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Год 2007 от Рожества по плоти Бога Слова, Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста Вседержителя

Выпуск № 17 (36)  (к празднику 14 сентября  н/с, Преподобнаго Симеона Столпника и матери его Марфы)

________________________________________________________________________________________________
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ЦЕРКОВНЫЙ  НОВЫЙ  ГОД
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Любить все, что Он, ЯХВЕ-Хрiстос, избрал и ненавидеть все, что Он, ЯХВЕ-Хрiстос, отверг! 
(клятва Ессеев  в оригинале: Ahvh kovl, asher YHWH bahar; saneh kovl, asher YHWH maas) 
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ОФИЦИОЗ:
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Исх. № _173_ от «_26_» __августа__ 2007г.

101000, РОССИЯ, Москва, Моспочтамт, до востребования Руцкому Д.Ю.

Тел: +7 906 7340497

e-mail: gotiae@narod.ru , www.russianorthodox.narod.ru

Правительству Эстонской Республики

Его Святейшеству Папе Бенедикту XVI
Главе города-государства Ватикан
Официальное заявление Духовной консистории РКЦ ИПХ в связи с событиями в Эстонии

ПОСЛАНИЕ № 8
Уважаемое правительство суверенной Эстонии! Мы, представители Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан (стараго и новаго обрядов), выражаем солидарность в связи с решением о сносе памятника советскому оккупанту. Наш народ на своей шкуре испытал и продолжает испытывать всю "прелесть" существования в советском ГУЛАГе, ибо инородная оккупация продолжается в нашей стране с 1917 года. Нынешние правители Российской Федерации, ложно называющие себя демократами, являются продолжателями славных дел своих предков, положивших начало геноциду русского и других народов, проживавших на территории бывшей Российской Империи. Известно также, что нынешняя Россияния является правопреемницей советского оккупационного режима, именно оттуда она унаследовала все свои пороки и устремления по окончательной советизации всего мiра. В наших глазах нынешняя власть не имеет легитимнаго значения, а следовательно, все законопроекты и решения, принятые на территории совка, являются незаконными. Таким образом, ваша борьба против символов советской оккупации, является одновременно и частью нашей борьбы за возстановление независимого национального государства. Не следует также забывать, что по самым скромным подсчетам, на стороне Вермахта против большевицкаго ига сражалось более 2 миллионов русских людей, которых нынешний компрадорский режим глумливо клеймит "предателями". Вот она истинная сущность т.н. россиянской "демократии", вот оно истинное отношение к людям, положившим голову в борьбе за подлинно независимую Россию! Неудивительно, что Оккупационное Правительство упорно не желает осудить преступления коммунистического режима, ибо в противном случае они вынуждены были бы осудить себя. Но мы свято верим и молимся, что придет тот день, когда окончательно будут свергнуты идолы той кровавой эпохи вместе с демонами, их породившими. Просим Правительство Эстонии содействовать созданию Эстонской Епархии РКЦ ИПХ в противодействие промосковско настроенной советской лжецеркви Московской Патриархии.

Слава Господу Богу и Спасу нашему Iсусу Хрiсту Вседержителю!

Слава суверенной Эстонии! Слава суверенной Святой Руси!

Сие рукописание скрепляю своей собственноручной подписью и архиерейской печатью:

                                                                                                                             








                                                                                                Высокопреосвященный

+ДИМИТРIЙ Архиепископ Чебоксарский и Сарматский И.П.Х.

(Дмитрий Юрьевич Руцкий герба Абданк)

Настоятель скита Истинных Православных Христиан 

«Святаго Божия Пророка Наума» 

тэлосигумен отец Игорь

Епархиальный секретарь, 

кандидат во епископа Минскаго и Гомельскаго

Александр Сергеевич Кардамышев

26 августа   н/с, Отдание праздника Преображения Господня

Свято-Наумовский скит И.П.Х. близ града Павлов Посад Московской области
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Исх. № _178_ от «_4_» __сентября__ 2007г.

101000, РОССИЯ, Москва, Моспочтамт, до востребования Руцкому Д.Ю.

Тел: +7 906 7340497

e-mail: gotiae@narod.ru , www.russianorthodox.narod.ru

О Братстве Великой Сарматии и Ассоциации Туле-Сарматия

УКАЗ № 10

Сим Указом благословляю на территории России (в границах Российской Империи) и в Восточной Европе, кои являются канонической территорией Архиепархии Чебоксарской и Сарматской, согласно Постановления Освященнаго Собора Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан от 2 (15) февраля 2006г, деятельность традиционалистских организаций:

«Братства Великой Сарматии» и ассоциации «Туле-Сарматия».


Так же благословляю Истинных Православных Христиан на взаимодействие с данными организациями в политической и культурной сфере, строго в  границах Устава РКЦ ИПХ пункт 6.6.:

 «Верным истинным православным христианам запрещается: состоять в компартии и любых безбожных политических партиях, комсомоле, пионерах, колхозах (см. канон 10 Чирчикского Собор); в про-сергианских, исламских, жидовских и аморалистических организациях (Опред. I-го Башкирского Собора от 3(16).06.1997 г.); участвовать в выборах безбожной власти, – ибо истинные христиане должны быть заинтересованы в скорейшем разрушении “Вавилона”, а не в созидании его, дабы не подвергнуться одной участи с нечестивыми (Откр. 6, 10-11; 18, 4-7)».
Сие рукописание скрепляю своей собственноручной подписью и архиерейской печатью:

                                                                                                                                                                             


               
Высокопреосвященный

+ДИМИТРIЙ Архиепископ Чебоксарский и Сарматский,

местоблюститель Готфской и Читинской архиепархий РКЦ ИПХ

(Дмитрий Юрьевич Руцкий герба Абданк)

4 сентября   н/с, Память Священномученика Андрея (князь Александр Алексеевич Ухтомский) архиепископа Уфимскаго (+1937)

град Москва
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Послание всем пользователям сети интернет, готовым послужить Господу Богу! 

 

Он был презрен и умален пред людьми, муж скорбей и изведавший болезни, и мы отвращали от Него лице свое; Он был презираем, и мы ни во что ставили Его. 
4 Но Он взял на Себя наши немощи и понес наши болезни; а мы думали, [что] Он был поражаем, наказуем и уничижен Богом. 
5 Но Он изъязвлен был за грехи наши и мучим за беззакония наши; наказание мира нашего [было] на Нем, и ранами Его мы исцелились. 
6 Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу: и Господь возложил на Него грехи всех нас. 
7 Он истязуем был, но страдал добровольно и не открывал уст Своих; как овца, веден был Он на заклание, и как агнец пред стригущим его безгласен, так Он не отверзал уст Своих.  От уз и суда Он был взят; но род Его кто изъяснит? ибо Он отторгнут от земли живых; за преступления народа Моего претерпел казнь. 
9 Ему назначали гроб со злодеями, но Он погребен у богатого, потому что не сделал греха, и не было лжи в устах Его. 
Посему Я дам Ему часть между великими, и с сильными будет делить добычу, за то, что предал душу Свою на смерть, и к злодеям причтен был, тогда как Он понес на Себе грех многих и за преступников сделался ходатаем. (Исаия, 53:3-9, 12) 
Так пророчествовал пророк Исаия за сотни лет до Крестных мук Господа. 
Так Господь наш Исус Христос был уничижен, но позже- прославлен, и ждем, когда придет судить этот мир в Силе и Славе! 
Так и Церковь наша, Единая Святая Соборная и Апостольская, ныне в гонениях и печали, но приходит время- будет судить судом непререкаемым тех, кто под именем ее, вводил души людские в пагубу и погибель, лгал и служил антихристу, красному богоборческому зверю. Страшен гнев Божий, и негде спрятаться от него! 
Братия и сестры! Называю Вас так, ибо не произошло еще полное разделение, когда избранные Божии отделятся от отверженных, идущих в вечную погибель. Еще есть время для покаяния и обращения, не упустите его. 
Послужите каждый на своем месте тем, чем можете. Кто-то может, как верные, по призыву боговидца Моисея, послужить Господу- руками своими. Кто-то имением или словом, простым, но полным правды. Если нет сил вовсе, и страх обуял- дайте пристанище, пищу, деньги тем, кто может действовать. 
Те, кто читает это письмо в интернете: спамеры, хакеры, профессионалы и просто пользователи- делайте рассылки из представленных на сайте материалов, давайте ссылки на: http://anafemat.narod.ru  и http://russianorthodox.narod.ru
Участвуйте в форумах по всей сети, выносите темы на обсуждение, встряхните это спящее болото: половина ресурсов ныне пребывает в дурмане оккультно-мистическом, ищет новую культуру (но не найдет!); а другая часть в благостно-прелестной ереси "Московской Патриархийщины-сергиановщины". 
Пусть не всегда найдете слова, чем ответить на выпады, пусть! Дух Божий научит Вас словам истины, ибо, хотя большинство из Вас вне Церкви, Господь дает силы ищущим Его. А больше дает тем, кто делает дела Его и исполняет волю Его. 
Будем искать милости Его, будем стоять стеной необоримой, защищая Церковь Его Катакомбную, гонимую ныне. И Господь и Бог наш Исус Христос приведет каждого туда, где уготовал место ему, еще прежде рождения. Сам Господь отмечает избранных Своих и Сам влагает им в сердца Веру и Любовь.
 Не убоимся. С нами- Бог! 
28.01.2003г.  г.Москва  
Димитрий Анафемат 
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На исх.178 от 04.09.2007г.
От имени Великой Сарматии и Туле Сарматия Благодарим Их ВысокоПреосвященство за Благословение нашей деятельности. 

Да хранит Вас всех Господь! 

Да будет повергнут в Геену Огненную Сатана и его приспешники!

04.09.2007г.

Олег Борисович Гуцуляк, канд. филос. наук, 
директор Института стратегического анализа 
нарративных систем (ИСАНС),
Вице-президент ассоциации «ТУЛЕ-САРМАТИЯ»
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НОВОСТИ:

2007г. 

Нашел  упокоение о Господе Михаiл Хлебников, главный редактор «Костромского Старообрядца», друг и соратник Владыки Димитрiя. 
Помяни Господи Iсусе Хрiсте раба Твоего Михаiла во Царствие Твоем. Аминь! 
26 августа 2007г.
Высокопреосвященный Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ, по ходатайству отца Игоря настоятеля Свято-Наумовского семейного скита ИПХ, совершил Крещение группы верующих бывших сергиан из РПЦ МП. Таинство св. Крещения совершилось в небольшом озере, питаемом подземными родниками в Павлово-Посадском районе Московской области. 

27 августа 2007г.
Высокопреосвященный Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ в сослужении  отца Игоря настоятеля Свято-Наумовского семейного скита ИПХ отслужил всенощную службу на праздник Успения Пресвятой Богородицы. Утром 28 августа предстоятель закончил свой визит в Павлово-Посадский район и отбыл в Москву. 
1  сентября 2007г.
«Mirror»: Гитлер переписал Библию
Адольф Гитлер отредактировал Библию, включив туда 12 нацистских заповедей, пишет британская «Mirror». 

Новые заповеди призывали «почитать своего фюрера» и «блюсти кровь чистой, а честь — праведной». Один из ста тысяч экземпляров Библии Третьего рейха был недавно обнаружен в архивах одной из церквей Гамбурга. 

Переписанный Ветхий Завет должен был воспеть нацистские идеи и распространить их, так сказать, в массы. При этом все еврейские слова, как то «Аллилуйя» и «Иегова», равно как и все элементы идеи сострадания из библейского текста были безжалостно изъяты. 

Кроме того, были переписаны 10 заповедей и добавлены еще две новых. Заповеди «не убий» и «не укради» вообще были вычеркнуты за ненадобностью. Гитлер лично приказал своим теоретикам «чистой расы» переписать Библию, чтобы получить еще и религиозную власть над арийскими умами. 

В 1941 году тысячи экземпляров состряпанной нацистами арийской библии были распространены по германским церквям. Считается, что впоследствии большинство этих кощунственных книг было уничтожено самими прихожанами.

3  сентября 2007г.
Память 12 Патриархов, сыновей Иакова (день памяти Патриархов Авраама, Исаака и Иакова).
4  сентября 2007г. 
Память Священномученика Андрея (князь Александр Алексеевич Ухтомский) архиепископа Уфимскаго (+1937).
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На фото: Священномученик Андрей архиепископ Уфимский; 

Священномученик Андрей со Святым Праведным Иоанном Кронштадтским
5  сентября 2007г. 
Готовится к публикации новая работа А. Одинцова 
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На фото: Андрей Одинцов
Неандертальские истоки генезиса человеческих рас

Предварительные выводы из научных открытий 

Неандертальский расовый тип 

Что говорит генетика о возможности смешения неандертальцев с кроманьонцами 

Реликтовые гоминиды – живые неандертальцы среди нас 

История неандерталки Заны из Тхины 

Комбинирование неандертальских и человеческих расовых признаков как следствие смешения неандертальцев с кроманьонцами 

Гипотеза происхождения рас в результате искусственной селекции 

Исав и сеиры 

Каиниты – первые неандертальцы? 

Битва Александра Македонского с расой недочеловеков 

Дикие люди, сатиры, кинокефалы: исторические свидетельства 

Случаи церковной канонизации неандертальцев 

Культ "юродивых" и исцеление гадаринского бесноватого 

Гибридизация белой расы 

Долихоцефалы против брахицефалов 

Духовность неандертальская и духовность человеческая 

Неандертальская природа атеизма и причины гибели России 

Будем бдительны, расовая война близится к развязке 
Происхождение человека и последующий расогенез довольно загадочны. Тем не менее научные открытия двух прошедших столетий помогли несколько приоткрыть завесу над тайной. В настоящее время твердо установлено, что в условно называемую "доисторическую" эпоху на земле обитало два вида людей – homo neandertalensis (человек неандертальский) и homo cromagnonis, которого принято также называть homo sapiens-sapiens (человек кроманьонский или человек разумный-разумный). Человек неандертальский впервые был открыт в 1857 г. в долине Неандер близ Дюссельдорфа. Человек кроманьонский – в 1868 г. в гроте Кро-Маньон во французской провинции Дордонь. Со времени первых открытий упомянутых двух типов древних людей были сделаны еще многочисленные их находки, давшие новый материал для научных разработок....
6  сентября 2007г.
Высокопреосвященный Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ посетил с архипастырским визитом город Павловский Посад Московской области где встретился с местными бизнесменами, сочувствующими делу возрождения истинной дореволюционной Церкви. Группа верующих была оглашена для подготовки к св. Крещению в Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан. Был оглашен высокопоставленный офицер МВД, над которым был произведен Чин снятия присяги оккупационному режиму.
7  сентября 2007г.
Высокопреосвященный Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ вновь посетил Свято-Наумовский семейный скит ИПХ в Павлово-Посадском р-не Московской области. Владыку сопровождала Наставница московской Общины Истинных Православных Христиан (И.П.Х.) «Святаго Праведнаго Иоанна Кронштадтскаго», это обусловлено тем, что некоторые И.П.Х. не совсем правильно поняли суть организации семейных скитов, их высокий духовный потенциал и каноническую состоятельность данной деятельности. Все эти вопросы были разрешены в духе христианского взаимопонимания и любви.
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ТЕМА ВЫПУСКА:

Рекомендуемый распорядок дня для вновь создаваемых общин и скитов РКЦ ИПХ под омофором архиепископа Димитрия

(проживающих автономно в сельской местности)

1. 6.00 – (Утренняя Служба) Начал, 100 или боле метаний (земных поклонов), Час Первый, Последование Утрени.

2. 8.00 – 9.00 – кормление животных, приготовление им пищи, уход за огородом.

3. 9.00 – (Утренняя Служба) Час Третий.

4. 9.30 – 10.00 – "чай да сухарики".

5. 10.00 – 12.00 – физподготовка, спецподготовка по методике боевых искусств Руси «СИСТЕМА» (кто не занимается - трудовые процессы).

6. 12.00 – (Утренняя Служба) Обедня, Час Шестый. 

7. 13.00 – 14.00 – обед.

8. 14.00 – 15.00 – трудовые процессы.

9. 15.00 – (Вечерняя Служба) Час Девятый.

10. 15.30 – 18.00 – трудовые процессы.

11. 17.00 – 18.00 – кормление животных, приготовление им пищи, уход за огородом. 

12. 18.00 – (Вечерняя Служба) Чин Вечерни.

13. 19.00 – (Вечерняя Служба) Трапеза, ужин со чтением Добротолюбия или Иоанна Лествичника или Нила Сорскаго (допускается даже в посты потребление пива, но в меру).

14. до 21.00 свободное время.

15. 21.00 – (Вечерняя Служба) Чин Павечерницы.

16. до 24.00 свободное время.

17. 24.00 – (Утренняя Служба) Полунощница, 100 или боле метаний (земных поклонов)
18. до 6.00 - Сон с непрестанной Iсусовой молитвой при каждом дыхании.

Примечание: 1. в воскресение и праздничные дни распорядок дня изменяется;

                       2. допускается изменение распорядка дня по согласованию с наставником.
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Список вещей, необходимых при освящении храма
(по данным Владимирских епархиальных ведомостей за 1876г., переработан архиеп. Димитрием)
Вещества и вещи, необходимые для освящения храма:

А) Маленькая медная кастрюля для воскомастиха, ручка которой обвивается ленточкой, чтоб не обжечь руку; 
Б) 400 гр желтаго воска и по 40 гр: мастики, простаго и роснаго ладана и аптечнаго алоэ (толченых). Если нет мастики – достатачно белый ладан; если нет алоэ – вместо него белая сера (смола) или чистая канифоль;

В) 4 чистых камня; 5 или больше полотенцев; 2 бутылки краснаго вина: одну к освящению престола, другую для совершения литургии;

Г) нож столовый чистый; две антидорные тарелки, чтобы подавать нужные при освящении предметы; 15-20 свечей чистого воска, которые нужны будут для возжигания на всенащном бдении, при освящении воды и храма;
Д) водосвятную чашу с кропилом; бутылку розовой воды, если она имеется, и несколько пузырьков духов; 4 грецких губки для вытирания престола. 

Все указанные предметы должны быть помещены на столе возле горняго места.
Облачения и богослужебные книги:

Кроме архиерейских, священнических, диаконских облачений и стихарей по числу служащих нужны запоны (фартуки) для священников. Необходимое число Служебников, а также весь круг богослужебных книг, два кадила, фонарь для крестного хода, две диаконские свечи.

Кроме стола и сосуда для благословения хлебов, нужны два стола, обшитых белым полотном: один (большой) – на середине церкви, другой (небольшой) – у местной иконы Спасителя, а также два налоя, которые поставляются на середине храма.
Предметы и принадлежности храма и алтаря:

На левой стороне большаго стола (обшитого полотном) укладываются поперек: покрывало на жертвенник, на него верхнее и нижнее одеяния престола, шелковый или хлопчатобумажный шнур (17-25 метров, смотря по величине престола), сверху всего – воздухи и илитон;

На правой стороне стола: ковчег, Евангелие, крест, потир, дискос, звездица, копие, лжица, тарелочки, губки в антиминс и потир, четыре гвоздя для прикрепления престола, Грамата подписанная архиереем, а также святое Мiро и стручец для помазания престола и стен храма.

Стол со всеми предметами накрывается белой прозрачной кисеей (примерно 2,5х2,5 метра или по размеру стола).


У этого стола ставят два налоя и на них кладут три уже освященные иконы: Спасителя, Божией Матери и храмовую в малом размере, и поставляют вокруг стола и налоев два или четыре выносных подсвещника и семисвещник (впереди), если он есть, - для возжигания свещ во время всеначного бдения. Подсвещники пред началом самого освящения храма уносятся.

Пред всенащным бдением на столе у местнаго образа Спасителя поставляет священник дискос, на него полагает антиминс и накрывает сверху звездицей и покровцем; пред ним всю нощ должна гореть лампада.


Заблаговременно надо проверить: по размерам ли престола и жертвенника пошиты одеяния (примерить), и нашиты ли на них кресты;


По уставу ли сделан престол и засверлены ли для гвоздей отверстия (на углах) в верхней доске и четырех столпах престола; сделаны ли выемки под шляпки гвоздей в верхней доске и канавка для веревки на боках верхней доски.


Престол делается высотою 1 аршин шесть вершков (98,8 см), а ширина и длина бывает по размерам алтаря и царских врат. (Обычно соотношение высоты, длины и ширины составляет 5,5:6:5). Жертвенник делается одинаковой высоты с престолом. Верхнюю доску обычно изготовляют из кипариса. Чтобы при ремонте пола в алтаре не сдвигать престол, его устанавливают на специальном фундаменте в виде каменнаго (кирпичнаго) столпа. В столпе вделывается в уровень с полом или на 2 см выше его из четвероуглных брусков четвероугольная рама с крестовиной посредине. По углам рамы делаются четыре выемки для четырех ножек престола, а в середине крестовины – выемка для креста со святыми мощами, на случай освящения храма архиереем. Пол в алтаре пригоняется к самой раме фундамента, но не должен иметь с нею никакой связи с тем, чтоб при ремонте пола престол оставался непоколебимым и неприкосновенным, ибо он – Свят. Можно обойтись и без рамы на фундаменте, сделав углубления для установки ножек престола и креста в самом каменном основании.

Утром до звона (на катакомбном положении звон не совершается) приготовляется воскомастих, для ентого берут указанное количество желтаго воску, растопляют его на огне, потом добавляют прочие указанные вещества (толченые), но кипеть всему ентому составу долго не дают, чтобы не полился из кастрюльки. Во время освящения воскомастих подается подогретым (в жидком виде).
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Путевой Престол:

Сохранилось описание “путевого престола”, который у “австрийских” священников часто (особенно в первое время) заменял антиминс: “это небольшая четвероугольная дощечка, вершка 2,5 или 3 в длину и ширину (11,5 – 13,5 см), одетая холщовою срачицею и опоясанная шелковым шнуром, в шелковой сверх одежде с 8-конечным по наружности позумента крестом; на срачице, посередине, изображен чернилами в 4-угольнике осьмиконечный крест, с частью мощей выше креста; на лицевой стороне дощечки кругом следующая надпись: “освящен бысть одикон сей рекше путевый престол Господа Бога и Спаса нашего Исуса Христа великим архиерейским освящением во имя честнаго славнаго Ея Успения Божия Матере, в лето 7362 [т. е. 1853] индикта II, на память преподобныя матере нашея Феодоры Александрийския месяца сентября 11 дня, в пяток при архиепископе Владимирском и всея России Антонии. Дан же бысть иерею благословением онаго же архиепископа, на время гонительное, для совершения на нем безкровной жертвы, всюду на всяком месте, и на пути, а идеже православныя церкви в ослабе, тамо оный да не существует”.
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Чин мvроварения св. Софии Константинопольской

(употреблялся в Русской Церкви до XVII века)

I. Приготовление веществ в Лазареву субботу: «толчение зелий».

II. В Вербное воскресенье “просевание зелий”.

III. Компоненты для составления св. мvра:

1. Елей – деревянное (оливковое) масло,

2. Вино,

3. Смирна,

4. Абри (или Абар) – ?

5. Ливан – белый ладан, т. е. смола ливанского кедра,

6. Кинамомон – корица,

7. Кариофалон – гвоздика,

8. Родостагман – розовая вода,

9. Москокоридианфос – цветок мускатного ореха,

10. Пирофрон – ?

11. Зинзивер – пепряное корение (корень перца?),

12. Пепери – перец (красный сладкий?),

13. Мускус,

14. Асарон – копытник, подлесник,

15. Иреони – цветок ириса,

16. Касиа – дикий мёд.

IV. Пропорции. 

Всех веществ поровну, по «30 гривенок»* (~ 6 кг. 142 гр.), на которые полагается 5 вёдер** вина и 5 вёдер масла (т. е. по 61,5 литров).

V. Мvроварение в три этапа: с Великого понедельника по Великую среду. Освящение мvра – в Великий Четверток.


* 1 гривенка или малая (скаловая) гривна = 204,75 гр.

** 1 ведро = 12,3 литра.
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Протоиерей Николай Афанасьев

ВСТУПЛЕНИЕ В КЛИР 

(начало, продолжение в следующих выпусках)
Часть первая

Таинство поставления

Глава 1.

Общие понятия о таинстве поставления.

В первоначальной церкви, помимо общего для всех членов Церкви царственно-священического служения, существовали особые служения, которые исполнялись не всеми, а только отдельными членами Церкви. Если особые служения исполнялись только некоторыми, то это означает и то, что не все члены могли их исполнять, и то, что они не могли исполняться сегодня одним, а завтра другим. Говоря о гностических сектах, Тертуллиан с возмущением замечал: "У них сегодня один епископ, а завтра другой; сегодня диакон, а завтра уже чтец; сегодня пресвитер, а завтра мирянин"[1]. Такого положения в Церкви не могло быть, и его не было ни в один период ее жизни, начиная с апостольского. Церковь должна точно знать, кто исполняет в ней то или иное служение, а потому все лица, исполняющие в ней служения, должны быть ею поставлены. 

В Церкви жизнь, деятельность и служения возможны только на основе благодатных даров, которые сообщаются в Церкви. Только лица, получившие благодатные дары, могут исполнять в Церкви служения. Поэтому поставление в Церкви на служения не является назначением или определением, а благодатным актом, в котором Богом ниспосылаются дары Духа для служения в Церкви. Поставление не является назначением еще потому, что дары Духа ниспосылаются Богом на того, кого сам Бог предназначает и призывает к служению: "и иных Бог поставил в Церкви..." (1 Кор. 12 28). Дух дышит в Церкви, и в Церкви преподаются Его дары, и в Церкви совершаются служения. Сам Бог поставляет на особые служения, но поставляет в Церкви и для Церкви, а потому Церковь участвует в этих поставлениях. Ее участие может быть разным — в зависимости от служений, на которые происходят поставления. Какова бы ни была степень этого участия, не может быть поставления на служения в Церкви помимо ее и без ее участия. 

Среди разнообразных служений, которые имелись в первоначальной церкви, существовали и существуют и по ныне служения, которые не должны прекращаться в Церкви. Забота об этих служениях, согласно воле Божией, лежала на местных церквах. Это служения епископов, пресвитеров и диаконов. Каждая местная церковь сама заботилась о том, чтобы она не оставалась без них, а особенно без служения епископа без которого церковь не может существовать. После смерти одних поставлялись другие лица, и служение епископа непрерывно сохраняется в Церкви с апостольского времени.

Забота Церкви в поставлении епископов заключалась в том, что она избирала на это служение тех, кто был предназначен Богом; она испрашивала дары Духа в молитве и в возложении рук на того, кому испрашивались дары, и она свидетельствовала о том, что дары Духа ниспосланы Богом на того, кто поставляется. Таковы три момента таинства поставления. Мы их находим с самого начала существования Церкви[2]. Из апостольского времени мы не имеем описания поставления, но тем не менее некоторые указания, которые мы находим в письменности того времени, достаточно ясно свидетельствуют об этих моментах поставления. "И угодно было это предложение (т.е. предложение Петра) всему собранию; и избрали Стефана, мужа, исполненного веры и Духа, и Филиппа... их поставили пред апостолами; и сии, помолившись, возложили на них руки" (Деян. 6, 5-6). Если не считать избрания Матфия на место Иуды, то это первое поставление в Церкви. "Семь" были поставлены с согласия собрания апостолами, которые возложили на них руки с молитвой. Так действовали апостолы не только в Иерусалимской церкви. Так действовал и Павел в основанных им церквах. "Рукоположив же им пресвитеров к каждой церкви, они (т.е. Варнава и Павел) помолились с постом и предали их Господу, в которого уверовали" (Деян. 14, 23). 

К этим свидетельствам надо прибавить указание Климента Римского. По его словам, апостолы, поставляя епископов, заповедовали, чтобы после смерти поставленных ими, другие вступили на их место с благоволения всей церкви (suneudokhsashj thj ekklhsiaj)[3]. Это благоволение может означать как то, что они избирались всей церковью, так и то что, церковь свидетельствовала о том, что Бог даровал им дары Духа для их служения. 

Прежде чем перейти к исследованию трех моментов таинства, необходимо установить значение терминов, которыми обозначалось таинство поставления и его разные моменты. Этот вопрос имеет тем большее значение, что мы наследовали ряд терминов, которые в настоящее время не вполне имеют то значение, которое они имели в Древней Церкви. Это вполне естественный процесс, но о нем не следует забывать, а особенно не следует переносить в прошлое того, чего в нем не было. Кроме того, надо иметь в виду, что на Западе, когда сформировался клир, появляется некоторое различие между поставлением епископов, пресвитеров и прочих клириков, что оказало влияние на практику Восточной Церкви.

Глава 2. Хиротония и хирофесия.

1. В собственном смысле первый момент таинства поставления была ceirotonia (от ceir - рука и teinw — тянуть, протягивать), т.е. избрание лиц, поставляемых на служение. Это избрание, независимо от его формы, совершалось ради поставлення, а потому за ним непосредственно следовали остальные моменты поставления. Поэтому термин ceirotonia, указывая непосредственно на момент избрания, обхватывал все таинство поставлення. В таком смысле мы встречаем его уже в приведенном выше свидетельстве Деяний (14, 23). Лука имел в виду не только избрание, но и рукоположение и свидетельство Церкви о поставлении пресвитеров. Здесь глагол ceirotonew имеет более широкое значение, обозначая весь акт поставления. В том же смысле ceirotonew употребляется в "Учении 12-ти апостолов": "ceirotonhsate oun eautoij toij episkopouj kakai kai diakonouj"[4], но с ударением на его непосредственный смысл избрания. Составитель "Учения" желал подчеркнуть, что епископы и диаконы избираются местной церковью. Было бы искажением мысли составителя "Учения" исчерпывать значение термина ceirotonew его непосредственным смыслом. Он, конечно, не мог считать, что избрание епископов и диаконов исчерпывает все поставление. За избранием следовало руковозложение и свидетельство местной церкви, которая совершает поставление. 

Из более поздних свидетельств об употреблении термина ceirotonew я приведу известное 1-е Апостольское правило: "Епископа да поставляют (ceirotoneisqw) двое или трое епископов". Думая, вероятно, главным образом об избрании епископов составитель Апостольских правил не исключал, во всяком случае, второго момента поставления, т.е. руковозложения. Последующее церковное сознание восприняло 1-е Апостольское правило, как относящееся исключительно ко второму моменту, а именно к священнодействию, точнее к руковозложению. Такое узкое понимание смысла 1-го Апостольского правила не соответствует мысли его составителя[5]. Это вполне ясно следует из 2-го Апостольского правила, в котором говорится: "Пресвитера и диакона, и прочих причетников да поставляет (ceirotoneisqw) один епископ". Это означает, что избрание пресвитеров, диаконов и прочих клириков составитель Апостольских правил усваивает, власти одного епископа. Когда Вальсамон в толковании этого правила указывает, что пресвитеров, диаконов и прочих клириков не избирал народ, то это не вполне точно, т.к. пресвитеры, согласно "Апостольскому преданию" Ипполита Римского, избирались так же, как и епископы. Вероятно, в конце IV или в начале V века были некоторые колебания, каким образом избирать пресвитеров и прочих клириков. Этими колебаниями объясняется составление двух первых Апостольских правил, из которых одно говорит о порядке избрания епископов, а другое — пресвитеров и прочих клириков. Однако, естественно, что, согласно 2-му правилу, епископ не только избирал пресвитеров и прочих клириков, но и сам. их рукополагал. 

Второй момент поставления составляет священнодействие. На Востоке, при поставлении во все степени клира в него входило, как входит и в настоящее время, руковозложение (ciroqesia) как существенный его элемент. Хирофесия сопровождалась молитвой о ниспослании даров Духа. В силу этого ciroqesia стала обозначать священнодействие таинства поставления[6]. В дальнейшем значение этого термина расширилось: он употреблялся иногда для обозначения всего таинства поставления, т.к. хирофесия предполагала хиротонию в узком ее значении, подобно тому, как хиротония в широком смысле обязательно включала в себя хирофесию. Поэтому один термин мог употребляться вместо другого для обозначения всего таинства поставления. 

На Востоке, по-видимому, если не с самого начала, то очень рано, хирофесия в священнодействии поставления стала признаком служе священства. Поставленными на священство считались те, над которыми была совершена хирофесия, т.е. руковозложение с молитвой о ниспослании даров Духа для служения. Хирофесия входила в поставление не только епископов, пресвитеров и диаконов, но и чтецов и иподиаконов, во всяком случае в конце IV или в начале V века, согласно свидетельству "Апостольских постановлений". На этом основании мы можем считать, что весь клир на Востоке являлся облеченным служением священства, но, конечно, в разных степенях. Мы уже знаем, что иподиаконы в Византии долгое время причислялись к священнослужителям, а не к церковнослужителям. Что касается чтеца, то он рассматривался, как носитель первой, самой низшей степени священства[7]. На Западе, в первой половине III века, как свидетельствует "Апостольское предание" Ипполита Римского, руковозложение входило только в поставление епископа, пресвитера и диакона. Чтец и иподиакон, по Ипполиту, поставлялись без руковозложения. Они, как и остальные низшие члены клира, никогда на Западе не рассматривались как носители степени священства. 

2. Современное православное догматическое богословие отличает хиротонию от хирофесии. Тогда как первая рассматривается как таинство священства, сообщающее особые благодатные дары, вторая, по словам архиепископа Вениамина, является простой "церемонией, не делающей чина чтеца и иподиакона чином священства"[8]. В силу этого возложение рук (ciroqesia), бываемое при поставлении чтеца, является почти что незначащим актом, а все ударение переносится на благословение, через которое совершается "производство" в чтеца или иподиакона[9]. Следовательно хиротония есть таинство, а хирофесия — обряд, не сообщающий никаких даров. Само по себе такого рода понимание возложения рук допустимо, т.к. оно может иметь действительно разный смысл. Дело не в том, как истолковать возложение рук, а в том, что такого рода терминологическое различие между хиротонией и хирофесией не существовало в Древней и в Византийской Церкви. Все попытки доказать, что это различие уже существовало в соборный период, являются неудачными. Простое исследование употребления этих терминов в церковных канонах не в состоянии установить это различие в желаемом для современной догматики смысле. В соборных постановлениях не только говорится о хиротонии епископа, пресвитера и диакона, но говорится и о хиротонии иподиакона и чтеца. В тех же соборных правилах говорится о хирофесии епископа. Во всяком случае, соборные постановления не дают основания считать, что термин "хиротония" прилагался к священнодействию поставлення трех высших степей священства, а термин хирофесия — к священнодействию поставления низших клириков. Если в Византии в XII веке предпочитали говорить о хиротониях епископа, пресвитера и диакона, то из этого не следует, что термин "хирофесия" употреблялся исключительно для обозначения поставления низших клириков. Не только в XII, но и в XV веке все клирики считались рукоположенными[10]. Хирофесия входила, как и в настоящее время, в священнодействие поставления всех клириков. Школьная догматика, отличая хиротонию от хирофесии, делает свою обычную ошибку, перенося в прошлое то, что существует в настоящее время. Еали в поставлениях чтеца и иподиакона руковозложение является простой "церемонией", то непонятно, почему для обозначения этих поставлений выбирается термин, который подчеркивает значение руковозложения.

Утверждая, что хиротония является таинством, а хирофесия — обрядом, современное школьное богословие как будто тем самым признает, что служения чтеца и иподиакона являются безблагодатными или, во всяком случае, такими служениями, для исполнения которых не испрашиваются особые благодатные дары. Такого рода учение находится в явном противоречии с учением Древней Церкви, согласно которому каждое церковное служение предполагает особые дары Духа. Более того, оно не соответствует тому, что содержало церковное византийское сознание даже в более позднюю эпоху. Византийское богословие не рассматривало "благословение", даваемое чтецам и иподиаконам, как простой обряд, т.к. благословение, или запечатление, всегда включало в себя хирофесию, которая продолжала быть знаком поставления на служение священства. Еще менее византийское богословие склонно было считать поставление чтецов и иподиаконов "производством", как учит современное богословие, т.к. "производство" существовало отдельно от поставления членов клира. 

3. "Аще который епископ за деньги учинит рукоположение (cirotonian) и непродаваемую благодать обратит в продажу, и за деньги поставит (ceirotonhsoi) епископа, или хорепископа, или пресвитера, или диакона, или иного коего из числящихся в клире, или произведет (proballoito) за деньги во эконома, или экдика, или парамонария, или вообще, в какую-либо церковную должность (h olwj tina tou kanonoj) ради гнусного своего прибытка, да будет подвержен лишению собственного степени"[11]. Это правило Халкидонского собора важно для нас в двух отношениях. Прежде всего оно указывает, что в V веке не только пресвитер, епископ и диакон считались хиротонисанными, но все члены клира без исключения. Во-вторых, оно указывает на то, что зачисление в "канон" совершалось через "probolh". Этот термин означал выдвижение или назначение на особое место, с которым были связаны определенные действия или деятельность, или определенный образ жизни. Эта " probolh" была церковным актом, включающим в себя некоторое священнодействие, в котором, однако, не испрашивалось особых даров Духа для священства. Поэтому оно не было таинством, каким были все остальные хиротонии. Это выдвижение некоторых лиц могло иметь место не только вне клира, но и в самом клире. В эпоху Халкидонского собора экономами и эндиками были пресвитеры или диаконы. Их "выдвижение" на этого рода служение означало, что один из пресвитеров или диаконов ставился среди остальных пресвитеров и диаконов в такое положение, с которым была связана совершенно определенная деятельность. Пресвитер, сделанный экономом или экдиком не переставал быть пресвитером, а потому, при его "выдвижении" не было необходимости испрашивать особые дары Духа для священства. Подобным же образом лица, зачисляемые в "канон", ставились среди остальных членов церкви в особое положение, связанное с некоторого рода действиями. В силу этой своей деятельности или в силу особого образа жизни они причислялись к "канону", но не становились клириками. Когда понятие "канона" исчезло, то производимые на церковные должности, оказались, если они были мирянами до вступления в "канон", вне каких-либо групп, в частности вне клира, т.к. они к нему и не принадлежали. Они стали рассматриваться как простые миряне, имеющие некоторые церковные должности"[12].

4. Современное учение о хирофесии как о церковном обряде, не сообщающем благодатных даров священства, до некоторой степени соответствует византийскому учению о "probolai" как выдвижению или назначению на служение. Из этого следует, что с точки зрения учения о хирофесии чтец и иподиакон собственно являются мирянами, получившими назначение на церковную должность. Результатом этого было обесценение самой "ceiroqesia" в поставлениях чтеца и иподиакона: хирофесия потеряла свое подлинное значение. Поэтому стало необходимым различать руковозложение в таинстве священства от руковозложения в обряде поставления чтецов и иподиаконов. Это привело к тому, что терминам хиротония и хирофесия было придано новое значение. Изменение содержания терминов не сопровождалось изменением чинопоследований поставлений чтеца и иподиакона. В то время, как школьное богословие "производит" чтецов и иподиаконов, литургическое богословие поставляет их через возложение рук и молитву, в которой испрашиваются дары Духа. 

Таким образом, вступление в клир, начиная с чтеца, совершается в Православной Церкви через таинство поставления. Однако это не означает, что не существует различия между поставлениями в разные степени клира. Поставление в каждую степень имеет свои особенности. Кроме того — и это для нас сейчас наиболее существенно— существует различие между поставлениями в высшие степени священства и поставлениями низших клириков, или, согласно современной терминологии, между поставлениями священнослужителей и церковнослужителей. Это различие установилось уже в Византии и оно заключалось в том, что священнослужители, как исполняющие свое служение в алтаре, поставляются в алтаре, а церковнослужители (сейчас — чтецы и иподиаконы), как исполняющие служение вне алтаря, поставляются также вне алтаря. В современной литургической практике это различие не вполне соблюдается, т.к. иподиакон хотя поставляется и вне алтаря, должен исполнять свое служение в алтаре. Это объясняется тем, что в Византии иподиакон состоял в числе священнослужителей, а затем был причислен к церковнослужителям.

[1] Praescrip., 41. 

