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Год 2009 от Рожества по плоти Бога Слова, Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста Вседержителя

Выпуск № 7 (58)  (22 ноября н/с, празднование Джеоргуыба )

________________________________________________________________________________________________
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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) 
ЮРАТМАЛЛА  ВАЛ  МЕН  ЮРАТНИНЕ,  ЮРАТМАЛЛА  МАР  ВАЛ  ЮРАТМАННИНЕ – на булгарском языке
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ОФИЦИОЗ:
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        РУССКАЯ     КАТАКОМБНАЯ     ЦЕРКОВЬ       
 ИСТИННЫХЪ  ПРАВОСЛАВНЫХЪ  ХРИСТIАНЪ       Духовная консистория архiепархии Чебоксарской и Сарматской ______________________________________
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Исх. № _259_ от «_18_» __  ноября __ 2009   г.

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

Тел: +7 906 7340497

e-mail: gotiae@narod.ru 
УКАЗ № 28

О установлении празднования Джеоргуыба 

«Чистые мысли, чистые слова, чистые дела…»

Благодать Господа Бога и Спаса нашаго  Iсуса Хрiста 

да пребудет вечно со  всеми  исповедующими Его во истине и силе!

Сим Указом благословляется празднование древняго праздника  Джеоргуыба и почитание в этот день памяти Уастырджи (Святаго Великомученика и Победоносца Георгия) на территории Архиепархии Чебоксарской и Сарматской (в каноническом подчинении коей состоит возрождаемая, согласно постановлений Освященных Соборов Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан (стараго и новаго обрядов)  древняя  Аланская Епархия в составе: Владикавказской Епископии, Ардонской Епископии, Архонской Хор-Епископии). Сей праздник празднуется в последнюю неделю ноября и с 1994г. является национальным праздником Республики Северная Осетия – Алания. В этот день, называемый в народе галаергаевдаен режут жертвенных бычков, организуют праздничные встречи, разносят угощения и помогают ближним и нуждающимся.

 
В сей год данный праздник впервые будет отмечаться, как церковный на территории нашей Архиепархии с 23 по 30 ноября.

Приложение:  Определение Освященнаго Собора РКЦ ИПХ от 6(19) июня 2000 года.
Сие рукописание скрепляю своей собственноручной подписью и архиерейской печатью:




                                                                                                                Высокопреосвященный

                              + ДИМИТРIЙ Архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ   

                                                                       (Дмитрий Юрьевич Руцкий герба Абданк)
17 ноября   н/с, преподобнаго Марка молчальника Саровскаго, сподвижника Преподобномученика Серафима Саровскаго (+1817г.)
град Владикавказ (писано во время совершения визита 

в Республику Северная Осетия – Алания, на землю древних сармат) 
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6(19) июня 2000 года 
Святаго Духа

Во имя Отца и Сына, и Святаго Духа. 
Аминь!

О П Р Е Д Е Л Е Н И Е

Милостью Божией Освященный Собор Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан (стараго и новаго обрядов) призывает на Вас, Боголюбивыя братия и сестры, благословение Господне всегда, и ныне, и присно, и во веки веком. Аминь!

“Священники Его облеку во спасение 
и преподобнии Его возрадуются” 
(Пс. 131:16)

Изволися бо Духу Святу и нам, Освященному Собору, изследовав принесенные нам документы и свидетельства, ОПРЕДЕЛИТЬ:

1) Возстановить в Лике Святых (реканонизировать) в качестве Собора Аланских Святых: свв. ап. Матата (I в.), ап. Оску (I в.), мучч. Сукиасов (Багдраса [Сукию], Кодрата, Полоктея, Лукияна, Идиксикира, Мемнаса, Фоку, Сергия, Дуэтия, Андрания, Зосиму, Вектоса, Талькесу, Иордана, Анастасия, Феодора, Иякова и Феодосия) (ок. 130 г.), муч. Квирика (ок. 300 г.), равноап. царей Кацви и Пераса (ок. 330 г.), препп. Христодула-философа (IX в.) и Илариона (1041 г.), муч. Николу (1314 г.) и иных, ихже имена Ты, Господи, веси.

2) Возстановить должное поклонение их св. мощам, если таковые сохранились и обретаются.

3) Память Собору Аланских Святых праздновать 4(17) февраля; мучч. Сукиасам 15(28) апреля (установлен 1107 г.), препп. Христодулу-философу 18 августа (1 сентября) и Илариону 24 июня (6 июля), муч. Николе 12(25) февраля.

4) Службу Собору Аланских Святых составить особую, а до ее составления пользоваться службой святым по общей минее.

5) Писать как всему Собору Аланских Святых, так и каждому в отдельности святому, иконы для поклонения и чествования, согласно правилам VII Вселенскаго Собора.

6) Составить и распространять их жития для наставления чад церковных и вразумления отпадших единоплеменников.

7) Возстановить всецерковное почитание всех святых мест Алании: храмов, пустыней, источников, подвижнических, мученических и явленных мест.

8) Направить особое соборное Послание с благословением к благочестивым аланам.
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НОВОСТИ:

2  августа  2009г.

Преосвященнейший Поликарп, епископ Тюменский, совершил Всенощное Бдение и Божественную Литургию на Престольный праздник в Ново-Ильинском скиту. На Литургии был рукоположен священноинок для общины в г. Салехард.

сентябрь - ноябрь  2009г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский продолжает свой визит (начавшийся 14 сентября) в г. Владикавказ Республики Северная Осетия – Алания, с целью начать возрождение древней Аланской Епархии в составе: Епископства Владикавказского, Епископства Ардонского и Хор-епископства Архонского.
11  сентября 2009г.

Высокопреосвященнейший Евстафий, архиепископ Читинский, совершил Всенощное Бдение и Божественную Литургию на Престольный Праздник Усекновения Главы Иоанна Предотечи в Свято-Предотеченском скиту (Читинская область). На Литургии был рукоположен в иереи кандидат из староверской общины Канады. На службе владыка Евстафий отметил, что сей праздник – памятование о ритуальном убийстве Великого Пророка и что не стоит бояться подобной же участи и нам, грешным. Памятование же о благой смерти укрепит наши сердца, очистит ум и утвердит мышцу для борьбы со слугами антихриста.

9  октября 2009г.

Высокопреосвященнейший Евстафий, архиепископ Читинский, сослужил вместе с патриархом Израилем Всенощное Бдение и Божественную Литургию на Престольный Праздник в Иоанно-Богословском скиту (республика Тува). На Литургии для “беловодской” иерархии был рукоположен во епископа приамурского игумен Иоанн (1938 г.р.), а также 1 священноинок, 1 иерей, 2 диякона, 1 иеродиакон, 6 иподиаконов, 4 чтеца, 8 привратников.

14  октября 2009г.

Преосвященнейший Аристовул, епископ Глостерский, совершил Всенощное Бдение и Божественную Литургию на Праздник Покрова Пресвятой Богородицы в общине ИПХ г. Ванкувер. После службы имела место быть долгая беседа по поводу положения среди многообразных “осколков” РПЦЗ и ее всяких возникших иерархий. Владыка Аристовул подчеркнул главный императив Катакомбной Церкви: никакого отрицательного отношения ни к одной из существующих группировок, готовность к реальному сотрудничеству, и самое главное - последовательная антисергианская позиция в той или иной возникшей иерархии, как основа для сотрудничества и дальнейшего диалога. Владыка Аристовул еще раз подтвердил, что Катакомбная Церковь обязательно институализирует в ближайшее время свою епархиальную структуру в Северной Америке. Кандидат в епископы пока еще не утвержден на Освященном Соборе, что является единственной причиной отсутствия открытой приходской сети. Позиция Освященного Собора в этом вопросе определена раз и навсегда: возглавить Северо-Американскую епархию должен только англо-сакс.

4  ноября 2009г. 
Преосвященнейший Пасисий, епископ Саткинский, совершил Всенощное Бдение и Божественную Литургию в честь Праздника Казанской Иконы Божией Матери в Преображенской общине ИПХ, г. Казань.

9  ноября 2009г. 
Иерей Роман Бычков (св. преп. Иосифа Волоцкого община ИПХ, г. Москва) совершил заклинание на поклонной горе г. Москвы. Будем надеяться, что сатанинские капища разрушатся в прах от силы благодатной молитвы.

18  ноября 2009г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский, в г. Владикавказ, провел очередную встречу с представителями бизнеса (сотрудниками строительных риэлтерских компаний) на предмет стабилизации строительного рынка недвижимости России в условиях глобального экономического кризиса. На торжественном ужине были продегустированы национальные осетинские блюда: дигорский суп из горной птицы «Чинза», кударский салат из капусты с вином «Бонварнон», иронские пироги «Уалибах» с сыром и «Сахараджн» с листьями свеклы, сладкое осетинское пиво, а так-же майрамадагская кукурузная «Арака».
19 ноября 2009г.

В день памяти Священномученика Никиты (Делекторский) епископа Бугульминского, Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский совершил вечерню для членов организуемой Свято-Георгиевской общины И.П.Х. (г. Владикавказ).

21 ноября 2009г.

В празднование Собора Архистратига Михаила и прочих Небесных Сил безплотных, Архангелов Гавриила, Рафаила, Уриила, Селафиила, Иегудиила, Варахиила и Иеремиила, Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский отслужил праздничную службу и сербский чин благословения хлебов для членов организуемой Свято-Георгиевской общины И.П.Х. (г. Владикавказ) 
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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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ТЕМА ВЫПУСКА:
Уастырджи

Уастырджи, Убсгерги, в осетинской мифологии покровитель мужчин, путников и воинов. Соответствует святому Георгию. В нартском эпосе У. - небожитель, отец Сатаны. У. изображается на белом коне, в белой бурке. Считалось, что У. постоянно разъезжает, носит оружие и пускает его в ход так же, как люди, но гораздо быстрее их. Чаще других небожителей он спускается на землю, чтобы узнать, помогают ли люди друг другу в нужде и горе. Среди людей он появляется в облике нищего. Женщины боялись произносить имя У. и говорили о нём иносказательно "лагты дзуар" - "бог мужчин". Они не имели права даже участвовать в празднествах, устраивавшихся в честь У. Он считается врагом воров, мошенников, клятвопреступников, убийц; покровителем честных, благородных людей.

Б. А. Калоев
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Уастырджи, или святой Георгий, в Осетии самый почитаемый святой. Он покровитель всех мужчин и путешественников. Без молитвы святому Георгию ни один осетин не отправляется даже в самый недолгий путь. Посещение святых мест, посвященных Уастырджи,-- неотъемлемая часть всех свадебных обрядов. С культом Уастырджи в Осетии связано очень много легенд. Например, такая. Когда-то осетинский юноша Хетаг, похитивший невесту, спасаясь от погони, взмолился: "Уастырджи, не дай мне погибнуть, ведь я не сделал зла!" И тогда вокруг беглеца плотной стеной вырос лес, преградивший дорогу погоне. С тех пор это место называется рощей Хетага -- она расположена под Владикавказом, и здесь осетины отмечают самый главный праздник Джиоргуба -- День святого Георгия. 

....... 

мы отправляемся гулять по окрестностям. Минуем быструю горную речку Цейдон. Весной она становится страшной -- увеличивается вдвое и способна унести человека; зимой речка кажется совсем сказочной: по берегам растет вечнозеленый рододендрон, который называют кавказской розой, а у самой воды рододендрон превращается в нежные оледеневшие узоры, оплетающие весь берег. Отсюда совсем недалеко до одного из самых известных в Осетии святилища Реком, возведенного в честь святого Георгия. Говорят, деревянное святилище появилось на этом месте еще в древности, оно было без единого окна и без дверей и построено было без единого гвоздя. По преданию, его возвел сам Уастырджи. Потом святилище сгорело от удара молнии, и люди построили на его месте новое. 

...... 
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Осетины(иронцы)-или северные осетины- принадлежат к Русской Православной церкви. Южные Осетины(кударцы-чесанцы-ксанцы) частью к Русской , частью к грузинской. Западные осетины(дигорцы) частью православные ,частью(преимущественно) мусульмане сунниты.

Уастырджи есть ни что иное как искаженное грузинское Уасгерги-Св.Георгий.

Образ святого воина не был характерен для скифов. Вот перечень главных скифских божеств 

Табити была одной их главных богинь скифского пантеона. Она была владетельницей и покровительницей огня, одной из самых могучих стихий. Табити была хозяйкой любого очага, считалось, что любой огонь, особенно домашний очаг, священны, потому что там живет Табити. Любое пиршество или праздник у скифов начиналось с кормления этой богини. Для этого, прежде чем выпить первую чашу вина, из нее проливали немного в огонь, чтобы Табити тоже участвовала в людском празднике. В противном случае могущественная богиня могла обидеться и жестоко отомстить. Скифские цари считались главными служителями Табити. Они проводили все праздники и основные жертвоприношения для этой богини. Царский очаг считался у скифов священным, там постоянно жила Табити и охраняла подвластные царю народы от бед и напастей. Если скиф хотел дать нерушимую клятву, он клялся царским очагом. Нарушившего такую клятву убивали, тем самым принося его в жертву. Скифы представляли Табити в виде молодой женщины в длинном платье. Табити всегда носила с собой волшебное зеркало, в которое она наблюдала за миром, и где отражались все людские судьбы.

Папай и Апи

Грозный бог Папай был олицетворением великого синего неба. Он создал землю и первых людей, он же подарил людям первые орудия труда и научил их трудиться. Скифы почитали Папая как священного предка - прародителя. Папай был мужем богини Апи. От их супружеского союза произошли многие другие боги и герои. Апи была богиней земли и воды. Ее скифы изображали в виде женщины с ногами переходящими в змей или в побеги растений. Она была также владычицей подземного мира, куда попадали все умершие. На некоторых изображениях она держит в руке человеческую голову, как символ своего загробного владения.

Аргимпаса

Крылатая богиня Аргимпаса была покровительницей зверей и птиц, богиней скотоводов и охотников. Она считалась подательницей жизни и смерти. Все живое на земле рождалось и умирало только по повелению Аргимпасы. Богиня появлялась всегда в сопровождении животных, которые помогали ей следить за жизнью на земле.

Гойтосир

Гойтосир - солнечный всадник, великий лучник, победитель волшебных чудовищ. Он был богом ветров, гроз и бурь. Скифы верили, что Гойтосир охраняет их стада от болезней и падежа.

Арес

Самое грозное и самое почитаемое божество скифов. Он был богом войны, покровителем воинов. В каждом скифском селении сооружали специальный алтарь для бога войны. Для этого сооружали холм из земли или нескольких вязанок хвороста. На вершине холма устанавливали старый железный меч. Аресу приносились кровавые жертвы. Перед его алтарем умершвляли домашних животных, а иногда пленных врагов. Их кровью поливали меч - олицетворение Ареса. 

Однако ни для Гойтосира, ни для Ареса не характерны черты Уастырджи, они ближе к Тору и Одину.

Главным в культурном наследии аланов является нартский эпос, записанный в 19 веке. Он распространился среди многих народов Кавказа, но в наиболее полной редакции сохранен осетинами, потомками аланов. Изобразительное искусство сармато-аланских племен не столь прекрасно как скифское, но достаточно богато антропоморфными мотивами (представленными на конских фаларах, поясных пряжках, украшениях женских головных уборов, на надгробиях и в виде идольчиков). Сопоставляя их с сюжетами нартского эпоса, мы можем выявить образы древней мифологии.

\В преданиях осетин Бог Ясного Неба, видимо, замещен христианским богом-отцом. Громовая функция принадлежит богу Уацилла, что переводится как "Святой Илья". Часто он представляется множеством, своего рода целым классом небожителей. Само отождествление древнего Бога Грома с пророком Илией типично для народов Восточной Европы, как мы увидим позднее на примере славян.

На роль Бога Земных Сил могут претендовать Барастыр - хозяин загробного мира; Донбеттыр (буквально "водяной Петр") - владыка вод и водного царства (ср. греч. Посейдон, ирл. Донна, мифологизированные образы южных рек Восточной Европы (Мифы народов мира, 1998. т. 1, с. 531); Афсати - хозяин благородных зверей, представлявшийся всадником на олене (этому богу принадлежало святилище у Кривого Рога); Фалвари (от святых Флора и Лавра) - покровитель домашних животных. Имеется особое божество Тутыр - хозяин волков. Сохранился миф о том, как Тутыр выбил один глаз Фалвари, дабы последний не видел волков, подкрадывающихся к стадам (чем не "терзание", выраженное в антропоморфной форме). Присутствуют образы близнецов-прародителей, представляющие тип, переходный к Герою (аналогичные греческим Диоскурам и индийским Ашвинам). Это Ахсар и Ахсартаг - ранние прародители нартов; Урызмаг и Хамыц - поздние прародители.

Тип Культурного Героя персонифицирован Уастырджи и, отчасти - Ацамазом. Уастырджи (имя происходит от Св. Георгий) мыслился всадником, разьезжающем на белом трехногом коне Авсурге (между прочим, Один в одной из немецких сказок тоже ездил на таком коне). Он считался божественным предком нартов и их покровителем. Ацамаз же, обладатель волшебной свирели (которую ему подарил Афсати), символизировал умирающую и воскресающую природу.

Наконец, тип Великой Богини разделен между Сатаней-Гуаши -

матерью ста нартов-богатырей и некоторыми другими женскими персонажами.

Тип Культурного Героя персонифицирован Уастырджи и, отчасти - Ацамазом. Уастырджи (имя происходит от Св. Георгий) мыслился всадником, разьезжающем на белом трехногом коне Авсурге (между прочим, Один в одной из немецких сказок тоже ездил на таком коне). Он считался божественным предком нартов и их покровителем. Ацамаз же, обладатель волшебной свирели (которую ему подарил Афсати), символизировал умирающую и воскресающую природу.
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ПОДВИЖНИКИ: 
Святой Христодул, званный Осетином, Философ (XII в.)

Впервые сведения "об отце Христодуле, званного осетином" встречаются в полемическом противомагометанском сочинении известного церковного писателя и философа Арсена Авчесдзе "Слово о понимании и воздаянии за веру Христианскую и магометанскую" входящего в "Догматик" и в "Калмасоба" И.Батонишвили. 

Согласно этим, сохранившимся до наших дней сведениям, предок наш Христодул происходил из благородного и знатного аланского рода, получил блестящее образование, был одаренным философом, обладал прекрасной памятью так, что стал весьма просвещенным в Святом Писании, владел арабским и персидскими языками, знал наизусть Коран, принял от Бога дар красноречия, но, желая еще больше угодить Богу, тайно подвизался монахом. 

В то время в Грузию вторгся персидский царь Иамам. В Тбилиси его впустили без боя, за что неверный царь с грузинской знатью обошелся доброжелательно и многим из них присвоил не малые привилегии. 

Однажды неверный Имама собрал на совет Христиан и всех своих поданных. Был там и монах Христодул. Меж верными Богу и магометанами на собрании том произошла духовная брать (религиозный спор). В начале в спор с монахом вступил сам Иамам, но не смог одолеть его. Затем за царя заступился некий волхв-звездочет, но и он ничего не смог поразить монаха мудростью, а тем более убедить в своей вере. Тогда позвали мудреца и оратора как будто более всех подготовленного к спору об Истинной вере. А спор проходил об одном только: "Смысл и значение Христианского монашества и старчества; Божественность Иисуса Христа и вочеловечение Его; Магомед - не истинный пророк". 

Монах Христодул, званный Осетином много и горячо убеждал собравшихся словами и из Святого Писания и с Корана даже приводил слова убеждения. Он победил противников Христианской веры, оставив неверных опозоренными и постыженными. После такой победы многие из бывших там иноверцев уверовали в Господа нашего Иисуса Христа и крестились. 

Известный грузинский иерарх и церковный писатель XVIII века епископ Тимофей (Тимоте Габашвили) в своих "Странствиях" ("Мимосвла) труде, известном многим его современникам, живо описывает, в числе прочих, свое путешествие в земной удел Пресвятой Богородицы Святую гору Афон. В нем он рассказывает о подвизавшихся там в большом числе честных отцах-монахах из Иверии среди которых упоминает и имя Святого Христодула: 

":и был там подвижник грузин Антимос из Джавахетии, живущий в удалении от других и не выходил из кельи из-за наготы и нестяжательства; и был другой грузин, Герман Самарланашвили из Атоци и с ним Герасим из Пца, имеретинец; Христодул из Сакари и подвижник кахетинец Григорий из Алаверди с иными честными монахами". 

Можно предположить, что монах Христодул, Философ представился там же, в Святом Афоне. А упоминаемый в другой части книги, рассказывающей о путешествии на греческий остров Патмос, Христодул, о котором сказано: 

":и были нетленные мощи Святого Христодула там", 

есть особо почитаемый греками Святой преподобный Христодул Чудотворец (1111 г.), память которого 16 (29) марта. 

По материалам книги "Картвел Цминдадата Цховреба", Зугдиди, 1997 г. Александр Рожинцев.
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Сергей Штырков 
Обличительная этнография эпохи Хрущева: большая идеология и народный обычай (на примере Северо-Осетинской АССР)

Сергей Анатольевич Штырков (р. 1968) - старший научный сотрудник Музея антропологии и этнографии РАН, преподаватель факультета этнологии Европейского университета в Санкт-Петербурге.

Идеологическая кампания, развернутая в СССР во времена правления Никиты Хрущева, сейчас многими воспринимается как «хрущевские» гонения на церковь[1]. При этом под «церковью» понимается, прежде всего, Русская православная церковь Московского патриархата (РПЦ МП). У подобной расстановки акцентов есть свои причины. Действительно, РПЦ в те и последующие годы являлась наиболее заметной религиозной институцией. Современная историография, уделяя внимание драматичным событиям тех лет, склонна репрезентировать их в терминах радикальной реорганизации церковно-государственных отношений после их нормализации в военные и первые послевоенные годы. Другими словами, в качестве адресата большой политики воспринимается именно РПЦ. Именно такому освещению событий тех лет способствует и то, что союзные республики, чей религиозный ландшафт определялся, например, доминированием ислама, сейчас являются независимыми государствами, и религиозная жизнь советской поры в них тоже наделяется признаками «независимости».

Между тем, подобная нюансировка несколько затемняет тот факт, что объектом гонений, как с точки зрения гонителей, так и гонимых, была тогда не столько какая-то определенная церковь, сколько религия в целом. Тяжелую руку атеистического государства почувствовали на себе представители тех конфессий, которые либо не обладали церковной организацией, либо понимали церковное устройство по-своему, не так, как это было привычно и удобно советским функционерам, видевшим социальное устройство религиозной жизни в категориях централизованной структуры. Более того, с самого начала новой атаки на религию объектом государственного внимания стали практики, которые сложно воспринимать в рамках институализированной деятельности. И в этой связи важно отметить, что в ходе антирелигиозной кампании конца 1950-х - начала 1960-х годов произошло резкое расширение сферы применения термина «религия». Многое из того, что до этого воспринималось скорее в терминах местной и/или этнической традиции, обычая, стало «религиозным» и, следовательно, подлежащим искоренению. Здесь я имею в виду паломничества к святым местам (или, как это было бы обозначено в те годы, к так называемым «святым местам» - риторика кавычек тогда много значила), а также зачастую связанные с этими паломничествами, но не сводящиеся к ним, местные праздники.

Эти практики, генетически связанные с церковными формами религиозной жизни (хотя не все и не везде), продолжали существовать без сколько-нибудь заметного присутствия представителей церковной институции. Примечательно, что в ходе кампании 1958-1959 годов руководители РПЦ МП легко и даже с некоторой долей энтузиазма откликнулись на инициативу советских функционеров принять меры к прекращению паломничеств к святым местам. Вот что пишет по этому поводу Татьяна Чумаченко:

«Лишь одно из мероприятий, предложенных Советом [по делам Русской православной церкви] в ЦК в русле борьбы с предрассудками и суевериями, прошло довольно безболезненно и для Совета, и для Московской патриархии - это ликвидация “святых мест”, которые являлись местом массового паломничества верующих. Официальная церковь в то время считала поклонение подобным местам, которые были в основном водяными источниками, проявлением язычества. Патриарх Алексий не раз обращался к верующим и к правящим архиереям с обращением о недопустимости паломничества к так называемым “святым местам”, о том, чтобы духовенство не принимало участия в паломничестве и разъясняло верующим пагубность этой практики. По рекомендации Совета, весной 1959 года патриарх Алексий вновь разослал в адрес всех епархиальных управлений письмо, в котором не только обязал духовенство “вести разъяснительную работу среди верующих о недопустимости паломничества к т.н. «святым местам», не почитаемым церковью”, но и “отчитываться о ходе этой работы перед патриархией”»[2].

 Схожую позицию зачастую занимало и епархиальное начальство. Так в Рязани местный владыка, по рекомендации местного уполномоченного по делам РПЦ, потребовал от благочинных «вести разъяснительную работу среди верующих о нежелательности посещения “святых мест”»[3]. Как мы видим, сами «церковники» старались дистанцироваться от подобных практик и даже бороться с ними.

Это обстоятельство вызывало некоторое недоумение у борцов с религиозными пережитками, которые хотели бы в практиках почитания местных святынь, находящихся вне церковной и монастырской ограды, углядеть церковную инициативу и обвинить во всем «церковников». Но, поскольку таковые не всегда обнаруживались, активисты атеистической кампании в какой-то момент были вынуждены искать специальное обозначение для инициативных мирян[4]. Обычно в таких случаях прибегали к термину «мракобесы». Стремление выявить инициаторов тех или иных массовых проявлений религиозной веры заменяло анализ социальных или каких-либо других причин существования «предрассудков и суеверий» и было вполне естественным для той поры. Но сам факт массовости и демократичности почитания святых мест бросал вызов активным строителям коммунизма, заставлял их всеми возможными средствами искоренять зримые свидетельства народной веры или хотя бы делать их менее заметными.

Пытаясь понять, как сами власти видели стратегические цели и тактические задачи своей деятельности, нужно иметь в виду, что религия воспринималась ими как пережиток капиталистического или какого-то иного, например, феодально-родового, строя. И в этом своем качестве она находилась в одном ряду с такими явлениями, как несоциалистическое отношение к труду (тунеядство, пренебрежение работой в колхозе, взяточничество, мошенничество), нарушения норм социалистической морали (от супружеской неверности до хулиганства) и так далее[5]. В таких построениях не следует видеть только стремления «заклеймить» религию как социальный порок, близкий чуть ли не к преступлению. Составление списков «родимых пятен мрачного прошлого» позволяло перекодировать религиозные мотивировки в нерелигиозные образы, сделать их более понятными и, в каком-то смысле, объяснить. Мракобесы, устраивающие религиозные праздники, только прикрываются благочестивыми фразами, чтобы поживиться за чужой счет. Сектанты только говорят о любви к ближнему, чтобы прибрать к рукам имущество неофитов, и тому подобное. Такова была обычная логика атеистических аргументов.

Особенно же часто в рассуждениях теоретиков и практиков атеистической кампании религия соседствует с алкоголизмом. Говоря современными терминами, оба эти явления понимались как два разных типа пребывания в измененном состоянии сознания, как попытки уйти от действительности, которым нет места в справедливом социалистическом обществе, поскольку в них нет необходимости. Еще в 1905 году Ленин в статье «Социализм и религия» соотнес алкоголизм и религиозную веру. Он несколько переиначил знаменитое выражение Маркса «религия есть опиум для народа», когда писал: «Религия - род духовной сивухи, в которой рабы капитала топят свой человеческий образ». Эта метафора, возможно, объясняет не только особенности советской пропагандистской риторики, но и скрытые мотивы всей хрущевской антирелигиозной кампании. Согласно Марксу и раннему Ленину, религия возможна только в несправедливом обществе. Наличие большого числа верующих в Советском Союзе могло восприниматься лидерами и идеологами КПСС как невысказанный упрек в адрес социалистической действительности, как указание на то, что многие граждане не понимают, насколько справедливо общество, в котором они живут. Конечно, можно было рассуждать об отставании надстроечных явлений - религии и морали - от стремящегося к совершенству социально-экономического базиса, и подобные аргументы можно встретить в избытке на страницах партийных постановлений, центральных и местных газет, трудов теоретиков атеизма того времени. Но много раз повторенные слова основателя марксизма: «религия - это вздох угнетенной твари, сердце бессердечного мира», в сопоставлении с растущим числом ходатайств об открытии храмов должны были звучать для руководителей советского государства довольно зловеще. В этой ситуации самым надежным способом унять внутреннюю тревогу могло стать получение свидетельств тому, что религия в Советском Союзе все-таки сдает свои позиции. И если она делает это не так быстро, как кому-то хотелось, то причину этому нужно видеть в недостатках идеологической работы и деятельности преследующих свои корыстные интересы «церковников и сектантов», то есть в тех факторах, на которые можно быстро повлиять.

