Письма о шелководстве». Чижов мечтал обеспечить Россию шелковыми тканями не хуже китайских. И он добился своего: в столичных торговых лавках появился высококачественный русский шелк.

   При участии Чижова было создано «Общество для содействия русской промышленности и торговли». Он сотрудничал также в журнале «Вестник промышленности» и газете «Акционер», который издавали его земляки братья Шиповы10. На страницах этих изданий Чижов выступал за создание сети железных дорог с главным узлом в Москве, развитие металлургии и машиностроения, создание акционерных банков, большого числа учебных заведений технического профиля.

   Много средств и сил вложил Чижов в строительство железной дороги из Москвы до Сергиева Посада. Железная дорога, построенная на русские капиталы русскими специалистами, позднее была продолжена до Ярославля, а затем до Вологды. Все, чего только ни касался Чижов, он делал великолепно – с максимальной выгодой и на пользу Родине. Чижов мечтал покрыть Россию сетью железных дорог и открыть пароходное движение по морям и рекам – но при условии, чтобы все эти предприятия были устроены на русские деньги без привлечения иностранных капиталов.

   В 1867 году открылся Московский купеческий банк, и Чижова пригласили там работать. Через два года по его инициативе в Москве было создано «Купеческое общество взаимного кредита». Так Федор Васильевич перешел от пропаганды своих экономических идей к их практическому воплощению. В своих дневниках он писал: «Без высокой нравственной цели счастье людей не могут устроить ни промышленность, ни наука»11.

   Чижов разработал сложную финансовую операцию по выкупу у иностранцев Московско-Курской железной дороги. Вложив фактически весь наличный капитал в банковские акции, Федор Васильевич и его компаньоны лишь через восемнадцать лет должны были получить прибыль. Для Чижова это означало, что он не получит доходов при своей жизни. На эти почти десятимиллионные капиталы он завещал создать у себя на родине, в Костромской губернии, сеть технических учебных заведений. Все они, а также библиотека, открытая в 1915 году на его средства в Костроме, носили имя Федора Васильевича Чижова.

   Последним по времени крупным торгово-промышленным предприятием Чижова было «Товарищество Архангельско-Мурманского срочного пароходства» по Белому морю и Северному Ледовитому океану. Его предпринимательский интерес соединился здесь с давним стремлением оживить окраины России: «Архангельск был гаванью еще во времена древних новгородцев, Вологду Иван Грозный думал назначить столицею Русского Царства, – но Петербург забыл все старые воспоминания и предания, а я их по клочкам непременно пробую возродить». Чижов мечтал оживить русский север, построить новые города, наладить судоходство, развернуть торговлю хлебом и рыбой. Подавая пример помощи, он внес на развитие «Товарищества Архангельско-Мурманского срочного пароходства» всю первую прибыль в размере более ста тысяч рублей, которую должен был получить с Курской железной дороги. В последние годы жизни он вновь вложил в пароходство около двухсот тысяч рублей. Тяжело начиналось это большое дело, только по прошествии нескольких лет после смерти Чижова Товарищество крепко встало на ноги. В 1881 году на общем собрании пайщиков было решено в память о Чижове назвать его именем один из новых пароходов Товарищества.

    

   

   Ф.В. Чижов, окруженный друзьями (сидят И.С. Аксаков, А.И. Дельвиг, стоит Г.И. Галаган), пишет духовное завещание. С картины С.А. Коровина

    

   Чижов всегда отличался широкой благотворительностью. В частности, после смерти Гоголя он взял на себя труд издавать и продавать его сочинения, а вырученные деньги аккуратно высылал наследницам писателя – его незамужним сестрам.

   Умер Федор Васильевич Чижов 14 ноября 1877 года. Своими душеприказчиками он назначил промышленника С.И. Мамонтова12 и живописца В.Д. Поленова. Чижов и Поленов были частыми гостями в Абрамцеве – прекрасной подмосковной усадьбе Аксаковых и Мамонтовых. Из писем Саввы Мамонтова видно, каким высоким авторитетом был для него Федор Васильевич: «Я не помню, с каких пор стал уважать Вас. Вы были всегда для меня идеалом честного, трудолюбивого человека. Моей постоянной мыслью было всегда стать Вам ближе, сделаться Вам нужным и вообще около Вас сделаться человеком. После смерти отца мне показалось, что я успею в этом, по крайней мере, Вы отнеслись ко мне очень хорошо, и я пошел на всех парах»13.