[2] Подробнее об этом см. в моей статье "Таинства и тайнодействия", Православная мысль, 8, 1951, 17-34 
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[12] Мы встречаемся с идеей "выдвижения" очень рано. В "Апостольском предании" Ипполита Римского, которое заключает в себе наиболее древние чины поставлений, содержатся, кроме поставления епископа, пресвитера и диакона, также поставления в чтецы и иподиаконы; последние - без возложения рук и без молитвы о ниспослании даров Духа. Чтец поставляется через вручение ему книги, а иподиакон - через провозглашение его имени. При поставлении чтеца специально говорится, что он не рукополагается" а при поставлении иподиакона - что на него не возлагаются руки. Отсутствие ceiroqesia указывает, что ни один, ни другой не поставляются на служение Священства. Эти поставления были, употребляя более поздний термин, "probolh". Один из мирян выдвигался на особое место среди других мирян. Это "выдвижение" не было простым назначением, но церковным актом, т.к. оно совершалось в церковном собрании, согласно вола Божией, засвидетельствованной церковью. Когда поставление низших клириков на Западе стало сопровождаться молитвой и передачей предметов, символически выражающих соответственное служение (это произошло до начала VI века, т.к. такого рода последование уже имеется в галликанском ритуале), то назначения клириков получило характер "ordinatio", т.е. поставления в степени клира, но не на священническое служение. Как и у Ипполита Римского, эти поставления не заключали в себе возложения рук. 
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Глава 3.

Избрание как первый момент таинства поставления.

Таинство поставления, как уже указано выше, включает в себя три момента: 

- избрание Церковью того лица, которое предназначено Богом к служению священства; 

- священнодействие, в котором испрашиваются дары Духа; 

- и свидетельство Церкви о том, что дары Духа действительно ниспосланы.

Момент священнодействия является центральным, как тот момент, в котором ниспосылаются Богом дары Духа, без которых, невозможно служение в Церкви и ради которого совершается все таинство. Однако этот момент неотделим от первого и третьего: таинство поставления составляет одно целое, не исчерпывающееся одним каким-либо моментом. В современной литургической практике, а особенно в современном богословии, момент священнодействия заслонил собою все остальные моменты. Школьное богословие игнорирует первый и третий моменты поставления, и сводит все таинство к одному священнодействию. Вслед за догматическим богословием церковное право, при рассмотрении таинства поставления, принимает во внимание, главным образом, священнодействие таинства. Вопрос о действительности таинства поставления почти сводится к вопросу о правильности священнодействия. Тем не менее, первый и третий моменты продолжают наличествовать в таинстве поставления, т.к. Церковь продолжает каждый раз при совершении поставлений исповедывать, что поставленный на служение предызбран Богом и что ему ниспосланы дары Духа для служения. 

2. Священнодействию в Древней Церкви всегда предшествовало избрание. Оно составляло настолько существенный момент в поставлении, что все таинство, как мы уже видели, стало обозначаться термином "хиротония". 

Избрание совершалось местной церковью, для которой совершалось поставление. Это избрание, согласно древнему церковному сознанию, не имело правового характера. Через избрание церковью открывалась воля Божия. Церковь избирала того, кто уже был предызбран Богом, а не того, кто был ей угоден в человеческом порядке. Следовательно избрание имело своей задачей открыть того, кто был уже избран Богом. Киприан Карфагенский писал, что папа Корнилий был поставлен епископом "Dei et Christi Judicio"[13], хотя он знал, что Корнилий был избран Римской церковью, при участии многих епископов. Избрание раскрывало "judicium" Бога, а не " judicium " членов Церкви. 

Самое раннее указание на избрание епископов и диаконов мы находим в послании Климента Римского (см. выше): по смерти поставленных апостолами епископов и диаконов, на их место должны были вступать иные лица — с "благоволения" всей Церкви[14]. Благоволение могут иметь те, которые избраны всеми и получили согласие всех на поставление, которое потом было принято всей Церковью. По Ипполиту Римскому должен поставляться епископом тот, который избран всем народом[15]. За избранием должно следовать подтверждение его, когда народ в воскресный день вместе с пресвитерам и съехавшимися епископами соберется для поставления избранного им лица в епископы. 

Текст "Апостольского предания" Ипполита Римского ставит вопрос, обязательно ли было присутствие других епископов при поставлении епископа для местной церкви? Надо отметить, что само избрание кандидата, согласно указаниям Ипполита, производится местною церковью без участия других епископов. По Ипполиту роль епископов, съехавшихся на поставление нового епископа главным образом сводится к тому, что они являются свидетелями того, что кандидат в епископы действительно получил общее одобрение. Из этого как будто следует, что участие епископов не столько обязательно для первого момента таинства поставления (избрания), сколько для третьего — рецепции совершенного поставления. Если съехавшиеся на доставление епископы, удостоверившись, что оно совершается с "благоволения" всей местной церкви, приняли это поставление, то это является гарантией того, что и их церкви рецептируют его. Епископы будут свидетелями перед своими церквами, что поставление совершено согласно воле Божией. Однако, совершенно естественно, что съехавшиеся епископы принимали участие в священнодействии поставления. Ипполит Римский указывает, что священнодействие совершает один из присутствующих епископов. Но возможно что первоначальный греческий, текст не содержал слова "епископ". Если это так, то смысл указания Ипполита мог быть следующим: один из присутствующих возлагает руки по просьбе всех. Само собою разумеется, что возлагал руки один из епископов, если они участвовали в поставлении, но если их не было, то таким одним из присутствующих мог быть и пресвитер. Такого рода положение могло быть исключителъно редким, а для эпохи Ипполита Римского — уже не существовавшим[16].

"Апостольские постановления" описывают момент избрания так же ясно, как и "Апостольское предание": "В епископа рукополагать... того, кто беспорочен во всем, избран всем народом, как наилучший. Когда его наименуют и одобрят, то народ собравшись в день Господень с пресвитерством и наличными епископами пусть даст согласие. Старейший же прочих пусть спросит пресвитерство и народ, тот ли это, кого они просят в начальники. И когда они ответят утвердительно, то пусть снова спросит. И когда в третий раз подтвердят, что достоин, то от всех потребуют знака согласия; а как скоро дадут его, пусть умолкнут" (точнее: "и когда они согласно скажут и в третий раз, что он достоин, да будет потребован от всех знак одобрения, и дающие его да будут благосклонно выслушаны"). "Когда же настанет молчание, то один из первых епископов, вместе с двумя, став подле жертвенника... пусть говорят Богу..."[17]. В конце IV или в начале V века существовала вполне определенная тенденция передать избрание епископа собору епископов, а поэтому тем показательнее, что составитель "Апостольских постановлений" сохранил древний порядок, согласно которому избрание кандидата в епископы совершается местной церковью без участия других епископов. С другой стороны, тот же составитель подчеркивает с большею силой, что священнодействие поставления совершается старейшим из присутствующих епископов, который должен удостовериться через троекратное вопрошание, что поставляемый избран всей церковью. 

У Киприана Карфагенского мы находим также ряд указаний, что избрание будущего епископа совершается всей церковью. По свидетельству Киприана, Корнилий был избран в римские епископы "de plebis quae tunc adfuit suffragio"[18]. Однако тот же Киприан писал: "Надобно тщательно сохранять и соблюдать божественное предание и установление апостольское, которое сохраняется у нас почти во всех провинциях (fere per provincias universus), по которому для законного поставления... необходимо, чтобы собрались ближайшие епископы той области. И пусть избирается епископ в присутствии народа, который хорошо знает каждого в отдельности и обыкновенно наблюдает поступки каждого"[19]. Утверждая, что для избрания епископа необходимо, чтобы собрались епископы провинции, Киприан должен был признаться, что это соблюдается "почти во всех провинциях". Следовательно, в некоторых местных церквах избрание епископов могло происходить без созыва епископов провинции. Как обычно бывает, новый обычай, получивший права гражданства, принимается за подлинно апостольское установление, а древний, постепенно исчезающий, рассматривается как отступление от нормы. Само собою разумеется, что не может быть речи о том, что порядок избрания епископов, описанный Киприаном, является апостольским установлением, но несомненно, что этот порядок существовал в эпоху Киприана, по крайний мере в Проконсульской Африке. Новшество, которое мы находим у Киприана по сравнению с "Апостольским преданием", заключается в том, что на поставление нового епископа приглашаются не вообще епископы, а епископы определенной провинции, а также и в том, что они принимают участие в самом избрании епископа. С первого взгляда это новшество может показаться незначительным. В действительности же оно является исходной точкой нового порядка избрания епископов, который устанавливается в соборный период.

В связи с указаниями Киприана необходимо также поставить вопрос, кто является избирателями? Слова Киприана можно понимать в том смысле, что избирателями являются епископы, а народ, присутствующий при избрании, обсуждает предложенные ему кандидатуры и дает свое согласие. Однако можно предположить, что избирателями является народ, как это мы находим у Ипполита Римского, а епископы утверждают избрание. На это указывает термин "suffragium", который употребляет Киприан в том же послании[20] и который обычно означает голосование. И в этом случае епископам принадлежит последнее слово в избрании епископа, т.к. без их согласия не могло состояться законное избрание. Следовательно, в эпоху Киприана роль епископов при избрании нового епископа значительно усилилась по сравнению с эпохой "Апостольского предания".

 3. Основная тенденция соборного законодательства относительно порядка избрания епископов заключается в постепенном урезывании права участия народа в нем. 

Исходной точкой этого законодательства является постановление 1-го Никейского собора содержащееся в 4-м его правиле. "Епископа поставляти наиболее прилично всем тоя области (twn en th eparcia) епископам. Аще же сие неудобно по надлежащей нужде или по дальности пути по крайней мере три во едино место (epi to auto) да соберутся, а отсутствующие да изъявят согласие посредством грамот. И тогда совершити рукоположение (ceirotonian). Утверждати же таковые действия (to de kuroj twn genomenwn) в каждой области подобает ее митрополиту". Смысл этого правила далеко не ясен. Принято считать, что 4-е правило издано собором в связи с мелетианским расколом в Египте. Мелетий, епископ Ликополийский в Фиваиде разошелся с Петром Александрийским в вопросе о павших. Мелетий отделился от Петра и стал рукополагать новых епископов без ведома епископа Александрийского. Во время Никейского собора в Египте имелось уже 29 мелетианских епископий. Чтобы на будущее предупредить подобного рода действия, Никейский собор предписал совершать поставления всем епископам или, по крайней мере, трем из них при условии, что прочие отсутствующие епископы дадут свое соглаие. В отличие от других епископов собор предоставил митрополиту право утверждения (kuroj). Устанавливая такого рода порядок поставления епископов, собор предполагал устранить две крайности: воспрепятствовать небольшому числу съехавшихся на поставление епископов поставить нового епископа без ведома митрополита, и, с другой стороны, воспрепятствовать митрополиту с небольшим числом епископов без согласия других совершить поставление нового епископа. Этот принцип поставления новых епископов вполне ясен. Неясность начинается относительно того, как должен практически проводиться этот принцип. На первом месте стоит вопрос, куда должны съехаться епископы? Принимая во внимание, что правило не говорит об обязательном участии митрополита в поставлении, наиболее вероятно предположить, что поставление епископа должно совершаться в той церкви, для которой он поставляется. На это указывает также выражение "epi to auto", которое может означать только местную церковь, точнее — ее церковное собрание. Таким образом, отцы Никейского собора, по всей вероятности исходили из мысли, что епископы должны собраться в местную церковь, в собрании которой должно происходить избрание нового епископа. Такого рода порядок поставления соответствовал существующей в то время практике, которую вряд ли собор мог решиться коренным образом изменить. Поэтому, собственно говоря, мы не имеем оснований говорить об избирательном соборе епископов, тем более, что самого термина "sunodoj" в тексте правила не имеется. Новое по сравнению с древней практикой заключается в том, что в местную церковь должны съехаться не вообще какие-либо епископы, но епископы только одной провинции, а именно той, в которой находится местная церковь, нуждающаяся в поставлении нового епископа. Однако, и в этом предписании собора заключалось только относительное новшество, т.к. мысль о съезде епископов только одной провинции мы уже находим у Киприана Карфагенского (см. стр. 15 и след.). Правда, у него нет мысли о том, что должны съехаться все епископы провинции... Совершенно новым надо признать только роль митрополита. Это отсутствовало у Киприана, т.к. в его время правовых митрополичьих округов не существовало еще. 

Само по себе право kuroj-а, принадлежащее, по постановлению собора, митрополиту, т.е. епископу главного города провинции, не вызывает никаких недоумений. Однако, неясно из текста правила, что именно подлежит утверждению митрополита: должен ли он утвердить избрание будущего епископа или же он должен утверждать совершенное поставление? О праве утверждения говорится в тексте правила после упоминания о хиротонии. Что означает здесь хиротония? Обычно считается, что употребленный термин означает священнодействие. Если это так, то митрополиту, по мнению отцов собора, принадлежит право утверждать совершенное поставление. Трудно себе представить, чтобы собор предоставил митрополиту такого рода право, т.к. на практике оно несомненно вызвало бы конфликты между местными церквами и митрополитом. Все — или почти все — трудности исчезают, если допустить, что термин "хиротония" означает избрание, — что для эпохи Никейского собора наиболее вероятно. При этом предположении смысл правила следующий: если все епископы не могут собраться, то необходимо, чтобы собралось, по крайней мере, три епископа, а отсутствующие должны изъявить свое согласие. После этого совершается избрание, которое должен утвердить митрополит. 

Такого рода смысл подтверждается 6-ым правилом того же собора: "Вообще же да будет известно сие: аще кто без соизволения (cwrij gnwmhj) митрополита поставлен будет (genoito) епископом, о таковом собор определил, что он не должен быть епископом. Аще же общее всех, избрание будет благословно и согласно с церковным правилом, но два или три, по собственному любопрению, будут оному прекословить, да превозмогает мнение большего числа избирающих". Первая часть этого знаменитого правила (см. текст в Книге правил) утверждает особые преимущества за Римским и Александрийским епископами, а также, вероятно, за некоторыми другими. Эти преимущества, касающиеся, по всей вероятности, поставления епископов, выводят Римского и Александрийского епископа за пределы митрополичьего округа, Вторая же часть правила до некоторой степени подчеркивает, что эти преимущества имеют исключительный характер, а потому во всех остальных митрополиях никто не может быть "сделан" епископом без "cwrij gnwmhj", т.е. одобрения или согласия митрополита. Это одобрение есть ничто иное, как "kuroj" 4-го правила. Из текста приведенного второй половины 6-го правила совершенно ясно выступает, что одобрение относится к совершенному избранию нового епископа. По требованию собора это одобрение является необходимым условием совершения священнодействия поставления. 

Если митрополит должен был, согласно правилам Никейского собора, утверждать избрание до совершения священнодействия поставления, то мы имеем в этом предписании собора существенное изменение древнего порядка избрания епископов. В доникейскую эпоху поставление епископа подлежало рецепции других местных церквей. Собор заменил рецепцию предварительным согласием епископов и, главным образом, утверждением митрополита. Благодатное понятие "принятия" (рецепции) поставления епископа местными церквами заменяется правовым понятием "kuroj", в пределах церковной провинции. 

Говоря об участии епископов провинции, в том числе и митрополита, Никейский собор ничего не сказал о роли местной церкви в избрании епископа. Может ли это умолчание быть аргументом в пользу того, что собор имел намерение устранить местную церковь от участия в избрании епископов и передать избрание всецело в руки съехавшихся епископов провинции? Такого взгляда держался Вальсамон, не столько на основании 4-го правила, сколько исходя из современной ему практики[21]. Трудно предположить, чтобы собор мог рискнуть на такую меру, которая шла в разрез, со всей предыдущей и современной ему практикой. Если бы он действительно думал устранить народ от избрания епископов, то он несомненно сказал бы об этом в своих правилах. Умолчание об этом скорее надо рассматривать как доказательство того, что он об этом не думал. На это вполне определенно указывает и послание собора к Александрийской церкви: "Когда умрет кто из церковных священнослужителей, то можно допустить на его место и тех, которые не задолго до того вступили в церковь, если будет найдено, что они достойны и если их изберет народ, впрочем с согласия и утверждения Александрийского епископа. Это позволено и всем прочим[22]. Здесь избрание народом кандидата в епископы является одним из необходимых условий возможности поставления. В каком отношении стояло это избрание народом к предписанию 4-го правила собора о том, что избрание совершается съехавшимися на поставление епископами провинции? По Ипполиту Римскому избранный народом кандидат в епископы считался избранным на служение, к которому он допускался после руковозложения. Съехавшиеся епископы, как мы уже знаем, должны были только удостовериться в том, что предлагаемый им кандидат избран всеми. Согласно Никейскому собору избранный народом кандидат рассматривается только как испрашиваемый народом от епископов кандидат. Избрание народом считается только тогда действительным, когда епископы провинции дадут свое согласие, а митрополит его утвердит. Таким образом, не отменяя участия народа, Никейский собор, сознательно или бессознательно, изменил его значение: он сделал избрание народом своего епископа одним из факторов возможности поставления, а не единственным фактором, как это было в эпоху Ипполита. Это было началом процесса, который в конечном счете привел к уменьшению, а затем и к уничтожению участия народа в выборах своего епископа. Последнее произошло очень нескоро. Мы знаем, что почти непосредственно после Никейского собора поставление Григория Каппадокийца было отвергнуто, т.к. он не был испрошен народом, а поставление Афанасия было принято, т.к. он был избран и испрошен народом. В нашем распоряжении имеется целый ряд исторических данных о том, что народ принимал самое деятельное. участие в избрании епископов. 

Подведем итоги сказанному. Никейский собор сохранил существовавшую до него форму избрания епископов, но придал некоторым ее элементам новое значение. Предварительное согласие всех епископов провинции стало необходимым условием возможности поставления нового епископа. Как мы видели, результатом этого было то, что собственно избирателями сделались епископы, а это в свою очередь было началом уменьшения роли местной церкви в избрании епископов. Однако, это дало еще одно весьма важное следствие; причем не только для порядка избрания епископов, но и для всего дальнейшего развития церковного устройства. В доникейскую эпоху поставление епископа подлежало рецепции других местных церквей. В принципе, все местные церкви должны были принять посвящение нового епископа, а фактически — только ближайшие церкво главе с руководящей церковью. В силу этого местная церковь, которая нуждалась в поставлении епископа, стремилась пригласить как можно большее количество епископов, т.к. их участие в поставлении нового епископа было до некоторой степени гарантией того, что местные церкви, предстоятелями которых они являются, примут совершенное ими поставление. Никейский собор заменил "рецепцию" согласием епископов, а главным образом "kuroj"-ом митрополита. Благодатное понятие поставления заменяется правовым понятием "kuroj"-а. В пределах церковной провинции рецепция перестала иметь значение; точнее — ей просто не было больше места. Все епископы или их большинство заранее теперь должны были давать свое согласие. Митрополит же получил право утверждения. Этим все должно было кончиться, т.к. ни о какой рецепции других местных церквей не могло быть речи, по крайней мере в пределах провинции, к которой принадлежит местная церковь, поставляющая себе епископа. Что касается местных церквей и их епископов, то об этом в постановлениях собора ничего не было сказано, но надо полагать, что в мыслях отцов собора, они не должны были вмешиваться в поставление епископа другой провинции. Практически это могло иметь, и фактически, вероятно, имело выгодные последствия, т.к. этим устранялись всякого вида споры относительно поставления епископов. Однако, это было началом уничтожения рецепции. Никейский собор установил только церковные провинции, т.е. митрополичьи округа. Он не установил более крупных церковных единиц. Когда же появятся более крупные единицы, то совершенно естественно и в их пределах церковная рецепция потеряет свое значение. Возвращаясь к вопросу о роли местной церкви в выборах епископа, необходимо отметить некоторый параллелизм между уменьшением значения рецепции и уменьшением роли местных церквей в избрании епископов. Чем меньше значение рецепции, тем меньше степень участия местных церквей в избрании епископов. Поэтому неудивительно, что избрание епископов сосредотачивается в руках собора епископом. 

4. Свое дальнейшее развитие правила Никейского собора о поставлении епископов получили в постановлениях Антиохийского собора. Мы читаем в 19-м правиле этого собора: "Епископ да не поставляется без собора (dica sunodou) и присутствия митрополита области (ths eparciaj). И когда сей присутствует, то лучше есть быти купно с ним и всем тоя области сослужителям, и прилично их созвати чрез послание. И аще соберутся все — лучше есть. Аще же сие не удобно то большая часть их не отменно да присутствует, или грамотами да изъявят согласие, и тако, или в присутствии, или с согласии большего числа епископов да совершится поставление (thn katastasin). Аще инако вопреки сему определению поступлено будет да не имеет никакой силы поставление (thn ceirotonian). Но аще поставление (h katastasij) совершится по определенному правилу, а некоторые по своей любопрительности воспрекословят, да превозмогает решение множайших". 

Несомненно, члены Антиохийского собора исходили из 4-го правила Никейского собора, но его значительно изменили в соответствии с развитием митрополичьих округов по сравнению со временем Никейского собора. Митрополит, узнав о вакантности кафедры, должен грамотами созвать епископов на собор, т.к. епископ, согласно нашему правилу, должен поставляться (ceirotoneisqa) на соборе епископов, на котором присутствует митрополит. Как мы знаем, подобного рода требования не предъявлялись Никейским собором, говорившим лишь о том, что на поставление должны съехаться епископы всей провинции. Употребление термина "собор" не может означать ничего другого как то, что собрание епископов должно происходить отдельно от собрания местной церкви. Обязательное присутствие митрополита на соборе естественно должно было повлечь за собой фактическую отмену права "kuroj"-а, предоставленного Никейским собором митрополиту. Из текста 19-го правила Антиохийского собора явствует, что решения по вопросу о поставлении епископов принимаются большинством голосов. Если бы Антиохийский собор сохранил за митрополитом право "kuroj"-а в этом вопросе, то он должен был бы распространить его на все вопросы, обсуждаемые собором. Это означало бы поставить митрополита выше собора, что было фактически невозможно. Конечно, голос митрополита, если не de jure, то de facto, должен был иметь решающее значение; но это не есть право "kuroj"-а. 

Избрание нового епископа собором епископов, установленное Антиохийским собором, ставит два вопроса, прямого ответа на которые мы не находим в самом постановлении собора. Первый вопрос: где должен происходить собор? На этот вопрос возможно дать два ответа. Первый — собор происходит в той церкви, для которой совершается поставление. Такого рода порядок находился бы в полном соответствии не только с доникейской практикой, но и с постановлениями самого Никейского собора. Однако, по — видимому, после Никейского собора появляется тенденция производить избрание нового епископа в митрополичьей церкви. Об этой тенденции свидетельствуют 17-е и 18-е правила Антиохийского собора. В первом из них говорится об епископе, который, будучи поставлен, отказывается отправиться в назначенную ему церковь; во втором же рассматривается случай, когда поставленный епископ не принимается церковью, в которую он назначен. И то и другое возможно только при предположении, что поставление происходило не в местной церкви, а в митрополии. Другого объяснения такого рода фактам найти невозможно. По-видимому, тенденция к перенесению избрания епископов в митрополию должна была вызывать значительные затруднения, т.к., вероятно, местные церкви отстаивали свои права. Поэтому, второй ответ на вопрос, где должен происходить избирательный собор, может быть следующим: отцы собора, по-видимому, считали, что собор должен происходить в митрополии. Вероятно они считали, что проще собраться в главном городе провинции, чем в каком-нибудь другом месте. Если это так, то Антиохийский собор не решился в законодательном порядке зафиксировать такого рода практику. Это ясно из того, что собор, в упомянутом выше 18-ом правиле, ничем не угрожает церкви, отказавшейся принять назначенного собором епископа. Во всяком случае, неопределенность 19-го правила Антиохийского собора в вопросе, где должен происходить избирательный собор, могла только усиливать тенденцию к перенесению его в митрополию. 

Означает ли установление избирательного собора полную отмену участия местной церкви в выборах своего епископа? Таков второй вопрос, который ставит перед нами 19-е правило Антиохийского собора. Где бы этот собор ни происходил, сам факт избирательного собора должен был привести если не к отмене участия, народа в избрании епископа, то к значительному уменьшению этого участия. Надо предполагать, что Антиохийский собор не имел в виду формально отменять права местных церквей испрашивать желательного им епископа. Собор мог принять кандидата местной церкви, но мог, конечно, и его отвергнуть. Антиохийский собор ничего не говорит, как быть в этом последнем случае. Если собор происходил в местной церкви, то он, конечно, имел возможность предложить ей избрать нового кандидата. Если же собор происходил в митрополии, то обращение к местной церкви было крайне затруднительным, т.к. оно потребовало бы много времени и задержало бы епископов в митрополии. Вероятно, чаще всего в этом случае собор избирал своего кандидата, который и поставлялся в митрополии. Следовательно, местная церковь была отстранена от выборов своего епископа, получая его от митрополита уже посвященным. В результате имели место те случаи, о которых говорится в упомянутых нами 17-м и 18-м правилах... Однако очень скоро в церковном сознании намечается некоторая перемена в отношении к местной церкви, не желающей принять назначенного ей епископа. По Апостольским правилам, не принятый епископ остается епископом, а "клир града того да будет отлучен за то, что такового непокорливого народа не учил"[23]. Таким образом Антиохийский собор только усилил тенденцию перенесения избирательного собора в митрополию, что сопровождалось сокращением роли местной церкви в избрании своего епископа. 

Первая решительная попытка если не устранить местную церковь от избрания епископов, то, во всяком случае, значительно уменьшить ее участие, принадлежит Лаодикийскому собору, который имел место, вероятно, во второй половине IV века. В 12-м правиле этого собора говорится: "Епископов, по суду митрополитов и окрестных епископов поставляти на церковное начальство, и притом таких, которые с давнего времени испытаны и в слове веры, и в житии сообразном правому слову". В этом правиле ничего нет нового по сравнению с правилами Антиохийского собора. Само по себе предписание о поставлении епископов митрополитами и окрестными епископами нисколько, как мы видели, не решает вопроса о степени участия местной церкви. Последняя могла участвовать, а могла и не участвовать. Несколько удивительно только то, что контекст правила как будто требовал упоминания о местной церкви, т.к. в нем говорится, что будущие епископы должны быть испытаны в вере и в своей жизни, о чем, естественно могла больше знать сама местная церковь. 

Более важно для нас 13-е правило того же собора: "Да не будет позволено сборищу народа (toij ocloij) избирати имеющихся произвестися в священство (eij ierateion)”. К сожалению, мы не знаем, как понимал Лаодикийский собор термин "охлос". Возможно, что он его понимал в значении "народа", но возможно, что он ему придавал несколько пежоративный смысл, а именно: чернь, толпа, сборище. При первом предположении собор исключил вообще церковный народ от участия в избрании лиц, поставляемых на служение священства, а во втором — только простую, нечиновную, незнатную его часть. В дальнейшем это правило понималось и в том, и в другом смысле, хотя второй смысл его получил большее распространение, особенно потому, что он был санкционирован государственной властью. 

В связи с этим правилом необходимо сделать еще одно замечание. Было бы неправильным, основываясь на том, что 12-е правило говорит только о поставлении епископов, считать, что 13-е правило имеет в виду исключительно поставление остальных клириков, имеющих священство. Оно имеет несомненно общий характер и, как указывает термин "ierateion", относится ко всем лицам, имеющим степени священства, а следовательно и к епископам. В каком бы смысле Лаодикийкий собор ни употребил термин "ocloj", ясно одно: он имел в виду ограничить участие народа в избрании епископов. 

Трудно предположить, что правила Лаодикийского собора сразу же повлияли на практику поставления епископов. Будучи поместным собором, Лаодикийский собор долгое время не пользовался общим признанием. Возможно, что правила Лаодикийского собора отражали некоторую установившуюся практику в определенной географической сфере. Во всяком случае, на их основании было бы рискованно утверждать, что эта практика была повсеместной на Востоке. Скорее надо думать, что в большинстве случаев руководствовались правилами Никейского собора и, вероятно, правилами Антиохийского собора, которые сравнительно рано попали в канонические сборники. Доказательством служат постановления Халкидонского собора. 

В знаменитом своем 28-м правиле Халкидонский собор предписывает: "Посему токмо митрополиты областей (diakhsewj) Понтийския, Асийския и Фракийския, и такожде епископы иноплеменных вышереченных областей да поставляются (ceirotoneisqai) от вышереченного святейшего престола Константинопольския Церкви: сиречь, каждый митрополит вышеупомянутых областей с епископами должны поставлять епархиальных епископов, как предписано божественными правилами. А самые митрополиты вышеупомянутых областей должны поставляться (ceirotoneisqai), как речено, Константинопольским епископом, по учинении согласного, по обычаю, избрания и по представлении ему оного". 

Для правильного понимания этого правила необходимо иметь в виду, что оно издано Халкидонским собором с целью предоставить Константинопольскому епископу равные права с епископом Римским. Хотя собор ссылается на определение 1-го Константинопольского собора 381 года, в действительности, о преимуществах Римского епископа говорится не в 3-м его правиле, а в 6-м правиле Никейского собора. В этом правиле, как известно, эти преимущества не определены, но несомненно, что в их числе было право Римского епископа рукополагать епископов во всей церковной области, от него зависящей. Стараясь усвоить равные преимущества Константинопольскому епископу, Халкидонский собор должен был испытать некоторые затруднения. Дело в том, что в эпоху Никейского собора в церковной области Римского епископа не существовало митрополитов. Распространив власть Константинопольского патриарха на ряд диоцезов (Понтийского, Асийского и Фракийского), собор не мог предоставить ему право рукополагать во всех этих диоцезах епископов, т.к. это было бы явным нарушением 2-го правила 1-го Константинопольского собора. Вместо этого, Халкидонский собор предоставил ему право рукополагать митрополитов, оговорив, что епископов должен поставлять митрополит со своими епархиотами[24]. 

Из этого последнего указания собора мы не в состоянии вывести значение местной церкви в поставлении епископов. Собор ссылается в этом вопросе на "божественные правила". Скорее всего, он думал в первую очередь о постановлениях Никейского собора, как указывает употребленная им формула "митрополит с епископами должны поставлять епархиальных епископов", а не о 19-м правиле Антиохийского собора, на что указывает отсутствие термина "собор". Однако некоторое указание об участии местной церкви мы находим в предписании собора о том, как должно происходить поставление митрополитов. В правиле говорится, что Константинопольский епископ рукополагает митрополитов "по учинении согласного, по обычаю, избрания и по представлении ему оного". Термин "yhfisma", употребленный в правиле, означает решение или постановление, сделанное на основании избрания. О каком избрании идет речь? Ответ на этот вопрос дают деяния собора. В них говорится: "Славнейшие сановиики сказали: ...святейшему архиепископу царствующего Константинополя, как нового Рима, должно пользоваться теми же преимуществами чести (т.е. что и архиепископу древнего Рима) и что он имеет самостоятельную власть хиротонисать в округах Асийском, Понтийском и Фракийском так, чтобы собиралась толпа от клириков каждой митрополии, от владельцев и от знатных мужей, кроме того и от всех или большей части почтеннейших епископов области, и избирался бы тот, кого вышеупомянутые лица признают достойным быть епископом митрополии, и от лиц всех избиравших было бы предоставляемо святейшему архиепископу царствующего Константинополя на его распоряжение"[25]. Эти слова императорских сановников можно рассматривать, как толкование постановления собора относительно избрания митрополитов, хотя мы не вполне уверены, в какой степени оно соответствовало общему мнению отцов собора. Согласно этим словам, при выборе митрополита окрестные епископы должны съехаться и совместно с местной церковью произвести избрание. Обращает на себя внимание несомненная связь между заявлением императорских представителей на соборе и постановлением Лаодикийского собора. Речь идет не о всем церковном народе, а только об его части, а именно — состоятельной или чиновной, а следовательно простой народ — ocloj - участия в выборах не должен принимать. Надо полагать, что порядок избрания простых епископов вполне соответствует или должен соответствовать порядку избрания митрополитов. 

Возвращаясь к вопросу о роли местной церкви согласно постановлениям Халкидонского собора, мы сейчас в состоянии дать более или менее вероятный ответ: народ не был вполне отстранен от участия в избрании епископов, т.к. "знатным гражданам" разрешалось принимать в нем участие, а также и клиру. Этот положительный ответ является однако отрицательным ответом на наш вопрос. Местная церковь как целое потеряла возможность участвовать в избрании епископов. Целостность местной церкви нарушается, т.к. в ней происходит разделение на отдельные части. Понятие народа приобретает правовой характер, а потому в него вводятся социальные различия. При этом условии частично сохраняется участие народа в избрании епископа. 

5. Порядок поставления епископов, принятый Халкидонским собором, нашел свое дальнейшее развитие в законодательстве Юстиниана. 123-я новелла предписывает, чтобы при поставлении нового епископа собирались клир и знатнейшие граждане и избирали трех достойных кандидатов, из которых провинциальный собор, под председательством митрополита, изберет одного, который и будет рукоположен во епископы. Закон Юстиниана устанавливает с полной определенностью двухстепенность выборов епископа: сначала на месте избираются кандидаты в епископы, а затем собор избирает будущего епископа. Фактически избрание принадлежит собору епископов, но собор ограничен в своем избрании теми кандидатами, которые ему предложены. Предписание о представлении местной церковью не одного, а трех кандидатов, является неизбежным следствием того, что избирательный собор происходил в митрополии. При представлении местной церковью одного кандидата могло случиться, как уже указано выше, что собор отклонял предложенную ему кандидатуру. В этом случае он должен был вновь обратиться к местной церкви или — что, по-видимому, происходило чаще — сам избирал кандидата. В результате, как мы видели, местные церкви могли не принять назначенного им епископа. При представлении трех кандидатов было весьма мало вероятно, чтобы не оказалось среди них ни одного достойного епископства. Мы имеем основания рассматривать новеллу Юстиниана как попытку достигнуть равновесия между соборным началом избрания епископов и их избранием народом. Это равновесие оказалось неустойчивым, т.к. оно склонялось в сторону преобладания соборного начала в ущерб местной церкви. Предписание об избрании местной церковью трех кандидатов было продиктовано, по всей вероятности, желанием охранить право местной церкви; но, с другой стороны, это же предписание ставило местную церковь в затруднительное положение, т.к. легко могло оказаться, что среди ее членов не было трех достойных кандидатов. Она могла вообще не представить кандидатов, или представить не полное число, что давало возможность собору действовать самостоятельно. 

Значение собора в избрании епископов могло только возрастать, тогда как местная церковь все больше и больше теряла в системе митрополичьего и патриаршего управления свое активное участие в процессе избирания и поставления своего епископа. Как явствует из новеллы Юстиниана, рукоположение епископов должно было совершаться в митрополичьей церкви, а рукоположение самих митрополитов — в патриаршей церкви. В том и другом случае церковь получала своего епископа от собора. Кроме того, это перенесение рукоположения из местной церкви в митрополичью и патриаршую разделило таинство поставления на отдельные его части — избрание и рукоположение, что в свою очередь привело к новому пониманию самого таинства. Оно стало рассматриваться исключительно как рукоположение. 

Мы не знаем в точности, как на практике соблюдалась новелла Юстиниана. При существовании тенденции сосредоточить поставление епископов в руках собора, она постепенно теряла свое значение. Относительно практики XII века, мы имеем свидетельство Зонары, который в толковании 6-го правила Сардикийского собора писал: "Это было в то время, когда города сами по себе избирали епископов митрополий. Ныне же этого не бывает, а кому предоставлена хиротония епископов, те избирают архиереев через областных епископов"[26]. В связи с этим же правилом Аристин замечает: "Ныне не действует это постановление, чтобы избрание епископов совершалось клириками и первыми в городе, но они производятся митрополитами и епископами"[27]. Если основываться на этих показаниях, то избрание епископов в XII веке совершалось собором епископов без всякого участия тех церквей, для которых они поставлялись. Однако, неправильным было бы считать, что новелла Юстиниана потеряла все свое значение. Она была внесена в "Базилики", а потому до конца Византии считалась действующим законом, даже если не соблюдалась на практике. Вероятно в Византии существовали разные тенденции, сменявшие одна другую в зависимости от личных взглядов патриархов и митрополитов. Тем не менее из Византии никогда не исчезала из церковного сознания идея избрания епископов народом или его частью. В таком ущербленном виде она пережила Византию. Надо отметить, что "Послание восточных патриархов" 1723 года утверждает, что избрание епископов должно совершаться народом. Однако, на практике эта декларация не имела почти никакого значения. В новое время избрание епископов и глав автокефальных церквей определяется местным законодательством этих церквей. Если в большинстве из них миряне допускаются к избранию глав этих церквей, то это не является действительным участием народа, а участием представителей государственной власти. Что касается избрания обычных епископов, то оно почти повсеместно совершается собором епископов. 

6. 3-е правило 2-го Никейского собора объявляет недействительным избрание епископов, производимое при посредстве представителей гражданской власти: "Всякое избрание во епископа, или пресвитера, или диакона, делаемое мирскими начальниками (par’arcontwn) да будет недействительно... Ибо имеющий произвестися во епископа должен быть избираем от епископов". Нам известно, что в иконоборческую эпоху очень усилилось влияние представителей государственной власти на избрание кандидатов во епископы. По-видимому, бывали случаи, когда представители государственной власти сами обозначали желательного им кандидата и посылали его на поставление к митрополиту. Если такого рода явные нарушения порядка избрания побудили членов 7-го Вселенского Собора издать свое правило, то факт того или иного вмешательства государственной власти в процесс поставления епископов был не новым. Об этом говорится, уже в 30-м апостольском правиле: ”Аще который епископ, мирских начальников (kosmikoij arcousi ) употребив, через них получит епископскую власть в церкви, да будет извержен и отлучен, и все сообщающиеся с ним". Таким образом мы имеем бесспорное свидетельство, что не позднее конца IV века гражданская власть получила не только возможность влиять на избрание епископов, но и воздействовать на народ для поставления желательного ей кандидата. Начало этого влияния восходит к Константину Великому. В эпоху гонений римская власть совершенно игнорировала внутренние дела Церкви, в частности поставление епископов. С Константина Церковь становится значительным фактором государственной жизни. Уже сам Константин, а за ним его преемники, начинают действовать внутри церкви, сознавая, что от внутреннего положения церкви стало зависеть в значительной степени государственное положение. Вслед за императорами, в церковные дела, а особенно в поставление епископов, стала вмешиваться и гражданская власть на местах. 7-й Вселенский собор решительно осудил подобного рода вмешательство в процедуру поставления епископов, пресвитеров и диаконов, предписав на основании 4-го правила 1-го Никейского собора, что избрание епископов должно совершаться собором епископов. Собор считал, по-видимому, что вмешательство гражданских властей в значительной степени станет невозможным, если народ будет отстранен от избрания епископов. Нужно отметить, что ни 3-е правило 7-го Вселенского собора, ни 30-е Апостольское правило ничего не говорят о вмешательстве императоров в избрание епископов, и особенно патриархов. Между тем, это вмешательство было гораздо более частым, чем вмешательство местных гражданских властей; и в большинстве случаев оно было решающим. Это объясняется тем, что церковное сознание Византии считало совершенно законным участие императора в церковных делах, в виду особого его положения в церкви, если только это участие не сопровождалось явным нарушением основных церковных правил. Во многих случаях воля императора была решающей в вопросе избрания патриархов и митрополитов. Нередко вокруг поставления епископов возникали настолько крупные несогласия, что они угрожали спокойствию государства. Это также содействовало вмешательству императоров. Наибольшее влияние оказывали императоры на поставление Константинопольского патриарха. Фактически, в большинстве случаев, император сам избирал кандидата. При этом иногда соблюдался установившийся порядок, согласно которому собор представлял императору трех кандидатов, а император выбирал из них одного. Однако, очень часто император предлагал собору своего кандидата, которого собор и избирал[28]. Что касается поставления епископов и митрополитов, то многое зависело от личности императора и патриарха. Нужно отметить, что явное вмешательство императоров при поставлении епископов было возможно только при попустительстве самих епископов. 

7. В Древней церкви избрание пресвитеров и диаконов совершалось так же, как и избрание епископов, но, конечно, без участия соседних епископов. В "Апостольском предании" Ипполита Римского говорится, что диакон избирается так, "как сказано выше", что надо понимать в том смысле, что он избирается народом[29]. Если относительно избрания пресвитеров в этом памятнике ничего не говорится, то только потому, что избрание народом предполагается само по себе. 