Перечень «агентов влияния», на которых рассчитывали инициаторы антирелигиозной работы, легко найти на страницах многочисленных постановлений ЦК КПСС, дублировавшихся решениями республиканских и областных партийных пленумов и конференций. Одна из главных ролей здесь отводилась средствам массовой информации и, в частности, газетам. Они не просто информировали читателей о решениях властей и ходе идеологической кампании. Посредством газетных публикаций проводилась линия жесткого давления на верующих через стигматизацию религиозных представлений и практик, а также конкретных людей, к ним причастных.

Просматривая старые подшивки, мы сталкиваемся со своеобразным феноменом репрессивной этнографии, когда описание каких-то явлений оборачивалось не только призывом с ними бороться, но и самой этой борьбой. У газет было еще одно действенное и часто жестокое средство влиять на ситуацию: они могли визуализировать политическое действие и через это сделать желаемое видимым. Опубликованная фотография делала людей, попавших в кадр, заложниками газетного заголовка, вольными или невольными сотрудниками журналиста. Особенно эффективно это действовало в тех ситуациях, когда социальное пространство, разделяющее читателя и героя публикации, было небольшим, иными словами, когда тот и другой могли встретиться в повседневной жизни или помыслить друг о друге в категориях фамильного родства, как это было в Северо-Осетинской АССР в 1950-е годы. Впрочем, ситуация с тех пор принципиально не изменилась.

Дальнейшее свое повествование я буду строить на материалах газеты «Социалистическая Осетия», относящихся к первой волне натиска на религию послесталинского времени, предпринятого в 1954 году. При этом в центре нашего внимания будут статьи и заметки, авторы которых боролись с теми явлениями, которые можно назвать «осетинскими народными обычаями», так или иначе соотносящимися со сферой религиозного, то есть «религиозными пережитками». При этом следует помнить, что «Социалистическая Осетия» клеймила не только собственно осетинские «суеверия». Часто от нее доставалось и другим «мракобесам», в нашем случае, баптистам и свидетелям Иеговы. Реже тревогу били по поводу «мюридизма» - деятельности суфийских братств, распространенной в основном среди ингушского населения республики. Православная же тематика была представлена довольно скудно. Кроме того, этнически окрашенные «реакционные» обычаи, которые искоренялись на страницах газеты, не сводились только к религии, хотя часто их сближало бойкое перо журналиста или логика партийного идеолога. Тогда боролись со многими практиками: похищением невест, специфическими чертами свадебного ритуала и прочим. Таким образом, выделение нашего основного материала из общего контекста идеологической кампании тех лет до известной степени условно. И прежде чем перейти к основному сюжету, я должен привести краткую историко-этнографическую справку, которая поможет читателю понять специфику северо-осетинской религиозной ситуации.

***

Традиционные религиозные представления и практики осетин уже больше двух веков привлекают своим своеобразием внимание как ученых, так и людей, от науки далеких. Особенности истории осетинского народа, а именно принятие предками современных осетин христианства не позднее X века, а затем «уход» церковных структур из Осетии после нескольких столетий присутствия (часто это событие датируют XV веком), определили ландшафт религиозной жизни в последующие века. Оставшаяся без пастырей паства оказалась предоставлена самой себе. Осетины не только были лишены «учительского слова» - духовного контроля со стороны церковной институции. Они перестали быть христианами номинально, поскольку их некому стало крестить и причащать. Дополнительные оттенки в сложившуюся ситуацию добавило распространение ислама среди части осетин. Даже активная проповедь христианства «вернувшейся» в XIX веке православной церкви не изменила общей картины. В религиозной жизни осетин достаточно просто выделить элементы, соотносящиеся с восточно-христианской (реже исламской) культурой и, скорее всего, к ней восходящие, и, с другой стороны, практики и верования, возведение которых к христианству или исламу весьма проблематично. В этой ситуации для определения природы религиозной ситуации в осетинском обществе наиболее распространенным выражением было и остается «смешение» - христианства, ислама и язычества или же христианства (религии) и суеверий. Главной же проблемой, обсуждавшейся поначалу в академической среде, а в современной Северной Осетии приобретшей общественное звучание, была основа «осетинской народной религии» (этот термин возник еще в XIX веке). С чем мы имеем дело? С язычеством, испытавшим некоторое внешнее влияние христианства (и ислама)? Или же с христианством, обросшим языческими суевериями?

Решение этого вопроса зачастую определялось и определяется политическим контекстом.

Первым эксплицитным призывом к началу кампании было постановление ЦК КПСС «О крупных недостатках в научно-атеистической пропаганде и мерах ее улучшения» от 7 июля 1954 года. Открывается оно довольно кратким описанием тех явлений, которые вызывают беспокойство у авторов этого документа. Характерно, что часть этих явлений находится вне прямого контроля церковной институции (несмотря на то, что здесь прямо указывается на роль церкви) и может быть рассмотрена в качестве проявления «народной религиозности».

«В результате активизации деятельности церкви наблюдается увеличение количества граждан, соблюдающих религиозные праздники и отправляющих религиозные обряды, оживляется паломничество к так называемым “святым местам”. Большое количество верующих направляется в Киево-Печерскую лавру, тысячи паломников скопляются в “Коренной пустыни” Курской области, на “Николиной горе” в Сурском районе Ульяновской области. Особенно многочисленны паломничества к “святым местам” в Средней Азии. Празднование религиозных праздников, нередко сопровождающееся многодневным пьянством, массовым убоем скота, наносит большой ущерб народному хозяйству, отвлекает тысячи людей от работы, подрывает трудовую дисциплину»[6].

Паломничество к «Николиной горе» не являлось результатом активизации деятельности духовных лиц, как и так называемые престольные праздники (именно на них в первую очередь намекают авторы документа, когда говорят о многодневном пьянстве и потерях человеко-часов). Но важно здесь не только это. Через подобные описания перед заинтересованным читателем ставилась задача найти в окружающей его действительности нечто подобное и начать с этим бороться.

***

Нельзя сказать, что до антирелигиозной кампании, о начале которой сообщило июльское постановление ЦК, в Северной Осетии с религией не боролись. Но, судя по центральной республиканской газете, это делали спустя рукава, в силу инерции. «Религиозные пережитки» не были проблемой, на которой кто-то специально сосредотачивался. Так, передовица «Социалистической Осетии» от 8 января 1954 года, посвященная лекционной пропаганде, не содержит никаких намеков на необходимость с помощью лекций бороться с религией (надо сказать, что все последующее десятилетие темы общественных лекций и научно-атеистической пропаганды будут практически неразлучны).

В другой статье тема религии возникает скорее в теоретическом контексте. Данная публикация посвящена критике новой «Хрестоматии осетинской литературы», составители которой неосторожно увязали возникновение фольклора, народнопоэтического творчества, с воплощением реакционности - религией. Но, поскольку ничто подлинно народное не может быть реакционным, составители хрестоматии получили энергичную отповедь:

«Карл Маркс в своей работе “К критике политической экономии” решительно отвергал подобные взгляды на возникновение эпического творчества. Сказки, песни, танцы и другие виды народного искусства не только не берут своего начала от религии, но религиозные представления в них не являются и доминирующим элементом»[7].

Ситуация резко меняется в июне. Еще не вышло упомянутое постановление ЦК, а «Социалистическая Осетия» публикует передовицу «Шире размах научно-атеистической пропаганды»[8]. Эта статья характерна в нескольких аспектах.

Во-первых, религиозные пережитки в ней представлены в ряду других:

«Пережитки капитализма и феодально-родового быта в сознании трудящихся проявляются в виде некоммунистического отношения к труду, к социалистической собственности, в виде религиозных предрассудков и суеверий».

Во-вторых, мы находим указания на местные реалии, и эти указания должны были восприниматься как «сигналы», требующие реакции со стороны местных (районных и колхозных) функционеров:

«В “святые” места “Уацилла” и “Хетаг”, расположенные в Гизельдонском и Алагирском районах, в самый разгар полевых работ приезжают трудящиеся. Кроме того, что они путем жертвоприношений наносят ущерб своему хозяйству, они вредят коллективной экономике, нарушают трудовую дисциплину».

Как мы видим, опять религиозные действия соотносятся со сферой социалистической экономики, в данном случае через выявление связей между религиозными причинами и нерелигиозными последствиями. Тем самым религиозное выводится из приватной сферы в общественную, что санкционирует борьбу с ним.

В-третьих, автор статьи увязывает искоренение религии с перспективами строительства коммунизма. И, наконец, статья содержит пока еще необходимый «Post scriptum»:

«…важно в научно-атеистической пропаганде соблюдать соответствующий такт, не допускать ничего такого, что могло бы оскорбить чувство верующих, оттолкнуть их».

Не прошло и месяца, как в газете появилась следующая антирелигиозная статья[9]. В ней приводятся новые этнографические данные.

«В мае 1953 года на территории Дур-Дурского сельсовета Дигорского района дважды устраивались религиозные пиршества и шествия, участники которых вымаливали у бога дождь, там же ряд колхозников по нескольку дней подряд, в самое горячее время, справляли различные религиозные “праздники”».

Узнаваемый мотив потерь трудового времени здесь дополняется рассуждениями в духе практического религиоведения, в которых актуализируется старая тема беспомощности человека перед силами природы как источника религии, правда в новом контексте колхозной системы хозяйствования.

«Немаловажное значение имеет и тот факт, что в сельском хозяйстве, например, мы еще не избавились полностью от влияния стихийных сил природы. Особенно это сказывается в отстающих колхозах, где и без того неудовлетворительное положение дел усугубляется стихийными явлениями природы. Они служат как бы питательной почвой для религиозных пережитков, иногда даже порождающей временное оживление религиозных настроений».

Новую этнографическую информацию мы находим в августовской статье, в которой рассматривается роль лекторов в антирелигиозной пропаганде[10]:

«Руководители районных лекторских групп и сельских объединений лекторов не уделяют должного внимания естественнонаучной пропаганде. В результате в селениях часты случаи отправления религиозных обрядов. Так, в селении Старый Батакоюрт Правобережного района в день “празднования” троицы служители культа разукрасили барана (“нывонд”), требуя от верующих поклонения ему».

Через четыре дня после этой статьи выходит новая передовица «Шире размах научно-атеистической пропаганды»[11]. Отмечу, что вынесение темы, связанной с религией, на первую полосу было довольно редким и, следовательно, сильным ходом. Ведь не прошло и двух месяцев после предыдущей передовицы. И можно сказать, что у политики антирелигиозных публикаций «Социалистической Осетии» появляются черты алармизма. В этой редакторской статье можно найти программу широкой идеологической кампании. Схема изложения здесь такова. Идеологическая работа исключительно важна. В Советском Союзе социальные корни религии подорваны, и она существует только в виде пережитков. Но религиозные предрассудки и суеверия не могут исчезнуть сами собой; для их уничтожения требуется большая и терпеливая воспитательная работа. Далее перечисляются институции, которые ответственны за эту работу (комитеты партии, комсомола, профсоюзы, органы народного образования), а также виды атеистической деятельности, важнейшим из которых является проведение лекций. Из религиозных пережитков указывается один - паломничество в почитаемую рощу Хетаг. Из контекста статьи становится ясно, что именно это паломничество является «образцовым» пережитком: «Празднование “Хетага” обычно сопровождается многодневным пьянством, убоем скота, отвлекает большое количество людей от работы». Кажется, именно с этой публикации Хетаг начинает репрезентироваться как проблема общереспубликанского масштаба. Другими словами, если речь идет о конкретном районе или селении, указываются какие-то местные реалии, но Хетаг выступает в роли заместителя всего, с чем нужно бороться, для всей Северной Осетии. Правда, нужно оговориться, что для Алагирского района, на территории которого, собственно, и находится святая роща, эта тема была тоже строго обязательна для освещения.

Характерно, что в скором времени «Социалистическая Осетия» начинает серию публикаций, в которых освещается ситуация с религиозными и прочими пережитками-спутниками по отдельным районам. В этих статьях уже называются конкретные фамилии «церковников и мракобесов» - конкретных виновников существования суеверий.

Открывает эту серию «сигнал» из Гизельдонского района[12].

«Под влиянием церковников многие колхозники справляют религиозные праздники и по нескольку дней не выходят на работу, нанося тем самым большой урон колхозам. В районе процветает самогоноварение. Однако парторганизации не ведут должной борьбы с этими пороками, действиям церковников не противопоставляют антирелигиозную пропаганду».

«Мракобесы Дулаев, Елканов и другие, обманывающие население, мешают нормальной работе колхозов, они берут под свое влияние не только стариков, но и часть молодежи, отвлекают ее под всякими предлогами от работы в колхозе».

В пространстве статьи о ситуации в Правобережном районе[13] безраздельно хозяйничают мракобесы вместе с несознательными коммунистами, что делает этот «сигнал» достаточно ценным этнографическим свидетельством. Я позволю себе привести несколько обширных цитат:

«В селении Ольгинском мракобесы воскресили десятки всевозможных так называемых местных праздников. Не так давно здесь отмечали очередной такой праздник “Цыргъ уæбай”. Он длился три дня. На поля не вышли некоторые колхозники, зато в домах отмечался этот “праздник”. Кстати говоря, некоторые коммунисты села, вместо борьбы с этим злом, сами оказались в плену отживших традиций. Член партии тракторист т. Канатов беспробудно пьянствовал всю неделю… Три дня не выходил на работу бригадир, коммунист т. Алдатов, столько же времени пировал в селе другой коммунист, т. Беликов.

В 30 километрах от районного центра Беслан расположено селение Старый Батакоюрт… Ни коммунисты селения, ни учителя, ни руководство колхоза не пытались предотвратить организованное недавно тремя-четырьмя стариками шествие на кладбище с жертвоприношениями, чтобы “умилостивить небесные силы” и “вызвать дождь”. В этом религиозном ритуале участвовали многие. Десятки детей с любопытством сопровождали эту дикую процессию, всю дорогу обливали друг друга водой, украсили барана, предназначенного в “жертву богу”, яркими лентами. А учителя равнодушно взирали на то, что несколько человек дурманят головы детям и взрослым людям.

В самом Беслане на глазах районной организации творятся не менее дикие дела. Мракобес и авантюрист Закаря Хосонов организовал у себя на дому “мастерскую по изготовлению талисманов”. Написанные на клочках бумаги, непонятные самому Хосонову, какие-то таинственные знаки должны, как он убеждает свою клиентуру, приносить счастье, беречь от болезней, “присушить” к девушке любимого, обязательно привести к рождению в семье сына и т.д. […] Изо дня в день его двор наполняется всевозможной домашней живностью, рекой текут сюда и трудовые рубли тех, кто ослеплен верой в чудодейственную силу пресловутых талисманов. Достойно сожаления, что в число простаков попал и бригадир колхоза им. М. Горького Хезбечир Гебоев и многие другие».

В статье от 10 сентября[14] продолжается клеймение религиозных праздников заодно с нерадивыми партийцами. Тема переплетения разных типов пережитков здесь представлена особенно ярко[15]:

«Пережитки прошлого связаны один с другим. Пьяными оргиями неминуемо сопровождается каждое религиозное празднество. “Уацилла”, “Джиргуба”, “Хуцауыдзуар” и другие религиозные праздники в Северной Осетии сопровождаются пьянками, отвлекающими многих колхозников от работы. Для организации и проведения “Уацилла” в сел. Даргавс, Гизельдонского района, было зарезано свыше 150 ягнят, много зерна ушло на самогоноварение. 450 колхозников в течение пяти дней пировали […]

Бывший председатель сельсовета сел. Фарн Пухов, член КПСС Березов и другие коммунисты устроили попойку, во время которой поднимали тосты и просили у бога дождя.

Совершенно распоясался директор Беслановского кирпично-черепичного завода, коммунист Ваниев. Дело дошло до того, что он посылает рабочих для закупки араки и затем устраивает коллективные попойки. У Ваниева в кармане партийный билет. Однако это не помешало ему устроить попойку и зарезать барана в честь того, что… “бог спас его от гибели под машиной”»[16].

Вскоре очередь дошла до Ирафского района. Автор этой острой публикации начал свой «сигнал»[17] с весьма колоритной истории, продолжил ее описанием других нелицеприятных фактов, попутно указывая на попустителей творящихся безобразий:

«Этот случай произошел недавно в селении Чикола. Глубокой ночью жители села были разбужены страшным грохотом. Люди вскакивали с постелей и выбегали на улицу; встревоженные шумом, кричали животные.

Из дворов, в которых живут Макоев и Цагалов - два суеверных старика, несся звон медных тазов. Даже сторож на МТС и тот отчаянно колотил в железную рельсу. В чем дело? Почему был нарушен мирный сон жителей Чикола?

В эту ночь должно было произойти затмение луны. Явление с точки зрения науки вполне обычное и легко объяснимое. Но Макоев, Цаголов и талисманоделатели Бетанов и Кануков решили использовать затмение луны в своих целях, сыграть на чувствах верующих и укрепить свое пошатнувшееся положение.

- Дьяволы должны украсть луну, - говорили они. - Охрана небесного светила уснула, но хорошо, что мы не проспали. Бейте громче в металлические предметы, поднимайте больше шума.

Им удалось затронуть религиозные чувства некоторых жителей. А затем, когда с луны сошла тень земли, Макоев, Цаголаев и иже с ними горделиво говорили, что они спасли луну от дьяволов. И суеверные люди верили им.

Об этом случае с усмешкой рассказывают в Ирафском райкоме партии, райисполкоме и отделе культуры. “Сразу же не отучишь от суеверий”, - говорят руководители района.

Секретари райкома КПСС, тт. Дзодзаев и Кибизов, не выступают резко против мракобесов. Тов. Дзодзаев даже пытается разделить пропагандистов суеверий на “добрых” и “вредных”. Макоев, Цаголов, Бетанов и Кануков в колхозе не работают, но пользуются большими приусадебными участками и всеми благами колхозников.

В июне некоторое время не шли дожди. Надо было усилить уход за посевами, но под воздействием мракобесов некоторые колхозники решили организовать жертвоприношение аллаху, чтобы он послал дождь. В то время были организованы попойки, шествия с религиозными песнопениями к реке, а в поле людей было мало.

В конце июля, во время грозы, молнией убило двух коров у Сулеймана Макоева. Мракобесы воспользовались этим и на глазах у руководителей района и секретаря партийной организации колхоза “Коммунист”, т. Будтуева, устроили праздник благодарности аллаху, посетившего якобы С. Макоева. Вокруг трупов животных читали молитвы, пели песни, танцевали, а впоследствии оградили эти места, как святые. В то же время рядом стоит неогороженный общественный сад колхоза, и скот уничтожает его.

Секретарь партийной организации… колхоза [им. XIX партсъезда] Г. Цахилов совершенно не ведет политико-воспитательной и агитационно-массовой работы, сам не прочь выполнить обычаи старины… В июне он женился и выполнил все религиозные обряды, а когда его с трудом разыскали на вторые сутки и спросили, почему он так поступил, т. Цахилов заявил: “Обычаи старины мы должны выполнять, ибо этого хотят старики”».

Статья, посвященная религиозным пережиткам в Махческом районе[18], скудна на подробности и не содержит указаний на «мракобесов» и их потворщиков. Видимо, удаленность района и сугубая локальность местных паломнических практик позволяли обойтись без прямых обвинений и ярких описаний:

«Кое-где в селах еще справляют отжившие свадебные, похоронные и религиозные обряды. Они наносят большой вред и общественному, и личному хозяйству колхозников, вредно отражаются на их здоровье.

Нередко справляют пиры (кувды) в честь разных “святых”. Например, некоторые колхозники сельхозартели им. Шверника ежегодно справляют так называемый “дабони кувд”. В Задалеске и в Стур-Дигора также чтят своих особых “богов”».

А вот Алагирский район удостоился развернутой этнографической справки, в первую очередь из-за расположенного там «святого места» Хетаг, на описании которого и сосредоточивается автор публикации[19]:

«Исстари повелось здесь так, что нельзя ничего трогать, выносить отсюда, дабы не покарал “всевышний”. Вот почему при входе в рощу бросается в глаза множество бутылок, содержимое которых выпито на протяжении многих лет. Тут же обрывки бумаг, мусор, скривившиеся от времени скамейки и столы. Этот хаос дополняет вырубленная из камня маленькая уродливая фигурка всадника, обвешанная грязными лоскутами материи. Это и есть “святой Хетаг”, это и есть “Святой куст”. Сюда ежегодно в начале июля съезжаются люди различных возрастов. Старца влечет к “кусту” традиция поклонения “святому Хетагу”, переданная ему прадедами; другие направляются в рощу любопытства ради, а третьи - выпить и закусить за чужой счет. В этот день поедается там не один десяток голов скота, принесенных в жертву “святому Хетагу”, опоражнивается не одна бочка пива и араки, благо к “празднику” готовятся задолго. Денег за год собирается немало - ведь два железных ящика с надписью “Посторонним трогать кассу «святого Хетага» строго воспрещается” - объемисты и вместительны.

И вот в разгар сельскохозяйственных работ, когда на полях стоит еще не прополотая кукуруза, седобородые старики в окружении молодежи с достоинством, чинно произносят тост за тостом о “святом Хетаге”, о благополучии в каждом доме, о живых и мертвых.

На длинных досках разложены большие куски мяса, пироги. В руках тамады рог.

- Пусть “святой Хетаг” сопутствует нам в пути.

И ему в ответ дружное: “Оммен!”

И так каждый год. И этому не противодействуют. В день “праздника” сюда съезжаются люди из многих районов республики, оставляя неотложную работу в колхозах.

О чем это говорит? О плохой постановке на селе культурно-просветительной работы, об отсутствии широкой пропаганды марксистко-ленинского мировоззрения среди населения.

У нас в стране борьба с религиозными пережитками ведется не административными мерами, а путем огромной работы по идейному воспитанию нашего народа, повышению культурного уровня трудящихся».

Реплика об отсутствии в арсенале атеистической власти административных мер в борьбе с «религиозными пережитками», конечно, лицемерна. Но только до известной степени. Место для подобных мер в антирелигиозной кампании найдется, пусть даже они будут замаскированы - по устоявшемуся партийному обычаю - инициативой трудящихся. Но это случится позже, когда в ходе новой попытки покончить с религией местным функционерам будут предложены конкретные и в какой-то мере действенные способы борьбы с обычаями, в том числе и с почитанием местных святынь. В ноябре 1958 года выйдет специальное постановление ЦК «О мерах по прекращению паломничества к так называемым “святым местам”»[20], и в Северной Осетии начнется «штурм» Хетага и других святынь. Пока же вся борьба ограничилась актами «обличительной этнографии». И эта кампания закончилась столь же стремительно, как и началась, оставив нам своеобразное свидетельство религиозной жизни этой северокавказской республики.

10 ноября 1954 года ЦК КПСС выносит постановление «Об ошибках в проведении научно-атеистической пропаганды среди населения»[21], в котором заявляет:

«ЦК КПСС располагает фактами, свидетельствующими о том, что за последнее время в научно-атеистической пропаганде среди населения в ряде мест допускаются грубые ошибки. Вместо развертывания систематической, кропотливой работы по пропаганде естественнонаучных знаний и идейной борьбы с религией в отдельных центральных и местных газетах, а также в выступлениях некоторых лекторов и докладчиков допускаются оскорбительные выпады против духовенства и верующих, отправляющих религиозные обряды».

14 ноября это постановление публикуется в «Социалистической Осетии», и на несколько лет тема борьбы с религиозными пережитками для редакции газеты снова становится неактуальной.

___________________________________________________________
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«ВЕТХООБРЯДЦЫ» 
 

Интересный вопрос был задан нам на форуме. 

Вопрос: 

«Есть новообрядцы, старообрядцы, а вас назовут ветхообрядцами». 

Ответ: 

Для меня лестно такое наименование- «ветхообрядцы». Главное, чтобы это не привело к новому церковному расколу. Старообрядцы ныне примирены, на бумаге, с последователями нового обряда, но на деле раскол не изжит. Хорошо бы, если все трезвомыслящие Истинные Православные Христиане серьезно отнеслись к данному вопросу и догматически его обосновали. Тогда это легко и естественно вольется в русло возрождаемой Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви- Церкви ЯХВЕ Христа-Спасителя. 

Ныне времена близкие к последним эсхатологическим, видимо, начинает свершаться пророчество Боговдохновенного псалмопевца царя Давида: 

«Яко аще бы восхотел еси жертвы, дал бых убо: всесожжения не благоволиши. Жертва Богу дух сокрушен; сердце сокрушенно и смиренно Бог не уничижит. Ублажи, ЯХВЕ, благоволением Твоим Сиона, и да созиждутся стены Иерусалимския. Тогда благоволиши жертву правды, возношение и всесожегаемая, тогда возложат на олтарь Твой тельцы» (Пс.50). 

Что трактую, как временное забвение Ветхого обряда, по попущению Божию, чрез законоположения поздней христианской Церкви. Но в последние времена, когда борьба с жидами перешла на другой уровень (они исторически показали полное неисполнение Ветхозаветного обряда в раввинистической синагоге), не стоит бояться обвинения Истинных Христиан в ереси жидовства. Кого бояться? Все или почти все иерархии, называющие себя Православными, сопричтены еретикам. Истинная Церковь в гонениях, к государственным властным структурам не привязана, давления (догматическо-духовного) не испытывает. Мы можем свободно искоренять ошибки и заблуждения прошлых веков и строить, на основе утвержденной апостолами, чистую от лукавства Церковь ЯХВЕ- Единую Святую Соборную и Апостольскую Церковь Христову. 

«Не отвергайте жертв спасения вашего – и не отвергнет Господь труд рук ваших; 

не лишайте даров Господа – и не лишит Господь приращений Своих в хранилищах ваших! 

Благословляйте Господа первенцами от стад скота вашего – и будете благословенны перед Господом во веки» (Вознесение Еноха, 2:4-6). 

Не удивительно, поэтому, что Ветхозаветные Патриархи смогли породить целые народы, по обетованию Божию, исполняя заповеди Его. Жили в богатстве и чадородии, а нынешнее племя худородно, недолгожительно, пребывает в скудости материальной и болезнях, так как совершает мерзость пред Господом, поедая мясо с кровью прескверное; а убиение скота и его дальнейшее поедание с кровью (которая есть душа) приравнивается ко греху убийства человека. 

+Димитрий 

19.04.03г. 

САРМАТИЯ Поволжская и Сурская
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СОВРЕМЕННОЕ СТАРООБРЯДЧЕСТВО:

Архиерейский тупик РПСЦ
П. И. Мельников-Печерский в своих «Письмах о расколе» писал, что в начале XIX века старообрядческая Церковь практически не испытывала недостатка в священстве. По свидетельству чиновника по делам раскола только на Иргизе прошло исправу (т. е. было присоединено к Церкви) более 200 священников. Были священники приосединенные к старообрядческой Церкви и в других местах. Интересено, что столь внушительное (по современным меркам) число старообрядческих священников имелось без всякого существования епископата. Когда в результате репрессий, к середине XIX века количество старообрядческих священников стало уменьшаться то восстановление трехчинной иерархии смогло спасти положение. Была прекращена многовековая зависимость от так называемых беглых попов. 

Однако ныне в РПСЦ удивительная ситуация. Есть и епископы, и два архиепископа и митрополит, а число священников существенно меньше, нежели в период их отсутствия, т. н. «вдовства Церкви»! Видимо главной причиной этого является крайняя слабость самого епископата. 

За последние годы Русская Православная Старообрядческая Церковь по разным причинам лишилась трех архипастырей: упокоился митрополит Андриан, вышел из каноническом подчинения Московской Митрополии, а потом и вовсе ушел из Церкви еп. Амвросий, архиерейским судом 2008 года извержен из сана еп. Герман. При этом новых епископов не появилось, а возраст многих ныне здравствующих весьма велик и соответственно невозможно говорить об их полноценной деятельности. 

В церковной среде РПСЦ по этому поводу раздаются самые разные мнения. Большинство считают такое положение вещей крайне опасным явлением. Так о. Симеон ( Дурасов) на одном из церковно-общественных форумов заявил, что отказ от решения иерархического вопроса не только нарушает канонические правила и сроки замещения вдовствующих кафедр, но и фактичски приводит к медленному «самоубийству белокриницкой иерархии в России». Но встречаются и другие, прямо противоположные мнения. Протоиерей Валерий Шабашов на Освященном соборе 2008 года открыто высказался, что сегодня РПСЦ достаточно и одного архипастыря – митрополита. В качестве примера о. Валерий привел Пермскую епархию РПЦ МП в состав которой входит несколько сот приходов и которая контролируется всего лишь одним епископом. О. Валерий заявил, что старообрядческим епархиям прежде всего надо довести число приходов до существенного числа (видимо сопоставимого с никонианским), прежде чем заводить разговор о епархиальном архиерее. Проблемы современного епископата РПСЦ комментирует известный общественный деятель, старообрядческий публицист и политолог Андрей Викторович Езеров. 