   Федор Васильевич Чижов был похоронен в Даниловом монастыре, рядом с близкими ему по духу людьми – Н.В. Гоголем, А.С. Хомяковым. На его могиле лежал большой камень, с высеченными на нем датами рождения и смерти. У изголовья стоял высокий белый мраморный крест.

   Ныне чижовским училищам возвращено имя их благодетеля. В марте 1991 года в городах Костроме и Чухломе прошли торжества «Гражданин России», посвященные 180-летию со дня рождения Ф.В. Чижова, был организован сбор средств на увековечение его памяти. Еще в 1902 году его секретарь и биограф Аркадий Чероков предлагал поставить в Москве памятник Ф.В. Чижову...

   Мы сегодня заново учимся быть благодарными. Пройдет время, возможно, научимся быть и благодетелями. Есть с кого пример брать!

   Л. Егорова
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    ДАР УТЕШЕНИЯ
Памяти сестры нашей, Ирины 

   

   

    

   В субботу Светлой седмицы, 25 апреля 1998 года ушла в вечность наша дорогая Ирина Владимировна Дубинина, много потрудившаяся для Бога, Данилова монастыря и издательства «Даниловский благовестник».

   Ирина Владимировна Дубинина (в девичестве Никитина) родилась 14 октября 1952 года в Москве. Закончила филологический факультет Московского государственного университета. По окончании университета преподавала русский язык и литературу. В 1980 году приняла Святое Крещение в храме Иоанна Предтечи на Пресне.

   Ирина Владимировна была одарена прекрасными литературными данными, хорошим голосом и слухом.

   После крещения свои дарования она принесла Церкви. Преподавала в воскресной школе, много писала на церковные темы. Пела на клиросе, регентовала в храме Петра и Павла у Яузских ворот, затем в Троицком храме на Шаболовке. В 1991–1992 годах работала научным сотрудником в Архитектурно-художественном отделе Троице-Сергиевой Лавры. С 1992 по 1996 годы была секретарем эконома Свято-Данилова монастыря. В последнее время работала редактором в издательстве «Даниловский благовестник».

   Она не оставляла свои труды и во время болезни. До последних дней делала все посильное для Бога и ближнего. Ее терпеливое, с благодарностью Богу перенесение тяжелого недуга поражало всех. Об Ирине Владимировне, о ее ясном и мирном образе остались добрые и благодарные воспоминания.

    

   * * *

   Жизнь Ирины Владимировны, с того времени как я ее знаю, можно сравнить с неугасимой лампадой. Года четыре назад она призналась мне, что перенесла тяжелую операцию, после которой долго не живут. Онкология...

   Физические силы ее таяли, но дух укреплялся. Поэтому, очевидно, многие окружающие и даже родные не знали о смертельной болезни. Новое послушание – работа в издательстве – словно мобилизовало ее силы, знания, способности. За необыкновенно короткое время она написала несколько книг, составила и отредактировала, выпустила в свет ряд изданий.

   Ирина Владимировна словом и делом служила Богу и людям. «Сказом и показом» она учила и меня быть христианкой. Показом учила терпению, а сказом приносила пользу через увещевание, советы, а случалось – и обличением. Нередко именно у нее я находила разрешение своих вопросов внутренней и внешней жизни. Такие, как она, нужны миру.

   Радостно и полезно для христианского опыта было работать с Ириной Владимировной. Умная, образованная и талантливая, она держалась в коллективе скромно, показывала пример уважительного и смиренного отношения к сотрудникам. Но больший пример христианского смирения и любви мы получили, когда она уже не могла ходить, когда была прикована к постели. Парализованная, неподвижная, она словно являла нам мир вечной любви и света.

   И сейчас, когда ее уже нет, вспоминая ее доброе приветливое лицо, хочется, как и прежде, так же открыть ей душу, посоветоваться, попросить помолиться.

   И когда мы, странники и пришельцы на этой земле, кончим нашу земную жизнь, дай Бог нам быть там, где пребывает теперь она.

   Так же, как и прежде, мы просим: «Помолись о нас, Ирина».

   Т. Тарасова

    

   * * *

   Одного старца спросили: «Какой момент жизни человека самый важный и какой человек для нас самый главный?» Старец ответил: «Тот человек, с которым ты сейчас говоришь».