Однако, очень скоро этот порядок претерпел изменения. В эпоху Киприана, в северной Африке избрание пресвитеров и диаконов, а также и остальных клириков, совершалось в пресвитериуме. Избранный кандидат предлагался народу, который давал свое согласие. Киприан сам свидетельствует, что "при поставлении клириков мы имеем обыкновение советоваться с вами и обсуждать с вами поведение и достоинство каждого"[30]. В свою очередь, Корнилий Римский говорит в своем послании к Фабию Антиохийскому по поводу Новациана, что "его рукоположение совершилось вопреки желанию не только всего клира, но и многих мирян... Но епископ просил позволить ему рукоположить только этого одного"[31]. Когда Киприану Карфагенскому пришлось во время своего изгнания рукоположить некоторых клириков, то он счел нужным написать специальное послание пресвитерам и диаконам, в которым он как бы оправдывался в том, что он совершил поставление без предварительного совещания с ними"[32]. В молитве поставления пресвитеров, находящейся в "Апостольских постановлениях" мы читаем: "Сам и ныне призри на раба твоего, гласом и судом клира всего в пресвитерство вданного, и исполни его духа благодати..." Здесь уже нет речи о каком-либо участии народа"[33]. Возможно, что действительно народ был в конце IV или в начале V века уже отстранен от избрания пресвитеров и диаконов. На его долю оставалась только рецепция совершившегося поставления. Это отчасти подтверждается 7-м правилом Феофила Александрийского: "О имеющихся рукоположитися сей да будет устав. Весь собор священнослужителей да согласится и да изберет, и тогда епископ да испытает избранного, и с согласия священства да совершит рукоположение среди церкви в присутствии народа, и при возглавлении епископа, аще и может народ свидетельствовать". 

С падением роли пресвитериума, который из церковного совета становится советом при епископе, поставление пресвитеров, а тем более остальных клириков, переходит главным образом в руки епископа. Немалую роль сыграло в этом отношении 2-е Апостольское правило: "Пресвитера, диакона и прочих причетников да поставляет един епископ». Это было единственным каноническим постановлением, в котором говорилось о способе избрания пресвитеров и остальных клириков. Как бы мы ни понимали глагол "ceirotonew", из правила ясно, что епископ сам набирает и рукополагает своих клириков. 

В XII веке, в Византии как будто — если основываться на свидетельстве Вальсамона и Зонары — забыли о том, что в Древней Церкви пресвитеры избирались народом. Так, Вальсамон писал по поводу этого правила следующее: "Мы не имеем никакого предписания о том, что нужно прежде избирать пресвитера, или диакона, или другого клирика, а потом его рукополагать"[34]. Зонара еще более категорически заявлял: "Избрание и рукоположение пресвитера принадлежит епископу, которому должны быть подчинены рукополагаемые"[35]. Как было фактически, сказать трудно. Вероятно епископ, при поставлении клириков, советовался со своим пресвитериумом, но ничто не обязывало епископа привлекать пресвитериум к избранию кандидатов в клирики. С другой стороны, условия византийской жизни до некоторой степени способствовали восстановлению избрания клириков народом. Епископы не всегда имели в запасе кандидатов на клировые служения, особенно же для поставления в те церкви, которые не были достаточно богатыми. Сами кандидаты искали у епископа клировых служений, или сами церкви должны были заботиться о том, чтобы найти себе будущих клириков. Что касается ктиторских церквей, то за ктиторами в Византии было признано право предлагать своих кандидатов. Ктиторы часто стремились совершенно освободиться от власти епископа, оставляя за ним только рукоположение посылаемого ему кандидата, или просто принимая к себе уже рукоположенных священников, минуя совершенно епископа. Конечно, епископ мог отказать в рукоположении присланного ему кандидата. Это не всегда было легко сделать, т.к. епископ не всегда мог найти иного кандидата, которого бы согласился принять ктитор. 

8. Все изложенное относительно первого момента таинства поставления указывает на то, что этот момент претерпел настолько значительные изменения, что фактически оказался почти несуществующим. Если епископы и продолжают избираться собором, то это избрание не имеет своего первоначального значения, а является, собственно говоря, коллективным назначением будущего епископа в ту церковь, которая его не знает и которой он также не знает. Подобным же образом, в большинстве автокефальных церквей, пресвитеры и прочие клирики назначаются епископом. В том или ином виде идея назначения заменила собою идею избрания. Эта идея выпала из церковного сознания не только в силу стремления епископов присвоить себе право избирать клириков, но и в силу изменения церковного устройства, при котором избрание с трудом могло найти место; а если даже оно и имело место, то оно стало отельным актом, выделившимся из таинства поставления, предварительным моментом, но не составной частью самого таинства. Современное догматическое богословие рассматривает таинство поставления как священнодействие. Если оно говорит об избрании кандидатов, то оно придает этому предварительному моменту правовое значение, т.е. оно говорит о том, кому принадлежит право обозначать кандидатов на служение священства. С точки зрения первоначального учения о Церкви не имеет значения, кому принадлежит это право, народу или епископам. Когда народ избирал тех, которые предназначались к служению священства, то это не было правом народа. Избрание в древности не носило правового характера. Избрание имело целью выявить волю Божию, которая открывалась в Церкви; оно имело задачей открыть того, кто предназначен Богом. Это было служением народа как целого, а не его правом. 

Однако то, что потеряло догматическое богословие, сохранила литургическая жизнь Церкви. В современных чинах поставления имеется привод ставленника с троекратным возглашением: "повели, повелите, повели, преосвященнейший владыко!" Эти возглашения в настоящее время не имеют смысла, т.к. за ними ничего не лежит. Они являются остатком того, что содержалось в Древней Церкви и что в ней имело свой смысл и свое значение. Несомненно, что эти возгласы взяты из императорского византийского церемониала, но они не были введены в чин последования, как нечто новое, чего раньше в нем не было. Они заменили в нем то, что в нем имелось, или, точнее, придали этому содержанию новую форму. Возглас "keleuson" в императорском церемониале обозначал испрашивание согласия императора на совершение того или иного действия. Из трех возгласов, последний — "повели, преосвященнейший владыко" — относится к рукополагающему епископу, первый — "повели" — вероятно относится к самому ставленнику, второй — "повелите" — не может относиться ни к епископу, ни к ставленнику. Множественное число возгласа "повелите" может указывать только на обращение к народу за получением его согласия на поставление клирика[36]. В Древней Церкви поставление, как и любой церковный акт, требовал предварительного согласия всей местной церкви, причем — даже в том случае, когда посвящаемый ею избирался. Как указано выше, роль епископов, съезжавшихся на поставление, заключалась в том, чтобы удостовериться в согласии народа на поставление данного лица. По сравнению с "Апостольскими постановлениями", где этот момент согласия особенно подчеркнут, в современных чинах изменилась только форма согласия, а существо осталось тем же, что было и раньше[37]. Оно сохранилось в литургической памяти, хотя в настоящее время никто больше не спрашивает согласия ни пресвитеров, ни народа. 

За приводом ставленника и троекратным возглашением "повели, повелите, ..." следует возглас диакона "вонмем", после чего епископ возглашает: "Божественная благодать всегда немощная врачующи... пророчествует..." Глагол "проручествовать" (proceirizomai) означает "предуготовлять, предназначать, предызбирать". В этом смысле он употребляется в новозаветных писаниях, как например в Деян. 22, 14: "Он (т.е. Анания) сказал мне: Бог отцов наших предызбрал тебя (proceirisato se), чтобы ты познал волю Его, увидел Праведника и услышал глас из уст Его". Следовательно эта литургическая формула, произносимая епископом, является свидетельством того, что поставляемый на служение священства предызбран самим Богом. Мы не знаем, когда эта формула вошла в чинопоследование поставления[38]. Ее нет в древних чинах, находящихся в "Апостольском предании" и в "Апостольских постановлениях". Это не значит, что в эпоху этих памятников не существовало мысли, что поставляемый предызбран Богом, т.к. мысль эта наличествует в молитвах, читаемых над поставляемым[39]. Возможно, что наша литургическая формула вошла в чинопоследование в то время, когда поставление стало совершаться не в той церкви, для которой предназначался ставленник. Есть много оснований считать, что формула "Божественная благодать" была заключительными словами приговора об избрании ставленника. По некоторым чинам она читалась не епископом, а его хартофилаксом[40]. Если это так, то литургический возглас епископа "Божественная благодать" продолжает свидетельствовать о древней практике Церкви, когда избрание народом тех, кто предназначен Богом к служению в Церкви, составляло существенный момент таинства поставления. В настоящее время, как известно, в огромном большинстве случаев ставленник не избирается, а назначается епископом или епископами. Смысл литургической формулы от этого существенно не меняется, если только в церковном сознании сохраняется мысль о том, что ставленник является предызбранным Богом.
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Памяти  МИХАИЛА  ХЛЕБНИКОВА:

Помяни Господи Iсусе Хрiсте раба Твоего Михаiла во Царствие Твоем. Аминь!
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«Cтремитесь к свету, а тьму оставляйте»

Эти слова обращены к нам   из   времён  седой  старины.

Они  не   чуть  не  потеряли  своей  актуальности. Они сказаны далеко до эпохи А.И.Солженицына, изрёкшего в   своё  время  «Жить   не  лжи». Жить  по   совести, стремиться   делать  доброе, помогать  ближнему.… Не легко  следовать  этим   принципам, особенно в  наше   время. Итак,  моё  повествование  о  почитаемом  не   только   в  Костромских  пределах, но  и   в  Ярославских, святом, о   преподобном  Геннадии  Костромском. В    сонме  святых  костромо-ярославского   края  святой  наиболее  известен  и  почитаем.  Хотя  в  наше   время   народу  усиленно насаждают   культ  после раскольных    «святых»  Серафима Саровского, Иоанна Крондштатского. Вопрос:   почему   это   делается? С   какой    целью? Слава Богу, древлеправославные   почитают  своих святых.

Ради истины, стоит  отметить, что  вплоть  до  60-х  годов прошлого  века  он был  широко  почитаем  и   в  среде  новоообрядцев. А в тех   краях  последние  продолжали   молиться  двупёрстно. Ныне  в эпоху полнейшего  забвения  новообрядцы  возводят  храмы  в   основном  в   честь  «новых  святых».

     В миру  преподобный  Геннадий  именовался   Григорием.  В  юности,  оставив   своих  родителей он  отправился   в  Новгородские  земли, где  встретил  прп. Александра  Свирского. Дальнейшая   судьба  его   встретила   с  прп. Корнилинм  Комельским. Позже их путь следовал   в  вологодские   леса, где прп. Корнилием, святой  был  пострижен   под    именем  Геннадий. Организовав в   Костромских   лесах в 1529 г. обитель Преображения.

Став  игуменом,  преподобный  Геннадий не   ослаблял  своё   подвижничество. Вместе   с  братией  рубил   лес, делал  свечи, пёк     просфоры. Любил  он    писать  и   святые   иконы, которыми  украшал  обитель. За  свою  жизнь   прп. Геннадий  получил от  Господа  дар  прозорливости.

  В   своём   завещании  препедобный  заповедовал   постоянно  трудиться,  хранить   собранные   в   монастыре  книги и    ум   свой  прилагать  к   пониманию   их. Преподобный  призывал  в   своём  завещании:  « Стремитесь  к  свету,  а тьмы   сторонитесь». Скончался преподобный Геннадий   в 1565 г., а 13 августа  совершилось  его   церковное   прославление.

Судьба  монастыря    типична  для   последующей  эпохи.  В  годы  советчины  он  был  разорен,  и  лишь  руины  напоминают  о  его   существовании.

В  годы   школьной  юности,  когда    мы  ездили  помогать   колхозникам   убирать поля  корнеплодов, мой   взор  постоянно  обращался  на  близлежащие  руины  Генннадиева  монастыря.  С  таким  желанием хотелось  бросить  скребок и отправиться  туда, в обитель. Возвращаясь   с   полей,   я  ещё  долго  обращал  свой  взор на  очертания  руин  монастыря…

Михаил Хлебников.
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Из переписки А. Кардамышева с Михаилом Хлебниковым

Итак. Нерехтский район костромской области. Живописнейшее место. В 

местных лесах скрывался ещё в 17 в. Старец Капитон. А в последствии 

здесь появилось старообрядческое направление, синодалы которое 

прозвали дьяконовщиной. Одним словом. Здесь проживал в дораскольную 

эпоху преподобный Пахомий Нерехтский, сохранился монастырь, и святой 

источник. Вода, которого считается целебной. Власти тщетно пытались 

уничтожить источник в эпоху Хрущёва. Засыпали песком, кирпичом, 

вызывали. Тщетны были усилия богоборцев. Святое невозможно засыпать 

зыбкими песками…

Но ближе к делу. Я не думаю, что нарушаю условия форума публикуя ниже 

информацию следующего характера, которую кто-то может воспринять как 

«коммерческую». Так вот в этих благодатных, исторических местах один 

из моих знакомых продаёт коттедж. 3-х этажный, благоустроенный, со 

встроенным гаражом. Рядом баня. 66 соток земли! Рядом пруд с карасями! 

Охота, рыбалка, земледелие - прекрасно! Думаю, такого обширного 

хозяйства хватило бы на 2-3 семьи. А если бы это были староверы, 

получилась бы идеальная община не на словах, а на деле. Итак, я очень 

надеюсь, что обращение не будет зачислено в разряд «коммерческой» 

информации. Это реальный способ кому-то «сменить пластинку» городской 

жизни, уединиться от суетной городской жизни…

И ещё. Нынешний хозяин, продавец- человек надёжный. С охраной 

хозяйства проблем не будет… Да ещё, последнее, совсем чуть не забыл. 

Информируйте знакомых о данном предложении. (Район экологически 

чистый, продукция поступает с чистых полей. До райцентра всего лишь 10 

км. В городе развитая инфраструктура и вообще Нерехтский р-н в нашей 

области самый «супер-пупер». От Нерехты до Ярославля 50 км. 

Предлагайте родным, близким и всем кто Вам дорог. За справками 

обращайтесь ко мне Михаилу Хлебникову::

wef_31@rambler.ru

P.S.  Ведь можно скинуться нескольким и организовать монастырь здесь! 

 Это я уж на форуме не писал дабы враги не видели.

Михаил похоронен в г. Кострома, ул. Костромская, секция 140 А, ряд 8-ой, место 6-ое. 
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ПОДВИЖНИКИ:

ПРЕПОДОБНЫЙ И БОГОНОСНЫЙ ОТЕЦ НАШ НИЛ, 
ПОДВИЖНИК СОРСКИЙ, 
И УСТАВ ЕГО О СКИТСКОЙ ЖИЗНИ

ОТДЕЛ ПЕРВЫЙ

2. О главных способах противоборства с приражающимися помыслами

Указав различные степени помыслов, возрастающих до страсти, преподобный Нил научает нас далее, каким образом противиться сим искушениям дьявольским, противопоставляя им молитву и безмолвие, и открывает те таинственные дарования, какими Господь благодатно просвещает Своих угодников, свыше всех помыслов человеческих.

Отцы, говорит он, наставляют, чтобы подвижник противостоял вражеской стороне с соразмерной ее действию силой, имея в виду, что он одержит победу, или потерпит поражение в уме своем. Проще сказать: должно сопротивляться лукавым помыслам, сколько у нас есть силы. Следствием противоборства будут или венцы, или наказания; венцы - победителю, а муки - согрешившему и не покаявшемуся в сей жизни. "Согрешение, заслуживающее муку, по словам Петра Дамаскина, есть то, когда кто помысл приведет в исполнение, а тем, кои твердо борются и среди сильной борьбы вражией не изнемогают, - тем соплетаются светлейшие венцы".

Самая лучшая и благонадежная брань может быть тогда, когда помысл - прилог отсекается в самом начале, и когда будет непрестанная молитва. Ибо кто сопротивляется в первомыслии, то есть прилогу, тот, так сказать, одним ударом пресечет все последующие его действия: благоразумный подвижник умерщвляет самую мать злых исчадий, т.е. лукавый прилог - первые мысли, - сказали отцы. А наипаче во время молитвы надо ум свой привесть в такое состояние, чтобы он был и глух и нем, как сказал Нил Синайский, и иметь сердце упраздненным от всякого помысла, даже, по-видимому, доброго, как сказал Исихий Иерусалимский; ибо, по опыту известно, что за допущением бесстрастных, добрых помыслов, следуют и страстные худые: вход первых отверзает дверь и вторым.

Так всемерно нужно упразднять себя и от тех помыслов, которые представляются правыми, чтобы постоянно - беспрепятственно - зреть в глубину сердца и взывать: Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя, - произносить иногда всю эту молитву, иногда половину ее, сокращая так: Господи, Иисусе Христе, помилуй мя, - или: Сыне Божий, помилуй мя, как это будет удобнее для новоначальных, - научает святой Григорий Синаит. Впрочем, слишком часто изменять слов молитвы не должно. По произнесении: Господи, Иисусе Христе, Сыне Божии, помилуй мя, - отцы присовокупляют еще слово: грешного. И это Господу Богу приятно, а нам грешным особенно прилично.

Взывай так прилежно, стоишь ли, сидишь ли, или лежишь, взывай, затворяя ум в сердце и - для внутренней беспрепятственности - сдерживая, сколько можно, самое дыхание, чтобы не часто дышать, как учит Симеон Новый Богослов. А Григорий Синаит говорит: "Призывай Господа Иисуса всеусердно, терпеливо и постоянно - пождательно, отревая всякий помысл". В том же, как полезно для средоточения ума в молитве сдерживать дыхание и не часто дышать, скоро удостоверит самый опыт, - говорят отцы.

Если не можешь молиться в безмолвии сердца и без помыслов и видишь, что они в уме твоем плодятся, то не малодушествуй об этом, и, ни на что не смотря, держись в молитве. Святой Григорий Синаит, совершенно зная, что нам, страстным, невозможно победить лукавые помыслы, сказал: "Никто из новоначальных не удержит ума и не отженет помыслов, если Сам Бог не удержит его и не отринет помыслы. Только сильные и многопреуспевшие в духовном делании в состоянии удерживать ум и прогонять помыслы, но и они не своей силой прогоняют их, а с Богом подвизаются в противоборствовании им, облекшись благодатью и во всеоружие Его. Ты же, узрев нечистоту лукавых духов, т.е. помыслы, в уме твоем воздвизаемые, не ужасайся и не смущайся. И если бы стали представляться тебе, по-видимому, добрые какие-либо предметы, не обращай на них никакого внимания, но сколько можно, удерживая дыхание и затворяя ум в сердце, вместо оружия, часто и прилежно призывай Господа Иисуса. И все помыслы, как бы огнем опаляясь Божественным Именем Господа Иисуса, невидимо отбежат".

Если же и после сего не перестают вторгаться и стужать помыслы, то встань и помолись на них, - именно на них, т.е. на самые помыслы, и потом с твердостью продолжай первое дело, т.е. призывание Имени Иисусова, с затворением ума в сердце (о том, как совершать молитву на помыслы, скажем, с помощью Божией, после). А когда помыслы - и после молитвы на них - бесстыдствуют и нападают, так что невозможно сохранить умом сердце, тогда начни произносить молитву устами, и произноси ее непрестанно, долго, крепко и терпеливо. В случае же расслабления и изнеможения призывай Бога на помощь, понуждая себя, сколько есть силы, не прерывать молитвы; и все это с Божией помощью совершенно отгонится и исчезнет. А когда ум утишится и освободится от плена помыслов, тогда опять внимай сердцу и совершай молитву душевно или умно, ибо упражнения и труды добродетели многоразличны, но по отношению к трезвению все они суть только частности; сердечная же молитва есть источник всякого добра: как сады напаяются водой, так она напаяет душу, - говорит Григорий Синаит. Блаженный сей отец, уразумев писания всех духоносных отцов и последуя им, повелевает всеприлежно заботиться о молитве, отревая во время ее всякий помысл не только злой, но и кажущийся добрым, ибо безмолвием называет он, устранение на время всех помышлений, чтобы, приемля их как благие, не лишиться важнейшего. "Безмолвие есть - искать Господа в сердце, т.е. умом блюсти сердце в молитве, и этим одним быть всегда заняту", - говорит Симеон Новый Богослов.

Дело сие, т.е. ум блюсти в сердце, устранив все помыслы, пока не стяжется навык, весьма трудно. Трудно оно не только для новоначальных, но и для тех, кои, хотя долго уже трудились, но сладости молитвы, ощущаемой внутри сердца по действию благодати, еще не приобрели и не ощутили. И по опыту известно, сколь тяжело, жестоко это упражнение в молитве умной и неудобоисполнимо для немощных. Но тот, кто обрел благодать, молится без труда и с любовью, утешаясь благодатью: "Когда воздействует молитва, тогда действие ее совершенно сосредотачивает ум в себе, услаждает его и от всякого пленения освобождает", - говорит святой Григорий Синаит. Поэтому нужно, пока возможно, терпеливо пребывать в молитве, отвращаясь от всех помыслов, и до времени не вставать на пение. "В терпении, говорит, да будет седение твое, по слову Апостола: в молитве терпяще (Кол. 4, 2); и не скоро вставай, даже при ощущении болезненного томления и ослабления мысли - от (внутреннего) вопля и плача, помня пророческое слово: Яко болящая егда приближается родити, болезнует (Ис. 26, 17), и святого Ефрема, так научающего: "Боли болезнь болезненне, да мимотечеши от суетных болезней болезни". Григорий Синаит также повелевает, чтобы, преклонив главу и шею, мы немалое время терпели в молитве, усердно призывая на помощь Господа Иисуса, поникнув долу и собрав ум в сердце, если только оно отверсто уже; и в подтверждение сего приводит слова Самого Господа: Яко нуждно есть Царствие Небесное, и нуждницы восхищают е. Под словом нуждно и нуждницы Господь, по Его толкованию, разумеет "крайнее тщание и болезненный труд". "Когда же ум от напряжения утомится и изнеможет, и когда тело и сердце почувствует некую боль от усильного и непрерывного призывания Господа Иисуса, тогда примись за пение, чтобы подать ему некую ослабу и упокоение". Таков высший чин делания духовного и таково наставление премудрых для всех подвижников, - один ли кто пребывает, или с учеником! "Если есть у тебя верный ученик, то пусть он читает псалмы, а ты сердцем внимай им". Так преподобный Григорий, собственным опытом прошедши путь духовный, повелевает нам все старание прилагать об умной молитве; псалмов же употреблять мало для прогнания уныния, прилагая и покаянные тропари, только без пения, по слову Лествичника: яко не воспоют сицевии; довлеет бо им в веселие сердечная болезнь, яже о благочестии бываемая, и теплота духовная, подаваемая им в отраду и утешение, как говорит святой Марк. Велит он также присовокуплять и "Трисвятое" на всякое пение, или кафизму, и "Аллилуйя" - всегда, по чину древних отцов - Варсонофия, Диадоха и прочих.

Когда, по благодати Божией, почувствуется сладость молитвы и когда молитва воздействует в сердце, тогда более всего святой Григорий Синаит повелевает прилежать ей. Если, - говорит, - ощущаешь, что молитва действует в твоем сердце, не перестает производить в нем движения, не оставляй ее и не воставай на пение псалмов, пока, по смотрению Божию, она не оставит тебя; ибо, так поступив, ты оставил бы Бога внутрь, стал бы призывать Его вне себя, и спустился бы сверху вниз. Таким образом, ты и молитву упустишь и ум лишишь тишины его, тогда как безмолвие, по самому имени своему, требует, чтобы хранить его, т.е. ум в мире и тихом спокойствии: Бог есть мир, чуждый всякого смущения и беспокойства. А чтобы, при делании умной молитвы, не впасть в прелесть, не допускай в себе никаких представлений, никаких образов и видений; ибо парения - сильные мечтания и движения - не перестают быть и тогда, когда ум стоит в сердце и совершает молитву, и никто не в состоянии владычествовать над ними, кроме достигших благодатью Святого Духа совершенства и кроме стяжавших Иисусом Христом непоколебимость ума. Что касается до Златоустова устава, которым в духовном упражнении полагается час молиться, час читать, час петь, и таким образом проводить весь день; он добр, смотря по времени, мере и силе подвизающегося. Это, пусть будет в твоей воле: или располагать себя по этому распределению Златоуста, или же неотступно держаться того, чтобы всегда пребывать в деле Божием - в умной молитве.

Неведущим молитвы умной, которая, по слову Лествичника, есть источник добродетелей, напаяющий их, как духовные насаждения, подобает много и долгое время проводить в пении и часто сменять одно духовное упражнение другим. Из упражнений же иные приличны живущим в безмолвии, а иные - в общежитии. То или другое, по слову премудрых, хорошо в своей мере и на своем месте. Впрочем, отцы сказали, что петь надлежит в меру, наиболее же - быть заняту молитвой. Но когда найдет разленение, должно петь псалмы или читать о житии и подвигах отцов, ибо для ладьи нет надобности в веслах, когда несет ее ветер и переносит через море страстей; когда же ладья остановится от безветрия, тогда надобно употребить весла, или даже иную меньшую ладью для перевоза.

Желая поспорить, некоторые указывают на святых отцов и на нынешних подвижников (т.е. современников преподобного Нила Сорского. Пр. ред.), кои совершали всенощное стояние и непрестанное пение... Но таковым святой Григорий Синаит повелевает отвечать от Писаний так: "Не во всех все совершенно, по недостатку тщания и по изнеможению силы, а и малое в великих не всегда мало и великое в малых не всегда совершенно. Не все подвижники, древние и нынешние, одним и тем же путем шествовали, и не все до конца исполнили". О достигших же преуспеяния и о сподобившихся просвещения тот же отец говорит, что им надобно не глаголание псалмов, но молчание, непрерывная молитва и созерцание: они соединены с Богом, и непотребно им отторгать ум свой от Него и подвергать смущению. Ум таковых, когда отступит от памятования - в умной молитве - о Боге и возьмется через меру за дела не столь важные, прелюбы деет.

Испытавший такое высокое состояние, святой Исаак Сирин пишет, что когда приключается духовная неизреченная сия радость, она внезапно отсекает в устах молитву, ибо тогда как бы престают уста и язык и сердце - хранитель помыслов, и ум - кормчий чувств, и мысль - скоролетящая докучливая птица; тогда уже мысль не имеет своей молитвы и движется не самовластием, но сама она наставляется иной силой, содержится в таинственном пленении и обретается в непостижимом, которого сама не ведает. Это есть то, что называется собственно ужасом и видением молитвы, а не самая молитва, ибо ум бывает тогда уже превыше молитвы, которая отлагается ради обретения лучшего, и он находится в исступлении, без всякого желания, по слову Апостола: Аще в теле, не вем, аще ли кроме тела, не вем, Бог весть (2 Кор. 12, 2). Молитву святой Исаак называет семенем, а сие состояние собранием снопов, когда жнущий сам изумляется неизреченным видением того, как от худых и голых зерен, которые он посеял, внезапно прозябли перед ним зрелые колосья. Молитвой же сие называется потому только, что от нее происходит, и святым дается сие неизреченное дарование, которого имени никто определить не может. Когда действием духовным подвигнется душа к божественному и, через непостижимое соединение, уподобится Божеству, и просветится в своих движениях лучом высокого света, и сподобится ум ощущения будущего блаженства, тогда забывает сама себя, все временное сущее здесь, и уже не имеет движения в чем-либо: возжигается в ней неизреченная радость, закипает в сердце несказанная сладость, насыщается этим и самое тело, человек забывает не только какие-либо страсти, но и самую жизнь свою, и думает, что Царство Небесное не в ином чем состоит, как в этом состоянии. Здесь-то испытывается, что любовь Божия слаще жизни, и разум, еже по Бозе, от которого рождается любовь, слаще меда и сота.

О, чудо! - восклицает Симеон Новый Богослов, - какое слово сие изглаголет, ибо это страшно воистину и свыше всякого слова! Вижу свет, которого не имеет мир, и, сидя в келлии, вижу внутрь себя Творца мира, и беседую с Ним, и люблю Его, и питаюсь единым Боговедением и, соединившись с Ним, превосхожду небеса: где тогда тело? Не знаю, ибо Господь меня любит и в Самого Себя приемлет, и на объятиях скрывает и, будучи на небесах, в то же время и в моем сердце, и здесь и там виден мне. Владыка являет меня не только равным Ангелам, но и преимуществующим перед ними, ибо невидимый для них и неприступный существом, мне виден бывает и с моим соединяется существом. Это есть то, о чем возвещает Апостол: Что око не виде, и ухо не слыша, и на сердце плотяно не взыде (1 Кор. 2, 9), - и, пребывая в этом, не только не хочешь выйти из келлии, но желал бы укрыться в глубине земли, дабы и там, вне всего мира, созерцать бессмертного своего Владыку и Создателя. Согласуясь с Новым Богословом, и святой Исаак говорит тоже, что когда отымется у человека покрывало страстей, от мысленных его очей, и узрит он сию неизреченную славу, - внезапно ум его возвышается до ужаса, и если бы Бог не положил предела в сей жизни такому состоянию, - сколько в нем оставаться, - то, хотя бы допущено было продолжаться ему и во всю жизнь человека, никогда не захотел бы он выйти из сего дивного видения. Но так устрояет Бог, по Своей милости, чтобы на время умалялась благодать Его во святых, чтобы могли они промышлять и о братии своей служением слова, поучающего благочестию; ибо, как говорит Макарий Великий (Пр. 1), если бы кто имел такую благодать, чтобы постоянно быть объятым сладостью сих чудесных видений, не мог бы он более ни о чем временном слышать или говорить, или принять на себя тяжесть словесного учения и какой-либо малейшей заботы. Вкусившие однажды, в мертвенном сем теле, бессмертной пищи и в маловременном мире сподобившиеся отчасти той радости, которая предуготовляется в Небесном Отечестве, уже не могут прилепляться красным мира сего, или бояться чего-либо скорбного и лютого, но с Апостолом дерзают восклицать: Ничтоже возможет нас разлучити от любви Божией (Рим. 8, 39).

Все это, по слову святого Исаака, принадлежит тем, кои видели таковые опыты и чувствовали их в себе самих, достигнув дара сего, при руководстве отцов, и после радостных стараний и труда в житии своем. Мы же непотребны, многим грехам повинны и многих страстей исполнены; и потому самому не заслуживали бы даже и слышать о таких предметах. Но уповая на благодать Божию, я осмелился сказать о них несколько слов из Святых Писаний духоносных отцов, да познаем, хотя не вполне, как мы окаянны и как безрассудны, прилепляясь и пристращаясь к миру сему, скопляя вещи тленные, и ради их вдаваясь в заботы и смуты, с вредом для душ наших. И все это мы в похвалу себе поставляем и добрым делом считаем! Но горе нам! Мы не понимаем достоинства душ наших, не разумеем, для какой жизни призваны, говорит святой Исаак. Жизнь наша в мире сем, ее скорби, ее блага и покой почитаются нами за нечто важное; о жизни же по духу, погрузясь в леность, миролюбие и беспечность, мы говорим, будто она свойственна была только древним святым, а нам она не нужна, да и не возможны такие подвиги...

Но не так это, не так! Не возможны они для тех, кои беспечно порабощают себя страстям, кои не хотят каяться, истинно прилежать Духу Божию и предаются неполезным попечениям мира сего. А тех, кои усердно каются, кои с многой любовью и страхом взыскуют Бога, и к Нему единому взирают, и по заповедям Его поступают, тех всех Господь принимает, милует, дарует им благодать Свою и прославляет их. Так уверяет нас все Божественное Писание. В древности многие отцы и сами проходили поприще сие и других руководили по нему; только ныне не то уже стало, по оскудению руководителей. Но кто всецело посвятит себя делу Божию, того сама благодать Божия вразумляет, тому она способствует отныне и до века. Тех же, кои не хотят подвизаться и суесловят, будто в настоящее время не подает уже Бог древних дарований, тех Апостол называет прельщаемыми и прельщающими других. Есть такие, кои и слышать не хотят о том, что и ныне есть благодать. Но Григорий Синаит называет их омраченными крайним нечувствием, неразумием и маловерием.

Мы же, уведав все сие от Святых Писаний, если желаем прилежно заняться делом Божиим, да удаляемся, сколько можно, от суеты мира сего, заботясь истребить страсти, сердце свое соблюдая от лукавых помыслов и во всем исполняя заповеди Божии. А чтобы блюсти сердце, нужно всегда иметь молитву. В этом состоит первая степень иноческого возраста, и без этого невозможно умертвить страсти, - говорит Симеон Новый Богослов.

Время наиболее благоприятствующее иноческим занятиям есть ночь. "Во время ночи наипаче должно упражняться иноку в своем иноческом труде", - сказали отцы. Блаженный Филофей Синаит сказал, что ум очищается наипаче ночью. И святой Исаак говорит: "Всякую молитву, которую приносим ночью, почитай важнее всех дневных дел: сладостное чувство, которое постникам даруется во время дня, исходит от света ночных занятий иноческих". Согласно с сим, прочие святые учат. Поэтому святой Иоанн Лествичник сказал: "В нощи наиболее занимайся молитвой, менее - пением". Но "трудясь - в умной молитве, - востав помолися", - сказал он же в другом месте.

Таким-то образом и нам должно поступать, когда ум утрудится в умной молитве, т.е. занять его пением псалмов, или тропарей, или иного чего, смотря по тому, какое кто имеет правило. Но при этом нужно помнить, что "многоглаголание, по словам Иоанна Лествичника, часто рассеивает ум во время молитвы, а малословие нередко собирает". "При несобранности же помыслов наипаче займись чтением", - сказал святой Исаак; тоже и Ангел заповедал Антонию Великому: "Когда ум твой рассеивается, тогда более прилежи чтению или рукоделию". "Новоначальным же, когда найдут на них помыслы, весьма полезно какое-либо рукоделие с молитвой, или служение - занятие из послушания, особенная же и наибольшая для них в этом потребность бывает, когда обуревают их помыслы печальные и унылые", - научают отцы.

Вообще же, в этом мысленном делании, святой Исихий Иерусалимский предлагает четыре способа: или прилоги блюсти, то есть следить или наблюдать за ними, и отревать их в самом начале; или хранить сердце глубоко, упразднив его от всякого помысла, и молиться; или - призывать на помощь Господа Иисуса Христа; или - память смертную иметь. Все это затворяет двери для лукавых помышлений; и каждый из сих способов, обретаясь в ком-либо порознь, называется трезвением ума нашего и мысленным деланием.

Внимая всему этому, каждый из нас да подвизается подобающим ему образом.

Пр. 1. У святого Макария Египетского в беседе 8 о совершенной молитве совершенных говорится так: "Иногда во весь день чем-нибудь занятый, на один час посвящает себя молитве, и внутренний его человек с великим услаждением восхищается в молитвенное состояние, в бесконечную глубину оного века, так что всецело устремляется туда парящий и восхищенный ум. На это время происходит в помыслах забвение о земном мудровании, потому что помыслы насыщены и пленены божественным, небесным, беспредельным, необъятным и чем-то чудным, чего человеческим устам изречь невозможно. В этот час он молится и говорит: "О, если бы душа моя отошла вместе с молитвой!" Человеку надобно, так сказать, пройти 12 ступеней и потом достигнуть совершенства. В иное время действительно достигает он этой меры и приходит в совершенство. И вот благодать снова начинает действовать слабее, и человек нисходит на одну ступень, и стоит уже на 11-й. А иной, богатый благодатью, день и ночь стоит на высоте совершенства, будучи свободен и чист, всегда пленен и выспрен. И такой человек, если бы так было с ним всегда, не мог бы уже принять на себя служение слова, или иное какое-либо бремя, не согласился, бы ни слышать, ни позаботиться, как обыкновенно бывает, о себе и об утреннем дне, но только стал бы сидеть в одном углу, в восхищении, как бы в упоении. Посему-то совершенная мера не дана ему, чтобы мог он заниматься попечением о братии и служением слову...

3. Как и чем укреплять себя в подвигах против восстающих на нас вражеских сил

Изложив полное учение о мысленном делании, преподобный отец наш Нил предлагает затем и средства, как и чем укреплять и оборонять себя в борьбе против вражеских восстаний, или - в мысленном подвиге, и - в чем состоит вся полнота делания в жительстве нашем.

Укрепление в борьбе внутренней и подвиге мысленном, указанное во всех Писаниях, состоит в том, чтобы, когда сильно будем ратуемы лукавыми помыслами, не возмалодушествовать, и не уныть и не остановиться, и не прекратить дальнейшего течения своего на пути подвига. Когда поражаемся от скверных помыслов, хитрость дьявольской злобы влагает в нас стыдение, удерживающее нас воззреть к Богу в чувстве покаяния и вознести против них моление; но мы да побеждаем их всегдашним покаянием и непрестанной молитвой, и не дадим плещи врагам нашим, т.е. да не обратимся вспять, хотя бы на каждый день по тысячи ран принимали от них. Решимся в себе самих даже до смерти никак не оставить живоносного сего делания; ибо вместе с искушениями ниспосылается нам сокровенное посещение милости Божией.

Святой Исаак говорит, что не только нам, страстным и немощным, приключаются мысленные падения, но и тем, кои стоят на высокой степени чистоты и кои под мышцею - предохранением разума Господня, проводят жизнь свою в достоблаженном безмолвии; но после сего вслед за искушением у них бывают мир и утешение, и помыслы целомудренные и тихостные. О, сколь часто человек бывает немощен, и в немощи и в бессилии своем поражаем и повергаем долу! Но когда он же исторгает знамя из рук сильного врага, тогда имя его провозглашается перед всеми, он превозносится перед сподвижниками своими и перед прочими, отличавшими себя в брани, и приемлет венец и драгоценные дары, преимущественно перед всеми своими сверстниками. Вот как святые ободряют нас и удаляют от ума нашего всякое сомнение, дабы мы в борьбе мысленной, во время смущения от наносимых скверных помыслов, не ослабели и не пришли в отчаяние!

А когда удостоишься посещения благодатного, не обеспечивайся, т.е. не предайся беспечности и не превозносись; но смиренно обратись к Богу, благодаря Его и приведи на память согрешения, сделанные тобой, по попущению. Помяни, как глубоко ниспадал ты тогда и какой был тогда у тебя скотский - несмысленный ум. Размысли об окаянстве естества своего, перечисли все нечистые помыслы и те скверные плоды, которые наполняли душу твою, когда она охладевала без теплоты благодатной. Представь тот час смущения и бесчисленных движений, который постиг тебя, незадолго перед сим, при омрачении твоем; вспомни, как скоро и внезапно уклонился ты на сторону страстей и услаждался ими, погрузясь во тьму умом своим. И все это вспоминая, кайся и укоряй себя.

Разумей и то, что все сие Промысл Божий наводит на нас для того, чтобы нас смирить. Вот чти и блаженный Григорий Синаит сказал об этой цели: "Ежели человек не будет побеждаем и поражаем, одолеваясь всякой страстью и помыслом, если он не примет ран от духа злобы, не обретая помощи ни от дел, ни от Бога и ни от чего-либо иного, так что во всем утесненный едва не приходит в состояние безнадежности, то он не может сокрушиться и смириться до того, чтобы поставить себя ниже всех, счесть себя последнейшим рабом перед всеми, и даже худшим самых бесов, так как от них он стужаем и побеждается". И то имеет Промысл Божий целью, в благоустроении своем, вводящем человека в смирение, за коим всегда следует возвышение от Бога, чтобы даровать смиряемому божественную силу, действующую и совершающую в нем все, употребляющую его как орудие свое и производящую через него чудеса Божии.

Внимай этому со страхом: если не смиришь мудрование свое, то благодать оставит тебя, и ты, конечно, побежден будешь в том, в чем искушаем был от находящих помыслов; ибо твердо стоять в добродетелях сам собою не можешь: это есть дело благодати, которая носит тебя, как мать свое дитя, на руках своих, сохраняя тебя от всякой сопротивности.