В данном случае я скорей соглашусь с о. С. Дурасовым, нежели о. В. Шабашовым. Положение с епископатом у нас уже сейчас критическое и, боюсь, может еще значительно ухудшиться. Фактически в земной Церкви иерархический кризис. У нас сейчас пять епископов, примерно столько же, сколько было и в конце сороковых годов, когда Церковь едва оправилась от гонений (для сравнения: в 20-е, тоже гонительные годы, но ещё в начале гонений, в Церкви действовало 27 епископов). Из ныне живущих владык многие уже по состоянию возраста или здоровья не могут вести полноценную архипастырскую деятельность. Естественно, при отсутствии архиереев не совершаются священнические и диаконские хиротонии в должном объеме. Нет контроля за богослужебной дисциплиной и финансовой деятельностью епархий. Отсутствует епархиальный архиерейских суд. За пустяковыми вопросами христиане вынуждены обращаться в Митрополию и даже на Освященный Собор. Мы уже не говорим о том, что обезглавленные епархии некому представлять в отношениях с органами власти и общественно-политическими объединениями. Кроме прочего столь длительное отсутствие архиереев или непоставление уже избранных является грубым нарушением канонических правил. Хотя с последним у нас, похоже, уже свыклись. 

Теперь несколько слов о концепции протоиерея о. Валерия Шабашова. Я понимаю, что о. Валерий у себя в благочинии, которое объемлет значительную часть уральского региона находится фактически на положении архиерея. Кстати, эта не единственный подобный случай. Ясное дело, ему архиерей на уральской кафедре как собаке пятая лапа. Но тут может быть такой выход, кстати, уже как то предложенный А. Ю. Рябцевым: о. Валерий с его матушкой, люди уже в возрасте, замоторевшие, поднявшие детей принимают постриг и о. Валерием становится уже не только фактическим, но иерархическим главой епархии, то есть рукополагается во епископы. 

Зря о. Валерий приводит в пример епархии РПЦ МП. Как раз в последние 10-12 лет никониане особенно на Украине и в Белоруссии, а также и Молдавии производят деление старых епархий на 2 – 3 новые епархии. Так, например, бывшая Донецкая епархия разделена три части. Больше того, потихоньку эта практика, похоже, начинает вводиться и в России. Усопший новообрядческий патриарх еще в начале 90-х говорил о необходимости увеличения числа архиереев. Что и было сделано в последние 10-15 лет, когда число никонианских епископов увеличилось в несколько раз достигло более 200 человек. Кстати, среди нынешних никонианских епископов есть немало бывших старообрядцев или выходцев из старообрядческой среды, включая любимца нынешнего предстоятеля РПСЦ митрополита Крутицкого и Коломенского Иувеналия. Бывшими старообрядцами или выходцами из старообрядческой среды являются члены т. н. «старообрядной комиссии» архиепископ Дубоссарский Иустиниан, архиепископ архиепископ Тульчинский и Брацлавский Ионафан и многие, многие другие. Словом старообрядчество до сих пор является источником многих незаурядных и талантливых людей, которые, к сожалению, отчасти по объективным причинам, реализуют себя вне ограды истинной Церкви. 

Потом, нельзя забывать, что у никониан полно так называемых викарных епископов. Зачастую эти епископы практически не бывают в своих кафедральных городах, а выполняют различные послушания у своих правящих архиереев. Но, тем не менее, они также пополняют количество епископата. Впрочем, были исключения, например, небезызвестный митрополит Питирим (Нечаев) чаще всего служил в Москве, в Воскресенье Словущего на Сивцевым Вражке, но также любил посещать и свой кафедральный город Волоколамск. 

Таких примеров сегодня больше и больше. Есть и титулярные епископы. 

Надобно заметить, что не во всех странах исторически сложились такие огромные епархии как в России. Например, в Греции епархиальный митрополит часто сидит в кафедральном городе типа Фив, который не больше по населению нашего среднего поселка. В Ромейской империи (считая и Запад и Восток) было не менее 6 тысяч епископов. Кстати, некоторые из них управляли епархиями по количеству приходов не большими, а иногда даже и меньшими, современных старообрядческих. В древней Церкви вообще зачастую вся епархия состояла из одной городской общины. Святитель Григорий Чудотворец был поставлен епископом на Неокесарию, когда там было всего семнадцать христиан. Поэтому очень странно было слышать доводы, по которым оттягивали например своевременное поставление во епископы священноинока Евфимия (Дубинова). Дескать, не хотим отпускать его из Лыскова. Ну и поставили бы его во епископа Лысковского! 

Архиепископ Антоний (Шутов) находясь на нелегальном положении в условиях жесточайших гонений, ухитрился поставить более десяти архиереев и не менее сотни священников. Нередко при нём епископ рукополагался на епархию, которую ещё предстояло создать. В Белокриницкой (Браиловской) митрополии приходов, как известно, еще меньше, чем у нас (около 80) Но во всех них есть священники, а число епископов, несмотря на небольшое количество паствы, больше российских. И кстати, белокриницкие епископы вполне адекватны, дееспособны и активны. 

Какова по численности «елисеевская» паства? «Ты, да я, да Колупай с братом». Тем не менее, у них тоже есть епископ. 

И даже при всей маргинальности новозыбковского упования (РДЦ) там дела со священниками и епископами обстоят гораздо лучше, а количество их возрастает. Да и в качественном отношении не всё так плохо. Так, например, известна деятельность епископа Сибирского Сергия, который за короткий срок смог возродить церковную жизнь в Бурятии и некоторых других районах епархии. 

Как вы думаете, есть ли в этом осмысленная политика руководства митрополии? 

О какой вообще осмысленности можно говорить в связи с руководством митрополии? Вы шутите? Думаю, трудно заподозрить владыку митрополита в злонамеренном отказе от поставления епископов. Я бы посчитал такое мнение несколько поспешным и не вполне верным. Разумеется, владыка не против, чтобы епархии старообрядческой Церкви, наконец, обрели своих архипастырей. Митрополит неоднократно говорил об этом на разных уровнях и озвучивал этот вопрос на Освященных соборах. Однако одно дело слова, другое дела. Вопрос поиска и воспитания кандидатов во епископы в современных условиях требует не только благих пожеланий, но серьезного архипастырского опыта, и даже, я бы сказал целеустремленной работы и воли. Поэтому не надо требовать от владыки невозможного, с таким успехом можно требовать от него победить, скажем, в марафонском забеге. 

Кстати, при огромном моем уважении к митрополиту Андриану и церковным достижениям периода его архипастырства не могу не заметить, что тогдашние шаги по замещению архипастырских кафедр не были вполне успешными. При том, что владыке и Освященному собору всего за полтора года удалось определить архипастырей для четырех вдовствующих епархий (Санкт-Петербургская и Тверская, Дальневосточная, Казанская, Молдавская - прим. ред.) нельзя сказать, что сделанный выбор оказался удачным. 

К сожалению, сегодняшнее положение вещей с количеством и качеством епископата может привести к катастрофическим последствиям. И наверняка в церковной администрации есть люди это сознающие, но по тем или иным причинам их это устраивает. 

Действительно, мы не можем говорить о сознательном противодействии в поставлении епископов со стороны руководства Митрополии. Но почему активности в этом направлении не исходит с мест? Если бы церковные общины и епархии активно искали кандидатов в епископы, выбирали их и продвигали, то любое гипотетическое противодействие сверху можно было преодолеть. Но мы не видим, чтобы епархии стремились обзавестись епископами. И вроде бы вопросы о замещении кафедр иногда поднимается на епархиальных собраниях и съездах, но своего решения никогда не находит. В чем причина этого феномена? 

Во-первых, иногда, инициатива на местах все-таки проявляется. Так, к примеру, в христиане Питера предложили избрать епархиальным архиереем протоиерея Валентина Новожилова. Это мнение поддержали и некоторые другие общины епархии. Но, увы, эта инициатива наткнулась на глухое непонимание верхов. 

Во-вторых, инициатива, как известно, наказуема. Мало кому охота получать нагоняи. И, в-третьих, нельзя сравнивать современное «кризисное» старообрядчество с Церковью XIX- начала XX века. В те времена инициатива снизу решала если не все, то довольно многое. Не случайно поэтому, большинство кандидатов в епископы того периода были люди с мест, хорошо известные и выдвинутые из самого народа, не связанные клерикальной порукой. Благодаря такому, не церковно-чиновничьему способу выдвижения епископов, история старообрядчества и обогатилась многими грамотными святителями, стойкими исповедниками и мучениками. 

Известно, что большинство священников делегатов исторического Рогожского собора 1832 года проголосовали против восстановления трехчинной иерархии. Едва ли не единственным духовным лицом, поддержавшим идею «приискания» архиерея, оказался настоятель московского Покровского собора приснопамятный о. Иоанн Ястребов. Слава Богу, положительно решение было принято голосами иночества и мирян. Однако и в наши часто приходится слышать мнение, что и в наши, дни влиятельные священники (икономы, благочинные епархий) мягко говоря, блокируют избрание епархиального архиерея. С чем это связано? 

Длительный период отсутствия трехчинной иерархии земной Церкви не мог не сказаться на духовно-нравственных состоянии части священников. Естественно, что в беглопоповский период многие из них стали считать себя как бы высшей кастой, от которой полностью зависит требоисполнение и совершение таинств. Поэтому поиски епископа в начале XIX века некоторыми воспринималось в штыки. С тех пор прошло более полутораста лет, а старые привычки до сих пор имеют место. Особенно они усугубились в послевоенный период, когда большинство епископов было репрессировано, а традиционные социальные и интеллектуальные основы староверия: купечество, казачество, крепкое крестьянство и начетничество были уничтожены. В этот период к церковной власти пришло белое духовенство. (Подобные процессы, как ни странно, в 70-80-е годы происходили и в никонианстве, хотя и не были столь всеобдержны). 

Иногда даже говорят, что ныне в РПСЦ власть маститых протоиереев более основательна, чем архиереев. Нередко этим уважаемым протоиереям не хочется иметь рядом с собой такого же, или даже более уважаемого епископа. Поэтому когда речь заходит о замещение архиерейской кафедры, то неожиданно оказывается, что все как один кандидаты имеют каноническое «недостоинство», или «не готовы», или их поставление «несвоевременно». Подобная история, кстати, нередко происходит и с кандидатами в прочие духовные степени. Интересно, что некоторые пастыри, прослужившие десятки лет так и не воспитали ни одного священника, вся их паства «недостойна» хиротонии, но, тем не менее, такие батюшки почитаются как заслуженые и авторитетные. 

В таких случаях, архиерей просто обязан самолично исповедовать «недостойных», не доверяясь словам пристрастного настоятеля прихода или духовника. Ибо сам священник, как известно, совершает исповедь по благословению правящего архиерея. У нас некоторые попы и протопопы любят этак встать, и при публике объявить, что де этот или тот «ужасный грешник». И потом, никто не спросит, на каком основании это заявление было сделано, а возможный кандидат вроде как «заклеймлен» и «разоблачен» 

Как, по вашему мнению, сегодня можно решить вопрос о пополнении епископата и замещении наших многострадальных вдовствующих кафедр? 

К сожалению, в последние десятилетия сложилась практика когда единственными кандидатами во архиереи являются вдовые или решившие оставить семейную жизнь священники. Хотя в древней Церкви главным источником епископата были иночествующие и миряне. Эта практика может послужить хорошим примером и в современной жизни. Если иночествующих у нас сейчас немного, а церковное руководство равнодушно к его возрождению, то благочестивых и грамотных мирян в Церкви сегодня не так уж мало. Я, например, считаю, что А. Ю. Рябцев уже практически готовый кандидат во епископы. И это не единственный пример. Почти в каждой епархии есть хотя бы один или несколько таких людей. Но чтобы найти их и подготовить к принятию высокого сана нужна воля и кропотливая архипастырская работа, чего, к сожалению, сегодня не наблюдается. Нужны не только высокоторжественные обеды, превыспренные здравицы и громогласные многолетия, но и вдумчивое общение с паствой, кропотливая ежедневная работа, подлинное, а не мнимое, формально-бюрократическое служение Церкви.
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РУССКАЯ  ЦЕРКОВЬ НА СТЕЗЯХ ОТСТУПНИЧЕСТВА:
Указ о переходе к погружательному крещению РПЦ МП

В православных храмах Коми установят глубокие купели 

В храмах Коми крещение в православие будет проходить при полном погружении в купель. 

Как рассказал корреспонденту «КомиОнлайна» ключарь Свято-Стефановского кафедрального собора отец Иоанн (Баранов), замена купелей на более глубокие, которые позволят проводить таинство крещения с полным погружением в воду, началась еще в сентябре после указа святейшего патриарха Московского и вся Руси Кирилла. 

«Святейший Патриарх и Священный Синод неоднократно указывали на недопустимость «обливательного» крещения, — пояснил отец Иоанн. – Первая глубокая купель была установлена в соборе, после чего епископ Сыктывкарский и Воркутинский Питирим благословил совершать таинство только через полное троекратное погружение. Купель была заказана на заводе в Ростовской области и обошлась епархии примерно в 600 тысяч рублей. Установили купель в нижнем пределе собора во имя святого Прокопия Устюжского чудотворца. Место, где проходит таинство крещения, прекрасно оборудовано, там установлены ширмы для переодевания, в храме можно приобрести специальные крещальные рубашки для взрослых и детей. В момент крещения никого кроме священнослужителя нет». 

По словам отца Иоанна, «обливательное» крещение было заимствовано у католической церкви и не соответствует православным канонам. «Даже само слово крещение в переводе с греческого означает именно погружение в воду, а не обливание или окропление, — разъяснил он. – В Сыктывкаре владыка благословил отправлять верующих на крещение прежде всего в Свято-Стефановский кафедральный собор, Свято-Казанский храм в местечке Кочпон и храм Рождества Христова при епархиальном управлении, где уже установлены глубокие купели». Работы по переоборудованию ведутся также в храме в поселке Верхняя Максаковка и в Давпоне. Глубокие купели сейчас устанавливаются в Ухте, Сосногорске и Воркуте. 

2009-11-17, 13:15:13 

Сыктывкар Геня Джавршян КомиОнлайн Версия для печати 

Комментарии: 

1. Гость, 2009-11-17 13:32:57 

Вот и православаные стали баптистами- купель для крещения называется- баптистерий, т. к. там не купаются , а совершают полное водное погружение- крестятся!!! 

Интерестно, и дальше будете ругать баптистов? 

Или может еще что- нибудь доброе и правильое перенять? 

2. Авенир, 2009-11-17 13:51:33 

Кто такие баптисты с позиции православных христиан, можно прочесть в официальных документах РПЦ, а точнее в книге "Православие и экуменизм. Документы и материалы 1902-1997". Там написано: "Англикане и протестанты явились продуктом Реформации; никогда в общении с Православной Церковью они не были осуждены ни Вселенским, ни Поместными Соборами… еретиками Церковь соборно и официально их не объявляла. Официально и канонически они заблуждающиеся в вере наши братья во Христе, братья по единству в крещении и по их сопричастности Телу Христову (т.е. Церкви как Телу Христову) вследствие крещения, действительность которого у них как Таинства мы признаём". 

3. V, 2009-11-17 14:45:53 

А мне что теперь перекрещиваться?:) 

4. ия, 2009-11-17 14:49:31 

верьте без ретуалов 

5. Наталиа, 2009-11-17 18:24:48 

Да, Свято-Стефановский собора преображается на глазах! 

6. Антон Коданев, 2009-11-17 18:28:38 

Причем не только во внешнем виде, но и в духовном плане. Службы стали продолжительные, проповеди священников содержательные и актуальные. 

7. Гость1, 2009-11-18 16:19:55 

При чем тут баптисты? Новообрядцы много чего попортили в Православии, в чем их всегда обличали старообрядцы. Теперь похоже пытаются исправлять. Только нужно и догматику поправить - осудить одобренную Св.Синодом в 18-м веке книгу Феофана Прокоповича, где доказывается равнозначность погружательного, обливательного и окропительного крещения. 
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БОЕВЫЕ ИСКУССТВА РУСИ:
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На фото: Михаил Васильевич Рябко в своей домовой часовне, 
всемирно известный основатель русского воинского искусства «СИСТЕМА»
http://www.systemaryabko.ru/default.aspx
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О РКЦ ИПХ:
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Отдел I

Каноническое устройство Катакомбной Церкви

Глава 1
Канонический статус 
 
1.1. Катакомбная Церковь Истинных Православных Христиан или Истинно-Православная Церковь в России есть, прежде всего, неотъемлемая часть Вселенской Православной Восточной Церкви – Церкви Единой, Святой, Соборной и Апостольской, и является непосредственной правопреемницей и духовной наследницей исторически сложившейся Поместной Российской Православной Церкви.
Для всех частей ее и каждого ее члена, будь то в России или заграницей, где бы ни находились верные чада ее, Катакомбная Церковь ИПХ является Матерью-Церковью.
1.2. Катакомбная Церковь ИПХ – Апостольская, насажденная св. Ап. Андреем, яко “Церковь Скифская”, в I в. по Р. Х., с III по IX вв. – в составе Церкви Готфской, с 862 г. – в качестве 60-й Русской Митрополии Константинопольской Патриархии, с 1448 г. – Автокефальная Церковь, в 1593 г. получившая статус Патриархата.
1.3. Катакомбная Церковь ИПХ – Всероссийская, потому что охватывает все пределы бывшей Российской Империи, которые являются ее канонической территорией, местом ее исповеднического и мученического подвига.
1.4. Катакомбная Церковь ИПХ – Православная, ибо стоит на тех же догматических, канонических и нравственных основах, на которых незыблемо утверждается Церковь Христова в согласии с учением святых Вселенских и Поместных Соборов и правилами святых Отцев.
1.5. Всероссийская Православная Церковь ИПХ – Катакомбная, что символически обозначает образ ее служения и пребывания в мiре с того времени, когда Россию поработила безбожная и богоборческая власть коллективного антихриста.
1.6. Катакомбная Церковь ИПХ руководствуется постановлениями всех Поместных Соборов Российской Православной Церкви, согласных с православной верою, за исключением Большого Московского Собора 1666-67 гг. Она руководствуется также постановлениями Собора 1690 г. при патриархе Иоакиме и частично – Священного Поместного Собора РПЦ 1917/1918 гг.
1.7. Катакомбная Церковь преимущественно руководствуется всеми определениями тайного “Кочующего” Собора Истинно-Православной Церкви 1928 г., тайного Чирчикского Собора Катакомбной Церкви 1948 г., тайного Никольского Собора Катакомбной Церкви 1961 г., а также определениями всех прочих канонических и православных Соборов Катакомбной Церкви и действующим Уставом.
1.8. Изменения в действующий Устав вносятся только по решению Освященного Собора. 
 
 
Глава 2
Высшая Церковная Власть
 
2.1. Высшей духовной, законодательной и административной властью в Катакомбной Церкви ИПХ является Освященный Собор, который свои решения выносит с изволения Святого Духа и имеет целью выявление воли Божией.
2.2. Во времена гонений Освященные Соборы в Катакомбной Церкви созываются и проходят нелегально и тайно от антихристовой власти и в своих решениях не зависят от какого-либо ее влияния или давления. “По причине, когда открыто невозможно собирать Собор, то собирать Собор следует тайно” (канон 17 “Кочующего” Собора). В противном случае, сии Соборы не могут почитаться каноническими и православными и их постановления не будут иметь никакой законной силы и авторитета для истинных православных христиан.
2.3. Освященные Соборы Катакомбной Церкви ИПХ созываются по взаимному согласию православных иерархов в любое благоприятствующее для того время, когда необходимо, и состоят из епископов, клириков и мiрян, согласно правилу: “Да решаются церковные вопросы соборно: епископатом, клиром и народом” (канон 21 “Кочующего” Собора). Все члены Освященного Собора имеют право как совещательного, так и законодательного голоса.
2.4. Постановления Соборов утверждаются не с помощью голосования, но путем выяснения истины. Каждый участник Собора, не согласный с тем или иным его решением, может письменно и устно оставлять свое “особое мнение”.
2.5. Для созыва Освященного Собора Катакомбной Церкви, в случае нужды, достаточно и двух истинных архиереев. “Если два епископа встретятся, то да составят Собор” (канон 21 “Кочующего” Собора).
2.6. Соборы Катакомбной Церкви могут избирать Правящаго епископа или первоиерарха. “Если есть хоть сколько истинных епископов одной области, то да собирутся и поставят первенствующего над собой” (канон 17 “Кочующего” Собора). Правящий епископ области подчиняется Собору, в междусоборный период не имеет права единоличного управления Церковью по собственному произволу, ничего не творит без разсуждения остальных епископов и не вмешивается в управление их епархий (34 правило св. Апостол). Первенствующий архиерей подотчетен Собору.
2.7. Права и обязанности правящаго архиерея определяются на основании общецерковной практики строго в рамках 34 правила св. Апостол.
2.8. Все решения Соборов приемлются Катакомбной Церковью в обязательном порядке только в том случае, если они согласны с православной верой, св. канонами Церкви и действующим Уставом.
 
 
Глава 3
Принципы епархиального управления
 
3.1. Принципы епархиального управления в Катакомбной Церкви определяются на основании св. канонов Церкви. Однако, следует учитывать, что не все они в административной части могут быть в полноте применены к условиям гонений. Поэтому следует, вместе с тем, руководствоваться до-никейскими образцами церковной жизни христиан I-III веков.
3.2. Епископы Катакомбной Церкви руководствуются в управлении своими епархиями Указом № 362 Патриарха Тихона от 7(20).11.1920 г., который “в случае крайней дезорганизации церковной жизни”, по причине гонений, допускает каждому отдельному архиерею разрешать все дела в своей епархии “самолично и под свою ответственность”, воспринимая на себя “всю полноту власти, предоставленной ему церковными канонами”. На основании этого Указа Катакомбной Церковью были приняты следующие определения: “До Поместного Собора, будучи в гонениях без возможности собираться для разсуждений, каждый епископ Российской Церкви несет в себе всю полноту соборного разсуждения” (канон 20 “Кочующего” Собора); “Отныне каждый из уже поставленных архиереев, независимо от чести своей кафедры, является первенствующим епископом своей области” (( 1 Опред. от 28.05(10.06). I Подмосковного Собора 1995 г.)
3.3. Территориальный принцип епархиального управления в Катакомбной Церкви по известным причинам не всегда может быть соблюден. Посему епархия может иметь экстерриториальные границы, которые представляют собою совокупность отдельных приходов и христиан, объединенных архипастырским окормлением своего епископа.
3.4. Иерархам Катакомбной Церкви в междусоборный период не вменяется в обязанность административное иерархическое соподчинение, “но единомыслие о Церкви вменяется в обязанность всем” (канон 5 Усть-Кутского Собора 1937 г.).
3.5. Каждый отдельный епископ, или группа епископов, представляют собою каноническую часть или “ветвь” Катакомбной Церкви ИПХ лишь при условии, что между всеми такими частями, при вынужденном отсутствии административного единства, сохраняется единство духовное, молитвенное. “Благословляется молитвенное общение, сослужение Божественной Литургии всеми священнослужителями таковых ветвей. Освященный Собор запрещает в священнослужении всех, мнящих себя не ветвью, а самостоятельным древом церковным” (канон 5 Усть-Кутского Собора 1937 г.). Полноту же всей Катакомбной Церкви ИПХ составляют все ее члены.
3.6. “Кто уклоняется от взаимного общения не по причине сомнения в вере, добродетели, или опасаясь провокатора, а просто в силу самоволия”, – таковой подлежит соборному суду (канон 11 Чирчикского Собора).
3.7. Запрещение в священнослужении епископа до соборного суда над ним осуществляется только на основании суждения не менее двух или трех епископов (включая правящаго архиерея), и с согласия и по суду церковного народа.
3.8. Епархиальный архиерей не вмешивается в управление общинами, которые возглавляются выборным священством или наставниками, кроме спорных вопросов, требующих непосредственного разрешения у епископа. Епархиальный архиерей не имеет права своей собственной властью, без согласия общин, вводить и выводить из их состава людей, а также принимать под свое окормление справедливо отлученных (Карф. 9).
3.9. Запрещение в священнослужении клирика производится по суду общины епископом, согласно с принципами, изложенными в § 8.16.
 
 
Глава 4
Каноническое преемство 
 
4.1. Свое духовное и каноническое преемство Катакомбная Церковь ИПХ ведет от самовидцев Господа Исуса Христа – Его святых Апостолов, их преемников, через свв. Новомучеников и Исповедников Российских – Отцев-Основателей Катакомбной Церкви.
4.2. Основные канонические “ветви” Катакомбной или Истинно-Православной Церкви в России суть сии: “андреевская” (епископы, объединившиеся под духовным руководством архиеп. Андрея Уфимского (кн. Ухтомского, (1937), “даниловская” (группа епископов, образовавших с 1922 г. в Московском Свято-Даниловом монастыре т. н. “параллельный Синод”) и “иосиф​лянская” (епископы, объединившиеся под духовным руководством митр. Иосифа (Петровых, (1937) Петроградского).
4.3. Только тех катакомбных епископов можно считать законными и каноническими, кои имеют несомненное преемство хиротонии от свв. Новомучеников и Исповедников Российских и ими поставленных архиереев, не признавших как обновленчество, так и сергианское новообновленчество, кои в полноте признают авторитет тайного Всероссийского “Кочующего” Собора ИПЦ 1928 г. и прочих, последующих его постановлениям, Соборов Катакомбной Церкви, приемлют “Экклезиологическое Исповедание Веры”, утвержденное Освященным Собором Катакомбной Церкви ИПХ 1998 г., а также данный Устав.
4.4. Доказательством каноничности катакомбных епископов ИПЦ могут служить: а) ставленнические граматы, свидетельствующие о действительности архиерейской хиротонии при соблюдении вышеизложенных условий; б) прочие документы, прямо или косвенно свидетельствующие о совершении хиротонии каноническими епископами, или о признании его таковыми епископами, имеющими несомненный авторитет в ИПЦ. Если сии документы по каким-либо причинам отсутствуют, то: г) свидетельство исповедников Катакомбной Церкви, могущих достоверно подтвердить законность хиротонии, ибо постановлено: “Исповедникам веры, даже если они и не в священном сане, – первая честь” (канон 21 “Кочующего” Собора). Все вышеизложенные параграфы касаются также всего клира ИПЦ.
4.5. В случае полного оскудения в какой-либо данной местности канонической иерархии Катакомбной Церкви следует руководствоваться правилом: “Если отымутся у верных епископы, то собирутся пресвитеры, диаконы и монашествующие и иной церковный народ. Если изсякнет у верных священство вообще, то да будет с ними Дух Святый, который научит разрешать все возникшие вопросы в духе Истинного Православия” (канон 21 “Кочующего” Собора).
4.6. Св. Церковь верует, что каноническая Иерархия в ней окончательно не оскудеет, доколе не приидет Господь во Своем втором и славном Пришествии, поэтому она определяет: “При изсякании епископата и клира, верным вменяется в обязанность служб церковных не оставлять вовсе и искать даже до смерти истинного епископа для поставлений” (канон 22 “Кочующего” Собора).
 