   У Ирины Владимировны была эта удивительная особенность – всецело отдать свое внимание, свое сопереживание тому человеку, с которым она в данный момент общалась, дать ему почувствовать, что он, со своими проблемами, для нее теперь самый важный. Разные люди говорили, что им казалось, будто Ирина Владимировна любит их больше всех. Она любила каждого отдельно, ее любовь всех вмещала.

   Те, кто навещали Ирину Владимировну, дома или в больнице, всегда уходили утешенные, радостные. Уход за больным – само по себе благое дело. Но здесь сказывалась и личность Ирины Владимировны. Даже в последние недели, лежа на смертном одре, когда ее мысли, наверное, все дальше уходили от земных, она с живостью, с неподдельным участием расспрашивала о проблемах, которые нас волновали, о текущих делах. Находила самообладание, чтобы улыбнуться, сказать приветливое слово и даже пошутить. За все благодарила. О развитии болезни и усилении боли говорила просто, не жалуясь, а как бы констатируя факты. Чувствовалось, что она не ждет уговоров, утешений. Поэтому, ухаживая за ней, мы не чувствовали тяжести или угнетенности, которые могли возникнуть при виде такого страдания, какое переносила она.

   Для меня ее образ, то, как она вела себя во время болезни, является примером истинно христианского терпения в несении скорбей, того креста, который дает каждому человеку Господь.

   А. Ларионова

    

   

    

   Ирина Владимировна обладала особым даром утешения. К ней всегда можно было прийти со своими заботами, житейскими невзгодами, просто желанием поделиться печалью или радостью. И она всегда находила нужное слово. Были и такие случаи, когда, желая утешить, смягчить чью-то скорбь, она писала стихи и даже получала ответные. Ниже мы публикуем два стихотворения Ирины Владимировны и ответ на одно из них. Первое написано во время беседы с девушкой, пришедшей поделиться своим горячим желанием посетить какую-нибудь святыню, чтобы получить облегчение в печали; второе – посвящено скорбящему духовному брату.

    

   ПЕСНЯ

   Кате

   – Отпусти меня на богомолье
 В Русь Святую, в светлое раздолье! 
– Зря ты просишь, бедная душа. 
Как пойдешь? Одежда износилась, 
Посох стерся, обувь прохудилась, 
И стезя твоя нехороша.

   – Выйду я босою и нагою, 
А в дороге наготу покрою 
Милостыней любящих меня. 
И пойду, за ниточку хватаясь, 
Шаг за шагом, вспять не обращаясь, 
В дальний город на востоке дня...

    

   11 июля 1997 г., В.М. «Троеручицы». 
            Свято-Данилов монастырь

    

   * * *

   Мой измученный друг, ты глядишь с виноватой улыбкой... 
Но зато из руин недостроенных зданий любви, 
Средь болот и туманов, на почве мучительно зыбкой – 
В бедном сердце твоем созидается Храм на крови.

   Мой возлюбленный брат! Разве мы не об этом читали? 
Разве нам не твердили, что тесен спасительный путь? 
Что ведет он туда, ни болезни где нет, ни печали, – 
Через море житейское, через житейскую муть?..

   Не вини же себя: все мы немощны, все человеки. 
Наши чувства лукавы, как наши нечистые сны. 
Только Тот не изменит, Которому слава во веки, 
Только Он не обманет – Начальник святой тишины.

   Значит, будем просить, повторяя: «Ослаби! Остави! 
Умири нашу жизнь – умири, освяти, утиши! 
Облегчи нам борьбу и на скорбном пути не остави 
Из Египта страстей исходящей болящей души!» 

   Пусть решимость, как огненный перст, указует дорогу. 
Пусть молитва горит, разгоняя уныния тьму. 
Позабудем себя. Воспоем славословие Богу. 
И душа уневестится Господу. Слава Ему! 

    

   Ответ Ирине Владимировне

    

   Полночь бьет. Я сижу у себя в кабинете; 
Именины прошли, на душе утешенье и грусть. 
Сколько слов и приветствий услышал, но эти 
Для меня и родней, и важней всех невест и подруг.

   Ты напомнила то, что мы все так давно уже знали, 
Показала ту Истину истин на нашем пути. 
Я воскрес, я теперь не умру от печали. 
И утерянный мир восстает, как заря, впереди. 

   Скорбь, печаль и тоска, вы мои неотступные слуги. 
Я узнал, что от вас никуда не уйти. 
К вам спешу, принимаю вас в лучшие други, 
И спасенье от Бога надеюсь чрез вас обрести. 