Крайне надобно опасаться, чтобы нам самим не подать повода к укреплению восстающих на нас лукавых помыслов, а это бывает в таких случаях, когда станем проходить путь Божий неправо, не усердно и превратно. Итак, кто желает совершенствоваться в любви Божией, истинно спастися и творить дело Господне, тот со многим усердием и тщанием да жительствует и сколько есть силы да подвизается во всем, согласно с Божественным Писанием, все благочестно исполняя во смирении, всегда с ревностью, без разленения и расслабления!

Вся полнота делания в жительстве нашем заключается в том, чтобы всегда, во всех делах, во всяком начинании, душою и телом, словом и делом и помышлением, сколь есть в нас силы, пребывать в деле Божием, с Богом и в Боге. Блаженный Филофей говорит, что подобно тому как мы, живя еще в мире, посреди его суеты, порабощены были всем умом и всеми чувствами греховной прелести, подобает нам, когда мы начали жительствовать по Боге, всем умом и всеми чувствами работать Богу Живому и Истинному, сообразуясь с Его истиной и волей, исполнять Его святые заповеди и всячески удаляться от всякого дела, Богу неугодного, по слову Божию: Ко всем заповедям Твоим направляхся, всяк путь неправды возненавидех (Пс. 118, 128).

В частности: восстав от сна, прежде всего должно прославить Бога устами и исповедаться Ему, а потом уже и начинать делание, т.е. молитву, пение, чтение, рукоделие и какое понадобится поделие, т.е. что-нибудь между делом. Ум же всегда должно иметь утвержденным в благоговении и уповании на Бога, дабы все творить в благоугождение Богу, а не ради тщеславия или человекоугодия, твердо ведая, что везде Сый и вся исполняяй - Господь всегда с нами; ибо Тот, Кто даровал нам ухо, все слышит; и Кто создал око, все видит.

Если случится с кем-либо беседовать, беседа твоя да будет по Боге богоугодна, с опасливым хранением от роптания, осуждения, празднословия и любопрения. Таким же образом и в пище и питии все со страхом Божиим да приемлется.

Наипаче должно соблюдать себя во время сна, благоговейно, с помышлениями внутрь себя собранными, и с благочинием в самом положении наших членов; ибо сон сей маловременный есть образ вечного сна, т.е. смерти, и возлежание наше на одре должно напоминать нам положение наше во гробе. И при всем этом всегда должно иметь перед очами своими Бога, по примеру Давида, говорящего о себе: Предзрех Господа предо мною выну, яко одесную мене есть, да не подвижуся (Пс. 15, 8). Поступающий таким образом всегда в молитве пребывает.

У кого тело здорово, тому надлежит утомлять и упражнять его постом, бдениями и занятиями, требующими усилия и труда, например, поклонами и тяжелыми рукоделиями, да будет оно порабощено душе и да избавимся от страстей благодатью Христовой. Если же тело немощно, следует подкреплять его, сколько то потребно.

О молитве же никто да не вознерадит - ни здоровый, ни немоществующий. Ибо телесный труд - в должной мере - требуется от тех, кои имеют здоровое и крепкое тело; мысленное же дело, состоящее в том, чтобы ум иметь в богомыслии и в памятовании о Боге, и чтобы крепко держать себя в любви Божией, это дело на всех лежит неотложно, не исключая лежащих в тяжкой болезни.

К ближним нашим, по заповеди Господней, должны мы иметь любовь, и если они находятся близко к нам, да явим ее словом и делом, когда это не нарушит любви Божией, а когда они далеко от нас духом, да простираем любовь свою к ним, изгоняя из сердец своих всякое злопомнение о них, смиряя и преклоняя души свои перед ними, и исполняясь желанием послужить им благоусердно. Если Господь узрит нас таковыми, то и прегрешения нам простит, и молитвы наши, как благоуханное приношение, приимет, и милости Свои преизобильно на нас излиет.

Замечательно, что преподобный Нил, говоря о высоком благе молитвы, не оставил без наставления и тот промежуток времени, который бы нам можно было употребить для принятия пищи, пития и т. п. "Даже, - говорит он, - и в нужней потребе ум сокровенне да поучается, ибо и сие страхом подобает исполнять".

В заключение же всего этого отдела святой Нил говорит: "Вот благодатью Божией сказали мы кратко - от Святых Писаний - о мысленном делании, как т.е. различны вражия восстания и брань, которые бывают во время подвига сего, какое при этом потребно противоборство, т.е. что лучший для этого способ - хранить сердце свое в молитве без всяких помыслов. Изъяснив отчасти силу и действие всего этого, мы дерзнули указать святые сказания о том, какой благодати сподобляются те, кои проходят путь сей самым делом, а я не достоин и прикоснуться к таковым. Еще сказали мы о том, чем может укрепляться труждающийся в таком великом делании, и о том, какую и как проходить жизнь тому, кто заботится о достижении в этой первой и первейшей борьбе - великой победы, т.е. безмолвия ума и истинной молитвы. После сего, Богу вразумляющу, скажем и о других способах разных борений и побед". 
(Продолжение в следующих выпусках)
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СОВРЕМЕННОЕ СТАРООБРЯДЧЕСТВО:

Старообрядческий крестный ход на реку Великую
«Верою глаза наполнены. 

Верой - и немножко грустью. 

Предки духа крепостью исполнены, 

И потомки страха не допустят. 

В наши дни, когда забыли многие, 

Для чего их Бог послал на землю, 

Эти не свернут с своей дороги, 

Они лжи, порока не приемлют. 

Даже дети чувствуют, что верою 

И любовью души сохраняем. 

Каждый день шажок мы к Богу делаем, 

Непрестанно мы себя меняем».

© 2007 Татьяна Хаустова

Лишь в 2002 году старообрядцы смогли возобновить Великорецкий крестный ход, прерванный реформами Никона в 17 веке и последовавшими за этим вплоть до 20 века гонениями и репрессиями со стороны государства и официальной церкви. Теперь Старообрядческий крестный ход на реку Великую проводится ежегодно с 9 по 13 августа.

Мужество и непреклонность старообрядцев в борьбе за свои убеждения — одна из замечательных страниц духовной истории русского народа. Старообрядческие общины продемонстрировали удивительную способность приспосабливаться к самым тяжелым условиям. Несмотря на приверженность старине, они сыграли значительную роль в развитии и укреплении экономических отношений в России, проявив себя на редкость трудолюбивыми и предприимчивыми людьми. Неоценимы заслуги старообрядцев в деле сохранения памятников средневековой русской культуры. В общинах бережно хранились древние рукописи и старопечатные книги, старинные иконы и церковная утварь. Обстановка непрерывных споров и обсуждений, столь характерная для старообрядчества, не имела ничего общего с той «казенщиной», которая сложилась после реформы Петра в официальной церкви. Как знать, не является ли Никоновское реформаторство первопричиной вакханалии безверия и бездуховности, постигшей Россию в 20-м веке? Как сложилась бы судьба России, если бы она не отступила от своей Старой Веры почти четыре столетия назад? Только мифическая "машина времени" может сегодня помочь ответить на этот вопрос. Пройдя вместе со старообрядцами глухими вятскими лесами к святому месту на реке Великой и познакомившись с этими славными людьми и с сохраняемыми ими на протяжении веков древними русскими православными обрядами и традициями, увидев среди них много детей и молодёжи, я проникся убеждением, что их старая как Русь "машина времени" уверенно движется в будущее:
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Статья и фотографии

Евгения Туманова (Союз Фотохудожников России)
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Здравствуйте! 

При помощи Центра древнерусской духовной культуры «Старая Русь» был разработан бизнес-проект призванный для дальнейшего инвестирования ЦДДК (к тому времени как Центр перестанет инвестироваться нынешними спонсорами). На данном этапе практически закончена теоретическая подготовка к открытию, подходит к завершению написание бизнес-плана. И теперь стал вопрос об инвестировании проекта. Т.к. сам Центр не может этого сделать, решено было найти инвестора из среды верующих старообрядцев. Многим известно, что в простом (мирском) бизнесе существуют так называемые angel-investors, т.е. те предприниматели которые готовы вкладывать свои деньги в различные проекты. Такие ангел-инвесторы существовали в начале века и среди старообрядцев, остались ли они и теперь? 

Мы предлагаем совместное развитие проекта направленного на поддержание старообрядчества. Вы можете или просто быть инвестором или принимать долевое и деловое участие в бизнесе. Для начала осуществления проекта не требуется большого инвестиционного фонда, что позволяет начать работать уже при наличии малого капитала. 

Все, кто заинтересован данным предложением могут написать мне на webmast@inbox.ru. Я подробно расскажу что это за проект и отвечу на все возникшие у вас вопросы. Мы готовы рассмотреть любые ваши предложения!
07.09.2007г.

чтец Антоний (РПСЦ)
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У староверов отбирают землю. Комитет по делам приватизации и городской собственности г. Рига рассмотрел предложения, согласно которым у Рижской Гребенщиковской старообрядческой общины отчуждается недвижимость и земельные участки

Комитет по делам приватизации и городской собственности рассмотрел в понедельник, 27 августа, предложения, поданные Земельным управлением Департамента собственности Рижской думы, согласно которым у Рижской Гребенщиковской старообрядческой общины (РГСО) отчуждается 12 объектов недвижимости в пределах красной линии (земельные участки или объекты) общей площадью 4,4 га. 

По этой территории пройдет часть транспортного мегаобъекта "Восточная магистраль". Полная стоимость Восточной магистрали составит порядка 95 миллионов латов (200 млн. долларов), из которых 85% должны покрыть фонды ЕС. 

Магистраль от проспекта Виестура на Саркандаугаве до ротационного круга перед Славянским виадуком на пересечении улиц Дарзциема, Лубанас и Крустпилс должна принять на себя основную транспортную нагрузку в направлении правобережных портовых терминалов. Тяжелые транзитные фуры не должны портить пейзаж исторического центра. Думское решение позволит приступить к разработке эскизного проекта будущей трассы в соответствии с результатами общественного обсуждения. 

В собственность самоуправления переходят участки на ул. Дзелзавас, Браслас, Мадонас и Пурвциема (район Пурвциемс). Упомянутые земельные участки по договоренности с РГСО обменяют на другие равноценные участки земли, принадлежащие самоуправлению. Конкретные предложения по обмену участками будут подготовлены после оценки отчуждаемых участков земли сертифицированными экспертами. 

Как известно, РГСО является крупнейшим собственником земли в Латвии. 

Зимой 2006 года в собственности общины находилось 85,1 га земли, кадастровая стоимость которой на сегодняшний день составляет 5,25 млн. латов (примерно 10,5 млн. долларов). 

По информации экспертов, рижские староверы являются собственниками обширных земельных участков в черте Риги. Часть земель сдается в аренду, где в последние три года возводится эксклюзивное жилье. Земли старообрядцев в Латвии приобрели привлекательность в глазах застройщиков и перекупщиков в последние годы. 

"KOMPROMAT.LV", август 2007 г.
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Старообрядческий митрополит посетил Брянскую область 
с архипастырским визитом

Старообрядческий Митрополит Московский и всея Руси Корнилий посетил с архипастырским визитом Брянскую область 17-21 августа. В день престольного праздника Преображения Господня Высокопреосвященнейший митрополит Корнилий совершил архиерейское богослужение в Преображенско-Введенском старообрядческом храме в Клинцах. В следующие два дня в Преображенском храме митрополит Корнилий совершил всенощное бдение и божественную литургию. Также в ходе визита прошла встреча с главой города Клинцы, на которой обсуждались вопросы подготовки к предстоящим 7-9 сентября юбилейным торжествам по случаю 300-летия основания города. 

20 августа митрополит Корнилий посетил Никольский старообрядческий храм Новозыбкова, где совершил молебен и встретился с прихожанами. Владыка внимательно осмотрел этот уникальный деревянный храм XVIII века, ознакомился с ходом работ по его восстановлению и выразил благодарность настоятелю храма отцу Сергию Бедному за усердие в ремонте и благоустройстве храма. Затем митрополит Корнилий посетил поселок Злынка, где встретился с главой района и членами церковной общины РПСЦ, которая находится в стадии регистрации. На встрече обсуждался вопрос передачи в пользование общины неиспользуемого здания бывшего единоверческого храма. Был согласованы меры взаимодействия администрации района и церковной общины по скорейшему разрешению данного вопроса.
23.08.2007г.
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В скором времени начнутся восстановительные работы на территории историко-архитектурного ансамбля "Рогожская слобода"

Об этом сказал на пресс-конференции, организованной 5 сентября Информационным центром Правительства Москвы, председатель Комитета по архитектуре и градостроительству города Москвы, главный архитектор города Москвы Александр Викторович Кузьмин. 

Он сообщил, что ансамбль относится к наиболее крупному религиозному центру Русской православной старообрядческой церкви в России. Известен ансамбль с XVII века, после всемилостивого разрешения императрицы Екатерины II старообрядцам было позволено селиться за чертой города у Рогожского кладбища. "Рогожский поселок" с величественным ландшафтом, с системой прудов к концу XIX века владел обширной территорией: тремя храмами, комплексом церковных служебных зданий, богадельнями, лечебными палатами, ремесленными мастерскими, жилыми домами. В начале XX века он дополнился церковной школой и богословским училищем. В ознаменование императорского указа 1904 года о даровании религиозных свобод "Раскрытие алтарей" по проекту архитектора Ф.Ф.Горностаева была сооружена грандиозная колокольня-звонница, завершившая формирование архитектурного ансамбля "Рогожская слобода". 

В советский период ценнейший архитектурный ансамбль подвергся жестокому разорению. Здания храмов были разрушены или приспособлены под складское использование. Предпосылкой для восстановления историко-архитектурного ансамбля были установление в 90-е годы прошлого столетия охранной зоны территории памятника культурного наследия "Рогожская слобода" и постановление Правительства Москвы от 07.02.1995 г. № 102 о передаче зданий и сооружений церковно-архитектурного ансамбля в бессрочное пользование Митрополии РПСЦ с обязательствами по проведению первоочередных ремонтно-реставрационных работ к юбилею 850-летия Москвы. 

К первой функциональной зоне относятся территория церковно-архитектурного ансамбля "Рогожская слобода" и примыкающего к ней Рогожского кладбища. Здесь же располагается Митрополия РПСЦ, Покровский кафедральный собор, кельи женские, певчие палаты. 

В настоящее время в соответствии с распоряжением Правительства Москвы по заказу УКС КБН ГУП НИиПИ экологии города при участии ГУП НИиПИ Генплана Москвы и ГУП "Моспроект-2" им. М.В.Посохина разработано и согласовано в установленном порядке "Эколого-градостроительное обоснование первоочередных мероприятий по регенерации территории историко-архитектурного ансамбля "Рогожская слобода".
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Е. С. Данилко

	Канд. ист. наук, с.н.с. ЦЭИ УНЦ РАН


СТАРООБРЯДЧЕСТВО КАК ОДНА ИЗ СОСТАВЛЯЮЩИХ

РЕЛИГИОЗНОЙ ЖИЗНИ СОВРЕМЕННОГО БАШКОРТОСТАНА

Старообрядчество, появившееся на Южном Урале в конце ХVII века, практически сразу стало заметным явлением в жизни региона. Влившись в поток переселенцев, старообрядцы немало способствовали хозяйственно-культурному освоению края. Они составили значительную часть населения первых крепостей, а позже – горных заводов, становились купцами-предпринимателями, участвовали в местном самоуправлении и народном образовании, осуществляли новаторские экономические проекты. 

Оппозиционное положение в российском обществе подталкивало их к постоянному поиску форм взаимоотношений с внешним миром, стимулировало их социальную активность. В этой связи, несмотря на принципиальную направленность религиозных установок, старообрядчество весьма конструктивно решало вопросы взаимодействия с окружающим иноконфессиональным миром, способствуя становлению ровных межконфессиональных отношений в обществе. 

Современное старообрядчество унаследовало тот дух толерантности и терпимости, который выработался у прежних поколений верующих. 

По данным на 1997 г., в состав Русской Православной Старообрядческой Церкви (белокриницкое согласие)  входили 7 епархий, было зарегистрировано 88 приходов в России и 65 – в странах Содружества, действовало 3 монастыря. Для сравнения: в 1990 г.  в  ведении белокриницкой иерархии находилось (по всему СНГ) 112 приходов, объединенных в 5 епархий, монастырей не было. 

Существенные изменения  произошли  в Новозыбковской Древлеправославной Церкви.  Если в 1985 г. у нее имелось только 12 приходов, то в 1997 г.  их насчитывалось уже более 60,  функционировало 8 монастырей и 1 духовная школа.

Возросло влияние и беспоповских религиозных организаций. Крупных центров,  координирующих деятельность местных общин, в России – 31, а в странах СНГ (Латвии, Эстонии, Белоруссии и др.) – 152
.

Наметившиеся в российском обществе тенденции,  в том  числе  и относительно  религии,  на разных уровнях (центральном и региональном),  как известно,  проявляются по-разному.  Определяющим местную специфику служит целый ряд объективных и субъективных факторов. Характеристика регионального среза религиозной  ситуации, в частности  старообрядческих  общин Южного Урала,  может помочь в выявлении общих закономерностей и перспектив развития российского старообрядчества на современном этапе.

В политико-правовом отношении регулирование религиозных вопросов на рассматриваемой нами  территории  (административные  границы Республики  Башкортостан  и Челябинской области) попадает под действие Федерального Закона о религиозных объединениях 1997 г. и Закона “О свободе совести и вероисповедания в Республике Башкортостан”, принятого 1 июля 1998 г.  Основные положения последнего практически  повторяют Федеральный Закон, за исключением преамбулы, которая звучит следующим образом:  “...  уважая ислам,  христианство и  другие традиционные для народов Башкортостана религии, составляющие неотъемлемую часть их  исторического,  духовного  и  культурного  наследия”
.

Проводившиеся в советское время переписи населения не  предполагали фиксацию конфессиональной принадлежности граждан. Не существовало и других, доступных исследователям, форм учета. Информационные отчеты уполномоченного по делам религий за 1970–1980-е гг.  относили старообрядчество к “вымирающей религии” и содержали отрывочные сведения о той или иной группе верующих, которая постепенно  вовсе переставала фигурировать в таких отчетах
. Отсутствие (до 1990 г.) у старообрядцев зарегистрированных  объединений  исключает возможность использования текущей церковной документации.  Перечисленные обстоятельства оставляют нерешенной  проблему количественной характеристики старообрядчества Южного Урала на современном этапе.  Мы можем привести лишь  некоторые  данные  опроса, опубликованные в статье А. Б. Юнусовой. Итак, в 1997 г. христиане вообще составляли 18,4 %  населения  РБ,  представители  официального православия – 19,4 %, старообрядцы – 3,0%
. Такого рода информацией относительно Челябинской области мы не располагаем. 

В результате начавшейся в 1990 г. регистрации религиозных объединений в Республике Башкортостан на текущий момент получили  официальный статус 5 старообрядческих общин (1 поповская, 4 беспоповских),  в Челябинской области – 4 (3 поповских,  1 беспоповская). По РБ они  распределяются  следующим  образом:  спасовское  согласие (гг. Стерлитамак, Салават, Ишимбай), беспоповцы рябиновцы или мелхиседеки (г. Стерлитамак),  поповцы, относящиеся к Новозыбковской митрополии (с. Усень-Ивановское Белебеевского р-на).  В Челябинской области  зарегистрированы 1 поморская община (г. Челябинск) и 3 белокриницкого согласия (гг. Челябинск, Магнитогорск, Миасс) 
.

Кроме перечисленных  выше  действуют  без  регистрации крупные  старообрядческие общины (50 и более членов) в городах Уфе, Благовещенске, Златоусте, Симе, селе Аскино и др. 

Помимо городских общин
небольшие группы старообрядцев сохраняются во многих  сельских населенных  пунктах  с преимущественно русским этническим составом. Наличие в них “раскольников” отмечлось в  документах  конца ХIХ  –  начала  ХХ  вв. 
 В то  время большинство сельских общин представляло собой многочисленные группы верующих,  регулярно посещающих молитвенные собрания,  соблюдающих во всей полноте религиозные обряды,  объединенных под руководством  одного  или  нескольких наставников. Теперь их состояние подверглось значительной трансформации.  Во многих селах, где, согласно архивным источникам, активно функционировали  культовые здания,  в настоящее время старообрядцев  почти не осталось.  Это в основном представители старшего поколения (от  65 до 80 лет),  которые продолжают относить себя к старообрядчеству,  соблюдают некоторые обряды,  но уже не собираются для совместных богослужений.

Воспользуемся для сравнения статистическими материалами, относящимися к началу века.  Итак, к 1912 г. только в Уфе было зарегистрировано 8 общин, старообрядцы фиксировались  в 157 населенных пунктах Уфимской губернии, функционировало 75 молитвенных зданий
 (в настоящее время в РБ действуют только 2 – церковь беглопоповского согласия и спасовский молитвенный дом). Приведенные данные наглядно демонстрируют насколько серьезным разрушениям подверглось старообрядчество за советский период и свидетельствуют о значительном ослаблении его позиций.

Полевые этнографические  исследования,  проводившиеся  нами  в  1996–1998 гг.,  позволяют проследить взаимосвязь сельских и  городских общин.  Как показывают материалы опроса-интервью, основной состав последних – это выходцы из сельской местности,  по тем или иным причинам переехавшие в город. Через них и осуществляются контакты с единоверцами на селе.

Процессы возрождения в городских религиозных объединениях протекают оживленнее. Они более консолидированы, постоянно пополняются и обновляются за счет притока новых членов, обращающихся к религии по законам исторической памяти. Выделяются лидеры (священнослужители или наставники),  вокруг  которых  концентрируется  духовная жизнь общин. 

В последние годы наблюдается возрастание интереса к религии среди молодежи и людей среднего возраста, которые могут не принимать активного участия в делах общин, но продолжают сохранять старообрядческое самосознание. Среди них постепенно распространяется обряд венчания или наставнического благословения на брак, крещение детей по-старообрядчески.  Указанная группа, на наш взгляд, может  явиться точкой потенциального роста старообрядчества. Намечается и формирование пока немногочисленного  слоя неофитов “нестарообрядческого” происхождения, т.е. примкнувших к старообрядчеству в результате самостоятельного выбора или разочарования в официальной церкви.  Таким образом, несмотря на глубокую депрессию, в которой находилось южноуральское старообрядчество  в “застойные” годы и связанное с ней ослабление механизма межпоколенной трансляции религиозного опыта, оно сумело сохранить основы религиозного учения и старообрядческой культуры.

Получение общего представления о современном состоянии внутренне неоднородного южноуральского старообрядчества невозможно без характеристики его отдельных направлений.

Функции духовного центра белокриницкого согласия на Южном Урале выполняет Миасская община. Уже с начала ХVIII в. старообрядчество  имеет  здесь стойкие традиции.  С середины прошлого столетия до 1930-х гг. под Миассом находился женский Никольский монастырь, инокини  которого составили впоследствии ядро общины,  не прекращавшей существования и в советское время. В  1998 г. здесь был построен  новый храм.  При поддержке московской старообрядческой митрополии,  усилиями его настоятеля и прихожан осуществляется  издание  и  распространение религиозной литературы
.


Активизировалась деятельность и  Новозыбковской  Древлеправославной  Церкви.  В  1997 г.  ее представителем производилась миссионерская деятельность среди  старообрядцев-беспоповцев  в г. Стерлитамаке,  с этой целью им было организовано собрание старообрядцев, на котором присутствовало более 300 человек. Обращение  к администрации города по поводу возвращения верующим здания бывшей старообрядческой школы осталось не рассмотренным
.  Беглопоповцы издавна  населяли западные районы Башкирии (Белебеевский,  Туймазинский). В 1995 г. в с. Усень-Ивановское Белебеевского  р-на  была  зарегистрирована община. К настоящему времени  восстановлено церковное здание  и начал действовать приход
.

Одним из  самых  распространенных  на  территории Южного Урала беспоповских  согласий  является  поморское.  Наиболее  влиятельные центры на сегодняшний день – гг. Уфа, Сим, Миасс, Магнитогорск, Челябинск.

В ходе экспедиционных исследований в 1998–1999 гг.  выявлены 2 относительно крупные федосеевские общины в с. Аскино одноименного района РБ  и  в г.Уфе. Богослужения по церковным праздникам в аскинской общине проводятся под руководством начетчицы.  Для совершения таинств (крещение, исповедь) старообрядцы обращаются к наставнику в Уфе.

В центральных районах Башкирии сильные позиции  занимает  спасовское согласие (гг. Стерлитамак,  Салават,  Ишимбай). В г. Салавате при содействии местной администрации построен молитвенный дом.  Все  спасовские  религиозные  организации до недавнего времени были объединены во главе с наставником,  чьи полномочия распространялись на обширный южноуральский регион. Из-за внутренних разногласий в общине произошел раскол,  в результате которого она разделилась на несколько групп
.

Старообрядцы беспоповского направления,  соединяющего  в  себе признаки рябиновского и мелхиседекского согласий, расселяются в северных, юго-западных и центральных районах Башкирии
.  Следует отметить, что в других регионах России рябиновское согласие представляет собой исчезающее направление в беспоповщине, “не имеющей регулярной организованной  религиозной жизни”
.  На Южном Урале оно не только сохранилось,  но и проявляет признаки возрождения. Зарегистрирована  община  в г. Стерлитамаке,  организованные группы верующих действуют в гг. Салавате, Ишимбае, Уфе, Благовещенске. 

В северо-восточных  районах  РБ и прилегающих к ним районах Челябинской области функционирует община староверов-странников с  духовным центром в с.Злоказово
.

Таким образом,  в настоящее время на  Южном  Урале  продолжают сохраняться практически все старообрядческие согласия,  наличие которых фиксировалось документами конца ХIХ – начал ХХ  вв.  Преобладающими для них являются реставрационные процессы,  которые протекают  в старообрядческих общинах неравномерно и гораздо медленнее,  чем у других конфессий.  Последнее объясняется как особенностями самоорганизации старообрядчества (пестрота субконфессий),  так и отсутствием поддержки его  со  стороны органов государственного управления.

Кроме того,  у старообрядцев нет того потенциала, имеющегося у официального православия  и ислама,  сумевших сохранить в советский период хотя бы минимальную базу для роста –  организацию  церковной жизни, кадры  духовенства,  учебные заведения.  Почти все старообрядческие религиозные институты на Южном Урале были разрушены уже к концу 1930-х годов. Старообрядчество не пользуется и поддержкой из-за рубежа, как, например, западные христианские течения (католики,  баптисты и др.). В этой связи перспективы возрождения южноуральского старообрядчества зависят от  решения  целого  ряда cложнейших задач,  таких как,  воссоздание конфессиональных хозяйственных и социальных структур, необходимость поисков форм адаптации к современным условиям старообрядческих бытовых требований, привлечение неофитов. И хотя пока нет оснований говорить о возможности достижения тех качественных и количественных параметров, которыми характеризовалось южноуральское старообрядчество в дореволюционный период, все же оно, как и многие региональные группы, “имеет шанс стать в будущем уважаемым, заметным, но малочисленным меньшинством”
. Однако это отнюдь не является показателем того, что старообрядческие ценности не будут востребованы в современном российском обществе. Основные иделогемы и традиции старообрядчества продолжают оставаться существенным компонентом русской религиозной культуры.

( Е. С. Данилко, 2002 г.
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РУССКАЯ ЗАРУБЕЖНАЯ ЦЕРКОВЬ НА СТЕЗЯХ ОТСТУПНИЧЕСТВА:

ДОКУМЕНТ: Письмо председателя Синода РИПЦ Архиепископа Омского и Сибирского Тихона (Пасечника) епископу Таврическому и Одесскому Агафангелу (Пашковскому) председателю ВВЦУ РПЦЗ

13/26 августа 2007 г.,

Святителя Тихона, Чудотворца Задонского

Ваше Преосвященство!

Нам стало известно Ваше письмо, адресованное Председателю Синода РИПЦ Архиепископу Тихону и размещенное в Интернете. Мы ожидали диалога с Вами и, безусловно, были бы рады, если бы он начался, ибо это важно для настоящего трагического положения Русской Церкви. Нашего диалога ожидают многие, и мы призывали и призываем Вас к нему. Мы видим, что такой диалог не будет простым, но он все же необходим, ибо дробление Русской Церкви на микро-синоды может привести к тому, что Русская Церковь, как Церковь поместная, может умалиться настолько, что о Её бытии трудно будет даже говорить. Тем более – трудно будет отыскать Её канонический епископат в безконечном море расколов и сект, называющих себя наследниками РПЦЗ.

Думается, что взаимопонимание между нами возможно лишь в том случае, если наши обращения друг ко другу будут искренними и простыми, преследующими единственную цель – найти согласие ради Русской Церкви. Никаких личных интересов в таком важном деле просто не может быть. Диалог должен проходить без лишнего шума, поскольку перед нами стоит серьезная, жизненно важная задача. От ее решения зависит судьба многих верующих – тех людей, что идут за нами.

В связи с этим позвольте выразить удивление по тому поводу, что Ваше письмо, адресованное Предстоятелю РИПЦ, не было прислано ни лично мне, ни на адрес Синода. Оно было просто размещено в сети Интернет, и текст письма стал известен нам далеко не сразу. В данный момент мы находимся в недоумении: отвечать ли на обращение, если оно не было лично нам отправлено? Ждете ли Вы какого-либо обдуманного ответа от нас, если не сочли нужным непосредственно к нам обратиться?

Ваше Преосвященство! Еще и еще раз повторим, что мы с Вами делаем дело высочайшей ответственности. Ради стояния в Истине мы призываем Вас к серьезному, равноправному и откровенному диалогу, соответствующему сану православных архиереев, которым мы с Вами почтены от Господа.

+Архиепископ Тихон Омский и Сибирский, 

Председатель Синода Русской Истинно-Православной Церкви 

13/26 августа 2007 г.,

Святителя Тихона, Чудотворца Задонского
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ДОКУМЕНТ: Ответ Епископа Одесского и Таврического Агафангела (Пашковского), председателя ВВЦУ РПЦЗ, председателю Синода РИПЦ Архиепископу Тихону (Пасечнику) на его письмо от 13/26 августа 2007 г.

Ваше Преосвященство!

Я получил Ваше письмо, в котором Вы упрекаете меня в том, что я связался с Вами не по личному Вашему адресу и ни по адресу вашего Синода. Хочу Вас уведомить, что мне неизвестен Ваш личный адрес, кроме почтового адреса по ул. Ремесленной в Омске. Ваш электронный адрес, как и электронный адрес Синода РИПЦ, расположен на Украине и, следовательно, как я понимаю, являются не Вашими личными адресами, а адресами посредников. Я бы желал говорить непосредственно с Вами. В свою очередь, я получил Ваше письмо по электронной почте через посредника, поэтому, так же как и Вы, не считаю, что имею от Вас какое-либо официальное обращение (тем более что в полученном мною письме отсутствуют главные признаки официальной переписки: оригинальные подпись и печать, исходящий номер, отсутствует даже указание, к кому письмо обращено). Я сожалею, что текст моего письма, размещенный в Интернет "стал известен нам [Вам] далеко не сразу".

Не найдя в письме ко мне от 13/28 августа никаких предложений, кроме предложения проводить диалог "без лишнего шума", я собрался обратиться в Омск, однако Ваше письмо появилось на электронной странице РИПЦ. В связи с этим, я не совсем понимаю, что означает предложение о том, что "диалог должен проходить без лишнего шума". Лично меня устраивает любая его форма, при условии, он будет проходить без непосредственного участия Ваших консультантов, и что о содержании диалога будет ставиться в известность паства.

Поскольку Вы часто бываете в Одессе, я предлагаю нам с Вами здесь встретиться, в очередной Ваш приезд, без помощников и подсказчиков, чтобы выяснить и сопоставить видение будущего частей Русской Церкви.

Надеюсь, что на этот раз Вас не будут долго держать в неведении, и текст данного письма, также размещенного на Интернет, Вы прочтете своевременно.

С искренними благопожеланиями

Председатель ВВЦУ РПЦЗ

+ Епископ Агафангел

18/31 августа,

Мучч. Флора и Лавра

Источник: ruschurchabroad.com август 2007 г.

[image: image41.png]



Война на новой Кубани. Как пойдет имущественный передел между 
РПЦЗ МП и "зарубежниками", не соединившимися с патриархией?

Судебное дело, затеянное Синодом РПЦЗ (Л) против матушки Аделаиды Неклюдовой, можно назвать показательным. Оно покажет, смогут ли сохранить свое имущество приходы, отказавшиеся последовать за митрополитом Лавром, который подписал в мае Акт о каноническом общении с Московской патриархией, передав ей таким образом бразды правления над Зарубежной церковью. 

Борьба Кремля за души оказавшихся в рассеянии православных включает также борьбу за недвижимость, стоимость которой исчисляется миллионами долларов. У каждого объекта своя цена. По некоторым оценкам, одно только синодальное здание на манхэттенской Парк-авеню может стоить порядка ста миллионов. Провинциальная церковь в нью-джерсийской глубинке стоит несопоставимо меньше, но в большом хозяйстве нет мелочей. Особенно если учесть, что за объединением с Москвой не стоял единодушный порыв священников РПЦЗ и их паствы. Из трех с половиной сотен священников РПЦЗ около ста осудили поспешность, с которой Лавр бросился в объятия московского патриарха, хотя тот не выполнил ни одного из его вялых требований: выйти из экуменического Всемирного совета церквей и осудить сергианство. 

Ряд приходов уже примкнул к Русской Истинно Православной Церкви (РИПЦ), а часть предпринимает активные попытки собрать новый Синод РПЦЗ под началом одесского епископа Агафангела. Позиции "диссидентов" будут значительно ослаблены, если они останутся без крова над головой, и можно не сомневаться, что Лавр, его новые начальники и старые коллеги сделают для этого все возможное. 

Матушка Аделаида, которой исполнилось 83 года, и ее 56-летняя дочь Мария ведут борьбу за Свято-Покровскую церковь в нью-джерсийском городке Буэна, отцом настоятелем которой на протяжении 40 лет был покойный священник Николай Неклюдов. Церковь была построена казаками, прибывшими в США в 50-х годах из Германии в качестве ДиПи. С собой они привезли лютую ненависть к боль-шевистскому режиму, который лишил их родины, а сотни тысяч их родных и близких самой жизни. Только в семье отца Николая от рук большевиков погибли семеро. Место, облюбованное казаками-иммигрантами на восточном побережье США, получило название Новой Кубани. 

Церковь, дом священника и кладбище, на котором покоятся останки 300 прихожан, занимают порядка пяти акров. В наши дни единственными, кто зажигает свечи перед образами и возносит молитвы, являются две женщины – вдова и дочь отца Николая. 

Аделаида и Мария заявляют свое право на церковь на том основании, что она была построена и содержалась на средства прихожан. Церковь оформлена как независимая корпорация, а ее связь с Синодом носила исключительно духовный характер. Если между Свято-Покровским приходом и Синодом существовали финансовые отношения, то они были односторонними: ежегодно приход отчислял своим духовным отцам в Нью-Йорке традиционную "десятину". Сейчас Синод настаивает на том, что бывшая казацкая церковь является его собственностью, потому что она находилась у него в административном подчинении. 

Конфликт начался в 2005 году. Видя, что Синод взял твердый курс на объединение с Москвой, члены семьи Неклюдовых проголосовали за выход из РПЦЗ. Через несколько месяцев епископ манхэттенский Гавриил направил в Свято-Покровскую церковь письмо, в котором уведомил Неклюдовых о том, что хочет использовать церковь для устроения на ее территории мужского монастыря. Мария Неклюдова, входящая в попечительский совет церкви, ответила епископу отказом подчиниться его решению, на том основании, что церковь была создана в антикоммунистических традициях и отказывается подчиняться Московской патриархии, на поводу у которой пошел Синод. 

Время подтвердило правоту Неклюдовых. 

Судебное разбирательство претензий Синода к Аделаиде и Марии начнется 6 августа. Еще один судебный процесс Синод ведет против прихода в Калифорнии, который, отказавшись следовать за ним, перешел под омофор греческого епископа. 

В огонь конфликта между антилавровской оппозицией и Лавровским Синодом подлило масло очередное сообщение о том, что Московский патриарх – бывший сотрудник КГБ. Эти обвинения были слышны и раньше, но сейчас за ними стоят новые архивные документы. 

До недавнего времени главным обвинителем всех инициаторов унии РПЦЗ (Л) с Москвой был бывший подполковник КГБ Константин Преображенский. Этой весной он опубликовал в Нью-Йорке книгу "КГБ в русской иммиграции", в которой утверждает, что уния – очередная акция внешней разведки РФ, которая сейчас использует находящихся за рубежом православных, как до 1991 года она использовала коммунистов. 

На днях "Уолл-стрит джорнэл" обнародовал документы из Государственного архива Эстонии, обнаруженные Индреком Джурджо, которые дают основания предполо-жить, что московский патриарх Алексий Второй начал сотрудничать с КГБ в 1958 году как агент Дроздов. Хотя в документах агент не назван по имени, но пункты его биографии, в частности год и место рождения, совпадают с биографией патриарха. Активная помощь агента Дроздова в изобличении антисоветски настроенных священнослужителей способствовала тому, что он стал епископом таллинским и эстонским. 

Газета приводит воспоминания бывшего генерала КГБ Олега Калугина о его беседе с Алексием Вторым, в которой патриарх сделал признание: "Я должен был сотрудничать. Такова была цена выживания". 

В одном из своих интервью Константин Преображенский предрек, что уния РПЦЗ (Л) с Москвой кончится грандиозным скандалом. Этот прогноз можно поставить под сомнение по единственной причине – путинское руководство, в подчинении у которого находится Русская православная церковь Московской патриархии, умеет игнорировать факты и делать хорошую мину при самой плохой игре. Московский патриарх – стукач? Пусть говорят! Поговорят и перестанут. Власть имущие в Москве сраму не имут. Поэтому исход их конфликта с церковной оппозицией будет зависеть не от совестливости или честности одной из сторон, а исключительно от того, насколько точно соблю-даются американские законы, определяющие деятельность корпораций и некоммерческих организаций.

Вадим ЯРМОЛИНЕЦ,

"НОВОЕ РУССКОЕ СЛОВО", 27 июля 2007 г.
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иподиакон Н.Савченко. 
Ересь содомизма. Экуменическое лжеправославие постепенно примиряется с содомским грехом. [экуменизм]

В последние годы православные стали свидетелями широкого распространения в различных протестантских деноминациях учения о приемлемости содомии, ее "равноценности" естественному браку. Более того, в мире появилось множество конфессиональных организаций содомитов, занимающихся широкой пропагандой их взглядов. Отношение содомитов к своему тяжкому смертному греху как к нравственно-нейтральной "ориентации" получает все большее распространение и признание в публикациях протестантских и католических богословов и церковных деятелей, все чаше проходят богословские конференции, посвященные этому вопросу.

До сего времени казалось, что примирение с этим смертным грехом свойственно протестантству и, пока в меньшей мере, католичеству, но не затрагивает современное официальное православие. Однако, видимо мир слишком близок к своему концу, и уже сейчас надо со всей ответственностью сделать вывод о начавшемся процессе примирения с содомским грехом и в некоторых лжеправославных церквах. Этот вывод становится очевидным после изучения публикаций и изданий активно растущей организации "православных христиан-гомосексуалистов и лесбиянок" — AXIOS ("AXIOS — Eastern and Orthodox Gay and Lesbian Christians") (Axios — в переводе с греческого "достоин" — возглас при рукоположении на какую-либо церковную степень).

Эта содомская организация была основана в 1980 г. в Лос-Анджелесе и в настоящее время имеет многочисленные отделения в Нью-Йорке, Вашингтоне, Чикаго, Сан-Франциско, Детройте, Бостоне, Лас-Вегасе, штатах Колорадо, Огайо, Пенсильвания, а также в Канаде и Австралии. В последнее время организация установила связи со своими единомышленниками в священном сане в России. Членами организации являются содомиты, принадлежащие к православным (точнее к лжеправославным), монофизитским и униатским церквам, при этом основу составляют именно "православные". Как указывается в публикациях этой органи­зации, в ее состав входят греки, албанцы, славяне, румыны, армяне и представители других национальностей. Эмблемой организации является голубой треугольник вершиной вниз с православным крестом на нем. Главной целью общества, как указывает его программный документ, является "построение моста между церковным сообществом и сообществом гомосексуалистов в духе любви, через диалог, молитву, сослужение и образование". Организация постоянно заявляет, что ни в коем случае не имеет целью создать собственную церковь или поощрять какое-либо разделение в официальном православии, но лишь стремится примирить православие с содомией, добиться признания содомского греха в поместных церквах. Для этого организация постоянно участвует в диалоге с церковным руководством и, в целом, положительно оценивает перспективы этого диалога. "Члены организации, — говорится в программном документе, — проводят исследования и диалоги с церковным руководством и членами сообщества гомосексуалистов и лесбиянок". Членство в организации является либо тайным, либо открытым — по желанию самого участника.