 
Глава 5
Поставление епископов и среднего клира
 
5.1. Законность поставления епископов и прочих клириков в Катакомбной Церкви обусловливается непременным наличием момента избрания (собственно “хиротонии”) в таинстве поставления. Епископ или клирик избираются тою местною Церковью или общиной, с участием клира и народа, и поставляются в ту местную Церковь или общину, в которой они призываются Богом на свое служение. “Кандидаты в священнослужители избираются из среды самих общин”. (Устав закрытых общин. 1928 г. ( 8). Всякие формы назначенства, без согласия местной Церкви, почитаются незаконными, ибо св. Афанасий Великий предупреждает: “Епископ должен быть избран клиром и народом, но никак не навязан силою против воли народа”.
5.2. Хиротонии, совершенные не за Божественной литургией, но в присутствии народа, признаются действительными.
5.3. Если епископ или клирик будет поставлен без ведома христиан, когда к этому понуждали особые обстоятельства и польза церковная, то рукополагавший обязан представить благословную вину такого решения и согласовать свое действие с ними. Если же община откажется принять таковым образом поставленного, указав законную причину, то да будет поставление недействительно (Антиох. 18).
5.4. Тайные хиротонии, имеющие место в Катакомбной Церкви, есть такие хиротонии, кои совершаются в тайне от богоборческой власти, но не в тайне от самой Церкви. Хиротония, совершенная в тайне от церковного народа, исключительно одними архиереями по собственному произволу, является недействительной.
5.5. Так называемые “отрешенные” хиротонии епископата и клира, когда т. е. рукоположенные не получают в управление какой-либо определенной кафедры или прихода, являются недействительными (Халк. 6). 
5.6. Единоличные епископские хиротонии, т. е. когда они совершаются одним епископом с участием клира и народа, – принимаются и не служат препятствием к принятию в общение таковым образом поставленного. Основанием этому служат следующие правила: “Епископов поставляти при гонениях и неудобствах тайно хотя бы двум епископам. Если таковые не обрящутся при нужде, то пусть совершит рукоположение один. Таковое рукоположение вполне достойно. Всякий истинный епископ, встретив новопоставленного епископа, после изследования того веры, дает общительную грамату” (канон 18 “Кочующего” Собора); “Аще три епископи не обрящутся, достойно есть при двою и при едином избранию быти на епископьство” (Кормчая патр. Иосифа, л. 302 на об. Гл. 42 Юстиниана, 29; Апостольские Постановления св. Климента Римского, II).
5.7. Община, имеющая в своем составе 12 верных христиан, способных к деятельному участию в церковном домостроительстве, может избирать себе кандидата в епископы (Canones ecclesiastici II века). При избрании на клировые и церковные должности преимущество, по древнему обычаю, отдается начаткам верующих.
5.8. Безосновательные перемещения епископов с одной кафедры на другую, клириков – с одного прихода на другой, считаются актами неканоническими (I Всел. Соб. 15;  Антиох. 21). Самовольно покинувшие свою паству епископы и клирики подлежат церковному суду.
5.9. Епископ, по взаимному согласию местных церквей, может вступить во временное управление незанятой другим епископом епархией, оставаясь предстоятелем своей, или же обе епархии объединяются в одну.
5.10. Епископы и клирики могут быть перемещаемы только в двух случаях: а) если местная церковь, в которой они были предстоятелями, прекратит свое существование; б) если они вынуждены покинуть пределы своей страны в результате гонений или варварского нашествия. Во втором случае они обязываются возвратиться на прежнее место служения, как только появится к этому возможность (Сард. 17; Халк. 20; IV Всел. Соб.); титул епископа при этом сохраняется.
5.11. Правилами запрещено архиерею передавать епископскую власть посредством единоличного распоряжения или назначать в преемники себе иного при кончине (Антиох. 23). Это же касается и единоличного наследования высшей церковной власти, ибо такое наследование является недействительным.
5.12. Епископы или пресвитеры, совершенно утратившие связь со своими паствами, единолично не священнодействуют таинства сами для себя, доколе не обретут верных сослужителей из народа. В Катакомбной Церкви учрежден институт “странствующих священников”, что допустимо только в эпоху жестоких гонений, когда случается, что клир “не имеет, где главу подклонити”. Тогда общины, по возможности, “должны окормляться разъездными священниками. Желающим принять священника предлагается, во-первых, соблюсти все предосторожности, оградить его от внешних, соблюсти тайну; во-вторых, иметь приличное помещение для богослужения (если таковое намечается)” (Устав закр. общ., (( 6, 7).
5.13. Правилами определено, что в епископы и священники поставляется лицо, достигшее 30-летнего возраста (Неокес. 11). Однако, памятуя довольно частые исключения, имевшие место в истории Церкви, в том числе со многими святыми Отцами, считаются действительными хиротонии, совершенные над лицами, не достигшими установленного возраста, если они окажутся достойными и поставленными согласно со всеми правилами. Такая необходимость в Катакомбной Церкви вызывается попечением о сохранении канонического преемства иерархии, постоянно оскудевающей по причине гонений.
5.14. Избранные в епикопа прямо из мiрян или монахов-простецов да поставляются на кафедру, по решению Константинопольского Собора 879-880 гг., если окажутся достойны своего призвания.
5.15. В Катакомбной Церкви “священнослужители должны быть по возможности безбрачные” (Устав закр. общ., ( 9), дабы брачные узы не препятствовали служению в условиях гонений.
5.16. Имеющим священный сан во время жестоких гонений не вменяется в непременную обязанность появляться в публичных местах в одеждах клирика, а иноку в одеждах монаха. (Опред. II-го Подмосковного Собора от 19.05(1.06).1996 г.).
5.17. Возстанавливается древний чин диаконисс.
 
 
Глава 6
Церковно-приходская община и принципы управления ею
 
6.1. Общиной (приходом) Катакомбной Церкви называется общество истинных православных христиан, объединенное единою верою во Христа, молитвами, таинствами, обрядами и церковною дисциплиною. Она возглавляется Архиереем или священником, а в отсутствие клира – монашествующим Игуменом или Духовным наставником из мiрян, которые могут быть кандидатами в клир.
6.2. Община Катакомбной Церкви не может возникнуть самозванно и в своей преемственности должна иметь историческое основание принадлежности к ИПЦ. Никакое собрание не может именоваться Общиной Катакомбной Церкви, если оно так или иначе не принято в каноническое общение с ней посредством надлежащего чинопоследования, совершенного верным ее членом. Только принятые таким образом могут видимо и духовно принадлежать к ИПЦ.
6.3. Основанием для образования общины Катакомбной Церкви может служить согласие минимум двух или трех истинно-верующих, изъявивших свое желание присоединиться к ИПЦ.
6.4. Руководство церковной общиной Катакомбной Церкви осуществляется выборным настоятелем-наставником (вне зависимости от того, является ли он рукоположенным в священный сан, или нет), который, в свою очередь, находится под управлением своего архипастыря (если с ним не утрачена связь).
6.5. Настоятель общины (освященный, монах или мiрской) обладает всею полнотою духовной власти, однако управляет христианами не единолично по произволу, а в согласии с истиной и верными членами общины, т. е. строго соборно. Оглашенные не участвуют в управлении общиной и не могут ничего решать, но должны поучаться в православной вере. В общине, многочисленной по составу (свыше 10 человек), для ее управления избирается церковно-приходской Совет (консультативный орган при Духовном наставнике), которому подотчетен и подсуден в своих действиях настоятель. (Опред. II-го Подмосковного Собора от 19.05(1.06).1996 г.). Участие мiрян в церковном управлении, однако, не исключает их послушание своим пастырям в общественной деятельности и, особенно, в делах духовных, согласно заповеди: “Младшии, повинитеся старцем; вси же друг другу повинующеся, смиренномудрие стяжите” (1 Пет. 5, 5).
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).
6.7. Запрещается всем верным поступать в еретические или языческие учебные заведения или самим быть в них учителями; заниматься профессиональным или любительским спортом (исключая физическую подготовку для военных действий), ходить на спортивные или театральные зрелища; быть скульптором или художником, производящим идолов и амулеты, актером или дающим в театре представления (Апост. Предание, XVI). Все таковые и вышепоименованные да будут отвержены, доколе не раскаются в своем грехе. Такожде запрещаются: занятия восточной и вообще оккультной медициной, любыми видами ритуального траволечения и приготовления снадобий, безбожной психологией и психотерапией, гомеопатией, уринотерапией, донорством крови и органов. Врачующие таковыми средствами или прибегающие к ним в недугах – да будут прокляты.
6.8. Если кто из верных поступит на военную службу в безбожную армию или в иные органы исполнительной власти (исключая частные охранные предприятия) и присягнет на верность богоборческому государству, – подвергаются отлучению наравне с отступниками от Христа, “потому что они презрели Бога” (Апостольское Предание, XVI). Родиной для христиан является Небесный Иеросалим и Святая Церковь, а не оскверненная территория, заселенная безбожниками (Езд. 9, 11; Ис. 24, 5-6).
6.9. Пользование советским или постсоветским паспортом членам Катакомбной Церкви разрешается, если этим не наносится вред другим ИПХ, т. к. получение паспорта не есть ересь или отступничество (Определение от 26.05(8.06).1998 г. III Подмосковного Собора). 
6.10. Истинно-православным христианам также запрещается во время жестоких гонений регистрировать общину в государственных органах юстиции антихристовой власти, что может послужить ко вреду христианам: разнообразному давлению извне, проникновению в общину агентов богоборчества и в конце концов, – привести ее к физическому разгрому. Означенные категории лиц также отлучаются до покаяния.
6.11. “Аще кто из христиан – освященных, монахов или мiрских – обличен в предательстве верных, то да будет совершенно отлучен и, покаявся, получит мир с Церковию при кончине” (канон 11 Никольского Собора); “Милость оказывати токмо тем из предателей, кто пал после пыток. Таковых, изследуя верность и дела, приимати по прошествии 7 лет” (канон 13 Никольского Собора). Архиерей, клирик, наставник или всяк мiрский или монах, дерзающий давать общение предателеям, извергаются и отвергаются от всего и подлежат церковному суду.
6.12. “Все служители церкви содержатся на пожертвования православных общин” (Устав закр. общ., ( 12; см.: Втор. 18, 1-2; Числ. 18, 20-24; 1 Кор. 9, 4-14). Все члены общины, в т. ч. и оглашенные, кроме доброхотных пожертвований, приношений на трапезу Господню, начатков плодов и т. д. обязываются на нужды Церкви вносить десятину, как посвящение Господу (Быт. 14, 20; Лев. 27, 32-33; Числ. 18, 21-24; Втор. 14, 22-29; Апостольские Постановления, II. 25. 28). А кто желает быть совершенным, тот, по заповеди Христовой, пусть служит Господу и Его Церкви всем своим имуществом. Все обязываются активно участвовать в церковно-общественном домостроительстве, а не только лишь присутствовать в собраниях и вести паразитарный образ жизни. Все, кто являются религиозными праздношатаями и не обнаруживают деятельной веры, должны быть удалены от общения. Ибо сказано: “Покажи мне веру твою без дел твоих, а я покажу тебе веру мою из дел моих... Ибо, как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва” (Иак. 2, 18. 26).
6.13. Десятая часть доходов общин от пожертвований и десятин – “десятину от десятины” – причитается епархиальному епископу (Числ. 18, 25-29; Неем. 10, 38).
6.14. “Каждый приходящий во имя Господне да будет принят: но затем, проверив его, вы узнаете о нем, так как у вас будет представление о правом и о левом. Если приходящий к вам действительно странник, помогите ему, сколько можете; но пусть он у вас не остается более двух или, если будет необходимость, трех дней. Если же он хочет у вас жить, будучи ремесленником, пусть трудится и ест. А если у него нет ремесла, вы по своему усмотрению позаботьтесь, чтобы христианин не жил среди вас праздным. А если он не хочет поступать таким образом, он – христопродавец: остерегайтесь таковых” (Учение 12 апостолов. Гл. 12).
6.15. Самовольные переходы из одной общины в другую, не вызванные обстоятельствами гонений, членам Катакомбной Церкви запрещаются. Если кто-либо из ИПХ переселится в иную местность и пожелает присоединиться к другой общине Катакомбной Церкви, то должен предъявить (если он имел возможность это сделать) “представительную грамату”, удостоверяющую, что он не лишен общения церковного и достоин приятия (Апост. 12). То же касается и всех христиан, сообщающихся с другими общинами.
6.16. “Общины должны быть закрыты от внешних” (Устав закр. общ., ( 1), доколе на земле российской царит антихристова богоборная власть и существуют гонения. Если же катакомбная община действует нелегально, но открыто, то делает это под свою ответственность. Такие общины имеют статус полу-подпольных или открытых, и могут заниматься миссионерской деятельностью. Те общины, которые при ослаблении гонений станут действовать открыто и легально (по решению Собора или благословению епископа), более не могут именоваться катакомбными, но называются Русской Церковью Истинных Православных Христиан. Легально действующие общины, помимо сего Устава, руководствуются особым Типовым Уставом. (Опред. II-го Башкирского Собора от 18(31).05.1999 г.).
6.17. Община ИПХ не должна стремиться к невызванному обстоятельствами и необходимостью общению и сближению с другими катакомбными общинами или клириками, или архиереями ИПЦ, кроме собственных. Следует быть очень бдительным и опасаться провокаций безбожных властей, всегда стремящихся к разрушению Церкви Христовой. Внутренние связи в Катакомбной Церкви должно сохранять в тайне и ограничивать до минимума, чтобы не навести на их след врагов Христовых. Связь между архиереями, клириками и общинами Катакомбной Церкви осуществляют только специально уполномоченные доверенные лица – “связники”, избранные для сего служения из проверенных и испытанных христиан.
6.18. Следует тщательно хранить и оберегать все подлинники документов, имеющие важное значение для Катакомбной Церкви и ее истории, а также для самих ИПХ. Передавать таковые документы еретикам, особенно, сергианам или безбожникам, является тяжким преступлением перед Богом, за что соделавший таковой грех понесет ответ на Страшном Суде.
6.19. Все члены общины Катакомбной Церкви мужского пола обязаны носить бороду. Брадобритие строго запрещается как латинский обычай, следующий которому должен быть отлучен от общения церковного (Лев. 19, 27; 21, 5; Стоглав гл. 40; Кормчая Патр. Иосифа. Правило Никиты Скифита “О пострижении брады”, л. 388 на об. и 389). Не дозволяется также мерзкий языческий обычай мужчинам постригать голову кр(гом (Лев. 19, 27) или, будучи мiрским, – отращивать волосы, заплетать в косы и т. п., а женщинам – остригать (1 Кор. 11, 14-15).
 
 
 
Глава 7
Правила для совершения общественного богослужения
 
7.1. Общественное богослужение представляет собою одну из главнейших добродетелей христианских, посредством коих достигается вечное спасение. В общей молитве наилучшим образом выражается духовное единение всех членов Церкви между собой и с Богом. Поэтому все истинные христиане должны стремиться к такому взаимному общению, освящаемому невидимым присутствием Христа и благодатным действием Святого Духа (Пс. 144, 18; Мф. 18, 20).
7.2. В тайной, гонимой антихристом, пустынной катакомбной Церкви не всегда бывают условия для совершения общественного богослужения. Часто христиане остаются совершенно оторванными от клира и своих братьев и сестер во Христе. Тогда они могут вычитывать богослужебные тексты в одиночку по безсвященническому чину. При отсутствии необходимых к сему богослужебных книг эти тексты можно заменять чтением Псалтыри или другими доступными молитвословиями. “При изсякании епископата и клира верным вменяется в обязанность служб церковных не оставлять вовсе...” (канон 22 “Кочующего” Собора).
7.3. Катакомбная Церковь ИПХ чин богослужения совершает по Уставу св. Саввы Освященного (или т. н. Иеросалимскому), введенному в Русской Церкви с XIII века. Богослужения совершаются как по старому (до-никоновскому), так и по новому обрядам (по желанию верующих), которые равноспасительны.
7.4. Место для общественного богослужения в подпольных и полуподпольных общинах избирается самими христианами и совершается “в частных домах и других приспособленных к тому помещениях” (Указ № 362 Патр. Тихона). Такая необходимость вызвана тем, что все открытые храмы в России, бывшие когда-то православными, ныне захвачены представителями господствующей антихристовой ереси.
7.5. При совершении тайного богослужения необходимо соблюдать следующие правила: а) запрещается употребление колокольного звона, громкое пение и чтение, фотографирование или видеосъемка, а также всё, что хоть как-то могло бы выдать место собрания верных; б) запрещается открытое хранение церковной утвари, богослужебных книг, Св. Даров, св. мощей и др. святынь; в) никто из посторонних не только не должен присутствовать на общей молитве ИПХ, но и знать о месте их собраний. Тайна собраний должна строго соблюдаться всеми членами общины.
7.6. По окончании молитв все приходящие на богослужение члены церковной общины должны разделять трапезу любви, которая неотделима от божественной литургии, как и изначально совершалась во время ее, ибо сия священная трапеза есть образ трапезы грядущей в Царствии Небесном (Лук. 22, 30).
7.7. Св. Таинство Евхаристии возможно совершать только на красном виноградном вине, смешанном с водою, и чистом пшеничном квасном хлебе (VI Всел. 32; Прав. Исповед. Каф. и Апост. Церкви, вопр. 106-7). Вещество сего таинства ничем невозможно заменить, в противном случае – таинство будет недействительно.
7.8. Согласно с древней практикой отпевание самоубийцы возможно в двух случаях: 1) если таковой имел в виду сохранение девства; 2) если имел в виду сохранение веры по малодушию из-за мучений.
 
 
Глава 8
Принятие в Катакомбную Церковь и отлучение от церковного общения 
 
8.1. Катакомбная Церковь, пребывающая в гонениях, не ставит своей целью широкую миссионерскую деятельность, но, прежде всего, озабочена собственным самосохранением, главным образом, – сохранением преемства благодати Св. Духа, дарованной ей от Господа. Но слуги антихриста не всегда и не везде с одинаковой силой преследуют Жену-Церковь, бегущую в пустыню от лица змия (Откр. 12, 6, 14), и по временам, по промыслительному смотрению десницы Господней, гонение ослабевает, хотя и не прекращается совершенно, и водворяется как бы некое “безмолвие на небеси яко пол часа” (Откр. 8, 1), дабы было еще малое время, чтобы дополнить число спасающихся (Откр. 6, 11). Истинные православные христиане, с великой осторожностью и предусмотрительностью, принимают в общение желающих присоединиться к Катакомбной Церкви, руководствуясь правилом: “Мы предупреждаем верных истинных православных христиан, что антихристова власть постоянно засылает своих агентов к нам, чтобы погубить Церковь Христову, – поэтому пусть каждая община будет бдительной и очень осторожной, когда к ним некто приходит” (канон 8 Чирчикского Собора).
8.2. Прием желающих присоединиться к общине ИПХ осуществляется только по рекомендации кого-либо из членов этой общины, с согласия всех остальных, и утверждается ее настоятелем. “Внешние, желающие вступить в число верующих, тщательно должны быть испытаны продолжительным искусом и принимаются епископом по докладу всей общины” (Устав закр. общ., ( 11).
8.3. Приему предшествует предварительное испытание (нравственное и вероучительное) и чин оглашения. Если новоприходящий приступает к Церкви от безбожия, то совершается обычный чин оглашения; если же он приходит от какого-нибудь иноверия, инославия или схизмы, то особый чин отречения от того или иного лжеучения и лжеучителей. Для присоединяющихся от ереси сергианства применяется “Чин, како приимати к православной вере от ереси сергианския приходящих”, утвержденный Освященным Собором Катакомбной Церкви ИПХ 1997 г. 
8.4. Срок оглашения новоприходящего определяется настоятелем общины и зависит не от времени, а от поведения (Апост. Предание, XVII).
8.5. Катехумены (оглашенные) могут быть трех родов: 1) аудиторы (обучающиеся публично) – те, кого допускают в собрание; 2) электики (избранные) – те, кого по окончании обучения признают достойными крещения; 3) акроатики (слушатели в домах) – те из оглашенных, кои не допускаются в собрание.
8.6. Электики и аудиторы не молятся вместе с верными, но во время богослужения стоят в притворе церковном. После возгласа “оглашенные изыдите” непременно должны совсем покинуть собрание.
8.7. Катакомбные ИПХ, если они принадлежали к канонической Катакомбной церкви, но по причине гонений утратили всякую связь не только с ее законным священноначалием, но и с другими ее членами, по тщательном испытании приемлются в общение без всяких условий, если их собственное положение канонично и соответствует требованию правил Церкви и действующего Устава.
8.8. Никто не может быть принят в Общину ИПХ лишь в силу родства с кем-либо из ее членов или за услуги, или за мзду, но токмо достойные.
8.9. Приходящие из жидов или от жидовства по крещении не должны допускаться ни в какие клировые или административные должности, но неизменно да пребывают простецами, притом, не имеющими в общинах права голоса.
8.10. Крещение в Катакомбной Церкви ИПХ совершается только троекратным погружением (Апост. 49, 50). У крещаемого должно быть два, или хотя бы один восприемник-поручитель из верных ИПХ, который обязывается лично присутствовать при крещении. Заочное восприемничество недействительно. При крещении желательно присутствие (если сему не препятствуют особые обстоятельства) всех членов общины, ибо крещение есть таинство вступления в Церковь, свидетелями которого они являются. Младенцев и детей младшего возраста не допускать к крещению, если их родители еретики или безбожники.* 
8.11. Обливательное крещение допускается лишь в крайнем случае, на смертном одре, и совершается троекратным обливанием всего тела крещаемого, а не некоторых членов его. Если имеется сомнение, крещен ли новоприходящий, такового должно крестить (Карф. 83) без употребления формулы “аще не крещен”, так как никакое таинство не может совершаться условно.
[image: image22]
* Примечание: если хотя бы мать православная, то ее детей к крещению допускать; если же только отец – допускать, после изследования, лишь в особых случаях. Впрочем, в каждом случае предписывается поступать по обстоятельствам.
 

8.12. Принятому в полное общение с Катакомбной Церковью ИПХ выдается грамата-свидетельство о крещении или о принятии. Она утверждается настоятелем общины, восприемниками, двумя свидетелями и правящим архиереем (если таковые имеются).
8.13. Принятый в полное общение обязывается перед лицом всей общины принести “Обет, присоединяющегося к Катакомбной Церкви ИПХ” с клятвою на Кресте и Евангелии о недоносительстве, хранении тайны общины, послушании каноническому священноначалию и настоятелю общины и соблюдении уставов ИПЦ. “1 год новокрещенные смиренно научаются церковной жизни без права голоса” (Опред. II-го Подмосковного Собора от 19.05(1.06).1996 г.).
8.14. Курящих не должно крестить до совершенного оставления греха. Верные, впавшие в сей недуг, отлучаются от св. причастия. Одержимых недугами пьянства или наркоманией не должно принимать в общение вовсе, доколе не оставят совершенно своего пристрастия. То же касается бесноватых, одержимых, психически больных и вообще невменяемых, поскольку таковые не всегда могут контролировать свои поступки. Их должно удалять как социально опасных элементов, представляющих постоянную угрозу для христианского общества. “Если же кто-нибудь имеет демона, пусть не слушает слова учения, пока не очистится” (Апост. Предание, XV; см. также Апост. 79). Но если кто-либо из означенных категорий лиц искренне желает спасения в Церкви истинной, то таковых можно сподоблять оглашения, однако же держать на удалении от христиан, и молиться об их исцелении. Если же не исцелятся, то да сподобятся св. крещения и приобщения лишь при кончине (св. Тим. Алекс. 2).
8.15. Запрещается крестить как нелюдей: труположников, содомитов, транссексуалов, гомункулов, гермафродитов (или в таковых постепенно перерождающихся), рогатых, мохнатых, хвостатых, шестопалых, чешуйчатых, сиамских близнецов и прочих, имеющих внешне нечеловеческие признаки (Опред. II-го Подмосковного Собора от 20.05(2.06).1996 г.).
8.16. Окончательное отлучение от общения церковного верных происходит (кроме обычных епитимий) только по суду церковно-приходского Совета (или если такового нет, то по суду настоятеля и христиан), который обязан представить архиерею каноническое обоснование своего решения. Отлученный таким образом, если он считает по каким-либо причинам сие отлучение несправедливым, имеет право потребовать суда у архиерея в присутствии настоятеля и свидетелей; если же и в этом случае вопрос останется неразрешенным – то все дело передать на суд Освященного Собора. Если отлученный будет оправдан, но мир не будет возстановлен и община откажется принять его снова в общение, то настоятель должен дать ему отпускную грамату.
8.17. Оглашенные отлучаются по решению настоятеля общины.
8.18. Принятие отлученных обратно в общение производится через публичное покаяние перед всею общиною. Кающийся исповедует свой грех, после чего христиане принимают решение о его участи. Над принятым, совершившим грех, читается “Молитва над разрешаемым от запрещения” (в Требнике), а над впавшим в отступничество, смотря по степени падения – “Вторый чин и устав о приходящих от отвержения к вере” (в нем же “Устав о отвергшемся отрочате, оскверншемся и кающемся”, “Устав о совершенных возрастом, муками отвергшихся и кающихся” и “О отвергшихся произволением и кающихся”) (в Потребнике Большом).
 
 
Глава 9
Присоединение от ересей и расколов 
 
9.1. При присоединении к Катакомбной Церкви ИПХ еретиков и раскольников, решивших последовать Христовой Истине, следует руководствоваться правилами и определениями, выработанными на II-м Подмосковном Соборе 1996 г. В Определении от 21.05(3.06) постановлено: 
“Св. Церковь еще устами св. Василия Великого определила три чина принятия находящихся вне церковной ограды в Церковь Христову: еретиков – через Крещение (или по снизхождению – через Мvропомазание); раскольников – через Мvропомазание (или по снизхождению – через Покаяние); самочинников – через Покаяние”.
9.2. К этому общему руководственному правилу Освященный Собор присовокупил деление на группы всех, находящихся вне Церковной ограды. Деление это таково:
“1. Еретические общества.
а) Сергиане: Московская, Румынская, Грузинская, Сербская Патриархии, оба Болгарских Синода, Польская, Чехословацкая и все Украинские “церкви”.
б) Экуменисты: Элладская, Кипрская, Американская церкви, Антиохийская, Александрийская, Константинопольская патриархии.
2. Раскольнические общества.
а) Смутные анархические группы, неоднократно менявшие юрисдикцию: белорусские, латвийские, арабские, румынские, болгарские и др. “национальные” группы, “Василиупольская Епархия”, “Епархия Сен-Дени”.
б) Еретичествующие расколы: Иеросалимская Патриархия, Синайская Архиепископия, Черногорская, Русская Зарубежная церкви, Киприановцы (греки-старостильники).
в) Упорные раскольники: румынские старостильники, Авксентьевцы (греки-старостильники), русские старообрядцы-безпоповцы.
3. Самочинные сборища.
Хризостомовцы (греки-старостильники), Новозыбковская Старообрядческая Архиепископия”.
9.3. Все самозванные лжекатакомбные группы и незаконно именующие себя “ИПЦ” на территории б. СССР, как имеющие свое происхождение от сергиан, приемлются яко сергиане, хотя лжекатакомбникам должно оказывать большее снизхождение. Сии группы известны следующие:
1) “Серафимо-геннадиевская” ветвь (или “Секачевцы”), считающая своим основателем епи​с​​​​копа Серафима (Поздеева), преемником которого в 1971 г. объявил себя “схи​митрополит” Геннадий (Секач), который вместе с Алфеем Барнаульским продолжил преемство в этой ветви.
2) “Алфеевцы”, происходящие от некоего “архиепископа” Алфея Барнаульского, который также считает себя преемником Серафима (Поздеева). 
3) “Исаакиане”, происходящие от беглого патриархийного “иеромонаха” Исаакия Анискина), поставленного “секачевскими” иерархами в 1985 г. и основавшего собственную ветвь.
4) “Викентьевцы”, происходящие от “епископа” Викентия Чекалина, в прошлом беглого сер​​​​​​​​​ги​анского “иеродиакона”, поставленного в 1988 г. “секачевцами” и “сергианами”. 
5) Лазарь (Васильев), именующий себя “епископом Каширским, архиепископом Московским, блаженнейшим митрополитом Сибирским, патриархом всея Руси, Императором, Агнцем Завета”, поставленный Викентием и сергианским “епископом” Иоанном Бондарчуком в 1990 г.
6) “Архиепископ” Никон Ломекин, поставленный “секачевцами” в 1993 г. и основавший собственную секту.
7) “Архиепископ” Лазарь Журбенко – беглый “иерей” МП, незаконно и обманным образом поставленный РПЦЗ в 1982 г.
8) “Российская Истинно-Православная Церковь” (группа, основанная “протопресвитером” А. Михальченковым-Сергеевым, возглавляемая “митрополитом” Рафаилом Прокопьевым, и группа, возглавляемая “митрополитом” Амвросием Катамадзе), происходящая от “УАПЦ” лжепатриарха Димитрия Яремы.
9) “Истинно-Православная Церковь Киевского Патриархата”, происходящая от “УПЦ-КП” лжепатриарха Филарета Денисенко. 
10) Патриархийные лжекатакомбы, клирики коих были тайно поставлены в МП и служившие тайно, признающие над собою духовную власть Московского “патриарха”.
9.4. Определение Освященного Собора Катакомбной Церкви ИПХ от 21.05(3.06).1996 г. добавляет следующее:
“1) Если выясняется, что некое лицо крещено не погружательно, то обязательно крестить, к какому бы разряду оно ни принадлежало.
2) Сергиан желательно принимать через Крещение; снизхождение через Мvропомазание оказывать лишь наиболее достойным.
3) Экуменистов рукополагать, их “епископы” могут быть хиротонисаны в священников, но не более.
4) Смутных раскольников, изследовав их происхождение, рукополагать и их “епископы” могут быть хиротонисаны во епископов.
5) Еретичествующих раскольников клир принимать через Мvропомазание ...О их “епис​копах” разсуждение в каждом отдельном случае.
6) Упорных раскольников клир принимать через Мvропомазание.
7) Самочинников клир принимать через Покаяние...”
9.5. “Никольский Собор 1961 г. запретил поставлять бывших сергианских “священников” выше диаконов по причине их неистового предательства, а о “епископах” сергиан вообще не имел разсуждения, признавая, что таковые, как самые отъявленные антихристолюбцы, могут войти в Церковь лишь мiрянами”. Бывшие же сергианские иподиаконы и диаконы могут быть священниками (канон 19 Никольского Собора).
9.6. Клир РПЦЗ, поставленный после апреля 1946 г., – рукополагать. Клир и мiрян Белокриницкой Старообрядческой Митрополии принимать как упорных раскольников – через Мvропомазание; снизхождение через Покаяние оказывать лишь наиболее достойным.
9.7. Присоединение к Церкви любых лиц любых групп и степеней осуществляется, в зависимости от обстоятельств, архиереями или настоятелями общин – клириками, игуменами, наставниками, а при особой нужде, каждым членом Церкви, не отлученным от общения и не имеющим для сего других канонических препятствий.
9.8. Правила для присоединения от ересей и расколов действуют во времена господства антихристовой власти и антихристовой ереси сергианской. Они могут быть пересмотрены или смягчены только законной властью Соборов Катакомбной Церкви ИПХ, а до того всеми должны исполняться неукоснительно. Эти правила являются основополагающими и важнейшими постановлениями в церковном домостроительстве, от которых прямо зависит нравственная и вероисповедная чистота гонимой Церкви, а потому самовольно отменяющие или грубо нарушающие их должны быть подвергаемы самым строгим церковные наказаниям: 
“Всякий архиерей, дерзнувший приимати предателей и давати общение, лишается чести и подлежит архиерейскому суду” (канон 12 Никольского Собора); 
“Всякий архиерей, дерзнувший ставить в священство не так, как указано выше, – низлагается и запрещается” (канон 20 Никольского Собора); 
“Всякий архиерей, поставивший в священство из сергиян, коий уже в истинном священстве отступил, – подлежит архиерейскому суду” (канон 21 Никольского Собора).
 