   На Восток, из Египта, стремлюсь я скорее в дорогу, 
Упаду не однажды, но вспомню про свет и про тьму. 
Позабуду себя. Воспою славословие Богу, 
И душа уневестится Господу. Слава Ему!

    

   3 февраля 1994 г., преп. Максима Исповедника




     

    ОТВЕТЫ НА ПИСЬМА

   

   Здравствуйте, Даниил!

   Получила от Вас шесть книг, за что очень благодарна.

   Чтобы Вы имели обо мне представление, немного расскажу о себе. Я родилась в 1956 году. Вышла замуж. Есть сын. Потом взяла развод. Немного погодя вышла замуж второй раз.

   Теперь нахожусь здесь, за соучастие в убийстве. Нас по делу трое. Что сейчас вспоминать?

   Раньше я как-то не вникала в духовную литературу, а вот когда мне исполнилось 35 лет и я случайно по телевизору увидела программу «Клуб 700», то заинтересовалась, и вот, когда шла эта передача, то я все бросала и слушала. Сейчас этого нет. Я уже нахожусь в заключении четыре года и три месяца. Много я уже прочитала брошюрок о Боге и Его сподвижниках. Но почему Он (Бог) не хочет в меня войти?! Вроде бы не грешу. Помоги мне, брат Даниил. Что надо еще сделать?

   Извини, если что не так, что не сразу ответила (была проблема с конвертом), да и за бумагу прости, сам понимаешь, откуда пишу.

   Август 1998 г. Раиса М.

    

   Здравствуй, Раиса!

   Не помню, писала ли Ты в прошлом письме: как долго Тебе пребывать в этих местах отпущено еще? Напиши по возможности.

   Теперь о том, почему Господь, как ты пишешь, «не входит в Тебя» и что же тут делать.

   Конечно, я не знаю почему именно в Тебя Он не входит, и говорить могу только в общем – почему это происходит с теми, кто этого искренне ищет, но тем не менее не получает. Если совсем кратко, то причин может быть три:

   1. Не там ищут.

   2. Неправильно ищут.

   3. Не последовательно ищут.

   Первое в основном относится к сектантам и язычникам (в том числе и атеистам – ведь и они тоже веруют в некую высшую Справедливость и Силу порой). А вот остальное уже может стать препятствием на пути верного христианина и преодолеть эти препятствия не так легко, как того хочется, – на это порой уходит вся жизнь и надо много терпения запасти для того, чтобы дождаться всходов в собственной душе и не бросить все, отчаявшись, на полпути. Трудно писать об этом очень широком предмете, требующем многого и пространного изложения, потому лучше давай сделаем так. Ты внимательно читай присланные книги и записывай приходящие по поводу прочитанного вопросы, касающиеся личного спасения, всего того, что относится к самому главному и важному для Тебя, да и для всякого человека вообще, «единому на потребу», словами Писания. И не только по поводу прочитанного, а и так просто приходящие мысли тоже пиши. Посылаю Тебе для этого бумаги.

   С уважением, монах Даниил

   30.10.98

    

   

    

   Здравствуйте, уважаемый!

   Мне 45 лет, я очень сильно болею. Я верю в Бога и молюсь Ему, но болезнь не отступает. Прошу Вас помолиться за меня и написать мне, что мне делать.

   С уважением, Любовь Е.

   Май 1998 г.

    

   Здравствуйте, Любовь Алексеевна!

   Хотя и трудно воспринять подобное, но все же должен Вам сказать, что нет того приема или метода, с помощью которого можно было бы однозначно избавиться от болезни. Некоторые святые люди искали болезнь, полагая в ней средство к своему спасению. Еще большее число святых подвижников бывали тяжело больны какое-то время, а то и всю свою жизнь, но так и не исцелялись, хотя сами обладали даром исцеления, но только других, не себя.

   При том, что мы порой не подаем надежд на исправление, Господь использует болезнь как одно из самых действенных средств для нашего очищения от грехов. Но искать выздоровления, конечно, можно, только надо предоставить в волю Божию результат наших попыток, не полагаясь на средства, пусть и духовные, как на действующие сами по себе.

   Вы ничего не пишите о себе. Ходите ли Вы в храм, исповедуетесь ли, причащаетесь? Если нет, то начало церковной жизни для Вас станет началом пути ко спасению, а может – и к исцелению, даже при использовании обычных средств лечения, не помогавших прежде. Такое бывает не редко.