Подавляющее большинство открытых членов "пра­вославного" содомского общества — простые миряне, однако, как неоднократно указывается на Интернет-странице организации, в ее состав входят также епископы и священники. "Хотя AXIOS является организацией мирян, ее членами также стали епископы, священники и другие клирики", — говорится в программном документе на Интернет-странице общества. В номере за февраль-март 1995 г. журнала организации "AXIOS Newsletter" (в дальнейшем — AN) (Vol. 12, № 1, p. 3) говорится, что в состав православных церквей — членов Национального совета церквей (HCЦ) США—входит ряд архиереев, которые являются полными единомышленниками организации. В журнале говорится, что организация ждет того часа, когда этот "список" можно будет обнародовать. Не афиширует организация и имен священнослужителей-участников общества или сочувствующих ему, их имена в статьях в подавляющем большинстве случаев зашифровываются из соображений конспирации.

Члены содомского общества посещают храмы и, как это следует из их публикаций, причащаются, не скрывая своего греха. "Мы направляем своих членов к понимающим нас священникам или предостерегаем их от воинственно настроенных, когда располагаем соответствующей информацией", — сообщается на Интернет-странице общества. Помимо посещения церковных служб содомиты также устраивают свои собственные "всенощные" мирским чином с "умеренным" соблюдением церковного устава. Обычно такие службы проводятся по пятницам. Для этого организация проводит обучение своих членов церковному чтению и пению и образует из них церковные хоры и группы псаломщиков. Как указывается в публикациях общества, некоторые их церковные хоры и псаломщики имеют большой опыт благодаря длительному участию в службах в различных храмах. Так, в 1995 г. хор содомитов выпустил кассеты церковного пения, предназначавшиеся для хоров Греческой архиепископии и Американской автокефальной церкви. Кроме контактов с сочувствующими им епископами и духовенством официальных православных церквей, группа активно взаимодействует со священниками одной реформистской католической церкви (Western Orthodox Church of America), существующей независимо от Ватикана и официально признающей содомию. Организация также имеет свою иконописную мастерскую, иконы из которой освящаются в "дружественных" храмах официальных православных церквей. Содомиты в священном сане проводят для своих подопечных церемонии тайного "венчания" однополых пар, используя для этого древний церковный Чин братотворения. Организация считает, что совершение этого чина над парой содомитов является, якобы, Божиим благословением на однополый блуд. По сведениям, предоставляемым Интернет-страницей организации, подобные церемонии также проводятся тайно некоторыми священниками Албанской церкви и Московской патриархии (известно, что в МП содомия распространена весьма широко, особенно в архиерейской и монашеской сре­де. В советское время "уход в церковь" и принятие монашества рассматривались как едва ли ни единственная возможность уйти от уголовной ответственности за гомосексуализм. Величину масштабов и глубину падения содомитов из МП в некоторой степени обозначила история епископа Екатеринбургского Никона /Миронова/, против открытого гомосексуализма которого во всеуслышание выступила половина клириков его епархии. Не секрет, что во многих епархиях МП архиереи специально "подбирают кадры" по признаку их "сексуальной ориентации").

Отделения организации принимают постоянное участие в различных экуменических и межрелигиозных мероприятиях, например, в конференциях Национального совета церквей США и в межрелигиозных молитвах, что указывает на некую глубинную мистическую связь содомии и ереси экуменизма. Материалы журнала AN за февраль-март 1995 г. позволяют сделать вывод о тесных контактах общества с руководством НСЦ США. В одной статье говорится о консультациях представителя этого содомского союза с самим генеральным секретарем НСЦ. В ходе консультаций представитель общества разъяснял генсеку НСЦ причины неприятия православными верующими содомии. Очевидно, что руководство экуменического движения рассматривает эту организацию как часть Православной Церкви. Можно предположить, что такое отношение не могло бы иметь места, если бы руководство официальных православных церквей однозначно заявило, что содомиты отлучены от Церкви. Несмотря на то, что организация содомитов ведет свою деятельность уже много лет, подобное суждение не было высказано в прошлом и, надо думать, уже не будет высказано никогда.

Кроме активного участия в экуменических и межрелигиозных мероприятиях, AXIOS постоянно взаимодействует с другими содомскими религиозными и общественными организациями и участвует в массовых парадах содомитов по центральным улицам главных городов США. Во время парадов члены общества заявляют о себе как о представителях Православной Церкви.

Организация активно занимается распространением своих взглядов. С этой целью она издает литературу, пропагандирующую "допустимость" содомии для православия, разрабатывает богословские обоснования этого и готовит полемическую литературу, направленную против "гомофобии". Литература активно распространяется как в печатном виде, так и через страницу в Интернете. Полемические и информационные статьи печатаются в периодическом журнале организации — "AXIOS Newsletter". В статьях идеологов движения нагло и настойчиво утверждается, что Священное Писание, якобы, не осуждает содомию. Для обоснования этого богохульного утверждения используется метод филологической подтасовки и за­путывания при анализе текста Священного Писания. Организация активно распространяет хулу на многих святых Православной Церкви, все свидетельства о дружбе и преданности святых друг другу неизменно и порочно истолковываются как свидетельства их приверженности этому смертному греху. Члены организации приняли участие также в составлении межконфессионального "мартиролога святых-гомосексуалистов" и их годового календаря.

Общество зыступает в поддержку экуменизма и синкретизма и — одновременно с этим — за сохранение некоторых традиций Православия. На страницах журнала организации можно даже встретить критику современного протестантского либерализма, подобную лукавой критике протестантизма со стороны официального лжеправославия.

В отношении абортов общество содомитов склоняется к оправданию этого тяжкого греха. "Я не могу рассматривать плод как личность, это — потенциальная личность, но не личность", — говорит автор одной из статей AN (Vol. 12, № 2, 1995 г., р. 8), "оправдывая" таким образом убийство.

Организация по-разному оценивает деятельность разных православных церквей. Суровой и беспощадной критике подвергается в публикациях общества Русская Зарубежная Церковь и греческие старостильники. Так, в основополагающей идеологической статье президента организации Н. Зимариса "On Being Orthodox and Gay" РПЦЗ характеризуется как "фундаменталистская" Русская Церковь, к которой присоединились многие бывшие верующие церквей "протестантского фундаментализма". С возмущением президент констатирует, что духовенство РПЦЗ подвергло пропагандистов организации беспощадным преследованиям. Как указывается в его статье, почти все активисты организации, отстаивавшие перед священнослужителями РПЦЗ свои грехи, получали впоследствии телефонные звонки с угрозами, а также угрозы в письменном виде (почтовая корреспонденция и письма электронной почты).

Отношение к церквам, не являющимся "фундамен­талистскими", у содомитов более спокойное и позитивное. Очень положительно оценивает организация отношение к ней в одном из кафедральных соборов Нью-Йорка (издание говорит о нем как об "известном соборе в Нью-Йорке", не называя его определенно). В номере за апрель-май 1995 г. (Vol. 12, № 2, р. 5) рассказывается о том, что содомиты являются постоянными и активными прихожанами этого собора. Как утверждает журнал, священник собора однажды обратился к своему епископу со словами: "Здесь у Вас гомосексуалисты. Вы должны отлучить их!" В ответ, как говорится в журнале, епископ "объяснил, что прихожане-гомосексуалисты — благочестивые верующие, преданы своей вере и помогают ремонтировать собор. Затем епископ запретил священнику проповедовать в соборе, хотя и разрешил по-прежнему служить литургию". Журнал замечает, что, вместе с тем, епископ не благоволит к тем из своих священников, которых знает как активных единомышленников общества. Как можно понять из статьи, в указанной епархии неназванной лжеправославной церкви содомия не только легализована, но и охраняется архиерейской властью, а следование нравственному учению Церкви подвергается преследованию.

В AN (Vol. 12, № 2, 1995, p. 6) помещен обстоятельный комментарий к сообщению, опубликованному в журнале Греческой Североамериканской архиепископии Константинопольского патриархата "Orthodox Observer" за ноябрь 1994 г. Как рассказывается в сообщении, 18 ноября 1994 г. в Греческой православной богословской школе св. Креста в Бруклине прошла конференция под названием "Гомосексуализм: православные перспективы в свете новых исследований". Конференция была организована с участием Греческой архиепископии, которая была представлена епископом Мефодием Бостонским, а также известными священнослужителями и докторами богословия. В списке основных вопросов конференции, предназначавшихся для обсуждения ее участниками, были следующие. "Каковы различия в этических оценках гомосексуализма? Ведут ли различные этические оценки к различиям в отношении к гомосексуализму? Можно ли разрешить гомосексуалистам участие в церковной жизни (т. е. принимать Причастие, заключать брак, принимать на воспитание детей)? Нужно ли побуждать гомосексуалистов к изменению своей сексуальной ориентации на гетеросексуальность?" Журнал сообщил, что конференция включала также вечерний симпозиум, открытый для посещения всех желающих (остальные заседания конференции были закрытыми). Основная цель симпозиума заключалась в стремлении "продемонстрировать, как Православное Христианство понимает гомосексуалистов и откликается на их проблемы сегодня, в свете новых медицинских и психологических открытий". AN очень положительно оценил сам факт прямой постановки вопроса о возможности допущения содомитов к причащению. Эта информация дает все основания сделать вывод, что вопрос о легализации содомии в Греческой архиепископии уже осторожно поставлен и отрицательного ответа на этот вопрос не дано.

На странице 7 того же номера AN кратко рассказывает об участии организации в межрелигиозной молитве в католическом храме Франциска Ассизского 30 ноября 1994 г., в рамках международного дня борьбы со СПИДом. Статья отмечает, что в синкретической молитве принял участие "широкий спектр религий", в том числе представители иудаизма и ислама. Мировое официальное православие было представлено делегатом от Греческой архиепископии. Союз содомитов тоже участвовал в молитве в качестве пред­ставителя мирового официального православия. Журнал отметил красивое исполнение делегатом архиепископии церковного песнопения во время межрелигиозной молитвы и подчеркнул, что на это было дано благословение архиепископом Иаковом. После окончания синкретической церемонии члены союза, как говорится в статье, "плодотворно обсудили вопросы, вызывающие взаимный интерес, с представителем архиепископии". Подобное проявление заинтересованности со стороны архиепископии вызывает у общества содомитов оптимизм и уверенность в успехе своего дела.

Общество развивает контакты со многими архиереями экуменических церквей и добивается постепенного и пока негласного признания. Так, в AN (Vol. 11, № 1, 1994) говорится о получении членами Денверского отделения организации содомитов разрешения причащаться у архиерея греческой архиепископии Анфима Денверского. Дав разрешение на причащение лицам, прямо заявлявшим о своем содомском грехе, епископ вместе с тем сохранил свое отрицательное отношение к самой организации, что привело вскоре к некоторому отступлению от первоначально данного им разрешения.

В конце 80-х годов организация вела письменные консультации с первоиерархом Греческой архиепископии Константинопольского патриархата в Америке — архиепископом Иаковом. В том же номере AN упоминается о переписке общества с архиепископом в 1987 г. С радостью журнал прокомментировал тот факт, что ответ первоиерарха "не был отрицательным". В нем, как сообщает журнал, было только выражено опасение, как бы дело не дошло до "организации новой церкви, основанной на такой отличительной особенности, как гомосексуализм". Иначе говоря, архиепископ высказал такое мнение: лучше содомия в церкви, чем новый раскол. Журнал с радостью принял эти принципы и спешно разъяснил, что общество ни в коем случае не планирует организовывать новую отдельную церковь, а намерено оставаться в современном церковном организме, поэтому беспокойство архиепископа не оправдано. Тем не менее, в начале 1992 г. архиепископ выпустил обращение, где осудил содомию.

Влиятельность содомитской организации в достаточной мере отражает номер AN за февраль-март 1995 г. (Vol. 12, № 1, р. 3}. В нем повествуется об участии представителей организации в конференции Национального совета церквей США 9-12 ноября 1994 г. в Новом Орлеане. Основным вопросом конференции стал вопрос о принятии в состав Совета Metropolitan Community Church (MCC) — специализи­рованной протестантской церкви для содомитов. Пра­вославные представители в экуменическом совете были против принятия, что привело к жарким дискуссиям. Глубоко порочную внутреннюю атмосферу заседания и низкий нравственный уровень участников экуменического совета иллюстрирует следующий приведенный в журнале эпизод. Выступивший в прениях экуменический представитель МСС пастор-содомит Киттридж Черри с недовольством и недоумением заявил во всеуслышание, что "наиболее консервативные члены HCU (во главе с православной фракцией) абсолютно против членства МСС даже несмотря на то, что среди членов их церквей больше гомосексуалистов и лесбиянок, чем в МСС". Удивительно, что даже такой оскорбительный аргумент, приведенный во время экуменического собрания, не побудил лжеправославных экуменистов к необходимому в таком случае заявлению об отлучении содомитов от Церкви. Очевидно, что при отсутствии такого заявления, этот безответный аргумент обнажает катастрофическое духовное разложение церквей, называющих себя православными.

Кроме контактов лля налаживания диалога со свя­щенноначалием, содомская организация развивает также финансовые связи с Североамериканской архи-епископией. Так, в AN за февраль-март 1995 г. (Vol. 12, № 1, р. 5) рассказывается о прошедшем в Чикаго собрании, посвященном годовщине образования там отделения организации, причем журнал отмечает, что средства, собранные в ходе мероприятия, были перечислены на счета комитета по борьбе со СПИДом Греческой православной епархии Чикаго. Ввиду того, что чикагское отделение AXIOS является отделением зарегистрированной религиозной организации, Чикагская епархия не могла не знать об источ­нике полученных средств.

Публикации и статьи так называемого общества "Восточных и православных христиан гомосексуалистов и лесбиянок AXIOS" раскрывают угрозу новой страшной ереси пособничества и попустительства этому смертному греху — ереси, стремящейся на месте Святой Церкви — благодатного дома спасения — создать зловещий дьявольский "гей-клуб". Именно попустительство, а также постепенно и осторожно проводимая легализация этого греха, готовы привести к превращению практикующих это извращение лжепра­вославных- церквей в то, что на языке нашего последнего времени называется "gay-friendly church". Постепенность и незаметность этого процесса может стать надежным прикрытием такой сатанинской реформы.

Проведение многочисленных конференций с конкретно поставленными вопросами и без конкретных ответов и заявлений, ввязывание в длительный диалог, сопровождающийся многочисленными комиссиями, заседаниями и публикациями, с постепенным сближением позиций, обсуждения и дискуссии о "новейших" и "последних" "открытиях" и "исследованиях" науки по этой проблеме, постоянные встречи с представителями организации на различных межконфессиональных и межрелигиозных мероприятиях, умолчание о правилах Церкви касательно этого вопроса, привыкание к участию представителей организации в церковной жизни, полуофициальное благословение причащаться в состоянии этого смертного греха и постепенное распространение этой практики, молчание в ответ на возмущение ревнителей и осторожное их притеснение, невозбуждение следственных дел в духовном суде по этому вопросу, получение пожертвований и финансовой помоши от организации содомитов на приходском и епархиальном уровнях, постепенное исключение из преподавания в церковных учебных заведениях неугодных современному сообществу толкований под угрозой прекращения государственной помоши — вот инструменты этого разворачивающегося дьявольского преобразования. Каждого человека, стремящегося жить по заповедям Божиим, это ставит перед важнейшим нравственным выбором. Становится предельно ясным, что каждому человеку, стремящемуся верить право­славно и жить по заповедям Божиим, надо осознать полную невозможность спасения там, где отвергается нравственное учение Церкви. Необходимо осмыслить, что там, где есть покровительство содомитам, для православных уже нет надежды на спасение; там, где есть покровительство содомии, там нет врачующего действия благодати Святого Духа, отвергнутого покровителями греха. Оттуда надо уходить, как праведный Лот со своей семьей уходил из Содома. Только в погибель может быть причастие с ведением, что из той же чаши причащаются содомиты, которым это "официально" разрешено. "Не бывайте убо сопричастницы сим" (Еф. 5:7).

Православный информационный бюллетень"ВЕРТОГРАДЪ-ИНФОРМ", июнь 1999 г.

[image: image43.png]



Священник. Секретный агент
Странное чувство, вероятно, должен вызывать человек, прячущий, подобно страусу, голову, к примеру, в стог сена в уверенности, что таким образом он станет невидим. Не менее странно и то, когда в наше время водопада информации достаточно известные люди остаются в святой уверенности, что им удастся скрыть о себе правду. Но еще более непонятно, когда некоторые из них пытаются избавиться от прошлого, которое вне зависимости от его иной раз горечи и неприглядности, без сомнений, остается личным нестираемым опытом, на переживании которого строится вся последующая жизнь.
Наверное, одним из последствий "советской" жизненной закалки остается где-то глубоко внутри чувство неизъяснимой вины неизвестно за что. Эдакого безотносительного страха, похожего на ощущение того, что именно на тебя направлены все взгляды на многолюдной площади. Скорее всего, именно это чувство стало одной из причин того, что многие известные россияне стесняются отдельных пунктов своей биографии, в том числе таких, для избежания которых недостаточно ординарных человеческих качеств.
В данном случае речь пойдет о личности весьма заметной. Однако то, что человек этот предстает в глазах большинства существом почти неземным, не избавило его от общего для многих россиян комплекса создания о себе мифа. Закрытость области, в которой наш герой до сих пор занимает высокую должность, чаще всего гарантирует подобным мифам долгую и славную жизнь. Но, к счастью, есть на свете такой институт, как архив. И это, иной раз из-за самых неожиданных находок, позволяет довольно успешно отделять пшеницу от плевел. В данном случае, архив Совета министров Эстонской ССР.
Итак, Алексей Михайлович Ридигер, родившийся в городе Таллине 23 февраля 1929 года. Он же - ныне здравствующий Патриарх Московский и всея Руси Алексий II.
"Я родился в буржуазной Эстонии в 1929 году, там же прошло мое детство и юность, - пишет тогда еще митрополит Таллинский и Эстонский Алексий. - Родители мои были людьми глубоко верующими; отец, имея с молодых лет желание посвятить себя служению Церкви, стал священником. В юношеские годы мне пришлось пережить ужасы войны и оккупации, видеть страдания нашего народа, а затем - в пастырской деятельности - столкнуться с горем, которое посетило почти каждую семью, в результате гибели на поле брани отцов, братьев и сыновей".
После окончания в июне 1945 года восьми классов 6-й средней школы Таллина 17-летний Алексей Ридигер устраивается ризничим и алтарником в Александро-Невский Кафедральный собор Таллина и каким-то образом избегает призыва в армию. В октябре 1946 года становится псаломщиком в Симеоновском, а к весне и в Рождества Богородицы православных храмах. В сентябре 1947 года, невзирая на нормативы закона, предписывающие не принимать в духовные учебные заведения не служивших в армии, Ридигера зачисляют в Ленинградскую духовную семинарию.
В апреле 1950 года, уже окончив семинарию, Алексей Ридигер рукополагается в сан священника и назначается настоятелем Йыхвиской Богоявленской церкви, откуда и начинается его настоящая карьера.
"Первым приходом, на котором я прослужил 8 лет, была Богоявленская церковь города Йыхви - центра эстонской сланцевой промышленности. Дальнейшее мое служение проходило в университетском городе Тарту; там же я был назначен и благочинным", - вспоминает митрополит Алексий. Заочно окончив в 1953 году Ленинградскую духовную академию, он служит по 1958 год настоятелем той самой церкви в Йыхви и, по совместительству, настоятелем Никольского прихода села Ямы. А с 1957 года настоятелем Тартуского Успенского собора, исполняя при этом функции благочинного округа.
Правда, перечисляя поочередно свои рукоположения и назначения, он обходит молчанием одну весьма существенную страницу своей биографии. А именно женитьбу на дочери настоятеля таллинской православной церкви Рождества Богородицы в аккурат перед принятием священнического сана. Дело в том, что по сложившейся в русском православии традиции, рукополагаются во священники лишь уже женатые мужчины.
22 августа 1958 года 29-летний рядовой священник, иерей Алексий становится протоиереем, что само по себе в те времена было необычно рано для возведения в высший священнический сан. Но, возможно, что-то объяснит следующая выдержка из документов архива:
"Агент "Дроздов", 1929 года рождения, священник православной церкви, с высшим образованием, кандидат богословия, в совершенстве владеет русским, эстонским и слабо немецким языками. Завербован 28 февраля 1958 года на патриотических чувствах для выявления и разработки антисоветского элемента из числа православного духовенства, среди которых он имеет связи, представляющие для органов КГБ оперативный интерес".
Судя по спискам действующего священства того периода в Таллинской епархии и по ориентировке, приведенной в соответствии со служебной инструкцией "О составлении отчетов об агентуре", в справке вербовщика КГБ речь могла идти лишь о нашем герое.
Мнения о специфике работы священнослужителей, сотрудничавших с органами безопасности большевиков, существуют разные. Кто-то считает их чуть ли не бойцами невидимого фронта, охранявшими мирное счастье советских граждан. Кто-то убежден, что священников привлекали к такому сотрудничеству из-за каких-то их необыкновенных знаний и качеств. Однако правда, как всегда, внешне оказывается более прозаичной, чем продукты народных домыслов. И даже из цитируемого документа довольно быстро становится ясно, что речь идет о банальном стукачестве - на верующих прихожан, на случайных знакомых, на собственных собратьев. В частности, демонстрирует это и наш герой, достоинства которого тем временем тщательно оцениваются.
"К выполнению наших заданий относится с желанием и уже представил ряд заслуживающих внимания материалов, по которым проводится документация преступной деятельности члена правления Йыхвиской православной церкви Гуркина и его жены, злоупотребляющей служебным положением при оформлении пенсий некоторым гражданам (брала взятки). Проведением этого мероприятия предоставится возможность закрепить "Дроздова" на практической работе с органами КГБ. Кроме того, "Дроздов" представил также ценные материалы на разрабатываемого по делу-формуляр священника ПОВЕДСКОГО".
Последняя упомянутая деталь из "послужного списка" особенно примечательна. Протоиерей Валерий Поведский, которого с помощью агента "Дроздова" разрабатывало КГБ, - личность в церковных кругах известная. Потомственному интеллигенту из глубоко верующей семьи, сыну священника выпала весьма нелегкая судьба. В 1938 году, в самый разгар антирелигиозной кампании, Валерий был рукоположен в сан иерея епископом Мануилом (Лемешевским). Происходившее тайно, в лесу, посвящение закончилось словами епископа, явно не входящими в чин рукоположения: "А тебе будет труднее всех".
Во время войны священник подвергался неимоверным трудностям, оказался в оккупации, где умудрялся содействовать сопротивлению фашистам, при трагических обстоятельствах потерял сына и дочь. А оказавшись впоследствии с супругой и тремя оставшимися в живых детьми в лагере для перемещенных лиц под Таллином, он был практически обречен на десятилетия лагерей. Но, примечательно, что вызволить его из лагеря сумел не кто иной, как протоиерей Михаил Ридигер, отец будущего "куратора" о. Валерия со стороны КГБ, агента "Дроздова". Читая документы, нетрудно догадаться, что "разработка" о. Валерия Поведского была вменена в особую заслугу священнику "Дроздову".
Успешная работа энергичного православного священника-агента в органах КГБ была замечена высоким начальством, что гарантировало ему продвижение по служебной лестнице. Отчет ответственного за агента сотрудника органов лишний раз свидетельствует о том, как и из кого формировался авангард "советской Церкви", заявляющей сегодня о своей вероучительной исключительности и обладании особой благодатью.
"После закрепления агента на практической работе с органами госбезопасности в конкретных агентурных разработках намечаем также использовать его в наших интересах путем направления в капиталистические государства в составе церковных делегаций".
Однако и этот этап со временем был пройден, став трамплином для дальнейшей головокружительной карьеры будущего Первосвятителя.
"При вербовке учитывалось в будущем (после закрепления на практической работе) выдвижение его через имеющиеся возможности на пост епископа Таллинского и Эстонского. За период сотрудничества с органами КГБ "Дроздов" зарекомендовал себя с положительной стороны, в явках аккуратен, энергичный и общительный. Хорошо разбирается в теоритических (так в тексте. - М.С.) вопросах богословия и международной обстановке".
Надо заметить, что "белое" (то есть женатое) священство в Русской Православной Церкви в отличие от "черного" (монашества) не имеет особых административных перспектив сделать карьеру. И, будучи уже благочинным Тарту-Вильяндиского благочиния Тартуской епархии, протоиерей Алексий оставляет жену и принимает 3 марта 1961 года монашеский постриг, становясь таким образом вполне приемлемой для органов КГБ кандидатурой для продвижения в соответствии с намеченным планом.
Уже в августе того же года, иеромонах Алексий назначается епископом Таллинским и Эстонским, временно управляющим Рижской епархией, хотя хиротонисан (возведен в епископский сан) он будет лишь 3 сентября 1961 года.
С ноября 1961 года епископ Алексий приобретает вполне профессиональную школу более высокого уровня сотрудничества с органами, работая в качестве заместителя председателя Отдела внешних церковных сношений (ОВЦС).
"В течение нескольких лет, - рассказывает Патриарх в своей автобиографии, - я был Заместителем председателя Отдела внешних церковных сношений Московского Патриархата, а с 1964 года назначен Управляющим делами Московской Патриархии и постоянным членом Священного Синода. В 1964 году удостоен сана архиепископа и в 1968 году - сана митрополита (...) Таков мой жизненный путь служения Церкви от приходского пастыря до постоянного члена Священного Синода - митрополита Таллинского и Эстонского".
Разумеется, работа рядового агента на периферии и деятельность его в статусе "князя церкви" - вещи, вероятно, одинаковые по сути, но несоизмеримые по уровню. И объектами наблюдений и суждений теперь уже одного из ведущих архиереев РПЦ становятся не какие-то сельские священники и прихожане, а люди, что называется, государственного масштаба.
"Мера, примененная к А. Солженицыну Президиумом Верховного Совета СССР о лишении его гражданства СССР, - пишет митрополит Таллинский и Эстонский Алексий 17 февраля 1974 года в своем резюме, - является вполне правильной и даже гуманной и отвечает воле всего нашего народа, о чем свидетельствует реакция советских людей на решение Президиума Верховного Совета. Церковные люди полностью одобряют это решение и считают, что к А. Солженицыну и ему подобным применимы слова ап. Иоанна Богослова: "Они вышли от нас, но не были наши" (1 Ин. 2,19). <...> Его имя и написанное им используется, особенно нашими политическими и церковными недругами, для разжигания ненависти и вражды против нашей Родины и Церкви, чтобы помешать разрядке международной напряженности и развитию добрососедских отношений между государствами Востока и Запада".
Кроме "антисоветчины", будущий Патриарх (ныне один из наиболее восторженных почитателей Солженицына) находит в деятельности писателя и еще один изъян:
"А. Солженицын не вправе выступать с оценкой деятельности Русской Православной Церкви, ибо, прежде всего, следует отметить поразительную неосведомленность в религиозных вопросах человека, который решился обличать и поучать церковную иерархию".
Не секрет, что большевики вовсю пользовались авторитетом Русской Православной Церкви для достижения собственных целей. Создавая впечатление активного участия религиозных деятелей в общественной жизни страны, они скрывали, однако, тот контроль, который оставался для этой "деятельности" главной основой. Разумеется, подобное было бы невозможно без своеобразной симпатии к органам со стороны самой Патриархии. Но, изначально будучи МГБэшной структурой, Церковь практически не могла существовать без тесного взаимодействия со своими "контролерами": любое неповиновение грозило бы, как минимум, искусным шантажом. Но подобные мысли, похоже, не приходили в голову никому из иерархов.
Послужной список "внешнеполитической" церковной деятельности нашего героя очень внушителен:
"С 1972 года Митрополит Алексий - член совместного комитета Конференции Европейских Церквей - Совета Епископских Конференций Европы, Римско-Католической Церкви и участник заседаний этого комитета..."
С этого же, 1972 года начинаются разъезды - Женева, Франкфурт-на-Майне, Цюрих, Бад-Гандерсхейм, Локкум, Копенгаген, Байэнроде, Санкт-Галлен, Картиньи, Люксембург, Монастырь Монсерат, Болден, Милан, Шантии, Легумклоостер, Рива-дель-Гарда, Марсель, Тренто и т.д.
Надо заметить, что столь богатая практика работы за рубежом в советское время даже религиозных деятелей служила свидетельством особого доверия органов безопасности, удостоиться которого за "красивые глазки" было невозможно.
Но даже столь высокая роль в механизмах спецслужб не избавляла иерархов от необходимости как можно демонстративнее подчеркивать свои симпатии к власти, как можно громче свидетельствовать о поддержании политики государства, от которого Церковь была номинально отделена.
"Настоящим сообщаю Вам, что сегодня, 11 июня, по велению сердца, из личных средств, мною перечислена 1000 (одна тысяча) рублей (через Сберкассу № 7812/132 г. Москвы, квитанция № 109539) в фонд ликвидации последствий аварии на Чернобыльской АЭС..." - отчитывается, например, Управляющий делами Московской Патриархии и митрополит Таллинский перед Председателем Совета по делам религий. Но простое, казенное, быть может, сообщение с приложением отпечатка квитанции, как и любая бумага номенклатуры, обязана быть выдержанной идеологически. Поэтому: "Глубочайшее понимание и поддержку находит в наших сердцах последовательная миролюбивая политика нашего Государства, направленная на сдерживание безумной гонки вооружений, за поэтапное сокращение ядерных арсеналов, чтобы встретить 2000 год нашей эры свободными от ядерной угрозы. Высокий руководитель нашего Государства, глубокопочитаемый Михаил Сергеевич Горбачев, показывает яркий пример доброй воли советского Государства, принимая решение об одностороннем моратории. <...> Дело - за США, администрацией Белого дома и стран НАТО! Последуют ли они благоразумию или будут следовать и дальше курсом авантюризма и безумия?" и т.д.
Благодаря почти чудом сохранившимся документам сегодня удается, не руководствуясь уже шаблонными представительскими впечатлениями, по-новому увидеть достаточно драматическую личность российского православного Патриарха. Где-то посочувствовать ему, где-то обрести новые аргументы для трезвого отношения к происходящим в стране процессам, где-то найти объяснение некоторым, имевшим место в недавнем прошлом прецедентам.
После падения большевистского режима в России, при открытии многих архивов было установлено, что с органами госбезопасности и разведки сотрудничали практически все сколь-нибудь значимые представители РПЦ, не говоря об иерархах - митрополитах, архиепископах и епископах. Однако, несмотря на это, лишь один из них - архиепископ Виленский и Литовский Хризостом - по-христиански открыто порвал свои отношения с КГБ и принес покаяние в сотрудничестве с органами перед верующими. Больше подобного не сделал никто из епископата, что, вкупе с активным сотрудничеством РПЦ с восстановленной ныне значимостью аппарата госбезопасности, может служить косвенным подтверждением продолжения такого симбиоза.
При работе над материалом использовались:
автобиография (от 25 апреля 1950 г.), написанная собственноручно митрополитом Таллинским и Эстонским Алексием (Ридигером);
собственноручно заполненная митрополитом Таллинским и Эстонским Алексием (Ридигером) анкета от 25 апреля 1950 года;
собственноручно заполненная митрополитом Таллинским и Эстонским Алексием (Ридигером) анкета от 2 ноября 1952 года;
характеристика, составленная на митрополита Алексия Уполномоченным Совета по делам религий ЭССР Л. Пийпом;
учетная карточка священнослужителя Совета по делам религий ЭССР;
дополнительные сведения к биографии митрополита Таллинского и Эстонского секретаря ЭЕС;
письмо Управляющего делами МП председателю Совета по делам религии при Совмине СССР от 11 июня 1986 года;
биография Митрополита Ленинградского и Новгородского Алексия (архив СДР ЭССР, 1988 г.);
автобиографическое резюме митрополита Алексия от 17 февраля 1974 года;
"Отчет об агентурно-оперативной работе КГБ при Совете министров Эстонской ССР за 1958 год", по тексту регистрационного производства от 27.04.83 года, инф.д. №994, архив 5 отд. КГБ ЭССР);
Митрохин Н., Тимофеева С. Епископы и епархии Русской Православной Церкви. М., Панорама, 1997.
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БОЕВЫЕ ИСКУССТВА РУСИ:

http://www.systemaryabko.ru/default.aspx
Новости

05.09.2007

Международный семинар по Системе с участием Михаила Рябко и команды инструкторов по Системе 5, 6, 7 и 9 октября 2007 г. Место проведения: спортивный зал пансионата «Берёзки», Мытищинский район, пос. Паведники. Проезд: метро Алтуфьево, автобус № 273, маршрутное такси № 503 до конечной остановки. Для регистрации необходимо отправить заявку на e-mail ryabko@mail.ru
 Контактный тел. 89015419282 или (495) 576-74-70

04.09.2007

15-17 сентября 2007 г. Международный семинар по Системе с участием Михаила Рябко, Владимира Васильева и Даниила Рябко. Место проведения: г. Токио, Япония Дополнительная информация по тел. 090-6495-5452 или 090-9136-6455 или andy@systemajapan.jp scott@systemajapan.jp
03.09.2007

Статья о первом уникальном тренировочном лагере в России СИСТЕМА: БАЛАНС И РАВНОВЕСИЕ см. http://www.rusk.ru/st.php?idar=111966
 Фотографии см. http://www.pbase.com/marcbresee/russia
03.09.2007

В школе №1930, расположенной по адресу: г.Москва, район Южное Бутово, ул.Чечерский проезд д.80 проводятся занятия по Системе с детьми и подростками в возрасте 6–14 лет. Инструктор Константинов Пётр Николаевич. Расписание: понедельник и пятница с 18.00–20.00. Тел. 8-901-541-92-82

03.09.2007

Занятия по Системе в Харькове проводит Гулевский Сергей. Контактная информация: тел.80508513562 (моб.) и e-mail sgulevski@ukr.net
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О РКЦ ИПХ:

22 августа 2006г., днем, Владыке Димитрию Архиепископу Чебоксарскому и Сарматскому ИПХ был звонок из Администрации Президента РФ по поводу его письма: 

http://anafemat.narod.ru/prezident.doc
Было высказано мнение что Сиверс некорректный политик, который пытается вербовать себе членов путем намека на близость с властными структурами. Послание Сиверса В.В. Путину воспринимают там как бред сумасшедшего. Советник из Администрации Президента РФ Лукичев заявил, что никаких официальных контактов с Сиверсом не было. Тот мог общаться с разными сотрудниками: медсестрами, уборщиками и т.д. поэтому следует считать его заявления профанацией. Но ФСБ России интересны высказывания Сиверса, сеющие религиозную и национальную рознь, призывы к вооруженному свержению государственной власти. Меры будут незамедлительно приняты.
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Еврейский граф Сиверс
Алешка Сиверс такой же граф как и барон Ротшильд. Папа римский для того чтоб не расчитываться с долгами перед иудеями Сиверс - дал им дворянство. Позже в Голландии они купили себе графский титул, а их родственники в Германии- баронство. Позже Вольфрам Сиверс (директор Аненербе) на процессе в нюрнберге заявил что всегда был агентом в рядах СС от еврейского массонского сообщества. Это произвело шок, но чтоб не раскрывать факта финансирования нацистского режима - Сиверса срочно казнили. Самое поразительное то, что во время кремации после казни выяснилось, что Вольфрам Сиверс был обрезан! Все спекуляции Алешки Сиверса и его нацистская идеология- ложь и фальш. Он просто играет на коньюктуре политического рынка.

Если Вы хотите убедиться, что Сиверс жид, то почитайте показания на нюрнбергском процессе Вольфрама Сиверса. Как это всегда было принято в колене Дановом, откуда происходит Алешка Сиверс, они всегда ради своей шкуры предавали своих единоплеменников. Вольфрам Сиверс на процессе нес оголтелую критику нацистского режима и умолял его, как еврея, спасавшего свою шкуру помиловать. Он заявил, что нанес непоправимый вред Германскому Рейху тем, что на институт Аненербе ежегодно тратились средства сопоставимые с оснащением и содержанием 27 дивизий. А все исследования оказались фальшивыми. Такие исторические факты. Алешка Сиверс продолжает гнусное дело своего предочка.
Александр Кардамышев
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Вовочка это конкретный неандерталоид. Иларий - цыган. Антижидовство Сиверса это всё напускное. Сиверс поставил в наставники жида Андрея Казачкина (настоящая фамилия - Либерман), отец которого был обрезанным иудеем и ходил в синагогу. То что Сиверс имеет некоторые еврейские черты это видно всем специалистам в расовых вопросах. На мой взгляд два признака: 
1) уши без мочек, 
2) широкий таз. 

При этом я не утверждаю, что Сиверс жид, я говорю лишь об определенных ненормативных чертах, которые присущи также и евреям. Разные отклонения наследуются не обязательно от жидов, они могут быть наследованы непосредственно от неандертальцев. Например, больше всего неандертальских генов у негроидов, далее идут жиды и т. д. Среди ариев неандерталоидные признаки встречаются на каждом шагу, причем они могут быть как еврейскими, так и непосредственно неандертальскими.

Андрей Одинцов 
(автор книги ВВЕДЕНИЕ в ХРИСТИАНСКУЮ РАСОЛОГИЮ)
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Размышления В. Крыжановского о происхождении 
сиверсианской иерархии
Я теперь начинаю понимать весь фокус с его виртуальной церковью. Я не исключаю, что он её просто выдумал. Но это не обязательно потому что он какой-то агент ФСБ или еще чего похуже, - нет. Вспоминая мои с ним разговоры, я понял, что на самом деле Сиверс давно уразумел, что никакого канонического преемства хиротоний в православной церкви давно нет. Они с Евагрием (вероятно реальное лицо) как раз в 90-х размышляли что же делать? И я думаю, что им в голову пришла такая мысль - просто выдумать иерархию, и всё. Надо было как-то спасать православие, которое в лице прочих юрисдикий пришло в полное ничтожество и ересь. И такая "икономия" в их глазах вполне могла быть оправдана. Пометавшись между МП, РПЦЗ и старостильниками, ими была разработана схема, под неё состряпана история, возможно с привлечением некоторых реальных данных, заранее просчитаны возможные вопросы и ответы. Всё это на самом деле не очень сложно, как может показаться на первый взгляд. И крещение и монашество вероятно у них было вполне законное, не хватало одного - архиерея. Рассказы про сибирских "стариков" тоже реальны, за исключением того, что они - архиереи и что якобы участвуют в неких "катакомбных соборах", которых Сиверс на самом деле просто выдумывает, не выходя из дома или отлучаясь куда-нибудь для видимости своего отсутствия. Меня удивил в своё время тот факт, что в течение трех лет сии "архиереи" подписывали решения соборов одними и теми же фломастерами и карандашами. После того, как я спросил Сиверса, как такое может быть в жизни, на следующих соборах фломастеры, ручки и карандаши поменялись. Да и в скиту на Кавказе Сиверс скорее всего тоже был. Однако это ничего не меняет. Ну и что, что был? Важно то, что хиротония с участием Амфилохия - сказка, с использованием реальной, но давно умершей личности. "Польза для Церкви" - вот в чем видел Сиверс оправдание своей лжи с созданием иерархии. По той же схеме эта деятельность будет и дальше продолжаться. Умрут сибирские "старики", которых он выдает за епископов, умрет и сам Сиверс, но дело продолжат его последователи, которых он единолично рукополагает якобы с благословения "собора" ИПХ. С течением времени вся его деятельность обрастет мифами и легендами, в них начнут верить еще более искренне, рассказывать о "чудотворениях" Сиверса, его необыкновенных качествах, напишут его слащавое "житие" и т. д. Будет создан устойчивый православный церковный мифопоэтический образ. И Сиверс очень хорошо понимает, что само православие это точно такой же мифообраз, окутанный сплошными тайнами, белыми пятнами, темными веками, как и вся его виртуальная церковь. Именно поэтому он идет на общение с любыми протестантскими деноминациями, даже с мормонами, признает их, хотя у них и не пахнет никаким "апостольским преемством". И какая разница, есть преемство или нет? Главное - "церковная польза", главное - чтобы "дело делалось", а "дело наше - правое", Сиверс в себя искренне верит. Разумеется, он об этом не будет говорить всем подряд, поскольку считает, что его паства не достигла такой высоты, чтобы воспринять и переварить столь высокодуховный "гносис", ибо она "еще не готова". 