 
Отдел II 

О совершении священнодействий безсвященническим чином

Глава 1
Служение народа Божия в области священнодействиякак основание для совершения священнодействий безсвященническим чином 
1.1. Поскольку часто христиане недоумевают о том, можно ли и в каких случаях мiрянам и монахам совершать святые таинства и участвовать в церковном управлении, необходимо представить неоспоримые библейские и святоотеческие свидетельства, а также примеры из церковной истории, удостоверяющие в допустимости подобных действий.
Из семи таинств Единой, Святой, Соборной и Апостольской Церкви безсвященнословным чином можно совершать: крещение, мvропомазание, покаяние, браковенчание, и елеосвящение. Таинство Евхаристии безсвященнословным чином не совершается, но мiряне могут причащаться преждеосвященными Св. Дарами, согласно практике Св. Церкви. Мiрским чином также совершаются отпевания, панихиды, водосвятные молебны, малое освящение церкви, оглашения. Пострижения в иночество совершаются только мантийными монахами. Но рясофорный инок может постричь в рясофор.
Прежде всего, необходимо знать, что таинства церковные, такие как мvропомазание, евхаристия и елеосвящение, которых если кто и не сподобится, при нужде, может спастись. Но крещение и покаяние, если кто не примет их, спасения улучить не может (Лук. 13, 3.5; Ин. 3, 5; 2 Пет. 3, 9).
Следует также иметь в виду, что практика участия мiрян в области священнодействия является практикой исключительной и не должна быть вводима в правило. 
1.2. В Церкви не существует безблагодатных служений, в том числе и служение народа Божия. Безблагодатным становится только тот христианин, который от какого бы то ни было благодатного служения в Церкви сам отказывается; тогда благодать, полученная им в таинстве крещения, остается безплодной. Ветхозаветное священство было поставлено на служение как целый народ (колено Левия). В Новом Завете священство принадлежит всей Церкви. Вместо рукотворенного храма христиане имеют нерукотворенный, вместо кровавых жертв – духовные жертвы. В Церкви нет непосвященных, нет несвященников – но клир и народ вместе составляют новозаветное духовное царственное священство, ибо крещение есть посвящение и поставление на служение народа Божия – на “священство святое” (1 Пет. 2, 5). Каждый член Церкви в широком смысле есть “клирик” – т. е. избранный в удел, “причт” или “наследие Божие” (1 Пет. 5, 3). Различие между мiрянами, низшим, средним и высшим клиром заключается в степенях посвящения, ибо церковная иерархия начинается от крещения. Церковь есть “духовный дом”, т. е. храм, живыми камнями которого становятся через крещение христиане. “Вы же род избран, царское священие, язык свят, людие обновления” (1 Пет. 2, 9). “И сотворил есть нас цари и иереи Богу и Отцу Своему” (Откр. 1, 6). Священнодействуют все, а не один только средний и высший клир, вознося “жертвы духовны, благоприятны Богови Исус Христом” (1 Пет. 2, 5). “Ибо не одним иереям пиша, как ты думал написал он это, – говорит преп. Исидор Пелусеот, – но всецелой Церкви, потому что в этом отношении повелел каждому быть для себя иереем...Но украшенные Божественным священством и достойно достигшие предстоятельства, если сохранят и телесную непорочность, поистине будут священнее. Ибо как в Ветхом Завете никому не позволено было священнодействовать, кроме одних иереев, но во время Пасхи все некоторым образом удостаивались сана священства (ибо каждый закалал агнец), так и в Новом и непреемственном Завете, хотя священнодействие безкровной жертвы имеют по преимуществу те, кому дозволено приносить сию жертву, но и каждый поставляется иереем собственного своего тела, не для того, чтобы, нерукоположенный присвоил себе право начальства над подчиненными, но для того, чтобы подчинив своей власти порок, уготовлял он тело свое в храм или святилище непорочности”. Отныне все “взятые в удел” имеют “дерзновение входити во святая кровию Исус Христовою, путем новым и живым, Егоже обновил есть нам завесою, сиречь плотию Своею” (Евр. 10, 19-20). Завеса, отделяющая скинию от святилища отъята, и верующие получили доступ к святилищу, т. к. прежняя скиния, которая была “образом настоящего”, упразднена (Евр. 9, 1-9). Таково догматическое основание участия народа Божия в области священнодействия, изложенное в Новом Завете. Однако священство народа Божия имеет не только духовно-нравственный, аллегорический смысл, но и непосредственно вытекающее из него практическое применение, как мы убедимся из нижеследующего.
1.3. В связи с этим важно для начала уяснить место народа Божия в области священнодействия на примере таинства Евхаристии как центрального акта всего христианского богослужения. Область эта заключается в непосредственном участии народа в литургии – “общем деле”, “общественном служении”. Весь народ, во главе с предстоятелем (епископом или священником) и сослужа (сопредстоя) ему, приносит духовную жертву, священнодействует, участвует духовно в совершении и действительно совершает евхаристию – его рукою вместе со всем клиром в Церкви Божией. Предстоятель не литургисает сам для себя, без участия народа Божия. Священнодействие евхаристии, совершенное священником или епископом для себя самого – недействительно, как и всякое иное священнодействие, совершаемое таким образом, ибо никакое таинство не может быть совершено без сослужения церковного народа. Принесение Безкровной Жертвы теряет смысл, если никто из народа не причащается евхаристических Даров. 
1.4. Итак, поскольку народ Божий призван к духовно-нравственному и практическому служению в области священнодействия, члены его могут совершать эти священнодействия, в случае необходимости, без иерея или архиерея, но опять-таки – рукою избранного для этого служения члена народа Божия (даже если это будет один из двух), не рукоположенного в священный сан. Таково православное учение о новозаветном царственном священстве и священнодействии мiрян в Церкви, вопреки утвердившейся повсюду в последнее время ереси папизма и олигархизма, разсекающей Тело Христово на посвященных и непосвященных, духовенство и бездуховных, гностиков и профанов, господ и рабов, благодатных и безблагодатных его членов.
 
Глава 2
О таинстве крещения
2.1. О совершении святого таинства крещения Св. Отцы и Учители Церкви свидетельствуют. Св. Никифор, Патриарх Цареградский, говорит, что “простой инок и диакон при нужде могут крестить”. Блаж. Иероним также говорит: “Мы знаем, что крещение часто дозволяется даже мiрянам; если только потребует того необходимость. Ибо как получил кто, так может и дать”. Блаж. Августин в епистолии к Фортунату пишет: “По случившейся нужде имеют навык мiрские крещающимся преподавать крещение”. Он же говорит: “Ибо подобает некрещенных младенцев крестить, если кто найдется при отсутствии священника”. О том же преп. Феодор Студит: “Некрещенному полезнее, если не найдется православный для совершения крещения, креститься от монаха, или, за неимением и этого, от мiрянина, произносящего: крещается такой-то во имя Отца и Сына и Святаго Духа, нежели отойти непросвещенным; – и он становится поистине крещеным. Ибо по нужде и закону пременение бывает (Евр. 7, 12), как было и объяснено в древности” (письмо 24 к Игнатию сыну). Тертуллиан: “Впрочем, даже и мiрянам в крайнем случае дозволено крестить. Таким образом, когда нет ни епископа, ни священника, ни диакона, то никто не должен отрекаться от сообщения дара Господня” (De baptismo, XII). “По обстоятельству и простой монах крестит, также и диакон и простолюдин, если не найдется на месте священника” (правило 14 Николы патриарха). “Если в каком-либо месте нельзя найти священника, то некрещенных младенцев может крестить всякий, кто тут окажется налицо. Нет греха: крестит ли отец, или кто бы то ни был, лишь бы только был христианин” (45 правило Никифора исповедника). “Оглашенный в случае болезни, находясь в пути или в дали от церкви, может быть крещен мiрянином, который получил правильное крещение и не является второбрачным” (38 правило Эльвирского Собора).
2.2. В Священном Писании находится множество примеров, когда таинство святого крещения совершалось лицами, не облеченными священническим саном. В Деяниях Апостольских (гл. 8) повествуется, как Филипп благовествовал Евангелие Христово самарянам, крестив много мужей и жен. Сей же Филипп, по толкованию Св. Отцев, был диаконом, служителем не олтаря, а трапезам (Деян. 6, 1-6). Тот же Филипп крестил на пути Евнуха (Деян. 8, 38). Также апостол Анания, когда он еще был диаконом, крестил апостола Павла по причине неимения священника (Деян. 9, 17-18), как объясняет св. Иоанн Златоуст. В Номоканоне поэтому сказано: “Господь наш Исус Христос многим апостолам, священства не имущим, повеле крестити” (лист. 65).
2.3. О том же удостоверяют с несомненностью примеры из житий святых. Св. Галактион, будучи мiрянином, крестил свою жену Епистимию (Пролог, 5 нояб.); подобным образом св. мученик Мина крестил Ермогена епарха (Пролог, 10 дек.); св. мученик Власий, именуемый Вукол, уверовавших окропил водою из коноба, в котором сам варился (Пролог, 3 фев.); св. мученик Созонт просвещал Эллинов и крестил их (Пролог, 7 сент.); св. Афанасий Великий в детстве крестил своих сверстников, о чем узнав Патриарх Александрийский вменил сие крещение за истинное и правильное, хотя к тому и не было никакой нужды; св. мученик Потий крестил дочь царя (Четьи Минеи, 1 июля); св. Феофан Антиохийский сам себя крестил и блудницу, которую научил христианству (Пролог, 10 июля); преподобный Феофан исповедник учил неверных и крестил их (Пролог, 9 сент.); то же делали и мученики Диодор и Дидим (Пролог, 11 сент.); Прискилл (Пролог, 21 сент.); Марк и иже с ним (Пролог 27 окт.); Дометий (Пролог, 4 окт.);  старец в Александрии крестил девицу-евреяныню, о чем сообщил патриарху Иоанну Милостивому (Пролог, 24 нояб.); Александр-мних крестил некоего старейшину града и многое множество других (Пролог, 23 фев.); св. мученик Каллистрат сам крестил 39 воинов в озере, в которое они были ввержены мучителем (Четьи Минеи, 27 сентября).
Таинство крещения совершалось и благочестивыми женами. Так св. равноапостольная Фекла крестила по нужде саму себя. Потом же, быв послана св. апостолом Павлом учить людей, крестила иных, о чем повествуется в ее житии; св. Мариамна, сестра апостола Филиппа, учила неверных в Ликаонии слову Божию и крестила их (Пролог, 7 фев.). “Впрочем, в случае какой-нибудь необходимости, может совершить сие Таинство и мiрское лицо, мужское или женское... Таковое Крещение толикую имеет силу, что хотя и не повторяется, есть несомненный залог вечного спасения” (Православное исповедание веры Кафолической и Апостольской Церкви Восточной 1645 г. Ч. 1, вопр. 103.).
2.4. Итак, св. таинство крещения есть первое и необходимое условие для достижения спасения, ибо только оное соделывает членом Церкви Христовой, вне которой невозможно обрести Царство Небесное. Поэтому-то Св. Церковь, при оскудении священства в тех или иных местах, или в других крайних обстоятельствах, позволяет крестить безсвященнословным чином. Ибо каждому христианину посредством крещения вручено апостольство, которое принадлежит всем членам Церкви, а не одним только рукоположенным в священный сан. Апостольское преемство есть преемство благодати Духа Святого; оно передается также через таинство крещения, которое дает право быть и именоваться членом собрания Божия во Христе.
2.5. Каждый христианин должен знать краткий устав совершения св. таинства крещения, если под рукой нет богослужебных книг.
2.6. Правильно совершенное таинство святого крещения безсвященническим чином не подлежит никакому дополнению или восполнению от священника, но признается подлинным благодатным крещением.
2.7. Самокрещение дозволяется в случае смертельной опасности и только для оглашенных. В иных случаях самокрещение не дозволяется, ибо оно не может ввести в Церковь.
2.8. По совершении таинства крещения или чина присоединения от ересей, мужчины и женщины, взрослые и дети одинакого должны пройти чин воцерковления согласно древней традиции: они должны быть введены в алтарь через южные врата и трижды посолонь обойти вокруг престола, в знак того, что крещение есть посвящение на служение царственного священства.
 
Глава 3
О таинстве мvропомазания
3.1. Если в крещении совершается перерождение новопросвещенного в жизнь духовную и очищение благодатию Святого Духа от греха, являясь как бы дверью в Церковь и царство благодати, то святое таинство мvропомазания есть сообщение особых даров благодати Духа Святого для укрепления и возрастания в вере и прохождения звания христианина.
3.2. Хотя мvропомазание издревле совершалось в связи с таинством крещения, тем не менее, мvропомазание есть таинство особое, отдельное от крещения.
3.3. Как и таинство крещения, мvропомазание можно совершать безсвященнословным чином по требнику, если имеется освященное епископом вещество Св. Мvра. Каждый христианин, получив на то благословение от священника или епископа, может совершать над новокрещенным таинство мvропомазания, поскольку сам, быв сподоблен его, имеет власть и другим преподать дар Святого Духа, который чрез сие таинство имеет.
3.4. Как и крещение, видимое совершение таинства мvропомазания нельзя заменить невидимым, духовным помазанием, ибо последнее, хотя имеет место в некоторых случаях, никак не связано с собственно таинством, но есть особое, исключительное промышление Божие.
3.5. Если нет в наличии освященного епископом вещества Св. Мvра, необходимого для совершения таинства мvропомазания, то помазание заменяется возложением рук, как это было в Церкви изначально: “Слышавше же иже во Иеросалиме Апостоли, яко прият Самариа слово Божие, послаша к ним Петра и Иоанна, иже сошедше помолишася о них, яко да приимут Духа Святаго. Еще бо ни на единаго их бе пришел, точию крещени бяху во имя Господа Исуса. Тогда возложиша руце на ня, и прияша Духа Святаго” (Деян. 8, 14-17); “Слышавше же, крестишася во имя Господа Исуса. И возложшу Павлу на ня руце, прииде Дух Святый на ня” (Деян. 19, 2-6).
3.6. Руковозложение вместо помазания мvром дозволяется лишь в самых крайних обстоятельствах, когда долговременно нет связи с истинными священниками и епископами. Руковозложение, вместо помазания мvром, безсвященнословным чином совершается как несколькими христианами (если священнодействие происходит в общине), так и одним. При возложении рук чтется молитва “Благословен еси Господи Боже Вседержителю, источниче благих...”, положенная по чину мvропомазания.
3.7. Таинство мvропомазания, совершенное по описанному чину, признается подлинным и благодатным. Если оно совершено одним возложением рук, то может быть дополнено помазанием св. Мvра от священника.
3.8. При оскудении св. мvра его можно разбавлять освященным елеем (Синтагма М. Властаря. Состава [image: image23], правило 15; Потребник. Чин освящения церкви).
 
 
Глава 4
О таинстве покаяния
4.1. О совершении таинства исповеди перед простолюдином или иноком, не облеченным в священный сан, мы имеем ясное указание из Священного Писания: “Исповедуйте убо друг другу согрешения вашя, и молитеся друг за друга, яко да исцелеете: много бо может молитва праведнаго поспешествуема” (Иак. 5, 16). Св. Апостол Павел, имея в виду прощение Коринфского кровосмесника, очевидно говорит о праве отпустить сей грех местной христианской общине, если это согласно воле Божией: “Емуже аще что даруете, и аз: ибо аз аще что даровах, емуже даровах, вас ради, о лице Исус Христове” (2 Кор. 2, 10).
4.2. Этому находится подтверждение в учении и практике Св. Церкви. В Номоканоне говорится: “Аще убо кто есть священник не искусен же, а другий не священник, искус же имея духовнаго деяния, сему паче священника праведно есть помышления приимати, и правильно исправляти” (лист 730). Блаж. Феофилакт Болгарский, в толковании на Мф. 18, 18: “Елика аще свяжете на земли, будут связана и на небеси”, пишет: “Если, говорит, ты, обиженный, будешь иметь как мытаря и язычника того, кто поступил с тобой несправедливо, то таковым он будет и на небе. Если же ты разрешишь его, т. е. простишь, то он будет прощен и на небе. Ибо не только то, что разрешают священники, бывает разрешаемо, но и то, что мы, когда с нами поступают несправедливо, связываем или разрешаем, бывает связываемо или разрешаемо и на небе”. Преп. Феодор Студит свидетельствует: “Но так как он (архиерей) видит, что господствует ересь и обстоятельства со всех сторон стеснительны, то представил всем желающим врачевать приключившиеся болезни, как может каждый; и хорошо сделал он, достопочтеннейший, так что и совершаемое есть закон, и душа, за которую умер Христос, не осталась без врачевания. Посему епитимии, употребляемые в настоящее время, суть врачевства... Не соблазн производят эти действия, а служат доказательством истинной любви” (послание 162). “Не противно правилам, – говорит тот же преп. Феодор, – и простому монаху назначать епитимии” (послание 215 к Мефодию монаху).
4.3. В житиях святых повествуется о совершении исповеди лицами, не имеющими священнического сана. Так св. Антоний Великий многих приходящих к нему поучал и принимал помышления и преп. Павлу Препростому подал иноческий образ; св. Пахомий Великий, собрав много монастырей, также принимал помышления братий и отвергшегося Христа обложил епитимиею и исправил; св. Иоанникий Великий принимал исповедающихся и одного еретика-иконоборца, приняв на покаяние, соделал истинным христианином; св. мученик Христофор, приняв двух блудниц кающихся, подал им прощение; старец-простец связал ученика своего “апостольскою властию” (Пролог, 15 окт.).
4.4. В Древней Церкви первохристианских времен таинство исповеди не имело тех форм, которые появились в церковной практике позднее. Покаяние тогда происходило публично в храме и весь народ Божий разрешал или связывал согрешившего. Впрочем, публичное покаяние или покаяние перед предстоятелем совершалось только в тяжких, смертных грехах, за прочие же грехи христианин испрашивал прощения у Бога в частной молитве, что, безусловно, также вменяется в истинное покаяние. Ибо таинство покаяния, в отличие от других таинств, не сопряжено с видимым обрядом, но является делом сугубо нравственным. Так именно понималось покаяние в писаниях  Св. Отцов и Учителей Церкви I-III веков. Вообще, согласно святоотеческому учению, истинное покаяние вменяется только тем, кои действительно оставляют тот грех, в котором исповедовались, ибо покаяние есть, прежде всего, изменение ума. О том, что при отсутствии духовника приносить покаяние следует одному Богу и сие вменяется в истинное покаяние, говорится в Кормчей книге: “Вопрос: Аще во гресех состаревся человек, завещает в молитве своей завет между собою и Богом, глаголя, яко прости мя Владыко, яже согреших доселе, и прочее не содею древних моих грех, ни обращуся к ним, но исповемся имени Твоему. Аще сий завет сотворив к Богу человек, в малех днех умрет, что требе есть помышляти? Ответ: Приято бысть покаяние его от Бога” (Преп. Анастасия Синаита, лист 629).
4.5. Для совершения сакраментального покаяния требуется свидетель исповеди, который свидетельствует об истинности ее совершения. Он есть посредник между Богом и кающимся грешником, который имеет власть разрешать и связывать, впрочем, так, чтобы быть согласным с волей Божией, а не по собственному произволу. Это есть главнейшее основание таинства сакраментальной исповеди, совершителем которой является Сам Господь Исус Христос.
4.6. Таинство исповеди никак не связано с таинством евхаристии, и может совершаться как вместе, так и раздельно с ним. В отсутствие духовника или любого иного свидетеля исповеди из верных христиан, каждый христианин, не имеющий препятствий ко святому причащению, т. е. не отлученный от общения и не находящийся под епитимией, не совершающий особо тяжких, смертных грехов, требующих врачевания в таинстве исповеди перед отцом духовным, – может приобщаться Тела и Крови Христовых, употребляя чин “скитского”, или точнее – “келейного” покаяния, который состоит в подробном исповедании в частной молитве перед Богом возможных согрешений. “Скитское покаяние”, таким образом, вменяется в истинное покаяние и не требует дополнительного очищения покаянием перед духовником. Впрочем, каждому следует руководствоваться более голосом совести, нежели установленному закону, ибо одно правило для всех касательно исповеди в данном случае установить невозможно, так как каждому требуется такое духовное врачевание, которое сообразно состоянию его души.
4.7. Совершение таинства покаяния безсвященническим чином не есть право, применяющееся только в особых обстоятельствах, но постоянная церковная практика, употреблявшаяся в Св. Церкви всегда и повсюду, т. к. в основе ее поставлен нравственный авторитет исповедующего – мiрянина или монаха – способного к духовному руководству верующими. Институт старчества прекрасно иллюстирирует такой опыт.
4.8. Поскольку главнейший момент таинства покаяния заключается в исповедании грехов перед Богом и отречении от них в присутствии свидетеля, который от имени Божия прощает кающегося, – то т. н. “разрешительная молитва”, начинающаяся словами: “Господь и Бог наш Исус Христос...”, и наложение священнической епитрахили на исповедника с крестным знамением, не есть непременное условие действительности совершения таинства покаяния и в церковной практике ныне не употребляется. В действительности эта “разрешительная молитва” – явление сравнительно позднее, появившееся с 1671 г., когда при переиздании Требника к чину исповедания была прибавлена формула католического происхождения (Rituale sacramentorum) из Евхологиона Петра Могилы, которая и известна как “разрешательная молитва”.
4.9. В Катакомбной Церкви в практику вошла также заочная исповедь, когда кающийся отправлял ее в письменном виде архиерею или священнику, а тот, по получении ее, вычитывал приличные чинопоследованию таинства молитвословия. Такой образ совершения исповеди нисколько не противоречит существу и смыслу сего таинства. 
 
Глава 5
О таинстве Евхаристии
5.1. Причащение преждеосвященными Св. Дарами вне храма практиковалось с древности, на что указывают дошедшие до нас различные “чины самопричащения”. Об одном из них, из жизни преподобного Луки Стириота, повествует греческий канонический сборник XVI века: “Преподобный Лука, беседуя с посетившим его по пути в столицу Коринфским митрополитом, спросил его: (Скажи мне, владыко, каким образом нам – обитающим в горах и пустынях, причащаться божественных и страшных таин, когда мы не имеем ни богослужебного собрания, ни священника?( Митрополит, заметив о важности вопроса, отвечал на это так: (Для начала требуется, чтобы был священник. Он должен положить сосуд с преждеосвященными дарами на св. престоле, если это молитвенный дом, или на чистейшем полотне, если это келья. Потом, развернув покров, положишь на нем св. части и, зажегши фимиам, пропоешь псалмы из типиков и “Трисвятое” с “Символом веры”, затем трижды совершив коленопреклонение, сложив руки свои, устами причастишься честного Тела Христова, а после причащения тотчас сложишь все оставшиеся на покрове частицы в сосуд со всевозможною осторожностию(”. Точно такой же чин самопричащения для монашествующих-пустынников, не имеющих священников, предлагают преп. Феодор Студит и св. Симеон Солунский, добавляя, что после приобщения следует “из какого-либо сосуда вином с водою, или одною водою омыть уста” (Ответы на некоторые вопросы, отв. 32). Более подробно о причащениях вне храма излагает св. новомученик епископ Арсений (Жадановский) в своей книге “Как причащались древние христиане”, извлечение из которой ниже помещается.
 