   Посылаю Вам жизнеописание одного нашего современного подвижника, много страдавшего во всю жизнь. Его так и называли – «Болящий Борис». Но, по слову Божию, Господь наказует всякого сына, которого приемлет.

   С уважением, монах Даниил

   13.06.98

    

   

    

   Письма Алексея Викторовича приходят в монастырь регулярно вот уже второй год. Он был старообрядцем, а в 1997 году стал членом Православной Церкви. Чем более Алексей Викторович углубляется в жизнь Церкви, тем больше возникает у него вопросов, за разрешением которых он обращается к даниловской братии. Так возникла эта переписка. Помещаем некоторые вопросы, которые задавал Алексей Викторович, и ответы на них братии.

    

   Братия во Христе, мир вам!

   Спасибо за письмо, очень хорошо объяснили вы мне про старообрядцев. Теперь я уже твердо православный. Я пришел к этому убеждению окончательно и – слава Богу, что так. Сейчас я себя без Бога, без православной веры просто не мыслю, хотя еще очень и очень слаб. Вопросы всякие возникают каждый день. Напишу вам только те, которые возникли у меня за несколько дней. Ответьте мне на них коротко, очень коротко, лишь бы понятен был ответ.

    

   Вопрос. С удовольствием читаю жития святых. Можно ли считать чтение их молитвой? Дело в том, что молитвы читать я очень ленив. Только начну читать молитву, только сосредоточился, сразу же ум убегает в сторону. Очень мне трудно читать молитвы, а жития святых читаю легко. Думаю, может Господь хоть чтение мое примет за молитву? Просто если думать о чем-то Божественном, будет ли это молитвой?

   Ответ. Думать о Божественном хорошо, но надлежит и то делать, и молитвы не оставлять. Какой тогда будет смысл от чтения житий, если мы не будем хоть сколько-то стараться подражать святым в своей жизни. Святой Иоанн Златоуст так прямо и говорит о том, что чтение житий может быть в грех. Ведь все святые, скольких ни возьми, любили молитву и посвящали ей времени куда больше утреннего и вечернего правила. Святые отцы говорят, что от мирски живущего человека Господь не требует совершенно не рассеянной молитвы, здесь рассеянность есть дань суетной жизни и неизбежна.

    

   Вопрос. У меня иконы стоят в буфете, нет места для уголка, для иконостаса, стоят у южной и восточной стенки буфета, а к западной я не поставил. Можно или нет поставить к западной стенке? А если вопрос поставить шире – можно или нет поставить иконы у западной стены комнаты? Бывает ведь так, что нет места с восточной стороны. Иконы у меня в одной комнате, а сплю я в другой. Ночью проснусь, читаю молитву, и икону, которая стоит в буфете, представляю прямо перед собой. Правильно ли это?

   Ответ. В храмах иконы вешаются ведь на всех стенах, независимо от направления на ту или иную сторону света, стало быть, дома тем паче не грех.

   Надобно научиться молиться и в отсутствии икон, не представляя их себе никак, а то как же молиться там, где их и в помине нет? Для этого надобно осознать, что Господь на всяком месте есть и, как говорит святой Иоанн Кронштадтский, есть ближе к каждому из нас, чем воздух, чем рубаха, порой ближе чем мы сами, то есть знает нас и понимает лучше нас самих. Кроме того, святые отцы настоятельно запрещают представлять что-либо на молитве пред мысленным взором, а заботиться надо прежде всего о том, чтобы сердце сочувствовало прошению молитв так, будто они его собственные.

    

   Вопрос. Я сделал полочку для икон. Можно ли прокрасить полочку? И чтоб иконы не отцветали на свету, можно или нет на день закрывать или занавешивать? Когда молишься, то, конечно, открывать.

   Ответ. Если Вам хочется, то можно и покрасить полочку с иконами и занавешивать их на день, только нам кажется, что иконы для человека, а не наоборот, и если они будут открыты весь день, то Вы, проходя мимо них и глядя на них, стали бы чаще вспоминать о Боге и о том, к чему мы все призваны в жизни, а ведь в этом и состоит назначение икон – пробуждать душу к исканию Царства Божия. И какая от них тогда польза, если они останутся целы, но не дадут хозяину того, что могли бы дать? Ведь не мы им служим, а они нам.