Я думаю, что Сиверс - не первый, кто придумал подобный хитрый ход реанимации "аутентичного православия". Вероятно похожие образцы имелись в том же старообрядчестве. Не исключено, что и сам "Вождь и Судия Димитрий Анафемат" прочувствовал ход мысли Сиверса и распознал поддельность его псевдо-иерархии, а потому решил, что коль скоро Сиверсу позволено создавать мифы о преемстве своего рукоположения, то почему бы и самому "Вождю" не испробовать тот же стереотип? Так и возник новый мифообраз с его рукопложением от "пансофиан", а ранее по той же схеме действовали т. н. "даниловцы", взяв за образец сказку о происхождении иерархии Сиверса. 

Так что я не склонен обвинять никого в каком-то сатанизме или выполнении заказов ФСБ. Все гораздо банальнее. Это у них такая вера, такая религия. А с религиозными убеждениями спорить, как известно, бессмысленно. Пусть верят, как хотят. Обвинять за верования - глупость. Ложь - конечно плохо, но разве она в некоторых случаях не может быть "оправданной"? Впрочем, я не настаиваю на достоверности своих предположений. Это всего лишь гипотеза, пища для размышлений...

Интересен с психологической стороны прием Сиверса врать. С его точки зрения чтобы ложь выглядела правдоподобной, нужно придумать какое-нибудь очень мало вероятное враньё. Тогда у слушателя возникает недоумение: если человек захотел соврать, то почему он врет так неправдоподобно? И слушатель склоняется к мысли, что скорее всего это правда, поскольку так нагло врать нет смысла, и начинает верить в это вранье. Так, к примеру, Сиверс выдумал, что в его церкви якобы 2.000.000 паствы. 

Не стоит обольщаться - Сиверс хорошо знает психологию и умело манипулирует сознанием. Это опытный жулик. 

Я тоже был обольщен, но Господь Иисус вызволил меня из лап дьявола.

22.08.2007г.

Вячеслав Крыжановский
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Еще один ответ Крыжановского на байки Сиверса
Если Сиверс написал правду, то это значит одно - Сиверс абсолютно беспринципный человек. Почему он подписал документ о венчании старой алкоголички, намазанной макияжем, с юношей, где было ясно написано - 63 г. рождения? Почему Сиверс, если он сразу всё знал и видел, и если абсолютно всем кроме меня видна недопустимая разница в возрасте, имел дело с явной "ведьмой", не похожей на православную христианку, часами разговаривал с ней в течение нескольких лет на духовные темы по телефону и брал от неё пожертвования на десятки тысяч рублей? 

Так что вот это и надо спросить у лживого Сиверса, который на самом деле просто врет. Также нужно спросить у самих сосновоборских одноклеточных, почему же они в течение более года никаких подобных оскорблений и обвинений против меня и моей жены не выдвигали? Им было сразу заявлено, что моя жена меня старше, но на 6 лет. Почему они сразу не обвинили меня во лжи? Даже в доносах Сиверсу о возрасте моей жены не было сказано ни слова, хотя это было бы очень удобной зацепкой. А потому что ничего что они сейчас выдумывают, не было и в помине. Т. е. они это придумали только недавно. Они воспринимали нас как истинных христиан, даже сами напросились к нам в общину, и только после своего крещения, т. е. через полтора года нашего общего вполне мирного сосуществования, у них случилось это беснование и человеконенавистничество. Я полагаю что крещение Сиверса их сильно осквернило и сделало из них совсем конченый мусор. Прецедент беснования был конечно и до крещения (Ольга была обвинена в том, что собирала много грибов!?), однако всё же они еще были в человеческом сознании и могли покаяться. Я их принял тогда обратно по милости. И та женщина, которую они теперь оскорбляют, которая не сделала им никакого зла, настаивала, чтобы я поступил с ними милосердно. Вот так позорно и некрасиво выглядят сегодня именно сосновоборские расово неполноценные отбросы. 

Так что отвечать-то придется на эти неудобные вопросы именно вам. А я уже отвечал на ваши. Я не заставлял ничего делать сосновоборских дегенаратов и ничего не брал у них насильно. Всё что они делали - делали добровольно и давали добровольно. Я воспринимал их за христиан и относился к ним как к людям (что было конечно ошибкой). Но главное, я никогда не врал, а делал всё честно. Врать стали они - что я якобы "заставлял" их на себя работать. Вот это вранье меня и возмутило. Ублюдки настолько помешаны на своей жадности, что до сих пор жалеют, что нам что-то добровольно отдали. Жаба душит, жидовская кровь бурлит. 

Что касается моей жены, то всё то, что вы пишете со сплетен сосновоборских нелюдей - полный вздор. Моя жена никогда в жизни не употребляла макияж. Никогда не употребляла алкоголя в недозволенных дозах. Это клевета. Всё на что только способны нелюди это личное оскорбление женщины, явное вранье по поводу возраста, т. к. именно всем, кроме сосновоборских мразей, полностью лишенных зрения, видно, что ей никак не может быть "за 50". Здесь выявляется с одной стороны крайнее ублюдочное неблагородство сумасшедших, а с другой - очевиден фактор неадекватного восприятия реальности. Расологи подчеркивают, что представители низших рас, рассматривая предметы, не могут оценить их правильно и не могут познать их внутренней сути, оценивая только поверхностно. Когда расовой отброс смотрит на ария, у него возникает к нему неприязнь на генетическом уровне, причем красота ему кажется уродством, а уродство красотой. Так, например, негроиды считают, что красивы только негры, а белые уродливы. Т. е. имеет место извращенность сознания из-за недочеловеческой крови. Так же и в случае с моей женой. Возможно не только сосновоборские недочеловеки так оценивают мою жену, но и кто-то еще. Конечно это говорит о том, что все они одной нечеловеческой расы. 

А теперь поговорим о расовой принадлежности сосновоборских унтременьшей. 

Ну про Либермана уже в общем-то и так всё ясно. Жид - и этим всё сказано. В прошлом - вор рецедивист. Это и понятно. Паталогическое воровство вкупе с лживостью - это один из типичных признаков еврейской нации. 

Олег. На самом деле я поторопился с принадлежностью его к русской нации. Всякий кто его видел, конечно, сразу будет в недоумении, ибо у него видны явно кавказоидные черты, его расовый тип практически неотличим от чечено-ингушского кавказоидного типа. Черный жесткий волос, в т. ч. и на теле, выявляет неандертальскую примесь. Чудовищная умственная отсталость, граничащая с дебилизмом, что является характерным признаком всех низших рас. Ранее это ярко проявилось, когда он совершил убийство таксиста из-за 30 р. 

Герман. Пожалуй самый нормальный из всех, однако черные волосы выдают чуждую расовую примесь, нехарактерную для ариев. Легкий признак дебилизма также имеется, плюс паталогическая жадность, в чем сам признавался как о своем основном пороке (жадность как известно ариям нехарактерна вообще). Видимо легко внушаем, поскольку сам способен к анализу и может адекватно воспринимать реальность, если попадает в здоровую среду. Это единственный человек, который из этих трех красавцев еще может пройти психологическую реабилитацию, но для этого необходимы здоровые условия. На самом деле я даже не уверен, поддерживает ли он сейчас отношения с жидом Либерманом и дебилом Олегом. 

Итак, черноволосые конечно будут вопить, что они не евреи, а самые настоящие арЫйцы. Но откуда же, извините, черные волосы? Явно уж не от ариев. 

Так что обвинение, что моя бабушка была жидовкой никак не катит. Я говорил лишь то, что у меня были такие подозрения из-за того, что у ней были черные волосы (хотя глаза зелено-голубые). Поэтому я провел в своё время специальное расследование, опрашивая всех родственников, особенно старшего поколения на предмет возможности еврейской примеси. Все в один голос заявили, что в нашем роду никогда не было никаких евреев. Ни одного еврейского имени, ни одной фамилии!!! 

Разумеется черные волосы это посторонняя примесь, но не обязательно еврейская. Например у славян это может быть финно-угорская примесь. Однако уже в ближайших потомках благодаря ремиссии, в случае если все остальные в роду имеют чистую арийскую кровь, как и имело место в отношении мужа моей бабки, а также со стороны моего отца, арийские гены полностью подавляют всё чужеродное, т. к. арийские гены всегда доминантны. Мой расовый тип и все физиологические признаки полностью идентичны прогрессивному арийскому расовому типу. Нет ни одного неарийского признака. А вот у сосновоборских нелюдей они налицо. Так что попытка сделать меня евреем выглядит крайне глупо и неудачно. Достаточно посмотреть на сосновоборские рожи и на моё благородное лицо, чтобы убедиться, кто расово неполноценное быдло, а кто подлинный арий. Духовность и нравственные качества у нас также диаметрально противоположны, к тому же мы исповедуем даже разные религии, почитаем разных богов: они - дьявола, а мы - Творца. Благородный арий сразу виден и по своей физиологии и по нравственному превоходству, а сосновоборские ублюдки имеют самые примитивные представления о добре и зле, даже путают их, ставя одно на место другого. 

Вообще, я думаю, что вся злоба сосновоборских недочеловеков ко мне - конечно же это РАСОВАЯ ненависть. На уровне подсознания они чувствуют, что я и моя жена не принадлежат к их ублюдочной вырожденческой расе. Отсюда и вся вражда. Кровь недочеловеков сразу же вскипает, как только они видят представителей высшей человеческой расы. В их генах от дьявола заложен позыв к истреблению белой нордической расы. Они всегда человеконенавистники, всегда отвечают зо добро злом, всегда лгут. Этот расовый тип очень хорошо описан расологами. Умственная отсталость, тотальная лживость, аморальность - три характерных качества этой низшей расы. Кроме того, в отношении ко мне хорошо проявилась их рабская натура. Они не выдержали добровольного подчинения расе господ, но устроили обыкновенную для ублюдочного пролетариата революцию. Как бы не лизоблюдствовали перед нами и не восхваляли нас эти ублюдки, мы не должны были покупаться на это, поскольку раб всегда будет ненавидеть своего господина и замышлять против него. Гены, гены... 

Их человеконенавистничество и злоба, изливаемая с чудовищной желчью, это не случайность. Человекообразные говорящие звери всегда ненавидят людей, в этом весь смысл их существования на земле, в этом их генетическая программа. Т. е. здесь термин "человеконенавистничество" имеет абсолютный смысл - как ненависть к людям от существ явно не человеческой породы. Такова истинная природа злобы сосновоборского недочеловеческого зверья, лишенного ума и духа, а движимого исключительно животными инстинктами и животным рассудком. 

Обозревая всё написанное зверьем настолько смешно видеть нелепость обвинений! Сказать-то совсем нечего. Ничего кроме глупых личных оскорблений, выявляющих их расовую неполноценность.
24.08.2007г.

Вячеслав Крыжановский
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Как это умолил? То есть Сиверса можно "умолить" на противоканоническое деяние и ложь? Ну тогда грошь цена такому "епископу". 

Наоборот даже, это как раз Сиверс настаивал на венчании, чтобы "узаконить" наши отношения. В общем понятно - нелепые байки продолжаются. Похоже, что сосновоборские зверолюди вообще даже не врубаются как они позорят Сиверса, вознося всякие нелепицы и откровенное вранье на меня и мою жену.
У вас агония началась? Я никогда Вовочку не обвинял в геронтофилии. Я лишь говорил об инциденте, о котором даже Сиверс возмущался, когда ему пришло письмо от Вовочки, где было написано буквально следующее: "Я соблудил до конца". Что он имел ввиду, не известно до сих пор. Потом Вовочка говорил, что это он так "испытывал своего архиерея". Сиверс в своё время просил меня посодействовать выселению Вовочки из его дома в деревне под Тверской обл., т. к. именно мы договорились с владельцем дома о вселении туда Вовочки. Сам Вовочка мне жаловался, что Сиверс к нему относится как к человеку второго сорта. Это и не удивительно, ибо он вообще ко всем так относится. И сосновоборских жидо-кавказоидов он разводит как последних лохов. Впрочем им этот садо-мазохизм наверно нравится.
Так вот я и хочу узнать что именно и у кого я украл. И какие имею еврейские анропологические признаки?
Я подавал бумаги Сиверсу в качестве ответа на обвинения, где говорил, что Либерман - жид и всё остальное тоже. Особо ничего нового я сейчас не говорю как раз.
У Либермана волосы светлые. У многих жидов волосы светлые, поскольку у евреев вообще нет нации. Ортодоксальные евреи определяют еврейство только по одному признаку: если ваши предки были обрезаны и посещали синагогу, значит вы - еврей. Либерман под это подходит, остальные двое - нет. С антропологической точки зрения Либерман смешанный еврей. Евреи очень любят смешиваться с ариями, чтобы приобрести их умственные способности и прогрессивные физиологические черты, т. к. евреи понимают, что необходимо очищение их вырожденческой нации через кровь. Они охотно вступают в эти браки и наследуют много арийских черт. Но остается главное - дьявольский ген, который оставляет их "сынами дьявола" по слову Иисуса. Еврей очень хорошо виден по поведению. Я встречал евреев очень похожих на ариев, но их поведение и разные психопатологии их с патрохами выдавали. Либерман - как раз типичнейший представитель смешанного еврейского типа. Его лицо имеет ярко выраженные неандерталоидные черты, прежде всего - прогнатическая челюсть, череп - доликоцефальный. Все поведенческие рефлексии еврея у него ярко выражены. Так что тут сомнений нет. 

Вся беда в том, что у сосновоборских дегенаратов есть вырожденческие признаки принадлежности к низшей расе, а у меня нет НИ ОДНОГО такого признака. Им нужно покаятся передо мной, представителем благородной расы господ и просить у меня милости, т. к. они, будучи возбуждаемы своими нечистыми генами, восстали против ария, а это очень тяжкое преступление, потому что людей с такими расово чистыми антропологическими признаками, как у меня, на земле осталось очень мало. Мы, арии, - носители подлинной духовности и на нас возложена миссия нести свет миру. А таким, как сосновоборские унтерменьши, положено падать перед нами ниц и просить милости в царстве небесном.
Я уже отвечал на этот вопрос. Православие не запрещает принимать таких и крестить. Будучи православным я это делал с благословения Сиверса. Крестил их Сиверс. Теперь же я от православия отрекся, поэтому ни одного еврея рядом со мной больше не будет. Так что ничего меня не изобличает. Я знал что Либерман - жид, но ошибочно, будучи обольщен православной ересью, полагал, что жиды могут стать христианами. Это было честное и искреннее заблуждение. За это я и поплатился ненавистью от жида и его приспешников-шабессгоев. 

Сиверс всегда говорил: "Я не против принятия в нашу церковь евреев". В любом случае иерархия в церки должна выстраиваться по антрополгическим признакам. Сим и руководствуюсь ныне. Никакой уравниловки не будет. Кто имеет хамские черты - изволь занять место ближе к концу, а ариев буду продвигать, если нравственный уровень их будет соответствующим. Вот у Сиверса например много арийских черт, но его безнравственность выдает в нем дальнего потомка сынов хамовых.
Ни за какой "свой счет" они нам ничего не ставили. Металл украли, остальное сделали сами. Ничего кроме труда своего они не вложили. Дверь они поставить нам предложили сами. Причем расчет был такой - они хотели на нас потренироваться, чтобы открыть новый бизнес-халтуру по установке дверей. Они говорили, что, поставив дверь нам, возможно на это обратят внимание соседи и уже им они будут делать за деньги. Установка двери это исключительно их инициатива. И здесь всё их жидовство хорошо проявилось. Так делают только жиды - сначала дают и говорят: "на, бери". А когда человек возьмет и скажет спасибо, жид заявит через некоторое время: "Помнишь я тебе дал то и то? Так вот ты мне должен". Вот здесь весь нерв морали сосновоборских жидо-кавказоидов. Это и есть подлинный источник их обвинения, что я их якобы обокрал. Их просто откровенно задушила жаба, они не могут ничего отдавать просто так, как все жиды. Они даже какой-то старый холодильник вспомнили, который сами же нам и отдали. А мы его в свою очередь не себе взяли, а отдали нуждающимся. 

Что касается "дачи", то на это было получено благословение Алешки, так что пусть обвиняют Алешку. Жидки всбесились именно из-за того, что поняли, что им не отвалится с этого никакого куша и ничего нельзя будет украсть, т. к. благословение было строить церковный скит, и я как наставник обязан был отвечать за всё имущество и оформлять его на себя, что с Лёхой было согласовано, и сами сосонвоборские жидки ЭТО ПРИЗНАЛИ и с этим СОГЛАСИЛИСЬ. Но потом опомнились: как же это мы будем работать во славу Божью? Не-е-е-е, сказали жидки, а нам с этого что будет? Ах, ничего не будет, ну тогда обвиним наставника, что он нас заставлял на себя работать. Да весь бред-то в том, что они обвинили меня еще до того, как они якобы на меня стали работать. Еще не поработали, а уже обвинили. Во смех-то, да грех! 

Даже если допустить, что они на меня работали, а в чем грех? Что за преступление поработать на благо ближнему своему, что-то отдать безвоздмезно? Не понимаю. Важно другое. Они именно обвиняют что я ЗАСТАВЛЯЛ их на себя работать. А как заставлял? Ответить они не могут. Обманом. А как я обманывал - тоже непонятно. Я и сам даже не знаю как я их обманывал. А они, видите ли, знают. Одно слово - шизики!
А что сосновоборские жидки действительно настолько низко пали, что хотят снять с нашей квартиры дверь? Они совсем дебилы? Вам-то не смешно серьёзно это обсуждать? Они же нам эту дверь подарили. А теперь хотят забрать подарок назад? М-дя, это полная шиза. Какое гнусное жидовское позорище!!! Ни стыда, ни совести у жидков ни на грошь. И какой здравомыслящий человек, прочитав это, не поймет, что в их лице имеет дело с явными жидами и жидовствующими? Кстати, еще раз убеждаюсь, что ничего нельзя брать у жидов. Иначе окажешься им должен. Я бы рад был им отдать эту дверь. Но вот беда. Я просто не позволю, чтобы хоть одна гнусная сосновоборская харя приперлась бы ко мне и чтобы я созерцал эту мерзость. Уж слишком противно и невыносимо видеть их демонические рожи.
Где я заявлял, что гнушаюсь их вещами? Это уже не надо выдумывать. Вещи безгрешны, а эти - нечто даже более худшее чем просто грешники, это существа, потерявшие человеческий облик. Так что нужно отделять святые вещи от нечистых тварей.
Если они бесплатно на нас работали, то что они сделали? Ничего. Олег возил нас один раз в Москву, но мы за это ему дали книг и денег. Никто его не заставлял. Мы попросили, он согласился. Не пойму какие к нам претензии. 

Какая "масса" вещей у нас оказалась, если наоборот это мы многие свои вещи отвезли им и они хотели нас обокрасть, что не удалось благодаря настоянию Сиверса всё немедленно нам отдать. Так что попытка нас обокрасть была именно с их стороны. Никаких их вещей мы не присвоили, у нас нет ни одной их вещи. А то что они нам дали это они сделали в качестве подарков. Они конечно могут требовать назад эти подарки. Если они хотят опозориться, пусть требуют. Но при этом нас никак невозможно обвинить в том, что мы эти их подарки украли. Это уж совсем бред.
Я думаю, что они так и считают. Что ж поделать? Извращенное дегенеративное сознание еще не то может придумать. Представители низшей расы, будучи полностью аморальны и безнравственны, переносят свои качества на высшую расу. Поскольку они полные уроды, для них естественно думать, что и все остальные такие же моральные уроды, как и они сами. Таков расовый закон. 

И еще раз повторяю, я никогда не отлучал их от церкви. От церкви их отлучил Сиверс. Я им дал лишь епитимию в качестве отлучения от причастия до покаяния.
И еще. Вот у них фигурируют в качестве обвинения дверь и холодильник. 

Но то, что они это нам отдали, это меня не обвиняет ни в чем. 

Поэтому пусть четко и обоснованно аргументируют: если я украл у них дверь и холодильник, то пусть опишут все обстоятельства кражи. 

Если я заставил их отдать мне эти вещи, то пусть опишут как именно заставил. Что я при этом делал? Угрожал ножом? Избил их? Или может грозился их предать анафеме? Каков именно механизм принуждения?
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Слово владыки Димитрия о сиверсовцах

Все уже давно поняли, что я не реагирую на всю эту ложь и грязь, которой поливает меня Алешка Сиверс и его приспешники. Они дошли даже до того, что от моего имени распространяют какие-то подложные грязные послания, даже от моего имени открыли подложный блог в интернете и поместили там мою фотографию. Что на это сказать? Шуты!


Единственное, что могу довести до сведения интересующихся ситуацией в Церкви Хрiстовой: с перваго дня знакомства с Сиверсом я знал, что он подонок и богоотступник, дорвавшийся до кормила власти в Церкви Хрiстовой. Когда первый раз ехал к нему на встречу, в метро,  получил откровение от ЯХВЕ Iсуса Хрicта, что Амвросий будет уничтожен Богом. Сиверс очень испугался меня на первой встрече, может поэтому я показался ему взъерошенным. Когда я гневаюсь праведным гневом так и бывает. Честно говоря я, еще отправляясь к нему, с большим трудом держал себя в руках: таков был гнев Господа к нему, а я чувствуя это был возмущен, ибо не терплю, когда Воля ЯХВЕ попирается на земле! Зачем-же я пошел на все это? С единственной целью – сохранить Тело Хрiстово – Церковь! Сиверс стоял, как цербер у Источника Богообщения, у входа в Церковь, и не пускал туда Народ Божий, который предопределен к этому Богом еще до своего рождения. Он допускал в Церковь только политических ублюдкыв и мамзеров, которые были выгодны ему и высказывали личную преданность. Быть спасенным и нести спасение можно только став членом Истинной Церкви Христовой. Это есть посвящение в Царственное Священство. На тот момент были только две благодатные православные иерархии от которых возможно возродить дореволюционную Поместную Православную Кафолическую Церковь Российской Империи – Русская Катакомбная Церковь Истинных Православных Христиан (старого и нового обрядов) и Матфеевский Синод Истинных Православных Христиан Греции (старостильники). Матфеевский синод в то время был в расколе, да и не хотели греки возрождать русскую иерархию, ибо они националисты, хотя чем им отуреченным гордиться – непонятно. Оставалось И.П.Х. Мне насущно необходимо было войти в И.П.Х. дабы получить каноническую благодатность (ибо благодатность реальную мне преподал Сам Господь) и исполнить предначертанную Богом миссию. Сиверс был тогда каноническим архиереем, суд о нем еще не был вынесен, все совершенные им Таинства в то время были благодатны. Все это, пересилив себя, много претерпев, я сделал: вошел в Церковь, приобрел каноническую благодатность, низверг антихристова служителя Сиверса, стал архиереем, исполняю ныне неленостно волю Господа Бога и Спаса моего Iсуса Хрiста Вседержителя как Судия и Вождь Истинных Православных Христиан. Аминь!

Ненавижу ли Сиверса? Нет. И звонил ему потому. Он ведь болящий, его жалеть надобно, вразумить, а не поругать. Когда вступал на путь возрождения Церкви Хрiстовой, Господь сказал мне Слово Свое: 
«Благословляющих тя – Благословлю! проклянающих тя – Прокляну!»

Поэтому, хоть и судия, не сужу никаго. Они сами осуждают себя – эти сиверсовцы. А мое дело благословлять тех, кто любит Господа, кого любит Господь.
МАРАНАФА! Господь наш грядет!

24.08.2007г.

Смиренный архиепископ Димитрий Анафемат
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СТРАНИЦА ГЛАВНОГО РЕДАКТОРА:

Братья казаки!

Разыскиваются ныне живущие родственники казаков, похороненных на острове Лемнос в 1921г. Все, кто принадлежит к названным казачьим родам, или знает таких людей, просьба сообщить мне по email:

rus-orth@nm.ru
Список составлялся по надгробным надписям, поэтому могут быть неточности и ошибки. 

Вот эти казаки: 

1. Карочник Андрей, младший урядник – 29 лет ст. Феодосеевская – 4-й казачий полк. 

2. Широков Дмитрий, хорунжий 5-й донской полк 

3. Гребенников Иван, подхорунжий 30 

4. Ежов Фёдор казак – 34 ст. Горчаков Терское Войско 

5. Метропольский Георгий, военврач 1890 г.р. 

6. Топтяков Николай, казак 31 калединский полк ст. Усть-Белокалитвинская 

7 Алшевский Николай, подхорунжий ст. Гундоровская 1-й пластунский полк 

8. Топилин Михаил, старший урядник 27 лет ст. петровская 3-й донской казачий батальон 

9. Большаков Алексей, старший урядник 

10. Тараринов Иван, подхорунжий 30 лет ст. Камашев 

11. Дъяков Павел 21 год 1921года 

12. Зерщиков Фёдор, младший урядник 23 года ст. Распопинская, Донской технический полк 

13. Цыганков Иосиф, ст. Берёзовская 3-й донской казачий батальон 

14. Беседник Иван, 24 ст. Гударев Терское казачье войско 

15. Солдатов Иван, старший урядник 27л ст. Вершинская 1-й донской пластунский полк. 

16. Мордасов Никита, вахмистр 22г ст. Усть-Белокалитвенская 

Астраханский казачий кадетский батальон. 

17. Роднов Иван, сотник ст. Аксайская 1890 г.р 

18. Кошелев Григорий, подхорунжий 32г ст. Еланская 

19. Пономарёв Павел, младший урядник 1890г ст. Есаульская 1-й донской пластунский полк. 

20. Эрдже Учур, калмык ст.Сальская, Терско-астраханский полк 

21. Анадский Дмитрий, казак 28 лет штаб донского корпуса 

22. Кабатенков, 28 лет ст. Багаевская штаб донского корпуса 

23. Кумшацкий Пётр, чиновник лейб гвардий свято. Даниловский полк 

24. Карякина Мария, жена полковника 50 лет г. Ростов-на-Дону 

25. Ерыженский Вениамин, казак ст. Раздоровская 23 года 

26. Калинин Иван, казак ст. Пятиизбянская Назаровский полк 

27. Наветыч Иван, старший урядник ст. Старо-Корсунская первая кубанская дивизия.

Следующий выпуск будет посвящен разоблачению РПЦЗ МП.
[image: image53.png]



МАТЕРИАЛЫ  О  ОККУПАЦИОННОМ  РЕЖИМЕ:

"РУССКАЯ ИДЕЯ": "Я - осознанный ребенок". 
Путин готовит молодую смену в "электронном порно-лагере будущего" на земле Ниловой пустыни
Путинский комсомол "Наши" регулярно проводит летние "образовательные" лагеря на озере Селигер. Движение основано по инициативе президентской администрации с целью воспитания будущей элиты государства РФ. Вместимость лагеря - около 10 тысяч человек, избранных активистов-комиссаров со всей РФ. Они руководят молодежной массой на местах. 

Как пишет "Коммерсантъ", "Селигер" похож на советский пионерлагерь с побудкой под гимн и политинформациями об "Идеологии президента Путина", плаванием на байдарках и пятикилометровым кроссом. Каждое утро "Наши" просыпаются в 7.30 под гимн России. Они выбираются из своих палаток и идут на проспект Суверенной Демократии – там расположены голубые туалетные кабинки и раковины для умывания. 

В рамках лагеря проводится "Всероссийский молодежный образовательный форум". Чтобы активисты "Наших" не увлекались отдыхом на свежем воздухе и не прогуливали лекции, их контролируют с помощью электронных чипов. (Правда, еще не вживленных, а навешенных.) Два раза в день в лагере молодежи читали лекции известные прокремлевские политики, политологи и общественные деятели: Марков, Павловский, Ципко, Никонов, Караулов, Рошаль, диакон Кураев. 

Читал лекции и замначальника управления администрации президента Никита Иванов, отвечающий как раз за молодежную политику. Он пугал молодежь "оранжевой революцией", против которой им предстоит побороться. За две недели в гостях у "нашистов" побывали несколько губернаторов (а глава Тверской области Дмитрий Зеленин - дважды), глава ЦИК "Единой России" Андрей Воробьев, руководитель Центризбиркома Владимир Чуров, а также министр образования Андрей Фурсенко. 

Как сообщает далее "Газета.ру" (30.8.2007): 

"Едва ли не главной темой этого лета на Селигере стала активная работа "нашистов" на благо демографического взрыва в России. О печальной судьбе российского населения, если оно срочно не начнет рожать детей, "нашистам" в лагере напоминает мамонт... Мамонты, как сообщалось на табличке, в свое время вымерли именно из-за постыдного нежелания размножаться. 

Для пропаганды активного деторождения в лагере в один день показательно "поженили" сразу 25 пар "нашистов", которые ходили в майках "Хочу троих!" и жили в специальных красных палатках, составлявших собою большое сердце. Активисты движения "Россия молодая", которое тоже жило в лагере, прошли "маршем беременных", засунув под майки воздушные шарики. Кроме того, "нашисты" выяснили, что ношение трусов-стрингов ведет к бесплодию. В итоге специальный отряд ходил по лагерю и забирал у девушек трусики... 

В так называемом магазине моды в лагере продавался женский купальник, на нижней части которого было написано "Вася, я тебя люблю". Угадывалась связь с Василием Якеменко...". 

Предводитель "Наших" Василий Якеменко заявил в газете "Труд" (2.8.2007, с. 1): "Мы говорим ребятам: хотите рожать детей – вот вам палатка не на четверых человек, а на двоих. Приступайте". 

"Некоторые ушлые активисты, по слухам, сдавали в аренду пустые палатки за 50 рублей в час. Частную инициативу "нашистов" поддержал даже член общественной палаты и автор книги про идеологию Путина Алексей Чадаев. По его мнению, в лагере, где нельзя употреблять алкоголь, секс остается единственным доступным молодежи развлечением. В отсутствие алкоголя разжигать сексуальный пыл "нашистов", судя по всему, были призваны откровенные фотоплакаты трех девиц легкого поведения. Вместо девичьих головок к развратным полуголым телам приклеены мужские лица лидеров оппозиции Гарри Каспарова, Михаила Касьянова и Эдуарда Лимонова". 

Посторонним, в том числе несанкционированным представителям СМИ, вход на территорию "образовательного" лагеря "Долой стыд" был строго запрещен. Однако о нравах, царивших в элитном лагере путинистов, дают представление следующие фотографии:
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В то же время в этом "образовательном" лагере пятилетняя девочка Юля раздавала лагерникам презервативы. 

Девочка при этом раздавала такую "образовательную" листовку: 
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"Своим высокопоставленным вниманием "нашистов" почтили два предполагаемых преемника Путина – первые вице-премьеры Сергей Иванов и Дмитрий Медведев. Они прилетели в лагерь на вертолете и пообщались с "нашистами" у костра. По дороге они, как рассказывают очевидцы, встретили девушку, которая нежилась в пластмассовой ванне, полной пены, прямо у дороги. В ванну "нашистов" пускают за особые заслуги – обычным активистам полагаются пластмассовые же душевые кабинки. Медведев и Иванов, пройдя сквозь ворота в форме обручальных колец, остановились у одной из палаток - ее украшала цифра "10". "Тут точно можно не менее десяти детей сделать", – оценил внутреннюю обстановку Медведев". 

Лагерь посетил с пастырским визитом и беседовал с молодежью прогрессивный митрополит Кирилл Гундяев. Приехал ли высокопреосвященнейший "освятить" своим присутствием этот электронный порно-лагерь на свои средства, на церковные, или президентские? - задают вопрос журналисты. 

"На вопросы о стоимости такого масштабного мероприятия Якеменко отвечал уклончиво, признавая при этом, что лагерь обошелся "недешево". По его словам, большинство городов изыскивали деньги на поездку и обустройство лагеря самостоятельно у местных спонсоров, землю под лагерь монастырь Нилова пустынь предоставил бесплатно, а остальное обеспечили компании, рекламные баннеры которых висят в лагере. Например, крупнейший оператор сотовой связи МТС или вода "Сенежская"..." Какой же из спонсоров осмелится отказать президентской администрации? Дело-то государственное. Новому мiровому порядку нужна оскотиненная биомасса, лишенная абсолютных ценностей. Таковыми будут деньги - электронные. 

Источники информации и фотографий: 

http://slavyan.ucoz.ru/news/2007-08-30-199 
http://principiale.livejournal.com/139309.html 
http://www.gazeta.ru/2007/07/27/oa_245448.shtml 
http://www.mia-info.ru/news/novost/article/8459.html 
и др.

"РУССКАЯ ИДЕЯ", 30 августа 2007 г.
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КУЛЬТУРА:
НАСТУПИЛО ВРЕМЯ САРМАТ!

НЕ ЧЁРТ И НЕ ЦАРМАТ, ОТКУДА ЖЕ ТЫ ВЗЯЛСЯ ?  
(древняя присказка кавказцев о героях) 

Прежде всего нужно определиться с понятием "сарматы". Известно, что есть много взглядов на этот вопрос. Так, мы знаем, что бывают сарматы "по истории", сарматы "по жизни", СС-арматы, валькирии-амазонки, роксоланы, языги, аланы, нарты, сиды, исседоны, аримаспы, гипербореи, ассы и ваны, парфяне, туранцы и другие. У каждой такой разновидности своя культура, идеалы, ценности, мироощущение. Для кого-то сарматы - это персонажи легенд, мифов или книг фэнтези, для других - вполне реальные персонажи древней евразийской истории, для третьих - жившая некогда на Земле раса. Но есть и те, кто считает, что сарматы живут здесь и сейчас, - возможно, в степи и в курганах, а возможно - среди нас. Многие в наше время начинают ощущать и осознавать себя как сарматы. 

Сарматы - это сила, способная противостоять властным структурам, воплощенным в государстве и обществе, враждебном свободе индивида. "Сарматы" - это племена "новых кочевников", с иной культурой, чем "квази-урбанизированное", "пофигистске" население. Новые сарматы создают "машину войны", которая будет способна сокрушить целые империи. Новые сарматы призваны разрушить мощное лицемерное современное общество "розового голокоста". Но <font color=red>"сарматская субкультура"</font color=red> не разрушает массовую культуру, а лишь противостоит ей, ибо переосмысливает её, вбирая позитивное и отметая наносное и временное. 

На древне-иранском языке SAOROMANT означает опоясанный мечём" 

В 1648 г. у киевских Золотых Ворот иерусалимский патриарх Паисий миропомазал как "оборонителя православной веры и опоясал мечом, освященным на Гробе Господнем, Государя и Великого Князя Всей Сарматии, генерального капитана христианской милиции Запорожья 

Богдана Зеновия Хмельницкого В дальнейшем титул Великого Князя (Короля) Сарматии принимали все правобережные гетьманы, им подписывали свои Универсалы, титулярность их была признана Высокой Портой, Крымским ханством, Валахией, Семиградьем и Венгрией. 

Титул "оборонителя веры" (евр. "каган")в истории Руси до Хмельницкого принимали только великие князья Владимир и Ярослав. Со времени генеральных капитанов Предслава Лянцкоронского, Богдана Ружинского, Северина Наливайка, Петра Конашевича-Сагайдачного, Тараса Федоровича-Трясила и Ивана Сулимы титул "оборонителя веры" прилагается ко всей милиции Запорожья (казачества), спасающей христианские души от пленения - Ясира и Унии. 

Тем самым казачество (христианская милиция) становилась особой субтнической консорцией (самоосознающей себя как "Украина", eвр. "Кадош" - "освященная, отделенная, украинная"), совершившая "уход" в Степь, аналогично Исходу иудеев в главе с Мойсеем в синайский оазис Кадош, а затем "накинувшая" свой "украинский проект" на всю Южную и Малую Русь, аналогично завоеванию ветхозаветными иудеями Земли Обетованной. 

Аналогичный ранее "уход Энея с Трои"- это осуществление обряда "священной весны" (ver sacrum) в честь богини Афродиты Урании, когда из этноса выделялось юношество, которое на правах отдельного этноса (клана) двигалось на колонизацию новых земель. Именно так, по Геродоту (IV, 20, 117), скифы отделили ("у-краяли") от себя молодых скифов, которые в плавнях Меотиды (Азовского моря) нашли племя амазонок и в браке с ними создали новый народ - сарматов, славой и происхождением от которых гордился в своих универсалах самодержец Руси, генеральный капитан христианской милиции Запорожья Зеновий (Богдан) Хмельницкий. Сарматские всадники (аланы) дошли к крайнему Западу, переправились в Ирландию ("племена богини Дану") и Гибралтар и прошли сквозь пески Мавритании. Они стали родоначальниками европейского рыцарства с его культом Грааля, которому прислуживают воинственные девы. 

Но и это ещё не все! Иордан в своих "Деяниях готов" рассказывает, что готы изгнали из своей среды воинственных женщин-ведьм и те в болотах Меотиды от "злых духов" родили народ гуннов, которые и принесли в Европу на своих голубых знаменах золотой знак бога Неба - крест. 

Таким образом, амазонки Геродота - это готки Иордана! А гуннов и сарматов (алан, роксолан) издавна отождествляли. И они же "внуки Геракла", в смысле, что родоначальник скифов родился обманным (и обменным - на возвращение солнечных коней Гериона) браком Геракла и днепровской эхидной Девы. 

Мы можем (и должны!) осознать себя консорцией ("джамаатом") "священной весны" ("офицерами дхармы"), которая стала независимой (и от СССР, и от ZOG) для встречи с будущими матерями Третьей Сарматской империи: 

НАСТУПИЛО ВРЕМЯ САРМАТ! 

УНИФОРМА САРМАТА: жёлтая рубашка, черные брюки, чeрные ботинки, чeрный тонкий галстук, черная или коричневая куртка, 

белая майка (летом). 

САЛЮТ САРМАТА: жест правой рукой с вытянутой ладонью в направлении от сердца вперед и вверх. 

ПРИВЕТСТВИЕ САРМАТА: СЛАВА ГЕРОЯМ! - С НАМИ БОГ! 

ЧЛЕНЫ ОРДЕНА 

делятся на две группы: 

а) ЛЕГИОН, или Апостолы Консервативной Революции; 

б) ФАЛАНГА, или Стражи Изначальной Традиции. 

"...Наша Европа – это совсем иное, отличное 

от нынешнего «европейства»!!! Дух Святой нынешнюю «страсбургскую 

Европу» покинул!!! Об этом говорят даже католические священники. 

Наша Европа – это Теодорих Великий, Карл Мартелл, Фридрих II Барбаросса, 

Бертран де Борн, Снорри Стурлусон, Готфрид Бульонский, Данте Алигьери, 

Новалис, Гёте, Шеллинг, Шиллер, Стефан Георге, Эзра Паунд, Райнер 

Мария Рильке, Луи Фердинанд Селин и Кнут Гамсун. Преклоняться перед 

нынешней Германии «про-американски» настроенной Ангелы Меркель или 

Италией Сильвио Берлускони – комично. Дух Священной Европы – одно, 

её современное лицо – совсем другое. Колизей эпохи римских цезарей 

отличается от нынешнего Колизея, загаженного откормленными кошками. 

Наша Революция – Белая, Аристократическая, Имперская, Ортодоксально-Нордическая. 

А это совсем другое!!! «Майдан» - нечто более приземлённое, внешне 

«революционное». Его хватит ненадолго. Увы, останутся лишь воспоминания. 