Священномученик Арсений Серпуховский
 
ПРИЧАЩЕНИЯ  ВНЕ  ХРАМА
 
5.2. Св. Дары на первых порах посылались на дом всем тем христианам, которые не присутствовали в собрании. Так св. Иустин мученик свидетельствует: “После приобщения всех верующих в собрании, диаконы относят причастие тем, которые не были” (Аполог. 1 – 97 стр.). Позднее стали посылать Св. Дары, главным образом, заключенным в темницах, исповедникам и больным.  Таковы свидетельства об этом отцов – Киприана (письмо 54), Златоуста (о священстве VI, 4), и постановления Соборов – Никейского (пр. 13) и Карфагенского (пр. 76, 77, 78). И если в храме причастие преподавали только священнослужители, то, с другой стороны, миссию доставлять Св. Дары на дом верующим исполняли иногда низшие клирики и даже простые мiряне. Так, известен рассказ о свещеносце Тарсиусе, который был замучен язычниками за то, что не хотел отдать тело Спасителя, которое нес (Martyrol. Rom die aug. XVIII. Martigny – 168 стр.). А что Св. Дары пересылались на дом верующим в случае нужды через простых верующих, это видно из рассказа о причащении старца Серапиона. Серапион, отлученный от причащения, при кончине своей просил внука позвать местного пресвитера. Пресвитер отказался идти по болезни, но дал мальчику маленькую частицу евхаристии, приказал ее по приходе домой размочить и положить в уста старцу. Так мальчик и сделал. Придя домой, он размочил частицу и влил евхаристию в уста умирающему старцу (св. Дионисия Алекс. еп. Из письма его к Фабию, епископу Антиохийскому, в Церковной истории Евсевия, кн. VI, гл. XLIV).
5.3. Более того, самим верующим, присутствующим на литургии, позволялось брать Св. Дары в дома и там ежедневно причащаться. На этот обычай указывает Тертуллиан (к жене, кн. 2, гл. 5), Киприан (книга о падших, стр. 161), Григорий Назианзин (слово XI о Горгонии), Кирилл Александрийский (Малиновский, 17-18 стр.), Иероним (письмо 50 к Паммахию). Общую же мысль всех этих свидетельств выражает Василий Великий в письме 81 к Кесарии: “А что ни мало не опасно, – читаем мы здесь, – если кто во время гонений, за отсутствием священника или служащего, бывает в необходимости принимать причастие собственною своею рукою, излишним было это и доказывать; потому что долговременный обычай удостоверяет в этом самим делом. Ибо все монахи, живущие в пустынях, где нет иерея, храня причастие в доме, сами себя приобщают. А в Александрии и Египте и каждый крещенный мiрянин, по большей части, имеет причастие у себя в доме и сам собою причащается, когда хочет. Ибо, когда иерей единожды совершил и преподал жертву, принявший ее как всецелую, причащаясь ежедневно, справедливо должен веровать, что принимает и причащается от самого преподавшего. Ибо и в церкви иерей преподает часть, и приемлющий с полным правом держит ее и, таким образом, собственною своею рукою подносит к устам. Потому одну имеет силу, приемлет ли кто от иерея одну часть, или вдруг многие части”... Часто верующие жили в одних домах с язычниками – женщины нередко имели язычников мужей, и наоборот. Тогда домашнее причащение совершалось в глубокой тайне без всяких внешних церемоний. Тертуллиан, например, преподает такой совет жене, у которой муж язычник: “...чтобы твой муж не знал того, что ты вкушаешь тайно раньше всякой пищи” (к жене, 11, 5). В домах св. евхаристию хранили в особых сосудах, ценность которых была различна, смотря по состоянию верующих. Св. Киприан первый говорит о домашних дарохранительницах; он называет их “arca” – ковчег (О падших, 161 стр.). Этот св. Отец рассказывает историю одной женщины, которая желала открыть нечистыми руками свой ковчег, где находилось Тело Господне, но была удержана вышедшим из него пламенем (там же). Как долго существовал обычай брать на дом Св. Дары для причащения, мы не можем с точностию указать. Во всяком случае он имел место в VI веке, ибо мы видим пустынника Зосиму, причащающим преподобную Марию Египетскую ((521); и даже в VII веке, о чем узнаем из Луга Духовного Иоанна Мосха ((622). (См. 30 и 79 гл. Луга Духовного).
5.4. Св. Дары, далее, верующие нередко брали с собою в путешествия. Об этом говорит св. Амвросий (de myster. c. 8, п. 48) и Григорий Великий (Собесед. о жизни итал. отцев, кн. 3, гл. 36). При этом бывали случаи, когда путешественники имели евхаристические элементы под обоими видами (У Барония в Dialoog. III, с. 36. Annal eccl. loc. cit. –  Макария догматик. 223 стр.).
5.5. Св. Дарами даже обменивались верующие в знак приветствия. В этом отношении особенно был распространен обычай такого рода: епископы в праздник Пасхи посылали Св. Дары подчиненным обществам, дабы засвидетельствовать единение с ними... Из Луга Духовного Иоанна Мосха мы узнаем, что указанная практика существовала и в его время (29 гл. Луга Духовного).
5.6. Еще оригинальнее... был и другого рода обычай – полагать Св. Дары в особых ящичках с мертвыми во гроб. Blackmore в своих Христианских древностях свидетельствует, что в епископской церкви в Сальсбурге было откопано несколько гробов, в которых возле мертвых тел найдены были еще элементы евхаристии (Seigel – 19 стр.).
*        *       *
5.7. “Аще не снесте плоти Сына Человеческаго, ни пиете крове Его, живота не имате в себе”, – говорит Господь (Ин. 6, 53). Кто не причащается Тела и Крови Христовых – мертв душею. Однако, это сказано о тех, кто сами себя удаляют от вкушения Святых Тайн, но не говорится, что кто не причащается, тот не спасется. Господь Исус Христос благоразумного разбойника первым ввел в рай, хотя тот и не причащался видимо. 
5.8. Что если христианин не имеет возможности участвовать в таинстве Евхаристии, по причине ли гонений, уз или иных обстоятельств? – Пусть не смущается он, ибо мы имеем много свидетельств, как подвижников и исповедников, по вере их, причащали Ангелы. “Во времена гонений, – говорит св. Афанасий Александрийский, – при оскудении учителей, сам Господь Духом Своим препитает верующих в Него” (Творения. Ч. 4, с. 129). Ибо даже если кто на смертном одре возжелает причаститься Св. Даров, но по не зависящим от него причинать не сподобиться приобщения, тому одно это желание послужит в награду и оправдание. Но кто не устоит в истине, тот унаследует погибель вечную, хотя бы таковой и причащался.
5.9. Лишенный возможности видимо принимать св. Евхаристию, не терпит ущерба, если пребывает во Христе, ибо таковой невидимо причащается в храме сердца своего. “И сами яко камение живозиждитеся во храм духовен, святительство свято, возносити жертвы духовны, благоприятны Богови Исус Христом” (1 Пет. 2, 5). “Дивно сие, братия мои, – говорит преп. Ефрем Сирин, – весьма досточудно, возлюбленные мои, непостижимо для горних и неизреченно для дольних. Недоступный для всякого ума входит в сердце и обитает в нем, Сокровенный от огнезрачных обретается в сердце. Земля не выносит стопы Его, а чистое сердце – обитель Его. Небо объемлет Он горстию Своею, и одна пядень пространства – жилище Его. Если распрострется вся тварь, не заключит Его в пределы свои, но если взыщет сердца, то и малое сердце вмещает его. Малое место избирает в человеке для жилища Своего, и делается человек храмом Божиим, в котором пребывает и обитает Бог. Душа – храм Его, а сердце – святый жертвенник, на котором приносится хвала, словословие и жертвы. Иереем же бывает Дух, Который стоит и священнодействует там” (Твор. Ефрема Сирина. Ч. 4, стр. 308). А блаж. Иероним свидетельствует: “Так как тело Господа есть истинное брашно и кровь Его есть истинное питие, то, по толкованию таинственному, в настоящем веке мы имеем только то единственное благо, если питаемся плотию Его и пием кровь Его, не только в таинстве (евхаристии), но и в чтении писаний: ибо истинное брашно и питие, которое приемлется из слова Божия, есть знание писаний” (Твор. Блаж. Иеронима. Ч. 6, с. 37).
5.10. Однако же следует иметь в виду, что невидимое причастие не заменяет причастия видимого – Тела и Крови Господних под видом хлеба и вина, по установлению Самого Господа Исуса Христа, и, тем более, не может заменить совершенно, как нечестиво учат безпоповцы. Ибо мы прияли от самих Апостолов заповедь: “Елижды бо аще ясте хлеб сей и чашу сию пиете, смерть Господню возвещаете, дондеже приидет” (1 Кор. 11, 26). Сказано же это не о невидимом причастии, что оно не прекратится вплоть до Второго славного Пришествия Христова, и не о небесной литургии, но о причастии видимом, что следует по смыслу всей речи Ап. Павла. Всякое же иное учение мы отвергаем и почитаем еретическим.
5.11. Кто имеет желание причаститься, но не имеет к тому возможности, да употребляет “Последование о причащении святыя воды святых богоявлений, егда несть леть причаститися святых тайн” (в Потребнике Большом).
 
Глава 6
О елеосвящении 
6.1. Таинство елеосвящения также возможно совершать безсвященнословным чином, как о сем говорит св. Ап. Иаков: “Болит ли кто в вас, да призовет пресвитеры (старцы) церковныя, и да молитву сотворят над ним, помазавше его елеом во имя Господне” и проч. (Иак. 5, 14).
6.2. Таинство елеопомазания совершается как несколькими, так и одним наставником или мiрянином.
6.3. Елеопомазание совершается в любое время, при наличии телесных, а не душевных болезней, для исцеления коих установлено особое таинство – исповеди.
6.4. Безсвященнословным чином таинство елеопомазания совершается по обычному последованию в Требнике, но с особыми молитвами, предназначенными для нерукоположенных в священство.
 
Глава 7
О браках
7.1. Брак между мужем и женой – есть образ Церкви и духовного единения Христа с Церквовью (Еф. 5, 22-33), и является таинством, которое возможно совершать безсвященнословным чином.

7.2. “Брак есть мужа и жены союз и общий жребий на всю жизнь, общение Божественного и человеческого права, заключается ли он посредством благословения, или посредством венчания, или посредством договора” (М. Властарь. Синтагма. Г. гл.2).
7.3. Церковный брак может быть заключен только после обручения, кое есть память и обещание будущего брака. Обручение предваряет брак, как оглашение предваряет Крещение.
7.4. Время между обручением и самим браком – время испытания намерений, верности обоих желающих вступить в вечный союз и возможности свидетельствовать о препятствиях к браку. Символом намерения является поцелуй, символом верности – кольца.
7.5. Анонимных браков быть не может: все христиане данной общины должны знать брачующихся и свидетельствовать о них. Подобно восприемникам при св. Крещении, при таинстве Брака должны быть свидетели (дружки, кумы) с обоих сторон брачующихся, поручающиеся пред Церковью за них.
7.6. Наименьший возраст вступающих в брак: для мужского пола 14(13) лет, для женского 12 (11) лет.
7.7. Для вступающих в брак (особенно для неполновозрастных) необходимо согласие и благословение родителей. Однако, только родителей, принадлежащих к Церкви, а не безбожных, еретических или иноверных. В последних случаях брачующиеся обращаются к своим восприемникам или к духовному отцу за согласием. По принятому обычаю, родители (или их заменяющие) благословляют иконами Христа-Спасителя и Пресв. Богородицы.
7.8. Брак посредством венчания возможно совершать безсвященническим чином, т. е. без диаконских ектений и священнических возгласов, при возложении венцов на главы новобрачных в знак победы над похотями (примеч.: венцы на главы обязательно возлагать, а не держать сверху). При отсутствии металлических венцов (в виде диадим), они могут изготовляться из бересты и даже сплетаться из цветов полевых, как сие установилось в Катакомбной Церкви И.П.Х. Если один из вступающих в брак – второбрачный, то его венец возлагается ему на десное плечо и имя чтется после единобрачного в независимости от пола; если же один из вступающих в брак – третьебрачный, то его венец ему дается в левую руку.
7.9. Если брачующиеся оба второ- или третьебрачные, то они вступают в брак посредством благословения, а не венчания, согласно чину, ибо по слову св. Иоанна Златоуста “как девство лучше брака, так первый лучше второго”. Во многих общинах установился обычай читать на таких благословенных браках Канон Всемилостивому Спасу (что на 1 авг.).
7.10. Брак посредством договора не является таинством и может быть назван конкубинатом. “Конкубинат считается дозволенным: ибо имеющий наложницею честную женщину и делающий это открыто, по-видимому, имеет ее как жену; а в противном случае грешит по отношению к ней блудом” (М. Властарь. Синтагма. П. гл.17).
7.11. При заключении брака необходимо брачующимся быть в приличной одежде, а невесте  главу покрывать светлым убрусом (фатой).
7.12. Ни в каком виде церковный брак с безбожниками, еретиками и иноверцами быть не может. С таковыми возможно лишь сожительство (только если оно было заключено до крещения хотя бы одного из сожителей, см. Трулльск. 72), что называется “сотрапезничеством” (contubernum), но сущности таинства не имеет, хотя, по слову ап. Павла, “святится муж неверен о жене верне, и святится жена неверна о мужи верне; иначе бо чада ваша нечиста были бы, ныне же свята суть” (1 Кор. 7, 14).
7.13. Межрасовые браки и браки между представителями неблизкородственных этносов, особенно церковные, нежелательны, как имеющие негативные последствия генетического и духовного повреждения, кое может отразиться на потомстве. Браки расово полноценных ИПХ с жидами, хамитами негроидного типа и идумеянами (мохнатыми) запрещаются.
7.14. Все канонические правила о степенях в духовном родстве, имеющих препятствия к законному браку, имели смысл только в государстве христиан при господствующей Церкви, – в древности же при гонениях не применялись.
7.15. Все канонические правила о степенях в кровном родстве, имеющих препятствия к законному браку, имели смысл только в государстве христиан при господствующей Церкви, причем по мотивам предотвращения кровной мести: “Гражданские законы, желая расширить искренность подданных (между собою) и не ограничивать ее только родством, запретили браки... чтобы по необходимости совокупляясь браком с состоящими вне родства с ними, они имели к ним искренность и благорасположение” (М. Властарь. Синтагма. В. гл. 8).
7.16. В случае, когда христиан становится мало и возникает трудность для вступления в достойный брак, все канонические правила в отношении запретов родственных браков прекращаются и используется субсидиарный принцип, имеющий твердое основание в Св. Писании (см. Втор. 27, 20-23; Лев. 18, 7-18; 20, 11-12, 14, 17).
7.17. Только при субсидиарном принципе возможно продолжение действия среди христиан нигде не запрещенного левирата (Втор. 25, 5-10).
7.18. “Брак дан для деторождения, –  говорит св. Иоанн Златоуст, – но еще более для погашения естественного пламени”. Воспроизводство христианского народа и последующее воспитание детей, как грядущих поколений христиан, – важнейшая задача брака.
7.19. Назорейство (воздержание и девство) есть обратная сторона брачного сожительства, ибо воздержание (монашество=“уединенность”) с девством и благословенное сожительство являются уравновешивающимися формами человеческого брака: в первом случае – при воздержании, души человека с Богом; во втором случае, при соединении мужа и жены в едину плоть, также с Богом.
 
Глава 8
О Наставниках духовных
8.1. Получив один талант во святом крещении, христианин обязан приумножать его добродетелями, посредством которых стяжается благодать Духа. Силою же благодати открываются и особые дары (харизма), как то: учительства, духовного руководства, старчества и т. д. “Кийждо якоже прият дарование, между себе сим служаще, яко доблии строителие различныя благодати Божия” (1 Пет. 4, 10); “И разделения действ суть, а тойжде есть Бог, действуяй вся во всех. Комуждо же дается явление Духа на пользу. Овому бо Духом дается слово премудрости, иному же слово разума, о томже Дусе; другому же вера, темже Духом; иному же дарования исцелений, о томже Дусе; другому же действия сил, иному же пророчества, другому же разсуждения духовом, иному же роди языков, другому же сказания языков. Вся же сия действует един и тойжде Дух, разделяя властию коемуждо якоже хощет” (1 Кор. 12, 6-11). Перечисленные служения не требуют особого посвящения для их прохождения, но естественно проистекают от единого дара апостольства, полученного христианином в таинстве крещения. Ибо крещение есть первая иерархическая степень посвящения в новозаветное царственное священство.
8.2. По оскудению священства, в Катакомбной Церкви ИПХ, сообразно древней практике, установлен чин Духовного наставника (в монашеских общинах его функции осуществляют Игумены), который исполняет обязанности настоятеля церковной общины. Чин Духовного Наставника соответствует служениям – пресвитера (((((((((((( – греч. старейшина, старец), игумена (((((((((( – греч. наставник или руководитель), дидаскала ((((((((((( – греч. учитель, преподаватель), предстоятеля ((((((((((((() собрания, где нет епископа.
8.3. Чин Духовного наставника имеет твердое основание в истории Церкви. Хотя 64 правило VI Вселенского Собора запрещает мiрянину “пред народом произносити слово, или учити, и тако брати на себя учительское достоинство”, однако это касается только проповеди в храме, с амвона, когда имеются пастыри, облеченные священным саном, дабы мiряне не восхищали незаконно их власть в их присутствии. Но и сие есть установление позднейшее, т. к. древнее правило гласит: “Учитель, аще и мирский человек будет, искусен же словом учения, и нравом чист, таковый да учит. Будут бо, рече, вси научени Богом” (15 пр. ап. Павла). История древнеапостольской Церкви, а также многочисленные примеры из житий святых удостоверяют нас, что проповедь Евангельскую оглашали все христиане, а не одни только пастыри и святители. С особенной силой это подтверждается существованием древнехристианских апологетов и учителей Церкви: Иустина мученика, Тертуллиана, Климента Александрийского, Оригена, Татиана, Ермия философа, Минуция Феликса, Аристида философа, Квадрата, Афинагора и других. “И Той дал есть овы убо апостолы, овы же пророки, овы же благовестники, овы же пастыри и учители” (Еф. 4, 11); “И овых убо положи Бог в Церкви первее апостолов, второе пророков, третие учителей; потом же силы, таже дарования исцелений, заступления, правления, роди языков” (1 Кор. 12, 28). Из этих слов Апостола Павла очевидно, что в Древнеапостольской Церкви существовали различные служения – благовестников (евангелистов), функции которых исполняли чтецы, пророков, учителей (дидаскалов) – которые были связаны с проповедью, но не сопряжены с рукоположением в священный сан.
8.4. Разделение на “церковь учащую” и “церковь учащуюся”, свойственное римскому папизму, православным учением отвергается как ересь. Участие народа Божия в служении учительства несомненно, ибо каждому члену Церкви, а не одному только клиру, дано разуметь и толковать Священное Писание в согласии с истиной, а значит и проповедовать Слово Божие. “И вы еже помазание приясте от Него, в вас пребывает, и не требуете, да кто учит вы; но яко то само помазание учит вы о всем, и истинно есть и несть ложно; и якоже научи вас, пребывайте в том” (1 Ин. 2, 27). С апостольского времени в Церкви существовали дидаскалы, как носители особого благодатного служения. В Церковной истории Евсевия Кесарийского (кн. VI, 17-19) говорится: “Святые епископы, как скоро находили людей, способных принести братиям пользу, то приглашали их проповедовать народу. Так поступали блаженные братия в Ларанде – Неон с Эвелпидом, в Иконии – Цельс с Павлином, в Синнаде – Аттик с Феодором. Так, вероятно, было и в других местах”. Это с несомненностью доказывает, что служение мiрян в области учительства широко было распространено в древнехристианском обществе I-III веков. Позднее оно прекратило свое существование как институциональное учреждение, коль скоро отпала в нем необходимость, однако нашла свое проявление в институте старчества и преподавательском деле. Народ Божий – неотъемлемая часть тела Церкви, без которой ее существование было бы немыслимо. Помимо учительства, церковный народ также исполняет функции правления, заступления, т. е. непосредственно участвует в церковном управлении и вообще домостроительстве, избирает средний и высший клир, регулирует жизнь местной общины, имеет представительство на Соборах, и т. д. Олигархическая форма управления в Церкви непримелема в любом своем проявлении, единственным же критерием во всем служат истина и соборность в Духе Святом.
8.5. Священная книга Библия в пророчестве пророка Иеремии (19, 1) указывает нам как бы на две нити, дающие благодать от единого Владыки Бога – старцы людстии и старцы священнические. На сем основании Апостол Петр называет пасущих стадо Христово старцами. “Старцы ((((((((((((() иже в вас молю, яко старец сый... пасите еже в вас стадо Божие, посещающе не нуждею, но волею и по Бозе; ниже неправедными прибытки, но усердно; ни яко обладающе причту, но образи бывайте стаду. И явльшуся пастыреначальнику, приимете неувядаемый славы венец” (1 Пет. 5, 1-4). О старцах, как духовных начальниках народа, говорится неоднократно в Ветхом Завете (Исх. 3, 16; 4, 29; 12, 21). Старцы людстии, т. е. старейшины, являются законными представителями народа еще со времен египетского рабства. На них во времена Моисея сошел Дух Святый для того, чтобы они могли облегчить бремя народного управления (Числ. 11, 16), они же в последующей истории Израиля упоминаются многократно, как сохранившие за собою то самое значение, которое принадлежало им в Египте (Ис. Нав. 7, 6; 23, 2; 1 Цар. 3, 17; 5, 3; 17, 4; 3 Цар. 8, 1.3; 20, 7; 4 Цар. 23, 1).
8.6. Господь Исус Христос в Евангелии Своем говорит: “Добро есть соль: аще же соль обуяет, в чем осолится? Ни в земли, ни в гное требует: вон изсыпают ю” (Лук. 15, 35). Объясняя эти слова, блаж. Феофилакт от лица Господа повелевает: “Я желаю, чтоб всякий христианин был полезен и силен назидать, не только тот, кому вверено дарование учительства, каковы были апостолы, учители и пастыри, но Я требую, чтоб и сами мiряне были плодоносны и полезны для ближних. Если же имеющий служить на пользу другим сам будет негоден и выйдет из состояния, приличного христианину, то он не в состоянии будет ни принесть пользы, ни получить пользы... Посему, как не служащий на пользу, не получающий пользы, он должен быть отвергнут и выброшен вон”. Тем более, сии слова следует отнести к духовным наставникам и учиненным старцам.
8.7. В Древней Церкви рукоположенные в священный сан старцы-пресвитеры не совершали Евхаристию и другие таинства и не занимались учительством, что было предоставлено епископам, пророкам и дидаскалам, а занимались иными функциями. В Апостольском Предании св. Ипполита Римского (гл. 9) находится ясное указание о нерукоположенных пресвитерах, однако же имеющих их достоинство.
8.8. Духовниками бывали нередко монахи, не имевшие священного сана (в период Вселенских Соборов). Духовники, не имевшие священного сана, встречаются и позже. Впрочем, покаяние признавалось в Восточной Церкви свободным делом каждого верующего, который и мог выбирать себе по мысли и желанию духовного отца. При таких обстоятельствах духовники заметно возвышались над рядовым приходским духовенством, не получившим от епископа права на исповедь. Священники не имели права принимать на покаяние без особого на то дозволения архиерея. Посему ныне в общинах утвердилась практика, когда даже при наличии священника ею может управлять духовный наставник или учиненный старец. В иерархическом отношении в Древнеапостольской Церкви пророки и дидаскалы стояли выше пресвитеров. Лишь с конца III века последним стало постепенно предоставляться право учительства и совершения таинств.
8.9. Из творений Св. Отцев мы знаем примеры о простецах, ведающих духовное дело. Так преподобный Иоанн Рыльский – простец и простецами избран на игуменство (Пролог, 19 окт.); преподобный Александр учил еллинов, крестил их и был простецами избран на игуменство (Пролог, 23 фев.); преподобный Маркиян был наставником людей и упрошен патриархом Флавианом Антиохийским и Феодоритом епископом Кирским “еже изыти ему от пустыни ради многих на пользу” (Пролог, 2 нояб.); Святые мученики Флор и Лавр построили церковь и сами освятили ее, причем пели стихи: “Слава Тебе, Христе Боже, Апостолом похвала...” в предшествии Креста Господня (Пролог, 18 авг.). 
8.10. Духовными наставниками могут избираться как мужчины, так и женщины, как и в женских монастырях избираются игумении. К этому мы имеем примеры святых равноапостольных жен: Марии Магдалины, Феклы, Нины, просветительницы Грузии, княгини Ольги и др.
8.11. Женщины-наставники не совершают таинств, за исключением исповеди и крещения (в особых обстоятельствах). Таковые должны совершать иные лица мужского пола из верных христиан. 
8.12. Выборный по правилам наставник или игумен, без собственного согласия, не может быть смещаем общиной по произволу, но лишь по канонической причине. Однако сам наставник, по благословению архиерея и с согласия народа, может уступить первенство в пользу более достойного. 
8.13. Итак, сообразно древнейшей практике Церкви, наставник есть духовное лицо, не облеченное священным саном, но имеющее полный объем духовной власти, предоставленный ему избранием церковной общины и утверждением епископа (если он есть). Духовный наставник в иерархическом отношении поставляется выше священников и диаконов, так как имеет достоинство пресвитера (выборного старца) и дидаскала (церковного учителя), являясь духовником общины. Наставник имеет право совершать св. таинства (кроме евхаристии и хиротонии), духовный суд, преподавать благословение с крестом и без креста по установленному чину*, поучать народ в нравственном и догматическом отношениях, в т. ч. и с церковного амвона в отсутствие епископа (или если в присутствии епископа, то по его благословению), носить рясу и скуфью. Духовный наставник, как пастырь и отец духовный, является блюстителем церковных правил и чистоты содержимого Церковью православного вероучения. Он обязан, по заповеди апостола, пасти стадо Божие, “надзирая за ним не принужденно, но охотно и богоугодно, не для гнусной корысти, но из усердия, и не господствуя над причтом, но подавая пример стаду” (1 Пет. 5, 2-3).
 
Глава 9
О священстве исповедников
 

9.1. Да имеют силу в нынешнем церковном домостроительстве древние правила, утвержденные на апостольском предании: “На исповедника же, если он был в оковах за имя Господне, да не возлагается рука ни для диаконства, ни для пресвитерства. Ибо он уже имеет честь пресвитерства в силу своего исповедничества. Если же он посвящается во епископа, да возлагается на него рука. Если же исповедник не приводился к властям и не был заключен в оковы, ни брошен в темницу, ни осужден к другому наказанию, но случайно был только наказан за имя Господа нашего и понес только домашнее притеснение, и если он исповедал веру, то если достоин какого-либо служения, пусть возлагается на него рука” (Апостольское Предание. Гл. 9. О исповедниках). “Кто удостоился стать пред судилищем и потерпел мучения ради Христа, таковой за это заслужил пресвитерскую степень от Бога, а не получает ее чрез посвящение епископом. Ибо его исповедание веры служит посвящением для него”. “Но если таковой призывается к епископству, он должен быть рукоположен” (Каноны Ипполита, 67. 68).
9.2. Эти правила имеют важное значение для Катакомбной Церкви ИПХ во времена оскудения священства и даются в помощь верным для его возстановления и совершения евхаристии.
9.3. Догматическое основание получения священства исповедниками без возложения рук епископа заключается в возможности совершения таинства хиротонии непосредственно от Бога, формой которого является само мученичество и исповедничество, заменяющее собою возложение рук. Подобно сему и таинство крещения для оглашенных может быть совершено посредством мученичества (хотя бы и безкровного), которое также заменяет собою обычный обряд крещения через троекратное водное погружение во имя Отца, и Сына, и Св. Духа.
9.4. Священство исповедников действительно, но ограничивается правилами и условиями сего Устава:
1) Т. к. каждый верный призывается к своему особому служению в Церкви, то Церковью (минимум 2-3 верных) исповедник и свидетельствуется, после испытания его вероучительных и нравственных достоинств, в том, что его священство действительно.
2) Исповедник облекается в достоинство иерея без возложения рук епископа только при оскудении священства, когда община не имеет никакой связи с иерархией, и не ранее, чем через 5 лет после того, как совершенно будет утрачена таковая связь. (Исключение составляют те случаи, когда необходимо совершить евхаристию для приобщения возлежащих на смертном одре.)
3) Если будет обретена иерархия общиной, которая имеет исповедника как иерея, то он должен быть признан, по испытании, в своем достоинстве епископом и не рукополагается.
__________________________________ 
  * В Катакомбной Церкви ИПХ установлен единый чин преподавания благословения для епископов, клириков и духовных наставников. Благословляющий совершает истово крестное знамение, а затем возлагает руку на главу благословляемого с произнесением слов: “Благословение Господне на вас всегда, ныне и присно, и во веки веком”. Благословляемый же отвечает: “Аминь!”.
Сие принимаем, со всеми нашими замечаниями, 
и добровольно руку свою прикладываем:
АМВРОСИЙ Архиепископ Готфский
ЕВСТАФИЙ Архиепископ Читинский
СЫСОЙ Епископ Приамурский
ПАИСИЙ Епископ Саткинский
ВАВИЛА Епископ Томский
НЕКТАРИЙ Епископ Сванетский 

за Y Епископа Селенгинского и
Х Епископа Вилюйского – Архиепископ Евстафий  

за 

КЛИМЕНТА Епископа Усольско-Ангарского

КИРИЛА Епископа Искитимского

СОФРОНИЯ Епископа Илимского 

АВРААМИЯ Епископа Ойротского и

СЕРГИЯ Епископа Нижнеудинского – Епископ Вавила 
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МЕЗОГЕЯ-САРМАТИЯ: 
САРМАТЫ (лат. Sarmatae)

САРМАТЫ (лат. Sarmatae), общее название ираноязычных племён, расселившихся в 3 в. до н. э. - 4 в. н. э. в степях от р. Тобол на Востоке до р. Дунай на Западе. Ранняя история сарматов связана с савроматами, в среде которых сложились крупные союзы племён сарматов, во главе с роксоланами, аланами и другими племенами. Основой хозяйства сарматов являлось кочевое скотоводство. Земледелием занимались сарматы, которые осели в районах с прежним земледельческим населением. Среди сарматов шло разложение родового строя и начало классообразования, с выделением богатой родоплеменной знати, военных вождей и их дружин. Широкое расселение сарматов и их движение на Запад было вызвано необходимостью приобретения новых пастбищ, стремлением приблизиться к городам и земледельческим районам для торговли и грабежей. 

С 3-2 вв. до н. э. часть сарматов (сираки и аорсы) освоила предкавказские равнины, другие сарматы (языги и роксоланы) установили свою власть в степях Северного Причерноморья (Сарматия). В низовье р. Дон и в Прикубанье шла ассимиляция сарматов с меотами.. В конце 2 в. до н. э. сарматы выступали союзниками скифов против Понтийского царства. Участвовали в междоусобных войнах Боспорского государства, постепенно заселяя его города. 