    

   Вопрос. Надо отдавать «десятину» из своего дохода. Предположим, что из зарплаты я не отдал ни рубля, а постарался из суммы «десятины» или даже больше отдать разными вещами, продуктами, той же картошкой (ее у меня много), духовными книгами и т. д. Правильно ли это? Не будет ли замена денег вещами скупостью?

   Ответ. Традиция отдачи десятины сейчас не соблюдается в Православной Церкви, по крайней мере в Русской. Ее вымирание, как нам кажется, связано с тем, что соблюдение сего правила как бы дает человеку повод считать себя что-то имеющим пред Богом, уже необязанным, и с этой точки зрения оставление вопроса о жертвовании на храм на совести верующих более разумно и полезно. Впрочем, не грех соблюдать это правило, а в какой форме отдавать жертву, лучше спросить у батюшки, а то и в самом деле может получиться, что картошку принесут все, а денег на ладан или другое что житейское и нет.

    

   Вопрос. Брею бороду, явный грех. И не брить вроде нельзя. Люди смеются, когда долго не бреюсь, да и жена грозит домой не пускать. Как тут быть?

   Ответ. Странно, что супруга Ваша к такой мелочи, как борода, нетерпима. Мнение других надо, конечно, уметь не замечать, если, рассудив со своей совестью, решил о чем-то как о полезном. А то иначе ведь может получиться так, что завтра все вокруг почтут и явную скверну какую за норму и станут высмеивать «белых ворон». Разве не то же было с праведным Лотом в Содоме, где его принуждали к блуду? Иногда надобно уметь быть, в чем следует, и белой вороной. Неношение бороды не великая беда для спасения, с гордыней, к примеру, не сравнится, но зависеть от мнения о себе окружающих не всегда полезно. Может быть, дело в том, что Вы растите уж слишком большую бороду или же она растет как-то криво и жену смущает именно это, а не сама борода как таковая?

    

   Вопрос. Как дают имена младенцам? Сколько дней допускается смотреть в Святцы, вперед или назад? И есть ли разница в этом у лиц мужского и женского пола?

   Ответ. Практика выбирать своего святого путем отступления от дня рождения вперед или назад возникла из желания отложить свою волю и не является необходимой. Святитель Феофан Затворник советовал, например, выбирать имена святых, память которых празднуется Церковью на протяжении сорока дней после дня рождения. Но можно и просто выбрать в месяцеслове любого святого, носящего Ваше имя, и прилепиться к нему как к своему покровителю.

   Разницы в этом вопросе между мужчинами и женщинами нет никакой.

    

   Вопрос. К нам приходит старушка. Как-то пришла и целый час изливала все свои беды, и те плохие, и другие. Я не хочу такие разговоры-сплетни слушать. А только молчать тоже невозможно. Как быть в таких случаях?

   Ответ. По поводу слушания наговоров на других святой Иоанн Лествичник пишет: «Никогда не стыдись того, кто перед тобою злословит ближнего; но лучше скажи ему: “Перестань, брат, я ежедневно падаю в лютейшие грехи и как могу его осуждать?” Ты сделаешь таким образом два добра и одним пластырем исцелишь и себя, и ближнего. Это один из самых кратких путей к получению прощения грехов, то есть чтобы никого не осуждать. Ибо сказано: Не судите, и не судят вам... (Лк. 6,37)».

    

   Вопрос. Я пришел в церковь рано, еще никого нет. Вижу, одна лампада не горит. Можно ли ее зажечь? И когда ставлю свечу, от чего ее зажигать – от лампадки или от другой горящей свечи?

   Ответ. Относительно того, чем зажигать свечи или лампады, есть только одно ограничение: стараются не зажигать от спичек, мотивируя это тем, что сера, применяемая в них, является в Священном Писании образом вечных мук (вспомните серное озеро, в котором будут кипеть не прощенные грешники), но какого-либо правила мы на сей счет не знаем, хотя и соблюдаем этот обычай, зажигая или от зажигалки или же сперва зажигая от спички какую-то бумажку, а уже от нее свечу или лампаду. Лучше, наверное, будет Вам просто указать находящемуся в тот момент в храме прислужнику на потухшую лампадку, а самому не трогать ее, дабы не раздражить его самоуправством, а если Вы знаете, что он не рассердится на это, то тогда нет ничего страшного в том, что Вы сами ее зажжете.