Как раз, как сейчас на Украине. Сколько ностальгии, громких слов… 

Ещё бы, когда приближается годовщина Майдана. Всё – «революция» 

закончилась!!! Наша же РЕВОЛЮЦИЯ – не кровавая баня гражданской 

войны (пусть даже под знамёнами Че Гевары «справа»), но РЕВОЛЮЦИЯ 

ДУХОВНАЯ - ещё впереди! Нашу Европу строить нам, Офицерам Дхармы, 

а не раскормленным, заплывшим жиром, скандинавам или немцам. МЫ 

РЕАЛИСТЫ, БЬЮЩИЕСЯ ЗА ИДЕАЛЫ. Hаши идеалы - идеалы Свободы, Справедливости, 

Верности Истокам" 

(Алексей Ильинов, 2005) 
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THULE SARMATIA
УСТАВ

Общество Туле-Сарматия (далее по тексту просто - Туле-Сарматия) является аполитической, внепартийной, внеконфессиональной организацией, имеющей своей целью созидание Нового Человека, способного выстоять в условиях кризиса человечества, общества, экономики и окружающей среды и способного создать Новый Социальный Порядок. 

Члены Туле определяются как вступившие (affiliati) и между собой называются "братьями" (fratelli). 

В Туле-Сарматия не существует дискриминации по рассовому, половому, религиозному, возрастному или иному другому социальному положению. 

Признавая, что общим Символом Туле-Сарматия есть тот же, что и в Thule Gesellschaft 1919, Туле-Сарматия оставляет за собой право на использование своего собственного символа. 

Принадлежность к Туле-Сарматия не запрещает принадлежности к иным организациям (братствам) или к гражданству. 

Член Туле-Сарматия обязан поддерживать облик общества, оказывать ему лояльное и покровительственное содействие, избегать обобществлений и действовать в пользу конкретного, осознавая в себе космическо-историческое начало индивидуума. 

Принятый в Туле-Сарматия избирает для себя форму активности по своему характеру и своих способностях и сотрудничаает во взаимопомощи и взаимозащите. 

Туле-Сарматия сотрудничает со всеми другими родственными организациями. 

Туле-Сарматия уважает индивидуальную свободу в поисках Истины и смысла жизни. 

Для большего отличия рекомендуется наносить символ Туле-Сарматия в качестве татуажа. 

ОРГАНИЗАЦИЯ

Туле-Сарматия основывает свою позицию и свою деятельность на основании самоуправления членов, поэтому внутренняя деятельность Туле-Сарматия основывается на правилах и традиции. 

Туле-Сарматия образовывает ячейки по местному принципу и специализированные тематические группы. 

Любая ячейка и группа имеет свой внутренний распорядок; избирает демократически главу и в случае необходимости руководящий орган, выносит независимые решения о приеме и об исключении из членства и о выполнении программы. 

Главы ячеек и групп выносят решение на собрание об изменениях настоящего Устава. 

Туле-Сарматия усердно защищает безопасность членов, не ведёт формальной карточной системы, не содержит списков членов в форме книги учета. Присоединение к членству не есть бюрократический акт, но условие, которое необходимо для этого, - признание и обязательность. 

ПРОГРАММА

Туле-Сарматия действует в форме расширения умственного круга членов и поддержки образования для лучших индивидумов. 

Программа направлена на: 

- Заботу о Традиции, являющейся основной средством передачи культуры; 

- Изучение человеческой Истории и политических, религиозных учений, эзотерики; 

- Осуществление активной издательской поддержки в разных направлениях; 

- Инициативы по ознакомлению общественности с Традицией и прозелитизм; 

- Инициативы по объединению заинтересованных лиц и объяснения смысла присоединения к Туле; 

- Открытую активность относительно физического и духовного совершенствования общества; 

- Поддержку логичных предпринимательских инициатив. 
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A HAIL TO THE GODS OF CREATION !
A HAIL TO THE KING OF THE WORLD !
A HAIL TO THE METAL INVASION !
A HEAVENLY KINGDOM ON EARTH !
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Этимология имени Бога

Библейские имена и названия всегда имели и продолжают иметь и сейчас очень важное значение для всего Слова Божьего. Изучая имена Бога, встречающиеся в Божьем откровении о Себе, мы можем многое узнать о Нем.

Бог — предмет откровения, а не научного исследования. Если Бог Сам Себя не откроет, то никакими научными исследованиями никогда и ничего нельзя будет определить и сказать что-то определенное о Нем. Бог не подвластен порочной глупости образованных грешников. В конце концов, Бог — дух, и поэтому мы никогда не должны переживать, что астрономы, физики, психиатры и психологи стараются опередить нас в познании Бога. Любой человек, обладающий Словом Божьим, всегда значительно опережает этих людей. Это всегда так было и всегда так будет. Дело в том, что в теологии мы имеем дело с духовным миром, который невозможно увидеть, исследовать под микроскопом или при помощи телескопа, — мы имеем дело с откровением Бога человеку. Именно человек является объектом пристального исследования со стороны Бога, но не наоборот.

В Библии имена Бога встречаются в трех видах: основные имена; словосочетания с еврейским словом "эл"; словосочетания имени "Иегова" с транслитерацией еврейских слов.

В еврейском Масоретском тексте гласные звуки для слова Иегова звучат как "Адонаи", что делает само слово непроизносимым. Поэтому никто никогда и не слышал истинного произношения этого слова. Само это имя Бога полагали слишком священным, чтобы произносить его вслух, поэтому в Ветхом Завете оно переведено как "Иегова". В Библии это имя переводится как "Господь". Во многих случаях это имя относится к Богу Отцу, а также, конечно, к Господу Иисусу Христу, Который есть "Иегова Иегов" или, в соответствии с Откр. 19:16, "Господь Господствующих". Царя царей называют Господом господствующих. К основным именам Бога относится только одно слово: "эл", "эла" или "элои" (что соответствует "Иегова", "Адон", "Адонаи", "Бог" или "Господь"). Затем встречаются имена, состоящие из двух слов: "Эл Шадай", что соответствует титулу "Бог Всемогущий". Бога также называют "Всевышний" и "Бог вечный". В словосочетании с "Иегова" в Библии мы также встречаем "Иегова-рафа", "Иегова-нисси" и т.д.

Ниже мы перечислим четырнадцать Ветхозаветных имен Бога — сначала из еврейского текста, а затем их русского синодального перевода.

"Элохим". Это имя самое распространенное в Ветхом Завете, и его можно найти в книге Бытия 2:4 (прим.: в русском синодальном переводе это имя переведено как Господь). Это сложное слово написано во множественном числе и ясно указывает на Божество в трех лицах: Отца, Сына и Святого Духа. "Элохим" также может быть переведено как "боги", когда речь идет о "богах", противостоящих истинному Богу — Богу Отцу. Очень важно знать, что Господь сказал: "Боги, которые не сотворили неба и земли, исчезнут с земли и из-под небес" (Иер. 10:11). Сам Господь также сказал: "Я Господь, и нет иного; нет Бога кроме Меня" (Ис. 45:5). Другого Спасителя не существует, а христианин, имеющий сомнения по этому поводу, должен изучить Исаию 41-48. Имя Бога "Элохим" означает: "Бог крепкий" или "Господь творящий".

"Элелион". Это имя встречается в Бытии 14:22 и означает: "Господь Бог Всевышний" или "Владыка".

"Адонаи". Это имя встречается в Бытии 15:2 и означает: "Владыка Господи", "Учитель" или "Господь владеющий".

"Эл Олам". Это имя встречается в Бытии 21:33 и означает: "Господь, Бог вечный", "Господь, открывающий Себя" или "Господь таинственный".

"Иегова-ире". Это имя встречается в Бытии 22:14 и означает "Господь усмотрит"."Иегова-рафа". Это имя встречается в Исходе 15:26 и означает "Господь — целитель"."Иегова-нисси" встречается в Исходе 17:15 и означает "Господь знамя мое"."Эл Шадай" из Бытия 17:1 означает "Бог Всемогущий".

"Иегова-шалом" из Книги Судей 6:24 означает "Господь — мир". "Иегова Саваоф" из I Книги Царств означает "Господь воинств". "Иегова тсидкену" из Иеремии 23:6 означает: "Господь — оправдание наше". "Иегова шамаи" из Иезекиля 48:35 означает "Господь там".

"Иегова элион" из Псалма 7:18 означает: "Благословение Господне" или "Господь — наш Благословитель". "Иегова-раа" из Псалма 22:1 означает "Господь — Пастырь мой". Все эти четырнадцать имен Бога встречаются в Ветхом Завете и применимы и к Богу Иегове, и к Троице, Которая явлена в Боге Отце, Сыне и Святом Духе. 

Строго говоря, на вопрос Моисея об имени Божием, Господь дает несколько связанных друг с другом, но не идентичных ответов. Септуагинта различает два таких ответа, независимые от нее переводы с древнееврейского выделяют три. 

Согласно Септуагинте, первый ответ заключен в словах “Я есмь Сущий”. С точки зрения структуры фразы “Я есмь Сущий” мы можем рассматривать первое вхождение этого глагола как грамматически служебное, а второе — как содержательное. В этом случае мы приходим к такому истолкованию фразы: “Я — Тот, Кто Существует”. Именно так толкуют эти слова авторы Септуагинты, употребляющие в первом вхождении глагол в настоящем времени, а во втором — причастие также настоящего времени с артиклем, т.е. в значении существительного мужского рода. 

Однако это не единственное возможное понимание слов Господних. Ведь допустимо рассматривать как содержательные оба вхождения глагола. Тогда мы получаем более трудное для выражения истолкование, которое можно попытаться обозначить формулами “Существую, как существую” или даже “Я — это Я”. Это можно воспринять как формулу, указывающую на нежелание говорящего ответить прямо на вопрос. Иными словами, повествование может быть понято не как откровение Богом Своего личного имени, а как указание на то, что в человеческом языке нет слова, которое было бы “именем” Бога в еврейском понимании — т.е. неким всеобъемлющим символом, полностью характеризующим его носителя”. 

Впрочем, возможные оттенки истолкования не меняют принципиально сути откровения, которая окончательно раскрывается в безусловно позитивном ответе Бога на вопрос Моисея: “так скажи сынам Израилевым: Сущий (YHWH) послал меня к вам”. Это имя также является формой глагола (hayah, быть). Септуагинта, как и в предыдущей фразе, переводит это слово как “Существующий”.

Довольно часто встречается выражение "сакральные имена", однако это свидетельствует в первую очередь о недостаточно глубоком понимании вопроса о происхождении имен и их предметной значимости. Так в Писании используются божественные имена Яхве и Элохим. Элохим (хотя грамматически это множественное число) представляет собою наиболее близкое смысловое соответствие слову “Бог” или “бог”. Иными словами, оно может быть применено и для обозначения языческого божества (Суд 11:24), однако чаще употребляется для обозначения Бога Израиля. В свою очередь Яхве – это имя собственное. Оно встречается в еврейской Библии более 6000 раз. Поскольку в древнееврейском языке на письме не использовались гласные, это имя записывалось в древних рукописях в виде четырех согласных: “йод”, “хе”, “вав”, “хе”, которые транскрибируются латинскими буквами как YHWH или JHWH. Это обозначение часто называют “Тетраграмматон” (греч. “четырехбуквенное имя”: прим. перев.). 

Это имя передается в русских текстах также как Иегова. В древнееврейских текстах оно передается тетраграммой YHWH, означающей “Господь”, но произношение которой было табуировано и забыто (на это указывает одна из десяти заповедей, данных Яхве Моисею: “Не произноси имя Яхве, бога твоего, всуе, ибо Яхве не сочтет безвинным того, кто произнесет имя его всуе”. Особенностью тетраграммы является ее состав из полугласных фонем (глайд), которыми в семитских письменностях передавали как согласные, так, иногда, и гласные звуки (обычно долгие). Поэтому прочитать эту тетраграмму можно не одним десятком способов (например, Ихух или Ява). Например, Диодор Сицилийский, Макробий, Климент Александрийский, святой Иероним и Ориген писали Jao; самаряне, Епифаний, Феодорит – Jahe; Людвиг Каппел – Javoh; Друсий – Jahve; Готтингер – Jehva; Мерсер – Jehovah; Кастеллио – Jovah; ле Клерк – Jawoh или Javoh [26]. В последующей огласовке древнееврейских текстов было решено читать это слово с гласными из слова Адонай (“Господь”), которым эта тетраграмма читалась, и так эта тетраграмма стала читаться как Иегова. Тем не менее, далее будем употреблять имя Яхве, тем более, что похожее имя носит ханаанский бог грозы, земледелия и войны Яв – сын бога Эла/Илу (имя последнего переводится как “Бог”). Бог Яв также назывался именем Ба’л, Ваал, т.е. “Господь” (обычно в исторической литературе употребляется имя Ваал). 

В Ветхом Завете до восьмого века до нашей эры бога также называют именем Элохим, что буквально означает “Боги” и является уважительной степенью слова “Бог”. В Коране бога называют Аллахом, т.е. “Богом” (как поступали многие западно-семитские и индоевропейские народы). Имя Яхве у арабов не сохранилось, вероятно, по той причине, что было также табуировано, а сказители, не имея письменности, забыли его.

За не имением других объяснений тетраграмму связывают с глаголом hyh/hwh [ха-вах]- “быть”, “жить”, “становиться” и предлагаются следующие варианты перевода: “Он есть”, “Он есть (бог) живой”, “Он дает жизнь”, “Он дает становиться” [26], аргументируя это также тем, что на прямой вопрос Моисея к богу: “Ты кто?”, – Яхве ответил: “Я есмь сущий” (а затем впервые открыл ему свое имя). Но это толкование является, очевидно, “научной этимологией”, т.к. любая из форм предложенного глагола объясняет только одну из фонем имени Яхве.

Слово hovah (SHD 1943, которое произносят hoovaw) не означает разрушения и вред. Это слово происходит от SHD 1942 havvah, которое означает "устремляться вниз" или "ниспадать". Это слово употреблялось в отрицательном смысле; это словообразование от SHD 1933.

Корень-дериват образован тремя согласными звуками He Vav He (хвх). Эти же три согласных образуют последние три согласных звука тетраграммы. Четыре основных фонемы Yot He Vav He или YHVH. В тетраграмме нет буквы w. Vav произносится как v или немая w (см. Стронга). Это не тот звук w, который можно услышать в Америке. В немецком языке также можно услышать нечто подобное.

Утверждение о том, что Yaho восходит к периоду вавилонского плена, необоснованно, как явствует из элефантинских текстов. Фонема YH произносится как Yahoo или Yaho, если она употребляется сама по себе. Эта фонема передана в Библии короля Иакова как Jah. Словоформа "Йаховах", как считает Стронг, образована фонемами Yaho и SHD 1961, где согласные звуки идентичны He Vav He, однако произносится это слово hayah, что означает "существовать". Это слово употребляется также и в значении становиться, что передается фонемами 'eyeh 'asher 'eyeh. Эти слова происходят от SHD 1933, корнем которого считается тетраграмма hava или havah, что означает дышать или становиться в широком смысле. Таким образом, тетраграмма означает "Я стану". Это слово употреблял Христос в смысле "Я есть". Он был Яхве, который говорил с Моисеем. Он говорил от имени Яхових или Яхве сонма, Бога Отца, Элиона или Всевышнего, который есть Элоах. В этом смысле, пресуществующий был также и Посланником или Ангелом Яхве, элохимом, как о том говорится в Захарии 12:8. В LXX приводятся слова, переведенные как Чудный Советник (Библия короля Якова) в книге Исаии 9:6. Таким образом, Мессия был как Яхве, так и Яшуа или Яхошуа. Значение этих слов было неверно истолковано некоторыми людьми, полагающими что "Яхве" не может означать "бог разрушений" или "горе". Так, Стронг дает читателю указывают на корневую родственность SHD 3068 и SHD 1961, которые, в свою очередь имеют прямое отношение к тетраграмме SHD 1934 и 1933. Однако, лингвистическая основа божественного имени требует внимательного изучения.

Когда Моисей привел людей к границам Земли обетованной, то там уже жили филистимляне. Предполагается, что это один из эгейских “народов моря”, хлынувших в Палестину и Египет после падения Трои. Исторически же впервые Израильский союз племен фиксируется в египетских архивах середины тринадцатого тысячелетия до н.э. И в этом военном союзе могли находиться не только семитские, но и индоевропейские племена, а в Библии могли объединиться хроники различных народов, участвовавших в длительном завоевании Палестины, в т.ч. сами филистимляне и те рода, которые Моисей вывел из Египта (не обезательно семиты, но и остатки гиксосских племен, в т.ч. хурриты и митаннийские индоиранцы). В это время также могло быть заимствовано имя Яхве (Зевса) у филистимлян.

К этому же времени, вероятно, следует отнести влияние на Закон Моисея зороастризма со стороны пришедших с ним из Египта или живших в Палестине и Сирии индоиранцев, поскольку обе эти религии от всех остальных религий мира (кроме родственных мусульманства и христианства) отличают две яркие черты:

Двуполярность божественного мира (Ормузд и Ариман, Яхве и Сатана), причем силами зла считаются молодые боги (ир. ахуры, иуд. падшие ангелы и Сатана, когда-то сотворенные Яхве), в отличие, например от древнегреческой религии, где Зевс и его поколение богов победили в битве змееподобных титанов и своего отца Кроноса и низвергли их в Тартар;

Обе религии впервые провозгласили принципы общественного поведения людей, т.е. они стали первыми “Моральными кодексами” человечества.

Наконец, в обеих религиях откровения сообщаются пророку: а) на скале; б) бог явился среди пламени; в) заповеди бога были высечены на каменных плитах.

Бог Ваал рано слился с богом Элом, и с I тыс. до н.э. его культ стал приобретать монотеистические черты (аналогично и в Древней Греции Верховный бог Зевс и Бог-громовержец с несохранившимся греческим именем (восходящим к и.-е. Per(k)un(t)) слились в одном лице). Т.о. процесс монотеизации религии был присущ всему Ханаану. Но исторически он начался именно после образования на его территории Израильского союза племен. 

Элоах или Яхве Сонмов открыл Себя через Мессию как 'eyeh 'asher 'eyeh или Я есть то, чем Я буду (Исх. 3:14; ср. сн. к Новой Оксфордской Библии с Примечаниями, а также Карманный Справочник Библии). Эти имя стало основой для Яхве (YHVH) как многосущего; в Библии имя Яхве носят больше существ, нежели два (см. статью Ангел ЯХВХ (№ 24)).

На основании письменных источников Древнего Мира (архивы Древнего Египта и Ассирии, “Ригведа”, “Авеста”, Библия, труды древнегреческих историков), данных археологии и геологии, а также сравнивая идейное сходство мифов некоторых религий, можно прийти к выводу о двух эпохах контактов западных семитов и индоевропейцев: в III тыс. до н.э. в районе Сирии и Палестины (что привело к появлению бога Ява/Яхве в ханаанском пантеоне и заимствованию слова aster “звезда” от имени семитской Богини любви ‘Аштар (вероятно, первоначально “Утренняя звезда”, т.е. планета Венера) и др. в ряде индоевропейских племен (или наоборот, на что указывает и.-е. суффикс -ter)) и в XV в. до н.э. на севере Междуречья, где под влиянием складывающегося в Ханаане монотеизма (бог Ба’л/Ваал вместо табуированного Ява) и проникшего на территорию современной Армении зороастризма в среде племени Авраама заложились основы иудаизма.

Из вышесказанного следует, что именем Яхве изначально называли именно верховного бога, а не бога племени. Непосредственная связь бога Яхве с дневным небом и послужило, возможно, исходу праотца западных семитов (возможно, индоевропейца) Авраама (в Коране – Ибрагим) из Харрана (город в верховьях Евфрата) в Ханаан (Палестину) в результате религиозных гонений лунопоклонников, что также является косвенным подтверждением того, что племя Авраама представляло чуждый (пришлый или, наоборот, аборигенный) народ среди западно-семитского (аморейского), восточно-семитского (аккадского) и шумерского населения Месопотамии.

[image: image61.png]



Имя Бога в широком смысле Яхве (Яховах)

Точная этимология имени “Яхве” является предметом дискуссий, однако возможно, что оно происходит от корня, означающего “бытие”. Выдвигалось предположение, что оно означает “Это Он!”. В самой Библии имя Яхве объясняется как 'eyeh 'asher 'eyeh “Я есть Тот, Кто Я есть” или просто – “Я есть” (Исх 3:14), что позволило богословам выработать концепцию Бога как источника всякого бытия или Бога как самого Бытия, хотя подобные богословские спекуляции, возможно, уводят за пределы того, что имел в виду автор Книги Исхода. Согласно Писанию, имя Яхве начинают призывать во времена внука Адама Еноха (Быт 4:26), однако там же говорится, что это имя не было известно Аврааму, Исааку и Иакову (Исх 6:3).

Еврейское имя Иисуса – Йешу, – отнюдь не было редким в то время. Это сокращение библейского имени Йеhошуа, этимология которого связана с корнем йуд-шин-айн – йеша (“спасение”). Согласно евангелиям, Йешу родился в Бейт-Лехеме, вблизи Иерусалима, и его появление на свет сопровождалось чудесными предзнаменованиями. Имя его матери известно, что же касается отца — христианская версия на сей счет не нуждается в комментариях. Имена Осия, Иехошуа, Джошуа, Ошия и т.д. довольно часто встречаются и сегодня. Подтверждением тому является ирландское имя "О'Шеа". "Кокс" — сокращенная форма имени "Исаак", как о том повествуют английские летописцы.

SHD 3091 — комбинация SHD 3068 ОТ Йахве и SHD 3467. Эти словоформы обозначают Спасенный Йаховахом (Яхве) или же Яхве спасает. Ях (Йах) — краткая форма имени Яхве. В Библии короля Иакова дается перевод Йах или Ях (Пс. 68:4), однако в элефантийских текстах первоначальная форма передана как Яхо (см. Джеймс Причард Древний Ближний Восток..., том 1, Принстон, 1958 гг., стр. 278-279). Другие имена открывают Божье стремление иметь общение с людьми. Имена "Шаддай" ("Всемогущий") и "Эл Шаддай" ("Бог Всемогущий") изображают Всемогущего Бога, Который является источником благословения и утешения (Исх. 6:3; Пс. 90.1). Имя "Яхве", переведенное "Иегова", или ГОСПОДЬ свидетельствует о верности завету со стороны Бога и Его милости (Исх. 15:2,3, Ос. 12:5,6). "Яхве" – это предположительная транслитерация святого имени Бога, используемая в Ветхом Завете (Исх. 3:14,15; 6:3). Первоначальное еврейское слово состояло из четырех согласных ЙХВХ. Со временем, боясь осквернить имя Бога, иудеи отказались читать это имя вслух. Где бы не встречалось ЙХВХ, они читали это слово "Адонай". А в седьмом или восьмом веке по Р. Хр., когда в еврейские слова добавились гласные, масореты присоединили гласные слова "Адонай" к согласным ЙХВХ. От этого соединения получилось слово "Иегова", которое используется в английской Библии перевода короля Иакова. Другие переводы предпочитают слово "Яхве" (Иерусалимская Библия) или Господь (RSV, NIV, NБиблия короля Якова). В 3-й главе Книги Исход в 14 стихе Яхве называет Себя "Я есмь Сущий" или "Я буду Тем же", указывая на Свое неизменное отношение к Своему народу. Иногда Бог открывался даже более близко – как "Отец" (Втор 32:6; Ис 63:16, Иер. 31:9; Мал. 2:10), называя Израиль "Сын Мой, первенец Мой" (Исх. 4:.22; ср. Втор. 32:19). 

Джошуа — это имя, которое употреблялось для Христа Мессии, поскольку это означает, буквально, Спасение от Бога. Джошуа, сын Монахини, получил имя Спасенье Бога, Сына Терпения. То есть, подразумевается, что спасение происходит от терпения. Значением имени Мессии было Спасение идет от Сына Божьего. Спасение Бога происходит от Бога. Вот в чем заключается значимость имени Мессии, и почему его нарекли Яхошуа или Джошуа и почему имя Иисус скрывает этот подтекст. 

Для иллюстрации, возьмем случай, когда вы исследуете, кем же была мать Мессии, мы видим, что ее имя Мария (Мариам), и это же имя Мария последовательно проносится через весь Новый Завет. Имя же ее сестры было Мария (Мариа). Имя "Мария" вообще не встречается на страницах Нового Завета. Это всего лишь попытка переладить имя матери Мессии на английский манер, так что, в действительности, Мария не была матерью Христа. Во всех случаях, за исключением одного, где используется меньшее число вариаций, Мария (Мариам) есть имя его матери, а Мария (Мария) есть имя его тети. Его отца звали Иосиф. Мы это понимаем. С Иосифом ни у кого не возникало каких-либо проблем, однако, когда речь заходит о братьях Христа, то вместо того, чтобы употреблять обычные (нормальные) имена на английском языке, они скрывают их. Имена братьев и сестер Мессии умышленно искажены в английском языке, чтобы укоренить миф о непорочности девы Мариам, ошибочно именуемую Марией (Мэри по-английски: прим. перев.) Это заблуждение живо и до сегодняшнего дня у католиков, которые демонстрируют куда большую уверенность, нежели, скажем, Малахий Мартин (ср. Закат и падение Римской Церкви, стр. 42-44).

Имена апостолов в английском языке отличаются от своих греческих эквивалентов. Стандартное словоупотребление зачастую необходимо для того, чтобы устранить недопонимание во время общения с зарубежными теологами. Если бы действительные имена действующих персонажей Нового Завета употребляли верно, то разговор с необращенными людьми во всем мире был бы крайне сложным, а то и вообще невозможным.

Естественно, вопрос о правильном произношении не играет главную роль в спасении. Утверждение о том, что спасение зависит от произношения имени, уже сам по себе есть проявление фарисейства и кощунства, направленного против природы Бога и Его самооткровения. Если же вникнуть в это вопрос несколько глубже, то мы обнаружим непонимание теологической сущности Тех, Кого деноминируют эти имена.
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СВЯТОЙ ПРАВЕДНЫЙ НОЙ И КОВЧЕГ СПАСЕНИЯ

Обращение к своим первоистокам всегда благотворно и благоразумно. Посему неожиданно проявившийся – даже в достаточно неординарной форме – интерес к Ноеву Ковчегу мы можем только приветствовать. Однако, на наш взгляд, для такого интереса необходимо настоящее библейское основание. Т. е. не масонские фантазии на сию тему или какие-либо эволюционистские басни и т. п., а строго-правоверное христианское отношение. Вне всякого сомнения и то, что поднятие из небытия в светской сфере образа Ноева Ковчега явно свидетельствует о апокалипсических настроениях повсеместно, что, впрочем, справедливо, – состояние современного человеческого общества недалеко ушло (или, наоборот, приблизилось?) от до-потопного.

1. Кто есть Ной?

(Библейская историософия)

Дабы элементарно ознакомиться с вопросом, вынесенным в название раздела, достаточно заглянуть в соответствующие главы библейской книги Бытия. Но, дабы поглубже вникнуть в суть, необходимо остановиться на самой библейской историософии и, следовательно, обратиться к Священному Преданию. Из него нам известны кое-какие детали, не отмеченные в Библии, но сохраненные либо хронографами, либо в почти утраченных священнописанных книгах.

Дабы осознать всю полноту личности Ноя, нам необходимо углубиться в его родословие. Всем хорошо известны библейские тексты о сотворения мiра Богом, о падении Адама, о изгнании его из рая, о убийстве Авеля Каином. Так, после смерти Авелевой у Адама и Евы родился еще сын, коему дали имя Сиф (т. е. возмещение): “Воскреси нам Бог семя другое, вместо Авеля, его же уби Каин” (Быт. 4:25). Сиф – является основателем до-потопной благой расы сифитов, альтернативной нечестивой расе каинитов; он же – основатель внутри своей расы наиболее чистого, в духовном и генетическом смысле, рода,– таким образом, он есть прямой предок не только разсматриваемого нами Ноя, но и (по плоти) Самого Христа, как сие ясно пишет ап.Лука (3:38). Св.праотец Сиф был не просто особым и избранным человеком, имевшим дар пророчества. По описанию византийского историка Георгия Кедрина, когда Сифу исполнилось 40 лет, он был восхищен на высоту ангелом и научен знанию многих Божественных тайн. Он узнал о предстоящем развращении и нечестии последующих поколений, кои должны были произойти в его расе, а также о том, что Бог хочет казнить беззаконных грешников водою и огнем, и что приидет Мессия для избавления рода человеческого.. Во время своего восхищения на высоту ангелом Сиф видел расположения пренебесной твари, красоту небес и движение их, течение солнца, луны, звезд, устроение небесных знамений и уразумел их действия; тогда он увидел многое невидимое и постиг неведомое, будучи наставляем ангелом в течении 40 дней. От видения небесной твари и от беседы с ангелом его лицо просветилось, как впоследствии и у прор. Мойсея, красотою и славою на всю жизнь. Т.к. в то время каинты стали пользоваться магическими знаками для передачи своих мыслей, будучи научены демонами, то Сиф начал изобретать свою альтернативную письменность, полностью законченную его сыном Еносом. (По нашему мнению, сей древнейшей богоблагословенной письменностью является руническая.) И Адам, и Сиф, и, видимо, Енос, отчасти в силу бывшего в них пророческого дара и откровения, уразумели, что Бог накажет мiр двумя казнями – водою и огнем. Но, не зная точно, какая именно из сих двух казней будет первой, они поставили два столпа – каменный и кирпичный, и написали на вделанных в оные медных досках о создании Богом человека, о падении, изгнании из рая и о обетованном от Господа избавлении человеческого рода. Еще они оставили там свои пророчества о грядущих казнях и небесных знамениях, написали наставления о некоторых земных новоизобретенных искусствах, а также и заповеди, утверждающие к богоугодной жизни. А написано сие было на каменном и кирпичном столпах на тот случай, что если землю прежде постигла бы огненнная казнь, то каменный столп от огня распался бы, но кирпичный с письменами должен был сохраниться целым. Если же первым будет водная казнь, то уничтожится от воды столп кирпичный, а каменный останется целым для последующего человечества! (Иосиф Флавий замечает, что тот самый каменный столп еще в его время,– т. е. фактически в апостольское время!– находился где-то в пределах Сирии.) Так, уже в начале мiра первым праотцам было открыто Богом о казни водной – свершившейся в дни Ноевы,– так и предстоящей казни огненной, ожидаемой во второе страшное пришествие Христово. Тогда же Сиф написал 29 книг, проверил Книгу Откровений Адама и оставил парафрасты пророчеств праотца Адама и праматери Евы.

Сын Сифов Енос (т. е. слабый, хилый, в смысле “смиренный человек”), когда его раса умножилась, начал впервые славить Бога соборно, о чем свидетельствует Библия: “Сей упова призывати имя Господа Бога” (Быт. 4:26). Совершенно неправильно понимать сей факт в том смысле, что до Еноса никто Богу не молился. Ибо и прежде него Адам, Авель и Сиф призывали Господа, молились Ему и приносили жертвы, однако, каждый из них творил сие особо и отдельно от других. Но первое соборное, т.е. общественное, Богослужение установил он. Сие прямо связано с окончательной выработкой письменности, с помощью коей были зафиксированы древнейшие молитвы, как человеческие, так и ангельские. Т.к. его раса являлась избранным народом ( ) – т. е. до-потопной Церковью – то Енос начал собирать вместе всех своих детей и внуков каждые сутки вечером и утром, чтобы соборно (совместно всем) принести Богу жертву, славословие и молитвы и вырезал их на досках, кои и передал своей расе для соборного моления. Енос – не простой человек, недаром св.Иоанн Златоуст в своей Беседе на книгу Бытие (XXI, 3) говорит о нем: “Вот имя, которое светлее диадимы, блистательнее порфиры! Что может быть блаженнее человека, который украшается призываением Бога и это самое (призывание) носит вместо имени?”

С сего времени еще более усилилась противоположность жизни сифитов и каинитов. По мнению свв.Иоанна Златоуста, Феодорита и Ефрема Сирина, первые за свою ревность Ягве и торжественное Его прославление даже стали называться “ягвистами” (Ис. 45:3), тогда как последние, основывая города, изобретая искусства и ремесла, однозначно закладывали основы безбожной цивилизации. Сама их цивилизация – огромная попытка восполнить отсутствие Бога. Каиниты стараются забыть Бога или заменить Его: забыть в производстве (путь Тувалкаина – Быт. 4:22) или заменить Его искусством (путь Иувала – Быт. 4:21). Последнее появляется, как ценность культурная, а не культовая; оно – “молитва”, не доходящая никуда, ибо не обращена к Богу, и порождаемая им красота замыкается сама в себе и своей магией приковывает к себе человека. Производство и искусство – полагают начало культуре, как культу некоей абстракции, где нет Того Присутствующего, к Кому должен быть обращен всякий культ. Два поколения после Еноса – при его сыне Каинане и внуке Малелеиле – жили достаточно спокойно, но, примерно во время его правнука Иареда, большинство сифитов пали, отчего из всей огромной расы указан лишь один род! Причин к падению могло быть много, но, по нашему мнению, сии многочисленные сифиты прельстились современной им каинитской цивилизацией. Первоначально сифиты жили, по-видимому, по преимуществу на возвышенной местности, а каиниты в долинах. Косвенное подтверждение сему на находим в имени Иаред (глагол jarad означает “спускаться, нисходить”), что указывает на него, как на человека откуда-то “нисходившего, спускаюшегося”. Удерживая буквальный смысл его имени, становится понятно, что как раз при нем большинство сифитов физически спустилось к каинитами. В переносном значении (здесь, фактически, тождественного буквальному) имя означало и нравственный упадок сифитов. Сим несравнимо более страшным падением явилось осквернение чистой сифитской крови смешением с каинитами, ибо еще Сиф получил от своего отца Адама заповедь – оберегать свое потомство от такого смешения, отчего сифиты и жили совершенно отдельно на высотах.

Качественно новый этап до-потопной истории начался с рождения сына Иареда Эноха, имя коего переводится, как “посвящение”. Стоит сразу указать, что сия личность – одна из самых таинственных и могущественнейших в Св. Писании. Как и о всех до-потопных персонажах, о нем сказано в Библии предельно мало, но и сего, впрочем, достаточно, чтобы сделать определенные выводы. Само его имя, прежде нам известное из генеалогии каинитов (Быт. 4:17), указывает на его носителя, как на обновителя, начинателя, освятителя, – т. е. нечто новое в качестве начатков, посвящаемых Богу. Единство по имени еще более подчеркивает их противоположность и разнородность: если первый – начало могущества безбожной цивилизации (выразившейся в постройке первого города, ему соименного), то второй – начало веры, надежды и благочестия, что в совокупности и именуется в Библии праведностью. (Прямой аналог мы имеем уже в Новом Завете, где два апостола носят одно имя – Июда, т. е. “прославленный”, но один – Искариот – предатель и проклятый, а второй – Иаковлев, “не Искариот” (Ин. 14:22) – верный и благословенный.) Далее мы знаем, что Энох “ходил пред Богом” (Быт. 5:22). Сие выражение в Св.Писании встречается нередко (Мих. 6:8; Мал. 2:6) и вновь прямо применено к Ною (Быт. 6:9). На библейском языке оно означает высшую степень нравственного направления жизни человека, глубоко проникнутого благоговейным чувством Божьего вездеприсутствия, постоянно видевшего очами веры пред собой Бога и в строгом соответствии с сим согласовывавшего весь образ своего поведения и каждый шаг жизни. Сие выражение даже еще несколько шире – оно заключает в себе намек и на следствие такого благоповедения, в форме особой и исключительной близости к Богу. Во всей истории человечества Энох остается одной из самых исключительных личностей. На фоне чудовищного состояния современного ему до-потопного общества его Богоугодность была ни с кем не сравнима и он получил пред Богом не только великое молитвенное дерзновение, но будучи восхищаем на небеса архангелами, постиг многие тайны, неизвестные даже Сифу. Если говорить о пророческом даре Эноха, то дар этот был также весьма исключительным. До сего дня сохранилась в разных (полных и неполных) редакциях Книга Эноха Праведнаго, на основании коей прор. Мойсей позже писал отдельные главы в книги Бытия. Сия книга содержит в себе столь великое количество пророчеств, что ими пользовались не только ветхозаветные пророки, но также и апостолы! (Даже выпала из состава Св.Писания сия книга лишь во времена арианства (IV в. от Р. Х.) – т. е. господства скептицизма, хотя древние свв.отцы ее не только принимали, но и охотно цитировали.) Св. Иоанн Златоуст замечает: “И так как после преступления первозданного нашелся человек, который взошел на самую высоту добродетели, и своим благоугождением Богу вознаградил ( за грех прародителя, то смотри чрезмерное человеколюбие благого Бога. Как Он нашел человека, который мог вознаградить за грех Адама, то и переселяет его живым, показывая самым делом, что Он принявшего заповедь (Адама) осудил за ее нарушение, а не по желанию подвергнуть смерти род наш. “И угоди, говорит Писание, Енох Богу, и не обреташеся, зане преложи его Бог”. Видишь премудрость Господа? Преложил (или переселил –) живым, а не даровал безсмертие, дабы не ослабить в роде человческом страха ко греху; Он оставил (этот страх) во всей силе между людьми. Поэтому Он хочет неясно и тайно, так сказать, отменить приговор, произнесенный Адаму. Но не делает этого явно, дабы страх служил вразумлением. Поэтому Он преложил благоугодившего Еноха”. Что значит “не обреташеся”? – Т. е. он не абсолютно уничтожился, а таинственно исчез из среды людей. Восхищение Эноха в рай произошло не наедине, но в присутствии многих очевидцев. (Иначе, кто бы сие видел и кто мог бы поверить при отсутствии свидетелей?) Когда он находился посреди собрания людей, поучал слушателей и предупреждал о потопе и страшном суде Божьем при скончании мiра, именно тогда был восхищен у всех на виду и вознесен на небеса по воздуху. О Энохе упоминается в Премудрости: “Благоугоден Богу бысть и возлюбися и живый между грешными преложися, восхищен бысть, да не злоба изменит разума его или лесть прельстит душу его” (Прем. Сол. 4:10-11). Уже само сие отступление прор.Мойсея от обычного у него образа выражения о смерти праотцев показывает, что конец земной жизни Эноха не походил на смерть остальных праведников и не был обычным. Само сие выражение мы еще раз находим относительно прор. Ильи (4 Цар. 2), о коем прямо сказано, что он взят в теле на небо. То же самое, по ап. Павлу, произошло и с Энохом (Евр. 11:5). В самом Св. Писании Энох и Илья поставлены вместе, в качестве проповедников покаяния и правды пред вторым пришествием Господа (Апок. 11; ср. Мф. 17; Мр. 9; Лк. 9). Их проповедь будет: у Эноха среди ияфетитов, а у Ильи – среди симитов, хотя оба они и будут убиты (Апок. 11:3-12), т. к. все живые люди должны испытать “узы смерти”.