В 1 в. до н. э. сарматы были союзниками понтийского царя Митридата VI Евпатора в его борьбе с Римом. Восточная группа сарматов экономически и политически была связана с государствами Средней Азии, особенно Хорезмом. С 1 в. н. э. сарматы совершали военные походы в Закавказье, появились на р. Дунай и осели около границ Римской империи. В первые века н. э. среди них особенно усилились аланы. В 3 в. н. э. в Северном Причерноморье власть сарматов была подорвана готами, а в 4 в. они были разгромлены гуннами. Часть сарматов вместе с готами и гуннами участвовала в Великом переселении народов. Отдельные отряды сарматов (в частности, аланы) достигли Испании и проникли в Северную Африку. Сохранившиеся на Юге нашей страны группы сарматов в раннее средневековье смешались с другими народами (славянскими, северокавказскими), в большой степени с тюркоязычными племенами. В составе осетинского народа сарматы сохранили основу своего языка (осетинский язык). В культуре сарматов раннего периода (7-3 вв. до н. э.) характерен вариант звериного стиля: одежда, оружие, сосуды и другие бытовые предметы украшались стилизованными изображениями (плоскими, гравированными, рельефными, объёмными из золота, бронзы, кости, рога, камня) животных, трактованными обычно с большой экспрессией (например, предметы из Блюменфельдского кургана в Поволжье). Позднее собственно племена сарматов достигают большого мастерства в торевтике и ювелирном деле (предметы из курганов в степях междуречья рр. Дона и Днепра и в Прикубанье). Наряду с изображениями в зверином стиле (главным образом сильно изогнутые тела хищников и драконов, переплетённые в напряжённой борьбе), распространяются изображения крылатых гениев, антропоморфных божеств, растительные мотивы. В 3 в. до н. э. появляется и во 2-4 вв. достигает расцвета характерный для сарматов "полихромный стиль"; одежда, обувь, изделия из металла отделывались самоцветами, бусами, бисером, цветной эмалью и др. В полихромных ювелирных украшениях применялись также филигрань, зернь. Зооморфные мотивы постепенно вытесняются геометрическим орнаментом. К концу сарматского времени (3-4 вв.) "полихромный стиль" становится особенно пышным, а вещи грубее. 
Лит.: Вопросы скифо-сарматской археологии, Сб. ст., [М., 1954]; Абрамова М. П., Сарматские погребения Дона и Украины II в. до н. э. - 1 в. н. э., "Советская археология", 1961, ? 1; Кузнецов В. А. Пудовин В. К., Аланы в Западной Европе в эпоху "великого переселения народов", "Советская археология", 1961, ? 2: Смирнов К. Ф., Савроматы. Ранняя история и культура сарматов, М., 1964; Маловицкая Л. Я., Сарматское искусство, в кн.: История искусства народов СССР, т. 1, М., 1971.
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САРМАТИЯ 


САРМАТИЯ, территория Северного Причерноморья в 1 в. до н. э., когда заселявшие её скифы были вытеснены сарматами. Термин «САРМАТЫ» впервые появился на античной карте, составленной римским полководцем Марком Випсанием Агриппой.
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САВРОМАТЫ (греч. Sauromatai) 
 

САВРОМАТЫ (греч.Sauromatai), кочевые племена, близкие скифам и сакам, жившие в 7—4 вв. до н. э. в поволжско-приуральских степях. Греческие писатели (Геродот и др.) называли савроматов народом, «управляемым женщинами». Пережитки матриархата доказаны и археологически: исследованы могилы богатых женщин с оружием, конским снаряжением и жреческими атрибутами (каменные алтари). С конца 5 в. и в 4 в. до н. э. отдельные племена савроматов начали теснить скифов и переходили Дон. В 4—3 вв. до н. э. у С. сложились новые союзы племён, куда вошли и родственные им племена, пришедшие с Востока. Начиная с 3 в. до н. э. эти новые племенные группы выступали под общим название САРМАТОВ. 
Лит.: Смирнов К. Ф., Савроматы. Ранняя история и культура сарматов, М., 1964; Смирнов К. Ф., Петренко В. Г., Савроматы Поволжья и Южного Приуралья, в серии: Археология СССР. Свод археологических источников, Д1—9, М., 1963.
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Глава: "Скифы и Сарматы":

Продолжение "Выпуска II" книги Егора Ивановича Классена "Новые материалы для древнейшей истории Славян вообще и Славяно-Руссов до Рюриковского времени в особенности"

"С этого времени, когда римляне узнали настоящие племенные названия Сарматов, имя

Сарматии и Сарматов исчезло в истории почти повсеместно, и они уже являются под разными

славянскими наименованиями и под более общим именем славян. Со времени войн германцев со

славянами исчезло имя венедских Сарматов и самих венедов. Последнее племя, с которого

сняли историки общее имя сарматов, были Руссы. Это случилось уже в конце XV столетия

нашего летосчисления, ибо Халкокондила, в 1453 году, называет еще Россию Сарматией, но

уже делить ее на Великую, Белую и Черную, почти подобно тогдашнему ее действительному

делению, и упоминает уже в ней города Москву, Новгород и Тверь.

Далее мы находим, что у римлян Borusci Borussi (Порусичи, Поруси), народ внутри

европейской Сарматии, у источников Днепра, племени сарматского. Это алаунская Русь на

реке Порусье.

Что Сарматы говорили венедским языком, который есть наречие славянского, явствует

из следующего: папа Сильвестр II говорит о походе Оттона I против славян, следующее:

Legiones militum duxit (caesar Otto I) in Sarmates, quos ea lingua Guinidos dicunt

(Bibl. max. patr.).

Германцы пишут, что Овидий изучал в Томи языки гетский и сарматский, которые

принадлежали к славянским наречиям.

F.M. Apendini доказывал, что древние фракийцы, македонцы, иллирийцы, скифы, геты,

даки, сарматы, кельтоскифы говорили одним славянским языком. Клуверий считает Сарматов

предками венедов и слованцев.

Iordan доказывает, что сарматами и меотидами называли славян, живших на Дону и

Волге и после у Черного моря и Дуная.

Антон выводит от волжских сарматов будинов, роксолан и сербов.

Гримм принимает древних иллирийцев и Сарматов за славян.

Шафарик говорит: Сарматы были известны в Европе под именами яксаматов

(приаксайцев) и роксолан."
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«САРМАТЫ в поволжских степях (по материалам могильника Березки I)»:

Вера Скарбовенко 
Вблизи дачного поселения Березки Волжского района, в междуречье Самары и Чапаевки, в верховьях глубоких и древних оврагов Теплый Дол и Большой Лопатинский не одно столетие простояли несколько десятков неприметных стороннему глазу холмиков - остатки древнего могильника, к которому уже приближалась городская свалка... Через несколько лет и специалист-археолог не смог бы найти их под завалами мусора, если бы в 1995 г. не началось строительство обводного шоссе вокруг г. Самары. Вот тогда и выяснилось, что трасса пройдет по территории древнего памятника истории, уничтожая его. В 1996 г. в зоне строительства из 57 курганов были раскопаны 3, поразившие воображение самарских археологов, за последние три десятка лет привыкших к открытиям мирового значения. 
Под насыпями в центре подкурганных площадок обнаружены огромные глубокие могильные ямы длиной более 5 м. В одной из них был сооружен глиняный "саркофаг" без дна, закрытый крышкой - деревянными решетками, обмазанными глиной. В стенки саркофага в кургане 1 вонзились бронзовые наконечники стрел - следы неизвестного до сих пор погребального ритуала. Внутри был разведен такой сильный огонь, что саркофаг прокалился до кирпично-красного цвета и ошлаковался снаружи. К одной из стенок остывшего саркофага пристроили деревянную двухъярусную конструкцию, где один над другим погребены двое сопровождавших: на черепе мужчины 30-40 лет несколько пробоин от наконечников стрел и меча, а также отверстие - след хирургичес кой операции, искусственной трепанации черепа. Над могильной ямой на уровне древней поверхности кургана на деревянном настиле было выстроено еще одно сооружение из глинистых блоков, полое внутри, которое разрушил разведенный внутри ритуальный огонь. Могилу окружали ров и невысокий вал, в которых был оставлен проход, охранявшийся двумя "стражниками" - захороненными здесь молодыми мужчинами с набором вооружения: железными мечами, ножами, луками с колчанами, полными стрел. В кургане 3 к могильной яме вел наклонный коридор - дромос, устье которого закрывали несколько слоев глиняной обмазки, крепившейся на ивовых прутьях. 

В могильнике Березки I захоронены молодые и зрелого возраста мужчины европеоидного типа, отличавшиеся высоким ростом (от 172 до 181 см, выше среднего современного европейца), широкоплечие, с хорошо развитыми мышцами - воины, павшие в сражениях (?) с окружавшими их племенами. 

Какой из древних народов оставил в конце V в до н.э. этот памятник? Можем ли мы назвать его имя? Что нам известно об этом народе? С кем он воевал? 

Основной письменный источник наших знаний о народах, обитавших в европейской части России в середине V в до н.э. - "Истории греко-персидских войн" Геродота. Описывая земли и народы, живущие к востоку от р.Дона (Танаиса древних авторов), которую греки считали границей между Европой и Азией, Геродот сообщает: "За рекой Танаисом - уже не скифские края, но первые земельные владения там принадлежат савроматам. Савроматы занимают полосу земли к северу, начиная от впадины Меотийского озера, на пятнадцать дней пути, где нет ни диких, ни саженых деревьев. Выше их обитают, владея вторым наделом, будины. Земля здесь покрыта густым лесом разной породы. За будинами к северу сначала простирается пустыня на семь дней пути, а потом далее на восток живут фиссагеты - многочисленное и своеобразное племя. Живут они охотой. В тех же краях по соседству с ними обитают люди по имени иирки. Они также промышляют охотой и ловят зверя (ведь по всей их стране густые леса) ... Над иирками к востоку живут другие скифские племена. Они освободились от ига царских скифов и заняли эту землю. Вплоть до области этих скифов вся упомянутая выше страна представляет равнину с толстым слоем почвы. А оттуда земля уже твердая, как камень, и неровная. После долгого перехода по этой каменной области придешь в страну, где у подножия высоких гор обитают люди. Как передают, все они, как мужчины, так и женщины, лысые от рождения, плосконосые и с широкими подбородками. Говорят они на особом языке, одеваются по-скифски, а питаются древесными плодами... они почитаются священными и у них нет даже боевого оружия. Они улаживают распри соседей, и если у них найдет убежище какой-либо изгнанник, то его никто не смеет обидеть. Имя этого народа - аргиппеи. Страны до этих лысых людей и народы, живущие по сю сторону их, хорошо известны, так как к ним иногда приходят скифы. Ведь сведения о них можно легко получить не только от скифов, но и от эллинов из Борисфенской торговой гавани и прочих понтийских торговых городов. Итак, области до этих лысых людей нам еще знакомы, о том же, что выше их, никто с точностью сказать не может. Эти страны отделяют высокие, недоступные горы, и никто их еще не переходил... Выше исседонов, по их собственным рассказам, живут одноглазые люди и стерегущие золото грифы..." (книга IV, фр. 21-27). 

Собирая для своей книги все доступные сведения о персах, Геродот лично побывал в Северном Причерноморье, в греческом городе-колонии Ольвии (Борисфенской гавани), но информацию о дальних восточных народах он получил от греческих и скифских купцов, предпринимавших торговые экспедиции в отдаленные земли. Поэтому перечень народов у Геродота и порядок их следования друг за другом отражают лишь последовательное прохождение через их земли известного торгового пути древности от греческого города Ольвии на северо-восток, в сторону Уральских гор, и чем дальше отстоит народ от начальной точки пути - Борисфенской гавани - тем туманнее и неопределеннее выглядит описание его местоположения у Геродота, что естественно, поскольку до самых отдаленных земель добирались лишь немногие из наиболее смелых и предприимчивых торговцев. Единственным народом, чья территория достаточно твердо и надежно привязана к современной карте, оказываются савроматы: западной границей их земель является река Танаис-Дон, и от угла Меотийского озера (Таганрогский залив Азовского моря) их территория простирается на 15 дней пути к северу в пределах степной зоны, заканчиваясь примерно на широте города Саратова. Очерченная Геродотом территория савроматов совпадает с территорией особой археологи ческой культуры VI-V вв. до н.э., которая локализуется в степях между Доном и Волгой и в Нижнем Поволжье. Следуя Геродоту, археологи назвали эту культуру савроматской. В дальнейшем выяснилось, что очень близкая савроматской, хотя и не тождественная ей, культура распространена северо-восточнее, в бассейнах рек Урала и Самары, т.е. в Южном Приуралье и Среднем Поволжье. В археологи ческой литературе сложилась традиция рассматривать обе культуры как два локальных варианта (нижневолжский и самаро-уральский) одной савроматской культурной общности. 

Памятники типа могильника Березки I в Самарской области до сих пор не встречались, для Среднего Поволжья это, безусловно, новое явление, свидетель ствующее о перемещении сюда группы населения из более восточного района Южного Урала - из бассейна р.Илек и с юга современной Челябинской области. Что вызвало это продвижение южно-уральского населения через Среднее Поволжье на запад в V в. до н.э.? 

Обратимся еще раз к трудам античных географов и историков. Они свидетель ствуют о появлении в IV в. до н.э. по соседству со скифами и савроматами вблизи р.Танаис нового народа - "сирматов" или "сарматов», который не был известен Геродоту и другим авторам V в. до н.э. В "Землеописании" Евдокса Книдского (370-365 гг. до н.э.) сообщается, что "вблизи Танаиса живут сирматы". Локализацию сирматов-сарматов уточняет Псевдо-Скилак: приписываемое ему "Описание моря, прилегающего к населенной Европе, Азии и Ливии" сообщает, что народ сирматов обитает к востоку от скифов, но западнее р.Танаис, за которой начинается Азия и живут савроматы. В сочинениях Гераклида Понтийского (IV в. до н.э.) и Теофраста (рубеж IV-III вв. до н.э.) наряду с этногеографическим названием "Скифия" появляется и закрепляется за территорией северно-восточного Причерноморья, прилегающей к Азовскому морю, название "Сарматия", которое впоследствии распространяется на все Северное Причерноморье и Поволжье с Южным Приуральем (Европейская и Азиатская Сарматии). 

Итак, на рубеже V-IV вв до н.э. изменяется общая картина расселения народов в южнорусских степях: по соседству с савроматами вблизи р.Танаис появляются племена сирматов-сарматов, которые к III-II вв. до н.э. становятся ведущей политической силой региона, вытеснив из Причерноморья скифов. 

Поиски территории, откуда сарматы начали свое движение 

на запад в Причерноморье, побудительных причин и путей этого движения в археологии предпринимались давно и неоднократно. В последние 10-15 лет на Южном Урале выявлена группа памятников, отражающих сложные этносоциаль ные процессы; на северо-восточной окраине самаро-уральского варианта савроматской культуры - могильники с грандиозными деревянно-земляными объемными подкурганными конструкциями, коллективными захоронениями и подчеркнуто воинским характером сопровождающего инвентаря. Однако до сих пор эта группа памятников оставалась обособленной и территориально ограниченной бассейном р. Илек и южной частью Челябинской области... Могильник Березки I в Среднем Поволжье оказался очень важным недостающим ранее звеном, проливающим свет на происхождение одного из могущественных народов древности – сарматов, населявших в раннем железном веке обширные территории Евразии, в том числе и Среднее Поволжье.. 

Материалы могильника разрушают представление о сарматах, как о примитивном по образу жизни и формам хозяйства кочевом народе и показывают более высокий уровень взаимодействия их с окружающей средой и владения навыками использования того, что дает человеку природа. 

Благодаря Управлению автомобильных дорог общего пользования Департамента по строительству, архитектуре, жилищно-коммунальному и дорожному хозяйству Администрации Самарской области археологам удалось приблизиться к ответу на один из наиболее интересных вопросов древнейшей истории Евразийских степей и происхождения современных народов Поволжья. Археологам, палеоэкологам и историкам предстоит найти ответы на множество вопросов, которые возникли благодаря исследованию могильника Березки I.
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«КАТАФРАКТАРИИ - тяжеловооруженная сарматская конница» 
 

За прошедшие тысячелетия, многие исторические факты канули в лету или были незаслуженно забыты. Эта участь постигла и многие исторические факты, относящиеся к великой цивилизации сарматов. 

В конце 2 в. до н.э. сарматы выступали союзниками скифов против Понтийского царства. Участвовали в междоусобных войнах Боспорского государства, постепенно заселяя его города. За эти сто лет, что в исторической перспективе, срок очень небольшой, сарматы стали основной военной силой в данном регионе. Это привело к тому, что бывший их соперник - понтийский царь Митридат VI Евпатор, в 1 в. до нашей эры, стал военным союзником. Понтийское царство уже не могло сдерживать натиска высокоорганизованных военных отрядов сарматских племен и нашло обоюдовыгодное решение проблемы: совместные военные действия против Римской Империи. 

Рим, в то время, был не в упадке, как это представляют себе многие ученые, и многочисленные выигранные битвы, захваченные территории, говорят о силе данного союза, где Понтийское царство играло, скорее, координирующую роль. Основной военной силой являлись многотысячные отряды тяжелой сарматской конницы. Как память о тех временах, осталось народное выражение: «налетели как сарматы». 

Само воинское искусство римлян, отточенное веками построение римских легионов, железная дисциплина - были залогом римского владычества в средиземноморье. На востоке, в Персии - все было намного сложнее. Эти регионы, пережив победоносное шествие македонских фаланг Великого Александра, накопили большой военный опыт. Постоянные переселения народов, в этом регионе, тоже сыграли свою положительную роль в военном строительстве. Рим не смог утвердить свое владычество на Ближнем Востоке. Только прибрежные территории находились в его подчинении. 

До этого времени Рим успешно отражал атаки восточных конных орд. Скифы длительное время досаждали римлянам своими молниеносными набегами, но так же быстро откатывались в глубь своей территории. Осталось много следов материальной культуры того времени. На многочисленных ремесленных изделиях из курганов, изображениях на вазах и ювелирных украшениях мы видим знаменитый скифский боевой маневр: выстрел из лука, в пол оборота, на скаку. Легковооруженная скифская конница, обычно уклонялась от прямого столкновения. Всадники неслись на врага с диким ревом, затем, перед самыми боевыми порядками римлян, выпускали тучи стрел и уходили назад. Так могло повторяться много раз. Сами скифы не несли больших потерь от неточных римских дротиков и пращных камней, но малоподвижным легионерам наносился много больший урон. Сказывалось и мастерство скифских всадников-лучников, которые с детских лет буквально жили в седле, даже ели, не сходя с коня. Но принести больших дивидендов, в борьбе с Римом, такая тактика не могла. В конце концов, на поле боя позиции удерживали легионеры, что и сохраняло римское владычество многие века. Еще не было той силы, которая могла вступить в бой с римскими легионами и победить их в ближнем бою... 

Такой силой оказались сарматы. 

Сарматская тяжелая кавалерия – КАТАФРАКТАРИИ – невиданное до того времени военное изобретение. Лишь в 15-м веке европейские рыцари нагнали, по тяжести вооружения, сарматских конников, но количественно с ними сравняться они не смогли. Средневековые рыцарские отряды представляли собой небольшую ударную группу нобилитета, основные боевые действия всегда вели представители низшего сословия. Не так было у сарматов – равных и свободных воинов. Кавалерия представляла внушительную силу: и количественно и качественно. По описаниям древних авторов, это было жуткое зрелище – катафрактарии в ударном строю. Огромная многотысячная масса закованных в железные доспехи (очень дорогое и редкое вооружение, для того времени) всадников и коней, неслась на римские легионы без единого звука. Только топот копыт наполнял воздух. Копья были основным оружием и достигали в длину 4-4,5 метров. Мечи уже не требовались, так как передовые ряды сносились мгновенно, а остальные, хваленые ветераны войн Римской Империи, бежали без оглядки и бывали затаптываемы конями, закованными в латы, как и всадники. Впервые римские легионы пали. Имперское владычество смогло еще долго просуществовать благодаря высокой государственной организации и тому, что сарматы были кочевниками и их мало интересовали римские города. Рядом уступок, договоренностей и контрибуций, Рим сумел оттянуть свое падение на несколько веков. Но сарматы еще успеют, в новой эре, пройти всю Европу и дойти до Англии, Испании, Северной Африки. 

Самыми прославленным потомком сарматов, в Европе, явился народ-шляхта Речи Посполитой, крупнейшего в 14-15 в.в. государства Европы. В то время, среди рыцарей-шляхтичей, был возрожден сарматский стиль в доспехах и вооружении. Саблей (венгеркой, а позже – карабелой) шляхта владела на недосягаемом уровне. Турецкий султан, во времена Польского Короля Яна Собеского, писал, что «видимо поляки изобрели саблю, лучше них ею никто не владеет; поле боя, после их победы, представляет страшное зрелище: горы трупов, стоны умирающих, не имеющих надежды на исцеление…». 

В наше время, когда Истинная Православная Церковь возвращается в Поволжье, на территории, ранее заселенные сарматами, под ее эгидой начинают собираться ученые, которые будут исследовать сарматские поселения и могильники. Надеемся, что в ближайшие годы, будет доказано происхождение сарматов от Сима и Яфета, сыновей Праотца человечества – Ноя. Это ясно докажет маловерным, что САРМАТЫ – истинные представители арийского народа – НОРДИЧЕСКИЙ ИЗРАИЛЬ, благословленный Господом Богом Адонаи ЯХВЕ, истинные правители этой земли: от Евфрата до Темзы! 

+Димитрий 

САРМАТИЯ Поволжская и Сурская 

г. Чебоксары 

27.04.2003г. 

«Светлое Христово Воскресение»
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ПОСЛАНИЕ № 15

«Чистые мысли, чистые слова, чистые дела…»

Благодать Господа Бога и Спаса нашаго  Iсуса Хрiста 

да пребудет вечно со  всеми  исповедующими Его во истине и силе!

Ознакомившись с выпуском газеты «Православная Осетия» № 3 (95) за март 2009г., хочу выразить пожелание, как Ваш читатель, видеть в Вашем издании более политкорректные и толерантные высказывания в адрес других православных конфессий, так как РПЦ МП в нашем государстве является всего лишь одной из религиозных организаций, в рамках конституционного права граждан на свободу вероисповедания и свободу совести. Сие послание к Вам продиктовано опубликованной Вами статьей: «Истинное православие» - мания несогласия. По поводу Русской Истинно-Православной Церкви предоставляю Вам некоторую историческую справку. Ежели вы посчитаете это возможным, то прошу предоставить адрес о. Михаила Хаматова, для организации нашей встречи, в ходе которой надеюсь привести сего заблудшаго пастыря ко истине. Ибо не за горами возстановление в РСО-Алания древней Аланской Епархии РКЦ ИПХ. И хотелось бы что бы все истинно-православные христиане Осетии были приведены под одну добрую и любящую пастырскую руку.

Историческая справка составлена Вячеславом Крыжановским, бывшим гл. редактором Всероссийского Вестника ИПХ «РУССКОЕ ПРАВОСЛАВИЕ»: 

“Архиепископ” Лазарь (Журбенко)
“Русская Истинно-Православная Церковь” юрисдикции РПЦЗ
Личность в “катакомбах” – пожалуй, самая одиозная. Хотя сему самозванцу и удалось обольстить немалое число людей, многие сумели разглядеть за его овечьей кожей сущность волка, и сегодня Лазарь отвергается всеми без исключения ветвями “катакомб”. Многочисленные свидетели страшных преступлений его, лично от него пострадавшие, говорят так: “Журбенко по-уши в крови”. За свои предательства Лазарь получил прозвище “разорителя” или “могильщика катакомб”.

Итак, по мнению Вл. Амвросия (Сиверса), внедрение Лазаря в “катакомбы” – самое удачное из чекистских мероприятий по их развалу. Характерно, что сам Журбенко всячески скрывает свою биографию: ни в одном из печатных органов РПЦЗ, к которой он принадлежит, таковая никогда не публиковалась. Основным источником у нас для составления биографии Лазаря послужат данные, собранные схимонахом Епифанием (Черновым), который лично знал его по заключению, а позже предпринял серьезное разыскание о его деятельности. Также будут привлечены и некоторые другие источники. Тем не менее, многие факты из жизни Журбенко остаются неясными и требуют уточнения.

“Архиепископ” Лазарь Одесский. В миру Федор Иосифович Журбенко, родился в 1931 г. на хуторе Любович (ныне Валуйский район Белгородской обл.). В 1940‑х гг. “подвизался” послушником в Глинской пустыни, прогремевшей как притон гомосексуалистов и именно за это разогнанный властями в 1961 г. После конфликта с местным уполномоченным покидает обитель и пытается внедриться в катакомбную общину старца схиархимандрита Феодосия (Кашина), проживавшего в Минеральных Водах на Сев. Кавказе. После блаженной кончины старца в 1948 г. стал выдавать себя за его постриженника – Феодосия, объявив, что поскольку старец постриг его со своим именем, то он, Феодосий, и должен возглавить общину в качестве духовного руководителя. Однако он был быстро изобличен во лжи и с позором изгнан. Как свидетельствуют очевидцы, уже в 16-летнем возрасте Федя возомнил о себе, что имеет все качества, необходимые для пастыря Церкви. В конце 1940‑х гг. он сам себя объявляет “тайным священником”, ссылаясь на разрешение именоваться так от некоего иерея М. Начинает “старчествовать”, обольстив группу из 20-ти ростовских женщин, которых перевозит на Сев. Кавказ в с. Курджиново. Там он совершал для них “таинства”, заставлял умывать себе ноги как “священнику” и т. д. Вскоре он находит архиеп. Антония (Голынского), которого принимает за “истинного катакомбного архиерея”, и требует от него немедленного рукоположения в священный сан. Федя трижды просил об этом вл.Антония, но тот трижды отказал ему. 24 марта 1950 г. Федор был арестован вместе с Антонием (Голынским) в г. Балашове Саратовской обл. и проходил с ним по одному делу. Следствие сопровождалось многочисленными доносами Журбенко на известных ему ИПХ. Именно после сего Журбенко стали обвинять в причастности к массовым арестам паствы Вл. Антония. 13 января 1951 г. осужден ОСО при МГБ СССР к 10 годам лишения свободы за “участие в антисоветской церковной организации”. В лагере был признан “душевнобольным” и направлен в медицинский специзолятор тюремного типа, выйдя оттуда с диагнозом: “Шизофрения параноидальной формы сексуального уклона (педерастия)”. Врачам заявлял, что чувствует себя “женщиной” и что женщины не возбуждают в нем никакого влечения, т. к. с детства он был “испорчен” противоестественным пороком. По свидетельствам многих очевидцев, Федя действительно часто вел себя как женщина, одевался в женские наряды как “девушка” (тогда у него еще не было ни бороды, ни усов), отращивал и завивал себе волосы, в таком виде ездил в поездах и вступал в разговоры с молодыми мужчинами, преследуя определенные намерения. Чтобы понравиться им он умел и смеяться и пищать и визжать как легкомысленная особа. Нередко все это заканчивалось побоями Феди. Ок. 1953 г. освобожден, после чего находит катакомбного иеромонаха Тимофея (Несговорова), пытаясь войти к нему в доверие. Позднее Федор станет утверждать, что принял от этого пастыря постриг в мантию с именем Лазарь, однако, когда об этом вопрошали самого о. Тимофея, тот категорически отрицал какую-либо свою причастность к его пострижению. После этого Журбенко разыскал освободившегося из заключения Антония (Голынского) и снова просил о рукоположении, но был отвергнут им как конченый негодяй. С тем же намерением Федор отправился к еп. Серафиму (Поздееву), но тот обличил его в тайном содомском грехе и ночью изгнал из своего дома со скандалом. До 1959 г. Журбенко пытался выйти на еп. Вениамина (Фролова), но с ним никто не захотел говорить. Искал встречи Ф. Журбенко также с еп.Феодосием (Бахметьевым) и еп.Варнавой (Беляевым), но и сии иерархи не пожелали встречаться с беззаконником. В 1962 г. Федор, через жившего на Афоне архим. Евгения (Жукова), установил переписку с еп. Леонтием Чилийским, бывшим ранее архиереем Украинской Автономной Церкви. При этом он ввел еп.Леонтия в заблуждение, что в СССР настоящих катакомбных архипастырей больше не осталось и священного сана получить неоткуда, вопрошая как быть. Еп. Леонтий посоветовал ему принять священство у сергиан. С этого времени Журбенко стал считать еп. Леонтия своим “кир-иерархом”. Итак, Федор, заручившись благословением еп. Леонтия, сначала отправился в ссылку к патриархийному еп. Гермогену (Голубеву), но тот отказался его рукополагать. После этого он поехал в Иркутск – к еп. Вениамину (Новицкому), который когда-то рукоположил Леонтия. Ок. 1964 г. Вениамин хиротонисал Журбенко сначала в “диакона”, а затем в “священника”. Здесь же особо подчеркнем, что Журбенко в данном случае выступал не как инок Лазарь, а как простой мирянин Федор, ибо после своего рукоположения он стал служить как “отец Федор”. В таком качестве Журбенко легально прослужил в МП около 2‑х лет, после чего снова скрылся, опять водворившись в “катакомбах”. О его служении в то время бывший клирик Антония (Голынского) вспоминал: “Когда КГБ заставало его вместе с народом, он выходил вперед и показывал документы, после чего КГБ говорило: “Это наш человек”. Но когда КГБ заставало наших людей и священников, то их сажали в тюрьмы и лагеря”. Для многих “окормление” Журбенко закончилось весьма трагически: впавшие в сети самозванца и тайного осведомителя КГБ один за другим отправлялись в заключение, даже не подозревая, что виновником их несчастья является их “пастырь”.