    

   Вопрос. Откуда взялись суеверия и всякие приметы и почему они так живут?

   Ответ. Суеверия – это своеобразная, примитивная форма религии. Она, как правило, сама возникает там, где в силу каких-то причин отсутствуют у большинства населения более развитые духовные представления. Сбываются они от приражения, содействия им бесовских сил. Преподобный Серафим Саровский говорил об этом – вы не верьте, и не будет сбываться.




     

     

   

   Убеди себя, что ты ничто, и тогда будешь нечто, а если будешь думать, что ты нечто, тогда ты – ничто (схиархимандрит Кирик).


   Снисхождение ближнему и прощение его – выше жертвы Богу.


   Христиане, тем паче иноки, должны подвизаться, но вовсе никого не должны осуждать, ни явных грешников, ни людей бесчинных (ибо Един Судия есть Бог), так как в том и состоит чистота сердца, чтобы, видя грешников или немощных, иметь к ним сострадание и милосердие (схиархимандрит Кирик).


   Если в каком-либо случае сделаешь погрешность, не прикрывай сего ложью от стыда, но с поклоном проси прощения (Авва Исаия Египетский).


   Приучи мало-помалу сердце свое говорить о каждом брате: поистине он лучше меня и приучишься считать себя грешнейшим всех человеков. Тогда Святый Дух, вселившись в тебя, начнет жить с тобою.


   Учить ближнего столько же противно смиренномудрию, как и обличать его (авва Пимен Великий).


   Рече бо Господь: прощайте друг другу от сердец ваших. Что же значит – от сердца? Это значит то, что мы не только простили обидчику и не противились ему, но и не вспоминаем в уме своем о бывшей обиде и не говорим о ней никому. Это значит – простить от сердца (схиархимандрит Кирик).


   Если кто услышит огорчительное слово и промолчит, или если кто, будучи обманут, перенесет это и не станет мстить обманщику, тот полагает душу свою за ближнего (авва Пимен Великий).


   Вот программа начальствующих всех родов: растворяй строгость власти кротостью, старайся любовью заслужить любовь, и бойся быть страшилищем для других. Истинная доброта не чуждается, где должно, строгого слова, но оно в устах ее никогда не имеет горечи обличения и укора (святитель Феофан Затворник).


   Не приклони уха, чтобы услышать зло о ближнем (из Отечника святителя Игнатия).


   Во время шествия души от земли к небу, сами святые ангелы не могут помочь ей; помогают ей единственно ее покаяние, ее добрые дела, а более всего милостыня. Если не покаемся в каком грехе по забытию, то милостынею можем избавиться от насилия бесовских мытарств (святой Иоанн Милостивый).


   Милость может оказать и не имеющий ничего: помоги бедному поработать, утешь его словом, помолись о нем Богу – вот через это можно любовь оказать ближнему (старец Даниил Афонский).


   Непременно надо помолиться за человека, который обидит тебя: «Господи, святыми его молитвами дай мне смирение и терпение» (преподобный Амвросий Оптинский).


   Христос принимает и нечистую молитву, устами нечистыми с великим смирением приносимую (святой Нил Синайский).


   Живи сам как должно, ни в чем себе не поблажая и, видя других не хранящих словеса Божии, снедайся скорбию о том и вопий к Богу, как это больно для тебя, умоляя Его чрез это самое вступиться за слово Свое, и отрезвить безумствующих. Учи и вразумляй жизнью; вразумлять же словом предоставь тем, кому дано слово, а вразумлять делом – тем, кому дана власть на это, молясь при том теплою молитвою, чтобы Бог Сам вступил на защиту дела Своего. Это не будет равнодушие, хотя и можно прикрывать его таким образом действия, а дело благоразумия. Можно начать действовать, но, вместо поправления дела, только больше расстроить его. Молись лучше, да изведет Господь делателей (святитель Феофан Затворник).


   Будем молиться за благотворителей, чтобы не поставилось нам в грех полученное от них благотворение (преподобный Амвросий Оптинский).


   Если кто укорит тебя в каком-либо виде греха, которому ты не причастен, смири себя перед укорившим, и наследуешь нетленный венец (из Отечника святителя Игнатия)
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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.
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   За Божественной Литургией в соборном храме Саввино-Сторожевского монастыря

    

   

   Крестный ход с иконой Преподобного

    

   

   У собора Рождества Богородицы в день праздника
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