При тотальном упадке сифитов и их вырождении, только один род сохранял необходимую заповеданную чистоту. Самый долговечный из всех 10 до-потопных праотцев (и всех истрорически известных людей) Мафусал и его сын Ламех (отец Ноя) доживают до строительства ковчега и умрут своей смертью буквально за непродолжительное время до начала потопа. (При неустойчивости до-потопной хронологии принято считать, что Ламех умер за 35 лет до потопа, – на наш взгляд срок сей увеличен в 10 раз.) В то время, когда сей чистый род продолжает истинное Богопочитание, почти все остальные сифиты (а их было немало, т. к. у каждого праотца имелось много детей) уклоняются к каинскому образу жизни. В следствии смешения с каинитами возникают новые расово-неполноценные общности дегенератов, а духовное взаимообщение с каинитами прямо приводило к духовной смерти, ибо те знали либо безбожие, либо люциферианство. По-видимому сию новую расу Библия называет исполинами – по древнеевр. nephilim, в значении “великанов” (Числ. 13:33) при основном значении корня “разрушать, ниспровергать”, а в форме niph – “заставить падать, соблазнять, развращать”. Усиление некого люциферианского культа, очевидно, произошло, когда каинитки стали совокупляться с падшими ангелами (Быт. 6:2). Результатом сих преступных союзов явилась еще более страшная раса “сильных людей” – по-древнеевр. gibborim, что в библейском словоупотреблении означает некую выдающуюся личность, воинственнейшую и превосходящую других своей силой (2 Цар. 13:6; 17:10; 3 Цар. 11:28; 1 Пар. 7:8; Дан. 11:3). (От исполинов и сильных необходимо отличать послепотопных великанов – по древнеевр. rephaim, населявших Палестну во времена Авраама (Быт. 14:5; 15:20); во времена Мойсея от них происходил царь Ог и они упоминаются в кн. Ис. Нав. 12:4; 17:15; во времена Давыда несколько их потомков жили в Гефе (2 Цар. 21:18; 1 Пар. 20:4).) Отличие сильных от исполинов в том, что, что они, кроме гигантизма, превосходили своих предшественников, как по физическим, так и по безнравственным свойствам. Можно предположить еще и следующее: если раса исполинов обладала некоей люциферианской гнозой, то раса сильных смогла превзойти и в сем. Из книги Эноха известно, что уже в его эпоху исполины и сильные весьма размножились и Сам Бог уничтожал их молниями. Необходимо отметить, что в до-потопное время сифиты ели только растительную пищу, каиниты уже потребляли мясо животных, но исполины и сильные стали пожирать людей и себе подобных (и мертвечину), из-за чего вели безпрерывные войны. Их внешний вид был ужасен, рост достигал до 6 метров, но при всем сем они не были идиотами или безсловесными животными,– просто их ум, полностью демонизированный,всегда был направлен ко злу. Если говорить о внешнем виде сих дегенератов, то не лишено интереса предположение некотрых изследователей, что раса каинитов – известные всем из школьных учебников неандертальцы, а все смешанные с ней и расы исполинов и сильных – суть те ископаемые останки якобы “человекообразых”. В данном разсуждении есть резон: еще Каину за убийство им брата Бог сделал некий знак (Быт. 4:15), отличающий его от других. По нашему мнению, таким знаком было чудовищное искажение внешнего вида – затмение образа и подобия Божия,– явно отличительная черта от людей невыродившихся.

Наконец, мы подошли к самому главному герою нашей заметки – св.праведному Ною. “И поживе Ламех лет сто осмьдесят, и роди сына, и нарече имя ему Ное, глаголя: сей упокоит нас от дел наших, от печали рук наших, и от земли, юже прокля Господь Бог” (Быт. 5:28-29). Св. Иоанн Златоуст в Беседе на книгу Бытия (XXI,5) вопрошает: “Откуда у Ламеха столь великий дар предсказания? Ведь Писание не упоминает, чтобы он был муж добродетельный и чудный”, и уподобляет его невольному пророчеству Кайафы (Ин. 11:51). Однако, мы не можем с сим согласиться. Здесь явное пророчество вольного свидетеля еще чудес Эноха. Более того, сам Ламех составил свою Книгу пророчеств. Т. к. св. Иоанн Златоуст не принимал сих до-потопных книг (как, впрочем, и новозаветный Иоаннов Апокалипсис!), то понятно, откуда его такое толкование. В XXXIX,3 беседе на книгу Бытия св. Иоанн Златоуст даже развивает свою мысль: “И ему не просто и не случайно родители дали такое имя, а предзнаменовали в нем чрез пять сот лет имеющий быть потоп. А что отец Ноя не потому дал такое имя своему сыну, что был добродетелен, послушай Писания, которое говорит ясно: “Ной един обретеся праведен,совершен в роде своем” (Быт. VI,9). Не умолчало бы Писание и не сказало бы, что Ной один был праведен, если бы и Ламех отец его был ревнителем добродетели этого праведника”. Но и данный вывод неверен, ибо Златоуст основывается на тексте относящемся к периоду зрелости Ноя, а не к его рождению, – но о сем после. Само рождение Ноя более, чем чудесно и удивительно; на фоне деградации сифитов родившийся ребенок – образец духовной и расовой чистоты: “У моего сына Ламеха родился сын, образ и вид которого не как вид человеческий; его цвет белее, нежели снег, и краснее розы, и его головные волосы белее, чем белое руно, и его глаза, как лучи солнца; и он открыл глаза, и вот они осветили весь дом” (Энох 20:2,10). Имя Ной (Noah) означает “покой”, отчего понятно пророчество о том, что он “упокоит всех”. Если Энох – проповедник правды в до-потопном мiре и пред пришествием Христа, то Ной – как бы второй отец человечества, в данном духовно-биологическом аспекте – второй “Адам” (имеющий подобие, но, конечно, не тождество со вторым Адамом – Христом-Спасителем). 

Ной, как Энох, совершенно исключительная фигура, он – избранник в роде своем. Когда человечество дошло до самого ужасного состояния, то за 120 лет до потопа Бог открыл Ною время кончины мiра и научил, как строить ковчег. Таким образом, всему мiру было дано 120 лет на покаяние. Ной начал строить ковчег с большими затруднениями на высокой горе. Очевидно, что единомысленные его дед и отец ему помогали в сем деле. Иные же люди (возможно, только его рода и расы), увидев сие, удивлялись, что он делает столь великий корабль, причем не у моря, а на высоте! Свои ответы на вопросы всех, Ной обращал в проповедь о грядущей на всю землю водной казни от гнева Божия из-за умножения человеческих грехов. О деле Ноя стало известно по всей вселенной (= обитаемой земле,  hadama), его слова передавались всюду, что некий человек строит необыкновенной величины корабль и говорит о потопе, коий покроет всю землю выше самых высоких гор. Многие издалека приходили посмотреть на сие и послушать проповедь Ноя. Посему-то Ной и именуется ап.Петром проповедником правды (2 Петр.2:5). Но слушавшие – одни сомневались, другие не доверяли словам Ноя, третьи хулили ее, четвертые смеялись над самим ковчегом. Пятые же, поверив его словам, ужасались и как-будто начинали исправляться, – но проходил год, два, пятьдесят лет – и они не видели надвигающегося потопа, отчего возвращались к прежним беззакониям, считая проповедь его лживой, а дело смешным. По-видимому, в эллиноязычной среде память не только о Ноевых водах, но и о его предпотопной проповеди покаяния и пророчествах, сохранилась в виде сказания о Девкалионе. Вполне можно согласиться с древнехристианским апологетом св. Феофилом Антиохийским (“К Автолику” III,19): “...Ной, возвещая тогдашним людям о будущем потопе, пророчествовал им, говоря: “Идите, призывает() вас Господь к покаянию”: почему собственно и назван Девкалионом”. Увы!– полностью подтверждаются слова св.Мефодия Патарскаго (“Пир Десяти Дев” X, III): “Но это законодательство не воцарилось над человечеством, потому что его не послушалось, хотя Ной ревностно проповедовал его. Впрочем, когда стали уже тонуть и задыхаться от воды, то начали раскаиваться и обещать, что они будут подчиняться заповедям; но, несмотря на это, были лишены воцарения, т.е. лишены помощи от проповеданной заповеди потому, что пренебрегли теми людьми, которым Бог повелел помогать, и спасать, и утешать их, как-то: Ноем и бывшим с ним, почему Дух с укоризною и отвечал им: “Упорные, как приду Я к вам, котрые безплодны мудростью и ничем не отличаетесь от сухих дерев, прежде не веровав Мне, проповедовавшему удаление от настоящих?”. 

В последний предпотопный период произошла окончательная поляризация всего живого, ибо тогда даже животный мiр (“всяка плоть”) стал вырождаться в противоествественные животной природе существа. Сам же Ной до 500 лет жил среди крайне развращенных людей целомудренно и был девственником. Помимо чисто аскетического подвига, на наш взгляд, он не мог найти себе благочестивой жены (т. е. единокровной и единоутробной сестры от отца своего) среди своего рода и расы, но, видимо, имел некое пророчество, согласно коему определил свою избранницу в особое время и по особым знакам по тайным Божьим указаниям. Уже после рождения трех сыновей, ставших ему помощниками, Ной перенес тяжелое испытание, когда лишился своего отца, а потом и деда, – т. е. теперь он сам лично должен был принимать решения и иметь всю полноту ответственности. Перед потопом Бог поставляет с Ноем завет (от древнеевр. b’rith – “союз”) (Быт. 6:18), как подтверждение того завета, что был заключен Богом еще в обетовании о семени жены (Быт. 3:15). Тем самым, Бог ясно свидетельствует, что, хотя Он и уничтожил почти всё человечество, но не разрывает Своих вечных заветов (Сир. 17:10); погибнет только злое семя змия, а семя жены (в лице Ноя) будет торжествовать над ним победу (Прем. Сол. 10:4).

История строительства ковчега и собственно потопа подробно изложена в самой Библии. Потоп (по древнеевр. mabul), “воды Ноя” (Ис. 54:9), в греческом тексте Новаго Завета передан не словом  (= “истребление” – в отношении Содома и Гоморры (2 Петр.2:6)), а словом  (2 Петр. 2:5). Последнее слово встречается только при описании всемiрного потопа и никогда не используется для описания крупного наводнения, происшедшего в результате разлива рек или какой-либо геологической катастрофы! Поразительно, но воспоминания о потопе сохранились почти у всех народов земли. Наиболее интересны древне-халдейские предания, первоначально известные только по сообщениям Александра Полихистора, заимствовавшего их у Бероза,–здесь Ной именуется Ксизутрос. В 1872 г. Г. Шмит нашел среди ниневийских клинописей (из библиотеки царя Ашурбанипала, VII в. до Р. Х.) ассирийский вариант халдейского предания,– здесь Ной именуется Хизизадра. По-видимому, оба предания (уже в языческой редакции) являются, так сказать, творческой обработкой Нимврода, ибо у Полихистора говорится, что после потопа люди пошли в Сиппару, выкопали там некую книгу и построили Вавилон. Что се есть за книга? – Вовсе не исключено, что се – некая книга исполинов или сильных, где излагался их люциферианский культ, столь сильно возобновившийся у хамитов. Напротив, в ковчег Ной взял исключительно книги своих свв.праотцев, чтением коих утешался сам и ободрял свою семью. Следует указать еще следующее: по свидетельству Егезиппа, Адам был погребен в мраморной гробнице (в двойной пещере) у будущего Хеврона на Дамасковом поле, что впоследствии приобрел Авраам для погребения Сарры. По повествованию же Иякова Ефесскаго, Ной взял из гробницы мощи Адама и внес их с собою в ковчег, надеясь его молитвами спастись при потопе. После потопа он разделил их между тремя сыновьями с указанием Симу погрести череп Адамов возле того места, где должен быть основан Ур-Салим,– там впоследствии возникло “лобное место” (Галгофа), и был распят второй Адам – Господь наш Iсус Христос. Но ковчег пристал к горам Араратским (Быт. 8:4), в наидревнейшей “ноахитской” транскрипции, видимо, звучащим Ur-Arjata (пра-Спасение?), откуда возникло и древнеармянское наименование Урарту. Здесь Ной соорудил жертвенник и, как царь и священник, принес всесожжение (Быт. 8:20). Подобно тому, как, тотчас по сотворению, родоначальник первого мiра Адам получил от Бога особое благословение (Быт.1:28-30), так и родоначальник второго мiра Ной получает подобное благословение. Но если Адаму было поручено “плодиться, размножаться, наполнять землю и обладать ею” (лат. imperare), то последнее у Ноя отымается (Быт. 9:1). 

Бог дает Ною и его потомкам заповеди: 1) Богоугодно репродуцироваться (Быт. 9:1,7), 2) властвовать над безсловесными (Быт. 9:2), 3) Богоугодно питаться (= вкушать животную плоть, но не кровь, где душа [anima animalis]) (Быт. 9:3-4), 4) Запрет убийства, разрешение кровной мести (Быт. 9:5-6). Далее Бог возобновляет Свой Завет, коий Он заключил лично с Ноем еще пред потопом. Но теперь в него входят – и всё семейство Ноя, и всё их будущее потомство (Быт. 9:8-9), и даже весь животный мiр (Быт. 9:10)! В качестве внешнего, видимого знака, удостоверяющего неповторяемость потопа и памятование Завета, Бог установил радугу (Быт. 9:12-17). В контексте сказанного замечательно, например, в скандинавской мифологии упоминание Аса Хеймдаля, оберегающего радугу. (К тому же рожденному “от девяти матерей”, что означает девять поколений междй самим Ноем и Адамом, где матерями и праматерями являлись единокровно-единоутробные сестры праотцев, являвшихся одновременно их женами.) Вероятно, се есть достаточно позднее извращение древнего ияфетического текста о Ное, коего стали именовать “очагополагателем” – heimdall (hImTal). К такому выводу мы склоняемся, потому что Ной, по всей видимости, не только дал копии священных книг каждому своему сыну и внуку, но и сам написал свою книгу пророчеств. (Еще более вероятно, что и его сыновья и внуки – по меньшей мере от Сима и Ияфета – также написали свои собственные книги пророчеств.) К сожаленью, хамитическое духовное извращение из религии Ягве создало люциферианский фаллический культ, откуда и возникло язычество со всем его многообразием. То, что хамитская религия есть фаллическая, не вызывает никаких сомнений. Уже сам Хам в ковчеге при своей невоздержанности зачал Ханаана, когда все остальные жили целомудренно и постились всё время потопа. (Сие, косвенно, подтверждается христианской этимологией слова “евнух”, со временем приобретшего специальное служебное значение. Св. Феофил Антиохийский прямо говорил, что Ноя “некоторые называли Эвнухом”. Так что воздержанность Ноя – “”, т. е. “Благой Ной” – производила впечатление и была известна уже в мифологической форме и его отдаленным языческим потомкам.) Только культом фаллоса можно объяснить болезненное воображение, порочную наклонность и неприличную реакцию на своего обнажившегося отца.

В отношении опъяневшего от вина Ноя часто выдвигались всякие морализаторские предположения – на наш взгляд несколько поверхностные. Мы более склонны считать, что Ной опъянел от вина, т. к. не предполагал его воздействия. Дело в том, что до потопа сама атмосфера была совершенно иной, и вино не оказывало никакого опъяняющего действия; новый мiр, в коем оказался Ной, был совершенно другим, изменились и свойства вина. Но, как мы увидели выше, данная безпомощность Ноя вызвала отвратительную реакцию Хама. И Хам не был проклят Ноем, ибо до того уже получил благословение от Бога (Быт. 9:1), но проклятие получил Хамов сын – Ханаан, по мнению некоторых толковников, помогавший своему отцу в нечестии. Последствия не заставили себя долго ждать; св.Иоанн Златоуст в Слове о Лазаре (VI,7)прямо говорит: “В древности не было раба; Бог, создавая человека, сотворил его не рабом, но свободным. Он сотворил Адама и Еву, и оба они были свободны. ...Но вам необходимо узнать, откуда же произошло рабство? Спустя некоторое время взошел проклятый сын его, сын его по природе, а не сын по нраву (опять называю благородством не знатность предков, но добродетельный нрав); вошедши, сын увидел наготу отца... Отец, вставши, узнал всё, и начал говорить: “Проклят Ханаан, раб рабов будет братиям своим” (Быт. IX:25). Смысл слов его такой: ты будешь рабом, потому что обнаружил срамоту отца своего. Видишь ли, что рабство – от греха, что от нечестия произошло рабство”, а в Беседе на книгу Бытия XXIX,6 он разъясняет: “Вот, в самом деле, брата, рожденного одною же и тою материю, происшедшего из одной и той же утробы, грех сделал рабом и, лишив свободы, привел в подчинение. Отсюда-то началось рабство. До того времени между людьми не было такой изнеженности и такой роскоши, чтобы один нуждался в услужении других, но каждый служил сам себе, все были в равной чести и не было никакого неравенства...”

От сих трех сынов Ноя произошли все народы земли: и благословенные, и проклятые. Но сам Ной упоминается, как лицо исключительное. В книге пророка Иезекииля (14:12-20) теми праведниками, кои могут спасти только свои души при всеобщем наказании людей Богом, названы только Ной, Даниил и Иов: “И аще будут сии трие мужи среди ея, Ное, Даниил, Иов, тии в правде своей спасутся, глаголет Адонаи Господь”. Ной есть праведник (праведный и непорочный – древнеевр. “tamin”), выделявшийся не только из среды своих крайне развращенных современников, но и всего остального послепотопного человечества. – “Ное обретеся совершен и праведен” (Сир. 44:16), “верою ответ приим Ное... и яже по вере правды бысть наследник” (Евр. 11:7).

Итак, библейская историософия описываемого периода такова, что являет нам некое предупреждение грядущего (кое-что, впрочем, мы уже видим сейчас), показывает причины и процессы гибели до-потопного мiра и, что самое главное, четко очерчивает те личности и их поступки, кои только и необходимы для нас – в христианской исторической перспективе.

2. Что есть Ковчег?

(Научно-техническое соответствие)

В Библии под словом Ковчег подразумеваются разные вещи, из-за чего иногда выходит некоторая путаница. Так Ковчег откровения(arhon) (Быт. 50:26; 4 Цар. 12:10) – т. е. ящик из дерева ситтим, внутри и снаружи обложенный золотом (Исх. 25:10-22), и Ковчег завета(tahash = “сафьян”) – т. е. ящик, где лежали скрижали (Чис. 10:33), жезл Аарона и сосуд с манною (Евр. 9:4),– оба сих ковчегов не имеют никакого отношению к предмету нашего изследования. Нас интересует Ноев Ковчег(tebah), также переводимый буквально, как “ящик”. В Библии сим же словом названа и та “корзинка”, в коей дочь фараона нашла маленького Мойсея. Но разсматриваемый нами Ковчег имел совсем иное назначение: он был и корабль и дом одновременно. Многие скептики (особенно от науки) отрицательно относились, как к самому факту постройки ковчега, так и к его научно-техническим соответствиям к предлагаемым современностью требованиям. Однако, уже в 17 в. от Р. Х. был поставлен эксперимент. Макет такого Ковчега, по размерам библейского описания, в Голландии в 1609 г. построил некий богатый меннонит Петр Янсен. Модель Ковчега выдержала испытания и доказала, что, хотя мало пригодна для жизни, прекрасно соответствует во всех отношенияих своему назначению – непотопляемости и невероятной вместительности. Но се – дело прошлого. Нижеприводимые, весьма серьезные в научном плане, данные мы почти полностью заимствовали из труда Г. Морриса “Библейские основание современной науки”, СПб 1996, из главы “Навигация и ковчег Ноя”.

Самым первым и самым крупным из всех кораблей древности – фактически, их прототипом – был Ноев ковчег. Неудивительно, что древние люди, вскоре после потопа научились создавать корабли, способные противостоять морской стихии, – ведь они были прямыми потомками тех, кто строил и направлял огромный плавучий дом, в коем древние обитатели погибшего допотопного мiра были благополучно доставлены в новый мiр, поднявшийся из вод потопа.

Кочег является единственным упоминающимся в Библии кораблем, размеры коего указаны точно, и сии размеры представляют огромный интерес, поскольку до появления современных технологий ковчег продолжал оставаться самым крупным в истории плавучим средством! Его постройкой руководил Сам Господь: “Сделай себе ковчег из дерева гофер; отделения сделай в ковчеге, и осмоли его смолою внутри и снаружи. И сделай его так: длина ковчего триста локтей; широта его пятьдесят локтей, а высота его тридцать локтей. И сделай отверстие в ковчеге, и в локоть сведи его вверху, и дверь в ковчег сделай с боку его; устрой в нем нижнее, второе и третье жилье” (Быт. 6:14-16).

Таким образом, ковчег представлял собой огромный ящик (его древнееврейское название также подтверждает сие), предназначенный в первую очередь для того, чтобы сохранять устойчивость в водах потопа, а вовсе не для передвижения по ним. Если допустить, что один локоть равнялся 44,5 см (– наименьшее из диапозона предполагаемых значений), то размеры ковчега должны были соответствовать приведенным на рисунке 1.

Высота ковчего превышала высоту среднего трехэтажного здания, а длина в полтора раза превышала длину футбольного поля. Его полный объем был равен 39655 кубометрам. Поскольку полезный объем обычного товарного вагона составляет около 76 кубометров, то можно считать, что полный объем ковчега был эквивалентен объему 522 вагонов. Безусловно, такое сооружение могло вполне свободно вместить в себя огромное количество животных и явно подходило для того, чтобы служить домом для представителей всего животного мiра Земли. С учетом того, что в обычный товарный вагон входят 240 овец, ясно, что ковчег был бы способен вместить более 125 тысяч овец. Средний размер земных животных меньше, чем размер овцы, а на сегодняшний день известно менее 18000 видов животных, обитающих на Земле (сюда относятся птицы, млекопитающие, пресмыкающиеся и земноводные). Что же касается числа видов ископаемых животных, то оно еще меньше. В ковчеге было достаточно места для всех животных, включая и динозавров. Ною не было нужды выходить наружу и искать животных, поскольку Сам Бог привел к нему по паре каждого вида, точно также, как Он привел их к Адаму, чтобы тот дал им названия. Ною вовсе было необязательно брать с собой взрослые особи; вероятнее всего Бог привел к нему только что вылупившихся детенышей, поскольку за ними было легче ухаживать, и им требовалось меньше пищи. Впрочем, по-видимому, во время всего плавания все животные находились в анабиотическом состоянии, а т. к. все они были малы не только возрастом, но и своими размерами, то детеныши даже самых крупных динозавров могли легко вместиться в ковчег. Так что ясно, что размеры ковчега были вполне достаточны.

В условиях разнообразия гидродинамических и аэродинамических процессов, протекавших во время потопа, необходимо было, чтобы ковчег оставался на плаву в течении целого года. Дерево гофер, из коего делали ковчег, несомненно отличалось чрезвычайной прочностью и долговечностью. Бревна, послужившие материалом, для дна, бортов и палуб ковчега, по-видимому, были изготовлены из огромных деревьев, росших на земле с момента ее основания, т.е. в течение более 1600 лет. “Смола” (евр. kephar, что значило “оболочка”), безусловно, являлась идеальным водооотталкивающим материалом, хотя точный состав ее нам неизвестен.

Помимо плавучести, ковчег еще должен был обладать остойчивостью, т. е. не опрокидываться под воздействием волн и ветра. В Библии сказано, что волны потопа поднялись на 15 локтей выше самых высоких гор (Быт.7:20). По-видимому, сие сделано для того, чтобы подчеркнуть, что ковчег мог свободно плавать везде, куда его несли воды. Высота ковчега равнялась 30 локтям, посему величина осадки нагруженного ковчега в 15 локтей выглядит весьма правдоподобной.

Когда ковчег плавал, погрузившись на сию глубину, то, согласно закону Архимеда, его венс должен был уравновешиваться выталкивающей силой, величина коей равняется весу вытесненной воды. Плотностью пресной воды 1.000 кг/м3, а морской –1025 кг/м3. Из-за присутствия в воде потопа большого количества растворенных солей и взвешенных осадкой ее плотность должна быть не меньше, чем нынешняя плотность морской воды.

В таком случае плотность воды должна была примерно в два раза превосходить среднюю распределенную плотность ковчега (примерно 513 кг/м3).Центр тяжести ковчега, при условии симметричности его устройства и равномерности распределения внутри него животных и прочего груза, видимо, должен был примерно совпадать с его геометрическим центром.

Имея такие характеристики, ковчег должен был обладать весьма высокой остойчивостью. При размерах поперечного сечения 30 локтей в высоту и 50 локтей в ширину и осадке в 15 локтей вероятность опрокидывания была практически исключена даже при самом сильном волнении и ураганном ветре. В качестве примера разсмотрим, что произойдет, если ковчег накренится настолько, что его верхняя палуба будет практически касаться поверхности воды, как изображено на рисунке 2. Сие соответствует углу наклона равному 31°, т.е. углу, тангенс коего равен 30/50. Поскольку вес ковчега при сем не изменяется, он будет по-прежнему вытеснять объем воды, равный половине своего объема. Посему линия поверхности воды будет совпадать с диагональю поперечного сечения ковчега. Величина выталкивающей силы В будет при сем по-прежнему равняться весу ковчега W.

Однако, теперь линия действия сих двух сил будет отличаться. Вес ковчега W приложен к центру поперечного сечения ковчега и направлен вертикально вниз. Сила же В направлена вертикально вверх и приложена к центру треугольника LQN, поскольку именно сия точка соответствует центру тяжести объема воды, вытесненного ковчегом.

Силы В и W, равные по величине, но противоположные по направлению,образуют пару сил, момент коей равен произведению любой из сих сил на разстояние между линиями их действия. Поскольку линия действия силы В сдвинутаа относительно линии действия веса W в сторону погруженной части ковчега, то данная пара сил будет оказывать “выравнивающее действие”, т.е. возвращать судно в горизонтальное положение. При сем наибольшее значение имеет не величина момента, а положение точки М, так называемого метацентра. Пока точка М на оси симметрии судна находится выше точки G (геометрического центра поперечного сечения всего судна в целом), судно будет сохранять остойчивость.

Для случая, приведенного на рисунке, разсчеты показывают, что разстояние между точками М и G на оси симметрии равняются примерно 80,9 локтя:
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Таким образом, метацентр оказывается расположенным почти на 4 метра выше центра тяжести, что говорит об очень высокой остойчивости ковчега даже при таком угле крена.

Разстояние GM, или метацентрическая высота, будет оставаться положительным даже для гораздо больших углов наклона. Допустим, что судно накренилось на 60°, как показано на нижнем рисунке. Из геометрических построений видно, что центр поперечного сечения погруженной части по-прежнему будет находиться справа от линии действия силы тяжести, т.е. момент сил будет оказывать “выравнивающее” действие, а метацентрическая высота GM будет положительна.

По существу, для того, чтобы линии действия G и М совпали, ковчег должен был встать точно вертикально. При любом же крене меньше 90° ковчег автоматически возвращался в нормальное положение.

Кроме того, относительно большая длина ковчега (в 6 раз превышающая его ширину) приводила к тому, что ковчег не подвергался воздействию волн равной амплитуды по продольной оси, поскольку морское волнение, как правило, не регулярно и хаотично,, а особенно в безсистемном в своей сущности волновом процессе, каковым являлся потоп. Воздействия любых вихревых явлений, кои могли возникать среди вод потопа, также ослаблялись или полностью компенсировались благодаря большому отношению длины ковчега к его ширине.

Под воздействием гидродинамических сил ковчег должен был располагаться в воде так, чтобы его продольная ось была параллельна преобладающему направлению волн или течений. Таким образом, его можно разсматривать как полуобтекаемое тело, для коего суммарная сила лобового сопротивления обычно минимальна.

Итак, во всех отношения ковчег был весьма устойчив и превосходно отвечал своему предназначению – в течении года противостоять бушующим водам Великого Потопа.

3. Тайна Ноева Ковчега

(Мистический смысл)

У предмета нашего изследования есть еще один аспект – мистический. Что можно еще сказать о праведном Ное? Употребим слова св. Амвросия медиоланскаго из трактата “О обязанностях священнослужителей” 1, XXV,121: “Сколь мудр Ной, который построил такой ковчег (Быт. VI,6 и сл.)? Насколько праведен тот, который был сохранен для продолжения рода, который один только и остался в живых из всего погибшего людского рода, (явившись) родоначалником последующего, родился же, скорее, для мiра и больше для всех, чем для себя! Насколько мужественен тот, который (как бы) победил потоп? Как терпелив тот, кто пережил (ужасное) наводнение (diluvium toleraret)! Он знал, когда следует войти (в ковчег), с какой воздержанностью там жить, когда выпускать ворона и голубя, когда принять возвращающихся и, (наконец,) когда именно следует выйти из ковчега (quando exeundi opportunitatem captaret)”. Как прав св.Григорий Богослов утверждавший, что Ной спас мiр малым древом. Ной в Ковчеге спас и души, и тела людского рода. Спасение же души возможно только в Церкви, таким образом получается, что Ноев Ковчег – есть образ Церкви. Впрочем, с сим мнением согласны многие свв.Отцы. Так св.Амвросий Медиоланский, в упоминаемом выше трактате (1,XVIII,78), говорит прямо, что “в ковчеге дан образ или церкви, или нашего тела”. Еще более глубоко сию мысль развил св.Иоанн Златоуст в Беседе о Лазаре IV,7: “И посмотри на чудо. Когда омылась земля, когда потреблены были делавшие зло, когда укротилась буря – явились верхи гор, ковчег сел, Ной выпустил голубя. Но в изложенном событии заключались тайны; прошедшее было прообразом будущего; именно: ковчег – церковь, Ной – Христос, голубь – Дух Святый, масляничная ветвь – человеколюбие Божие. Кроткое животное было выпущено и удалилось от ковчега; но то – образ, а ныне – истина; посмотри же на превосходство истины. Как ковчег спасал среди моря бывших внутри его, так и церковь спасает всех блуждающих; но ковчег только спасал, а церковь делает нечто большее; например: ковчег принял в себя безсловесных; церковь приняла неразумных людей, и не только спасает их, но и преобразует; ковчег принял ворона и выпустил ворона; церковь принимает ворона, а выпускает его голубем; принимает волком, а выпускает его овцой. Когда войдет сюда человек хищный, корыстолюбивый, то послушает вещаний божественного учения, то переменяет образ мыслей, и из волка делается овцой: волк похищает и чужое, а овца уступает и свою шерсть...”.

Итак, нам вполне ясно, что Ковчег – Церковь, и даже современное тяготени к образу Ноева Ковчега есть, в сущности, тяготение к Церкви единственноспасающей. Но во всем сем имеется, несомненно, серьезный эсхатологический аспект. Нельзя забывать, что весь допотопный мiр погиб. Аналогичное событие имеет совершиться в конце времен. Именно посему свв.Отцы прямо соотносят гибель допотопного мiра с гибелью мiра послепотопного при Страшном Суде. Св.Ириней Лионский утверждает, что, как во времена Ноя произошел всемiный потоп, так и по наступлении дня Антихриста разразится над землей “огненный дождь (diluvium ignis)”. Даже в самой продолжительности жизни прав.Ноя св.Ириней усматривает мистическое значение: “...Ной был 600 лет, когда потоп нашел на землю, чтобы истребить возстание земли за нечестивое поколение, бывшее во времена Ноя. <...> воздвигнутое Навуходоносором изображение имело в вышину 60 локтей, а в ширину шесть локтей, и из-за него Анания, Азария и Мисаил, не поклонившиеся ему, были брошены в огненную печь, чрез свое приключение пророчески показывая имеющее быть в конце сожжение праведных... Итак, 600 лет Ноя, при котором был потоп по причине богоотступничества, и число локтей изображения, из-за которого праведные были брошены в горящую печь, означает число имени того, в ком возстановляется всё шеститысячелетнее отступничество, неправда, нечестие и лжепророчество и обман, почему и найдет (на землю) потоп огненный” (Adv. haer. V, XXIX,2).

Всякий, кто хочет спасти свою душу по смерти и преобразить свое тело и потомство при  жизни, а также тот, кто весьма сильно ощущает приближения конца времен,– тот должен очень хотеть попасть в то число избранных лиц, кто войдут в Ковчег спасения, в Истинную Церковь. С тех самых времен Церковь всё плывет и плывет по бурному морю разлагающегося мiра, но не тонет, а даже постоянно спасает погибающих и извергает нечестивцев – духовных наследников Хама.

Тот, кто прочитал всё вышенаписанное и оказался с сим согласен, или хотя бы неравнодушен (в положительном отношении), – сделал первый шаг по направлению к Ковчегу. 
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МОЛИТВОСЛОВИЯ:

Исповедание веры апостола Филиппа

Веруем в Мессию, Господа Исуса Христа, что Он Аз есмь Аз, Господь Бог, ЯХВЕ Элохим, 
Эл Шаддаи, Бог Всемогущий, 
Эл Элион, Бог Всевышний, 
Эл Олам, Бог Вечный, 
Эл Хиббор, Бог Крепкий, 
Адонаи ЯХВЕ, Владыка Господь, 
ЯХВЕ Цеваоф, Господь Сил, 
Сильный, Славный в святости Своей, сотворивший небо и землю словом Своим; создал Адама Он по образу Своему и подобию; и жертву Авеля принял и отверг жертву убийцы- Каина; и прибрал Еноха к Себе, не вкусившего смерти, и спас от потопа Ноя; говорил Он с другом Своим Авраамом; и опрокинутого города Лота спас; от ножа Исаака сберег; и открылся в Бет-Эле, Доме Божием, Он Иакову; и поведал тайны Свои Иосифу; Израиль из Египта вывел, говорил с Моисеем в кусте терновом, разомкнул Он море пред народом, ниспослал манну с неба и перепелов с моря принес; фараона и войско его в море Суф уничтожил, Чермном море; сохранил Исуса, сына Навина, в битвах; Гедеону тайну Свою открыл; укрепил в Израиле Дебору и Барака, говорил с Самуилом в покое храмовом, поверг Голиафа пред Давидом; дал Соломону мудрость; Илию на небо забрал; уберег Елисея от воинов; из рыбы Иону извлек; изо рва Даниила вызволил; пред Ананией и сомучениками его укротил Он огонь палящий; Сусанне пришел на помощь, неправедно обвиненной; Эммануил Он, Могущество Божие, и послушны нам во имя Его море и суша, ветры и ангелы. АМИНЬ.
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Молитва Иешуа, сына Сиры 
О ВОЗСТАНОВЛЕНИИ ИЗРАИЛЯ 
Помилуй нас, Адонаи, Бог всего, и призри, и наведи на все народы страх Твой. Воздвигни руку Твою на чужие народы, и да познают они могущество Твое. Как пред ними Ты явил святость Твою в нас, так пред нами яви величие Твое в них, – и да познают они Тебя, как мы познали, что нет Бога, кроме Тебя, Яхве. Возобнови знамения и сотвори новые чудеса; прославь руку и мышцу правую; воздвигни ярость, и пролей гнев; истреби противника и уничтожь врага; ускори время и вспомни клятву, и да возвестят о великих делах Твоих. Яростью огня да будет истреблен убегающий, и угнетающие народ Твой да найдут погибель. Сокруши головы начальников вражеских, которые говорят: "никого нет, кроме нас!" Собери все колена Иякова и соделай их наследием Твоим, как было сначала. Помилуй, Яхве, народ, названный по имени Твоему, и Израиля, которого Ты нарек первенцем. Умилосердись над городом святыни Твоей, над Иеросалимом, местом покоя Твоего. Наполни Сион хвалою обетований Твоих, и Твоею славою – народ Твой. Даруй свидетельство тем, которые от начала были достоянием Твоим, и воздвигни пророчества от имени Твоего. Даруй награду надеющимся на Тебя, и да веруют пророкам Твоим. Услышь, Яхве, молитву рабов Твоих, по благословению Аарона, о народе Твоем, – и познают все живущие на земле, что Ты – Яхве, Бог веков.
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М О Л И Т В А 
СВЯТЫМ ПРАОТЦЕМ АДАМУ, СИФУ, ЕНОХУ, НОЮ, СИМУ И ИЯФЕТУ 
О, великие и пресветлые праотцы Адаме, Сифе, Енохе, Ное, Симе, Ияфете! Призрите от высот небесных на нас, рабов Божьих (имярек), и умолите Господа, Егоже верные на земли служителие были еси, да дарует нам веры правыя твердое и неизменное сохранение, Церкви Святой послушание, жития нашего исправление и во всех нуждах, скорбех и искушениих скорое вспоможение, терпение же и укрепление. Подайте нам вашу помощь и покров и святое благословение на борьбу с хамовым племенем и всеми противниками Божиими, да оным осеняемыя во вся дни богоугодно во брани и покаянии поживем и во Царствии Небесном сподобите нас купно с вами и со всеми святыми Живоначальную Тройцу, Отца и Сына, и Святаго Духа, воспевати и славити во веки веком. Аминь!
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М О Л И Т В А 
ПАТРИАРХУ ИЮДЕ О ЗАСТУПНИЧЕСТВЕ И ДАРОВАНИИ СИЛЫ 
О святый патриарше Июдо, праотец царей народа Божия, к твоему заступлению ныне прибегаем. Молений наших не отвержи, но милостивно услыши нас (имярек), рабов Божьих. Славны дела твоя, отче Июдо, яко превосходил еси всех в храбрости и силе, рвал еси и побивал еси камнями зверей полевых и человеческих; никтоже возможе противустати мечу твоему, яко гнев твой праведен бысть; умножися бо ныне зло человеческо, размножися племя хамово. Умоли Господа Бога приблизити время осьмой седмины и дати нам Ангела Силы в помощь при отмщении за убиенныя души праведных, яко очищение земли возможет быти токмо кровию пролившаго. Покрой и соблюди ны от лукаваго ловления и всех козней вражеских. Ей, святче Божий, сподоби ны кончину благу учинити и Царствие Небесное унаследити, и да прославим дивнаго во святых Своих Бога, Емуже подобает всякая слава, честь и держава во веки веком. Аминь!
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	Алешке Сиверсу, именующему себя Амвросием, бывшему архиепископу Готфскому, отвергающему молитву: "Пресвятая Госпоже Богородице, спаси нас", отрицающему вероучение седми Вселенстих Соборов, признающему еретиков несториан и монофизитов за истинных христиан, превратившему соборность Церкви в антихристов синедрион; и всем "архиереям" поклонившимся Алешке, яко антихристу; и всем вступающим с Алешкой в молитвенное общение и признающим его антихристово лжеучение - да будет: АНАФЕМА!
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Алешке Сиверсу, именующему себя Амвросием, бывшему архиепископу Готфскому, попирающему и оскверняющему Честной и Животворящий Крест Господень - да будет: АНАФЕМА!
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Конец формы

	Александрийское первохристианское заочное катехизическое училище Истинных Православных Христиан:
 производится набор слушателей на обучение. Вся информация по адресу Интернет: http://anafemat.narod.ru/katehizis/katehizis.ru
Имеющий уши слышать- да слышит! 


          С первых веков христианства существовало в Александрии катехизическое училище, которое создало для Церкви догматическую теологию вообще, научила ее ученой экзегетике, дала ей научное самосознание, помогла уничтожить еретические школы, разрешила главные догматические проблемы будущего и превратила древнехристианский энтузиастический дух в аскетико-созерцательный. Мы попытаемся все это возродить и сохранить. Будьте в этом с нами. Да поможет нам в этом Господь Бог и Спас наш Iсус Хрiстос Пантократор! Аминь…

          После окончания обучения и сдачи экзаменов, те, кто будут признаны вероисповедно и нравственно подготовленными - примут посвящение великим иэрэйским чином ЯХВЕ Iсуса Хрiста Пантократора в одно из церковных служений, ибо каждый верный христианин есть Царственное Священство. Таковые будут иметь право и обязанность во время служб, треб и молитвословий облачаться в священное одеяние - "ФЕЛОНЬ" ("стихарь"). 
Благословение Господне да пребудет с Верными, претерпевшими до конца! Аминь... 
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	Всероссийский Вестник ИПХ “Русское Православие” издается на пожертвования верующих и взносы соратников. В настоящее время Вестник является единственным в России печатным органом канонической Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан, имеющей апостольское преемство чрез Святых Новомучеников и Исповедников Российских.

             Реквизиты для пожертвований на издание Всероссийского Вестника и деятельность Александрийского первохристианского заочного катехизического училища Истинных Православных Христиан:
Переводы возможны только в рублях. 

Банк получателя: 

Кор. Счет № 30101810800000000337

БИК № 044585337

«Мастер-Банк» (ОАО)

ИНН 7705420744

Получатель:

Руцкий Дмитрий Юрьевич

Счет № 40817810400003381191

       
Почтовый адрес Духовной Консистории Архиепископа Чебоксарского и Сарматского И.П.Х.: 101000, г.Москва, Моспочтамт, до востребования, Руцкий Д.Ю.     
Материалы для всероссийского Вестника ИПХ можете отправлять на e-mail:  rus-orth@nm.ru  или russianorthodox@narod.ru 

Наш сайт:   http://www.russianorthodox.narod.ru   или  http://rus-orth.boom.ru  или  http://catacombkirh.narod.ru/rus/indexes.html  или http://ABBAKyM.narod.ru  или  http://abbakum.narod.ru  или http://katakomb.narod.ru 
Тираж: ограничен только потребностью наших читателей


Издается по благословению Судии и Вождя Димитрiя, Архиепископа Чебоксарскаго и Сарматскаго, местоблюстителя Готфской и Читинской Архиепархий Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан 
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