В начале 1970‑х гг. Ф. Журбенко вывели на “диссидентские” круги в Москве, где он познакомился с патриархийным клириком о. Димитрием Дудко, через которого стал поддерживать связь с заграницей. Именно Дудко активно пропагандировал Журбенко как “гонимого священника Катакомбной Церкви”. В середине 1970‑х гг. Ф. Журбенко начинает выдавать себя за “иеромонаха Лазаря”. После смерти Антония (Голынского) ему, каким-то обманным образом, удалось войти в общение с его клириками. Именно от лица Лазаря 13 иеромонахов, игуменов и одного священника, окормлявшихся ранее Голынским, в 1977 г. обратились в Арх. Синод РПЦЗ с просьбой принять их под омофор митр. Филарета (Вознесенского). Но впоследствии Лазарь отверг каноничность сих клириков. В конце 1980 г. он обратился с собственным прошением заграницу принять его в число клириков Западно‑европейской епархии РПЦЗ. Архиеп. Женевский Антоний (Бартошевич) удовлетворил этому ходатайству, сообщив Лазарю о заочном возведении его в “архимандрита” в Крестовоздвиженском соборе г. Женевы 11 января 1981 г. С сего момента Архиеп. Антоний, под влиянием Дудко, который усиленно рекламировал Журбенко, стал продвигать его на архиерейство. Узнав о затее Вл. Антония, еп. Григорий (Граббе), приблизительно в феврале 1981 г., написал письмо архиереям Катакомбной Церкви с запросом относительно личности Журбенко. Еп. Григорию был составлен подробный ответ с указанием причин невхождения в общение канонической ИПЦ с Лазарем и другими самозванными группами. Весной 1981 г. Соборик ИПЦ под председательством еп. Владимира (Штромберг), осудив Журбенко, выдвинул другого кандидата в епископы – “иосифлянского” прот. Михаила Рождественского (†1988), который еще в 1978 г. был инициатором полного неприятия Лазаря среди прочего духовенства ИПЦ. Незадолго перед своей кончиной в 1988 г. о. Михаил говорил своей пастве, что она не останется без законного пастыря, но добавил: “Только ни в коем случае не идите к проклятому Лазарю!”. В том же 1981 г. состоялся Синод РПЦЗ, на котором митр.Филарет и еще 5 архиереев отвергли кандидатуру Журбенко и также предложили посвятить в епископа о. Михаила Рождественского. Однако архиеп.Антоний Женевский настаивал на своем кандидате. В 1982 г. по протекции последнего был тайно рукоположен в епископа Каннского игумен Варнава (Прокофьев). Хиротония была совершена архиеп.Антонием и еп. Марком Берлинским в пустом храме без народа, с участием одного диакона. Еп. Варнава был снабжен всеми необходимыми документами и отправлен в СССР под видом туриста. Как только он прибыл на место, то сразу же оказался под пристальным наблюдением КГБ, которое не прекращало тщательную слежку за ним вплоть до его отъезда обратно, заграницу. В Москве еп. Варнава пытался связаться с о. Михаилом Рождественским. Но тут появился Журбенко и вызвался сам пригласить о. Михаила на хиротонию, однако последний скрылся и на контакт не выходил (позднее РПЦЗ объясняла действия о. Михаила его “смирением”). Тогда еп. Варнава и решил рукоположить Журбенко с наречением его в “епископа Тамбовского и Моршанского”. Хиротония состоялась на квартире Дудко (по др. версии – в номере гостиницы, где остановился Варнава) в присутствии двух мирян (будущих “иером”. Питирима и монахини Феодоры), впоследствии постриженников Журбенко. Но сделано это было без благословения Синода РПЦЗ, а исключительно по желанию архиеп. Антония Женевского.

В 1990 г. “епископ” Лазарь посетил Нью-Йорк и Джорданвилль, где сделал ряд тематических докладов о жизни Катакомбной Церкви. В них он доказывал неканоничность катакомбных иерархий, ведущих свое преемство от Геннадия (Секача), Алфея Барнаульского, а также дал ложные показания о хиротонии Антония (Голынского), желая выставить только себя за “единственно канонического архиерея ИПЦ”. На основании сих докладов канцелярией Арх. Синода РПЦЗ была составлена Справка за подписью еп. Илариона № 4/77/133 от 2/15 августа 1990 г. о неканоничности означенных групп. В настоящее время эта Справка по своей недоброкачественности в РПЦЗ аннулирована. Тем не менее, всем катакомбникам было предложено перейти под омофор Лазаря, а клирикам исправить свои хиротонии, или же представить документы, свидетельствующие о законности их поставления. Однако самого Журбенко Синод РПЦЗ далеко не сразу признал в “архиерейском” достоинстве. В виду того, что его хиротония была совершена, во-первых, без благословения Синода, а во-вторых, единолично, – было решено совершить над ним дополнительное руковозложение (“хиротесию”), которую и осуществили в феврале-марте 1990 г. А уже в 1991 г. Лазарь был возведен в сан “архиепископа” с назначением на Одесскую кафедру.

Впрочем, мирное сосуществование Журбенко с РПЦЗ продолжалось недолго. В 1993 г., вместе с известным и очень влиятельным офицером КГБ, красным орденоносцем и мужеложником – “епископом” Валентином (Русанцовым), принятым в РПЦЗ из МП в 1990 г., Лазарь организовал сильный раскол, объявив новую юрисдикцию, т. е. себя и Валентина, “Матерью Церковью”, перед которой РПЦЗ должна находиться в подчиненном положении. И только после того, как зарубежные владыки стали угрожать Лазарю лишением сана, тот “смирился” и отошел от Валентина.


В настоящее время “архиеп”. Лазарь проживает на покое в селе Великий Дальник под Одессой, но делами епархиального управления всё равно продолжает заниматься. В свое время ему удавалось манипулировать до 500 общин ИПХ, в т. ч. и исторических, пока в 1991 г. не разразился скандал, вызванный опубликованием о. Епифанием (Черновым) компрометирующего материала на Лазаря. Сегодня их осталось у него менее 50-ти. Совершенно неверно утверждение, что в 1980‑х гг. “к еп. Лазарю стянулись многие представители иосифлянской, андреевской (в меньшей степени) и кирилловской (к которой он сам принадлежал) традиций”, хотя кое-кого из исторических общин ИПХ ему все-таки удалось обольстить. Паства Журбенко ныне располагается по-преимуществу на Кубани, Сев. Кавказе, в Белоруссии, Тамбовской обл. и на Украине. Часть общин существует на нелегальном положении, но большинство их Лазарь зарегистрировал на Украине в 1993 г. под названием “Русская Истинно-Православная Церковь”. Частично они окормляются его ставленниками, также выдающими себя за “катакомбных архиереев” – еп.Черноморским и Кубанским Вениамином (Русаленко) и еп. Симферопольским и Крымским Агафангелом (Пашковским) – личностью, по признанию его собственных клириков, наиотвратительнейшей. Они прямо называют его “открытым пособником МП и безбожных властей”. С 1995 г. Агафангел издает “Вестник И.П.Ц.” Имеются сведения, что в 1980‑х гг. Лазарь тайно посвятил в “епископа” архим. Питирима с Кубани, который сейчас служит в РПЦЗ как простой клирик. Можно вполне согласиться с некогда рукоположившим Лазаря еп. Каннским Варнавой, который на Арх. Соборе РПЦЗ в 1993 г. во всеуслышание объявил: “Катакомбная Церковь Архиеп. Лазаря – это блеф, настоящие же катакомбные общины глубоко скрыты”.
С уважением: 

                                                                                                         Высокопреосвященный

                                     + ДИМИТРIЙ Архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ

(Дмитрий Юрьевич Руцкий герба Абданк)

21 сентября   н/с, Рожество Пресвятей Богородицы и Приснодевы Марии

град Владикавказ (писано во время совершения визита 

в Республику Северная Осетия – Алания, на землю древних сармат) 
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СТРАНИЦА ГЛАВНОГО РЕДАКТОРА:
Предлагаем вниманию читателей интересный сайт нашего друга и его обращение к Вам. 
!!=ПРИВЕТСТВУЮ=!!

возможно, вам покажется странным, название этого сайта - мне оно тоже, кажется странным, но суть в другом - просто хотелось донести, то, что кажется важным, а что, вообще можно считать важным, кроме ЖИЗНИ, вообще ?.?.? .................................. админ сайта WWW.XYEB.RU 
Абогасилов (мл) E-mail: contact@xyeb.ru
КТО И КАК - УНИЧТОЖАЕТ ЧЕЛОВЕЧЕСТВО

Уважаемый посетитель этого сайта! Здравствуйте! То, что я хочу Вам сообщить, возможно покажется, бредом или фантастикой, НО ЭТО ТАК! Нашу Планету - несколько тыс. лет назад - захватили чужепланетяне! Они начали выводить рассу “предателей” рода человеческого - скрещиваясь с ними и производя на свет антилюдей! Их задача заменить нас на роботов, сделанных нашими же руками, и жить на нашей Земле(планете)! Всё, что происходило с нами за последние 3 тыс лет (как и сейчас, а сейчас особенно!!!) - спектакль! - созданный для замены духовных (божественных) ценностей людей - таких как: любовь, добро и творчество, на материальные (сатананинские) желания - власть, деньги, проституция, убийства, насилие, разврат. Посмотрите, что показывают нам сегодня по ТВ!!! и вы меня поймёте. Но это можно изменить, а вот ГЛАВНУЮ ОПАСНОСТЬ ДЛЯ ВСЕГО ЖИВОГО НА ПЛАНЕТЕ - ГМО СЕМЕНА - очень сложно (НО МОЖНО!) победить, потому что, мало кто, понимает что это: ОРУЖИЕ 21 века - протиив ВСЕХ ЛЮДЕЙ независимо от богатства и успеха! Обозреватель сайта - XYEB.RU - тов. АБОГОСИЛОВ (старший) ЗА ПОЛ ГОДА ЖИЗНИ САЙТА - сотни людей уже УВИДЕЛИ - ГЛАВНЫЙ ФИЛЬМ САЙТА! В нём доказывается суть проблемы, если коротко, то: ВРАГИ (2 американские военные корпорации по указке мирового правительства, которым руководят ЧУЖЕПЛАНЕТЯНЕ в сговоре с ЦРУ и мировым и удоГЛАМУРОмаccонством) - ТАЙНО!!! РАСПРОСТРАНЯЮТ по Планете ГМО СЕМЕНА (покупают у нас ХОРОШИЕ, а нам продают ЗАРАЗНЫЕ ГенноМодифицированные!!) - А ЭТИ СЕМЕНА, ПРИ ОПЫЛЕНИИ переопыляясь ЗАРАЖАЮТ и ТЕМ САМЫМ - УБИВАЮТ ОБЫЧНЫЕ РАСТЕНИЯ! (В ОБОИХ АМЕРИКАХ И ЕВРОПЕ УЖЕ УНИЧТОЖЕНЫ!!! ПЧЁЛЫ - ОНИ УМЕРЛИ ОТ ГМО РАСТЕНИЙ - как писал Эйнштейн: когда погибнут пчёлы - человечество протянет 4 года!) ПОСЛЕ ПЕРЕОПЫЛЕНИЯ с ГМО, ОБЫЧНЫЕ РAСТЕНИЯ, НЕ МОГУТ ДАВАТЬ УРОЖАЙ! (НЕ ДАЮТ ПОТОМСТВА - (КАК У МУЛА) - КОГДА ЛОШАДЬ СКРЕЩИВАЮТ С ОСЛОМ - НЕ БЫВАЕТ ДЕТЕЙ - НЕ РАЗМНОЖАЕТСЯ МУЛЛ!!!) тоже самое происходит с теми, кто ест ГМО (а это СЕГОДНЯ все МЫ - наша еда почти вся заграничная!!!)- ЛЮДИ НЕ СМОГУТ ИМЕТЬ ВНУКОВ - ТАК КАК ПО ПРОВЕДЁННЫМ ИССЛЕДОВАНИЯМ (посмотрите фильмы на этом сайте)-: ПОТОМСТВО У ВТОРОГО ПОКОЛЕНИЯ НЕ РОЖДАЕТСЯ СОВСЕМ ИЛИ ПРОСТО УМИРАЕТ! ЛЮДИ!!! ЕСЛИ ВЫ ГЛУПЫ И НЕ МОЖЕТЕ ДАЖЕ ФИЛЬМ ПОСМОТРЕТЬ?! ВЫ УНИЧТОЖИТЕ И СЕБЯ, И ВСЁ ЖИВОЕ!!! Только фильмы: “Дитя человеческое(уже пропал!)” , “Матрица” , “Кин-дза-дза” будут РЕАЛЬНОСТЬЮ!!! Всё больше убеждаюсь, что НИКТО НИЧЕГО ДЕЛАТЬ НЕ МОЖЕТ ИЛИ НЕ ХОЧЕТ!!! ЧУЖЕПЛАНЕТЯНЕ ПОБЕДИЛИ! ПРОЩАЙ ЧЕЛОВЕЧЕСТВО - ПРОЩАЙ ЗЕЛЁНАЯ ПЛАНЕТА!!! как смешно наблюдать за вашей гибелью - когда вам ВО ВЕСЬ ГОЛОС ОРУТ В УШИ !!!! Очнитесь! - Вас убивают! - корпорации ПОЧТИ победили - а вы!!! посетитель!!! просто способ получения ими денег и власти… прощайте… ДЛЯ ТЕХ ЖЕ, КТО ХОЧЕТ ПОПЫТАТЬСЯ СПАСИ ПЛАНЕТУ И ЛЮДЕЙ - СООБЩИТЕ ВСЕМ, ПРО ЭТОТ ФИЛЬМ - ВСЕМ КОМУ МОЖЕТЕ - ПИШИТЕ НА ФОРУМАХ И В ГОСТЕВЫХ КНИГАХ - ДЕЛАЙТЕ ЧТО УГОДНО - ДАЖЕ ПОСЛАВ ВСЕМ ДРУЗЬЯМ ПО АСЬКЕ ИЛИ ПО ПОЧТЕ - ВЫ ВНЕСЁТЕ МАЛЕНЬКИЙ, НО ОЧЕНЬ БОЛЬШОЙ ВКЛАД, К ПРОСВЯЩЕНИЮ ЛЮДЕЙ! НАДЕЖДА ТОЛЬКО НА ВАС! ПОСМОТРИТЕ ФИЛЬМ (НА ГЛАВНОЙ СТРАНИЦЕ) И СКАЖИТЕ СЕБЕ: Я ПРОТИВ ГМО! 3000 лет назад Земля подверглась предательскому нападению одной из цивилизаций деградационного плана. Изощрённое коварство агрессоров позволило им колонизировать планету Земля. Для придания легитимности своего вторжения “космические агрессоры” осуществили колонизацию в скрытом режиме со значительной по времени растяжкой данного процесса. При этом с целью трансформации планеты и населяющих её людей из светоносного состояния в мир энергий Тьмы колонизаторы внедрили в обиход землян целый ряд социально-экономических моделей жизнеустройства, действие которых строго однозначно приводит к результатам, запрограммированным колонизаторами. Другими словами в соответствии с целевой матрицей вторженцев планета должна быть превращена в мир, пригодный для жизни колонизаторов. Землянам в этом мире отведена роль биоматериала для экспериментов по улучшению генотипа пришельцев, а также для племенной работы по выведению из некогда разумных людей рабов-андроидов, приспособленных для существования в изменённых геофизических условиях на планете. - ЕСЛИ ХОТИТЕ ДАВАЙТЕ ВМЕСТЕ ДЕЙСТВОВАТЬ! ПРИСОЕДИНЯЙТЕСЬ (эта красная надпись внизу или банер) - ВМЕСТЕ МЫ ПОБЕДИМ!
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МАТЕРИАЛЫ  О  ОККУПАЦИОННОМ  РЕЖИМЕ:

ПРЕЗИДЕНТ МОДЕРНИЗАЦИИ!
Традиционное выступление, президента Российской Федерации, стало положительным - в нем Д.А.Медведев произносил, в большинстве своем, искренние и правильные слова. Что касается “модернизации” страны, то тут напрашивается вопрос, какая она будет - с Богом и хозяйственно – национальной или сугубо материальной и политизированной, как в Северной Америке, где пирамидная “американизация” привела не только штаты, но и все страны Мира к политическому и экономическому краху? Или Российская власть последует по примеру прозападной реформы Петра первого, который с помощью патриарха Никона, нарушил русское духовное и национальное единство? Хочется верить, что будет небывалая и не противоречащая родной самобытности, человечности и природе Модернизация!? Было точно сказано о всестороннем криминалитете и взяточничестве начальства, но лишь был перебор по отношению Милиции - чтобы исправить трагическое состоянии милиционеров - защитников закона, правил и порядка в стране, то нужно их хорошо обучать, воспитывать и платить достойную зарплату, за государственную службу, а то ныне многие не способны грамотно составить протокол, не знают, где жить и как прокормить семью. Покончить с разгулом убийств, разврата, наркомании должно быть главной целью Правительства, чтобы граждане Великой России не боялись ходить по улицам и не сооружали решетки на окнах, несколько замков на дверях и не переживали за будущее своих детей. Если будет создана человеческая обстановка на Российской земле, то не только наступит народное благополучие и державное процветание, но и многие соотечественники, которых разбросал церковный раскол-17 век, геноцидная революция-1917 год и лукавая перестройка - 1985 лихолетье, вернуться на Родную землю! Особенно желательно, чтобы приехали домой - русские древлеправославные (староверы) - крестьяне из Южноамериканских стран и Австралии, которые многодетные (8-16 человек в каждой семье) и трудолюбивые, тогда начнется восстановление Крестьянства и постепенно исчезнет демографическая опасность, дай-то Бог! И было правильным решением - упростить выборную систему - не собирать подписи - на должность представителей народа, как на пост президента, думодепутата, членосоветофедерата и во все поместные органы власти нашего государства. Теперь даже Александр Шахматов сможет выставить свою кандидатуру на служение Отечеству, от русских древлеправославных проживающих на Родной земле и рассеянных по Вселенной!? А если серьёзно, то в связи с желанием, Д.А.Медведева и В.В.Путина, добиться благополучного Российского бытия, я обращаюсь к ним с просьбой - посодействовать основанию Всемирного Центра Российского Древлеправославия, в столицы матушки-России. 

В заключении хочется пожелать Президенту успеха в предложенном им плане - по устройству здоровой, спокойной и плодотворной жизни населения шестой части Земного шара. Да будет так! Словом, будем ждать практических деяний и улучшения народной жизни, а то прошлые вожди тоже говорили грамотно и с обещанием золотых гор, но державный воз не двигался с места. 

За Всемирное Российское Единство,
 А.В.Шахматов.
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ЗАЯВЛЕНИЕ

«Чистые мысли, чистые слова, чистые дела… 
чистая среда обитания»
Во время визита в Республику Северная Осетия – Алания, 5 октября 2009г. (при посещении центра города Владикавказ) мы с группой сопровождающих лиц попали под выброс отравляющих веществ. Определить источник данного выброса для меня не составило труда, так как сам я уроженец города Владикавказа и с детских лет жил в нескольких сотнях метров от завода «Электроцинк». Помню, что  выбросы сизого дыма с этого предприятия происходили практически ежедневно все 80-е годы.  Но свидетелем такого сильного выброса, как в этот раз, когда был нанесен сильный удар по дыхательным путям организма, я еще не был.  Сообщаю Вам, что по данным предоставленным Леонидом Нагирным (прокурор Промышленного муниципального округа г. Владикавказ), 5 октября 2009г. по причине нарушения технологического процесса при проведении работ по запуску цехов сернокислотного производства на ОАО «Электроцинк» был произведен залповый выброс диоксида серы, превышение которого по результатам лабораторного химического анализа составило 4,9 раза от предельно допустимой нормы. Кроме того 12 октября сего года вследствие выброса газов через трубу того же цеха в окружающую природную среду произведен выброс триоксида серы, содержание в воздухе которого составило 23,8 раза превышения ПДВ, а также диоксида серы, в 1,8 раза от установленной предельной нормы. 28 октября 2009г. вновь был промышленный выброс с ОАО «Электроцинк».

Как это ни прискорбно, но приходится признать, что руководство РСО-Алания не в силах само навести порядок и как-то приструнить зарвавшихся бизнесменов, руководящих этим градообразующим предприятием, которые, не смотря на требования Президента РСО-Алания Таймураза Мамсурова (еще 5 октября связавшегося с руководством ОАО «Электроцинк» и генеральным директором УГМК-ОЦМ Игорем Москаленко), допустили повторные выбросы вредных веществ в атмосферу столицы Северной Осетии. Именно поэтому обращаюсь в надзорные органы РФ, так как возмущение населения достигло критической черты, на улицы города вышла митингующая молодежь, создана инициативная группа по борьбе с «Электроцинком» в количестве более тысячи представителей молодежи и студенчества. Когда, наконец, закончатся эти десятилетия циничной травли населения республики и полного невнимания со стороны руководства РФ к этой экологической трагедии? Быть может назрело время жестко ставить вопрос о закрытии столь вредного производства?

Надеюсь на Ваше внимание и понимание.



                                                                                                         Высокопреосвященный

                                            + ДИМИТРIЙ Архиепископ Чебоксарский и Сарматский РКЦ ИПХ
                                                                                     (Дмитрий Юрьевич Руцкий)
11 ноября   н/с, Священноисповедника Пахомия (Кедров), епископа Черниговскаго (+1937г.)
град Владикавказ 
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КУЛЬТУРА:
Et si tu n’existais pas… или Молдавская идентичность в опасности

В России скоро не останется такого народа, как поморы. Согласно последней переписи, поморами себя считают 6 с чем-то там тысяч человек. Хранители полуночной Руси, основатели Русской Сибири, покорители льдин и невиданных морских зверей, морские пахари. Скоро не будет поморов, 

если всё будет продолжаться, так как происходит сейчас. Тупая «русификация», она же «региональная глобализация» сожрёт драгоценный камень из славянского ожерелья. Будут русскоговорящие россияне с пустыми глазами в американском дресс-коде. Я вижу, как с неба падает чудесная поморская звезда. Можно ли остановить падение? Остановить этноцид? 

Когда-то была удивительная нация провансальцев, сегодня лишь в немногих деревнях Франции говорят на славном провансальском языке Ланг д’ок, языке «ок». Наречии трубадуров и труверов, рыцарей и прекрасных дам, наречии волшебного Средневековья. Россия – это тюрьма народов, а Европа – это народное кладбище! 

Французский региональный глобализм прошёл катком по галльской земле. Частично отстояли свою идентичность бретонцы на западе и баски на юге. А вот про провансальцев сегодня почти никто не знает. Их звезда покоится на дне сияющей Роны. На дне Рейна золото офранцуженных ныне бургундов. На дне Роны серебро офранцуженных провансальцев. Последние провансальцы «зафранцуживаются» на наших глазах. Скоро их не будет с нами. Будущее пророчет гибель такого явления, как Народы. 

Сегодня заговорили о смерти молдаван. Румынская интеллигенция, а также значительная часть молдавской интеллигенции говорит нам, что нет молдаван. Были молдаване, а теперь нет. Все они – румыны (какие молдаване?), румыны, пишущие на румынском литературном языке с латинской письменностью (придуманном, как и многие современные официальные языки каких-то 100 с гаком лет назад). А молдаван не существует! Это доказывали мне ошалелые юноши, стуча по асфальту у молдавского правительства пустыми пластиковыми бутылками. Было это на следующий день после апрельского погрома молдавского парламента. Красивые девчонки с румынскими флажками на щеках кричали в голос: «Мы – румыны!». Но что-то, неуловимое в их глазах, тихо утверждало обратное: нет, пока нет. Пока вы ещё молдаванки. 

Но вы можете стать румынками, убив свою идентичность, свою самость, особую судьбу своих пращуров, тонкий, особый изысканный колорит, безошибочно отличающий молдавский народ от иных народов. В том числе и от румын. Пока молдаване это отдельный народ, и дело тут даже не в языке. Например, романские мексиканцы и романские аргентинцы говорят на одном языке и пишут на одном литературном испанском. Но народы это разные. 

Лев Гумилёв повествовал об особых этнических полях, якобы народы, как коллективные общности людей образуют неповторимую энергетическую симфонию этнического поля. Эта симфония, строй «этнического ритма», народная гармония не различается сходу человеческим глазом, но чувствуется на уровне души. Духовидцы, этнопсихологии, этнографы, поэты иногда настраивают в своей душе невидимый камертон, по которому определяют построение невидимого звукоряда этнической души. Сколько существует народов – столько и этнических способов построения особого народного звукоряда. В определённый период своей деятельности психоаналитик Карл Юнг считал, что психическое коллективное бессознательное совпадает с бессознательным народной души. 

Так вот: строй румынского и молдавского звукоряда схож, но – пока это разные звукоряды. И если мы возьмём за основу абсолютно чистое национальное звучание «душевной румынской квинты» на первой ступени основной тональности и начнём настраивать от неё молдавскую квинту – она будет звучать совершенно фальшиво, как «волчья квинта». Как фальшиво кричали молодые парни и девчата во время «революции чириканья»: «Мы – румыны!». 

Вот, когда вы убьёте молдавскую душу, откажетесь от «молдавского звукоряда», растворите неповторимое этническое поле молдаван, превратившись в усреднённых румын, одетых по американскому дресс-коду… О, да, тогда вы будете румынами и молдавская звезда падёт в Прут. И люди постепенно забудут, что были когда-то на свете молдаване с неповторимыми обычаями и культурой, особой кухней, особым сиянием глаз, удивительным трудолюбием и душевной красотой. 

Я не буду давать исторический экскурс про Штефана чел Маре, Антиоха Кантемира и певицу Чепрагу. В наше время все сами умные. 

Я фиксирую самоубийство молдавской души, драгоценная грань которой пала на Москву слезою княгини Елены Волошанки и повлияла не много не мало – на формирование великоросской идентичности. 

Когда на свете не останется молдаван (будут одни «чистые румыны», мрачно марширующие в глобализационный ад)… Когда сказочная Молдавия растворится в «бессознательном» Романия Маре мне останется только спеть над тем фрагментом земли, где она была, песню покойного красавца Дассена: 

Et si tu n’existais pas 

J’essayerais d’inventer l’amour 

Comme un peintre qui voit sous ses doigts 

Naître les couleurs du jour 

Et qui n’en revient pas 

По-русски это звучит примерно как: 

Если б не было тебя 

Я пытался бы придумать любовь 

Как художник, 

Который видит, как под его кистью 

Рождаются цветы дня, 

И не может опомниться… 

Да, по-русски я напишу отдельный текст, когда всё закончится, и мы зафиксируем астрономический факт – падение молдавской звезды с пустеющего небосклона народов. 

Но поэты и этнографы – это особого рода астрологи. Они верят в разворот эклиптики небесных тел в самые неожиданные стороны. Они верят, что падение обернётся триумфальным взлётом, когда окоём переворачивается и реальность предстаёт перед нами совсем иной стороной. Битва за молдавскую идентичность не проиграна. Что-то подсказывает – она только начинается. И после «революции чириканья» в Кишинёве произойдёт «революция молдаван», которые будут кричать, понаехавшим из-за Прута румынам: «Мы – молдаване!». 

В конце концов, по уверению географов Средневековья, Молдавия находится под особым покровительством Планеты Венеры. Планеты, которая всегда движется в противоположную от всех планет сторону. 

Возможно молдаване даже покажут поморам и провансальцам – как нужно бороться за собственную идентичность. Сегодня судьба свободных народов мира, как не странно, решается в Молдавии. 

Павел Зарифуллин 

Координатор Международного Движения по защите прав народов
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МОЛИТВОСЛОВИЯ:
Молитва за усопших от несчастной и насильственной смерти

(Оптинский старец Леонид, в схиме Лев)

Взыщи, Господи, погибшую душу (имярек), аще возможно есть помилуй!

Неизследимы судьбы Твои. Не постави во грех сей молитвы моей. Да будет святая воля Твоя!
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Конец формы

	Александрийское первохристианское заочное катехизическое училище Истинных Православных Христиан:
 производится набор слушателей на обучение. Вся информация по адресу:  rus-orth@nm.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: 

Р/с № 30301810938006003811

Кор. Счет № 30101810400000000225

БИК № 044525225

«Сбербанк России» (ОАО) г. Москвы
Донское отделение № 7813/014

ИНН 77070883893

Получатель:

Руцкий Дмитрий Юрьевич

Счет № 40817810338110110062

    
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  

Тираж: ограничен только потребностью наших читателей


Издается по благословению Высокопреосвященнаго Димитрiя, Архиепископа Чебоксарскаго и Сарматскаго Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан 
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