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Год 2012 от Рожества по плоти Бога Слова, Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста Вседержителя

Выпуск № 1 (61)  (14января н/с, Еже по плоти обрезание Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста)
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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 ______________________________________

[image: image25.jpg]


                               





















Исх. № _284_ от «_7_» __января__ 2012г. (п.19.2012)

Боголюбивым епископам, благоревностным клирикам,

честным инокам и инокиням и всем верным чадам

Единой Святой Соборной Апостольской Церкви Христовой

РОЖДЕСТВЕНСКОЕ ПОСЛАНИЕ

«Всяческая днесь радости исполнишася: 

Хрiстос родися от Девы»

Возлюбленные о Хрiсте Iсусе братия и сестры, верные чада Русской Катакомбной Церкви Истинных Православных Христиан!

Все те, кого Господь наш только призывает приблизиться к Церкви Своей Святей!

Те, кто не познал еще истиннаго Слова Божия, но чья душа не может больше пребывать в пустоте!

Начался 2012 год от Рожества по плоти Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста, год особый для всего мiра. Хочется подвести некоторые итоги за прошедшее четырехлетие. Продолжается экономический кризис, что еще больше подстегивает ложные апокалиптические настроения по всей планете, связанные с тем, что оканчивается древний индейский календарь. Знаменательно и то остервенение, в нашем, духовно неграмотном народе российском, с каким многие готовятся встретить восточный год дракона. А ведь сей символ сатанинский был уже безпощадно побежден святым великомучеником и победоносцем Георгием. Истинным хрiстианам чужд сей деланный апокалиптизм. Но сие многие позабыли, или же и не знали никогда, что печально. В этом году мы празднуем пятую годовщину канонизации св. новосвященноисповедника Гурия, епископа Казанскаго, и пятую годовщину упокоения о Господе моэго друга Михаiла Хлебникова, главнаго редактора «Костромского Старообрядца», но поднятые Михаiлом вопросы так и остались неразрешенными. И, вовсе не чуждая нам, Русская Православная Старообрядческая Церковь продолжает пребывать в расколе, что только на руку (а может быть и инспирировано) сергианской РПЦ МП. Наконец бежал в Швецию Алешка Сиверс, коий не один год позорил, своими политическими деяниями и финансовыми махинациями, само имя нашей Святей Церкви, ибо пользовался для этого своим авторитетом, как бывший архиепископ Готфский. Надеюсь, что многие И.П.Х. впавшие в ересь, под его гипнотическим внушением, вернутся к истинному исповеданию. Нашумевшие нелигитимные выборы в РФ подняли волну народного негодования, но мы не можем искать у той-же власти правосудия, ибо это невозможно при существующей политической системе.  Наблюдающим за правосудием, наказывающим за проступки всюду в Свящ. Писании выступает Сам Господь ЯХВЕ; посему правосудие оправдывалось Его именем. Искать правосудия значит “просить суда у Бога” (Исх. 18, 15); стоять пред судом – то же самое, что стоять пред Богом (Втор. 19, 17); в качестве представителей Бога судьи названы богами (Исх. 21, 6); ибо суд – дело Божие (Втор. 1, 17). Посему и говорится в Законе о праведном суде (Втор. 1, 16 и дал.; 17, 11; 19, 18; 2 Цар. 23, 3; 2 Пар. 19, 6 и дал.). Св. Писание осуждает неправедных судей (I Цар. 8, 3; 3 Цар. 21, 8 и дал.; Ис. 1, 23; 10, 1; Мих. 3, 11; 7, 3).


Так давайте-же возложим упование свое на Бога, и праведной жизнию, по примеру святых праведников, попробуем изменить этот мир, исполняя каждый момент своей жизни прямую волю Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрicта ЯХВЕ-Спасителя.

Еже по плоти Рожество Господа Бога и Спаса нашаго Iсуса Хрiста празднуем ныне.

СЛАВА, ГОСПОДИ, РОЖЕСТВУ ТВОЕМУ!

«Слава в вышних Богу, и на земли мiр, в человецех благоволение!»



               
Высокопреосвященный 

+ДИМИТРIЙ 

Архиепископ Чебоксарский и Сарматский единоверческий

7 января   н/с, Рожество Господа Бога и Спаса Нашаго Iсуса Хрiста Вседержителя

Сарматия Поволжская и Сурская (Чувашская республика)
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НОВОСТИ:

31  декабря 2011г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский, начал официальный Рождественский визит по Чувашской республике. В Чувашию была привезена новоявленная чудотворная икона Св. Великомученика и Целителя Пантелеимона. Экзорцистом, матушкой Фотинией, сопровождающей владыку Димитрiя в поездке по епархии, проведено чинопоследование в помощь страждущим от демонов и на всякую немощь, в деревне Москакаси, Моргаушского р-на Чувашской республики.

1  января 2012г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский, с клиром, совершил, в деревне Москакаси, Моргаушского р-на Чувашской республики,  чинопоследование в помощь страждущим от демонов и на всякую немощь. Так-же был посещен близлежащий посёлок Москакасы.

4 - 5 января 2012г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский совершил Всенощное Бдение, в селе Большой Сундырь, Моргаушского р-на Чувашской республики. Во время которого были освящены литургические принадлежности для Общины Истинных Православных Христиан (И.П.Х.) «Святаго Архангела Михаила, Архистратига Святых Небесных Сил Безплотных» (г. Чебоксары). Так-же было совершено последование  малого освящения воды. После которого были благословлены жилые дома. Экзорцистом, матушкой Фотинией, сопровождающей владыку Димитрiя в поездке по Чувашии, проведено чинопоследование в помощь страждущим от демонов и на всякую немощь, в деревне Адобаи, Моргаушского р-на Чувашской республики.

6 - 7  января 2012г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский отслужил Утреню, в селе Большой Сундырь, Моргаушского р-на Чувашской республики, совершил чинопоследование в помощь страждущим от демонов и на всякую немощь, а так-же освящение различных вещей для верующих, предложенных вкупе. Последование молебна за болящих пред чудотворной иконой Св. Великомученика и Целителя Пантелеимона. Отслужил торжественную Рождественскую службу, где во время проповеди, зачитал  Рождественское Послание боголюбивым епископам, благоревностным клирикам, честным инокам и инокиням и всем верным чадам Единой Святой Соборной Апостольской Церкви Христовой.  

9 января 2012г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский совершил заочный Чин отпевания и Панихиду, в селе Большой Сундырь, Моргаушского р-на Чувашской республики.

12 января  2012г.

Высокопреосвященнейший Димитрiй архиепископ Чебоксарский и Сарматский, посетил районный центр Моргауши Чувашской республики, для решения некоторых административных и хозяйственных вопросов. На данный момент Моргауши являются его временной архиерейской резиденцией.
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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:

О священстве Исуса Христа 

Как записан был Иисус священником1: христианам о признании Господа нашего Иисуса Христа Сыном Бога Живого и Святой и Пречистой Владычицы нашей Приснодевы Марии 

В царствование блаженной памяти набожного кесаря Юстиниана2 жил некий старейшина иудейский по имени Феодосии, который ведом был многим христианам вплоть до самого правителя той страны. 
В те же годы жил один христианин, прозываемый Филиппом, ремеслом серебряник. 

Будучи с помянутым Феодосией знаком и часто бывая у него в доме, он очень любил этого иудея и без устали убеждал его обратиться в христианство. Наконец однажды названный Филипп сказал тому иудею так 
- Что же ты, муж многомудрый, зная, что возвестили нам Завет и пророки о Господе нашем Иисусе Христе, не уверуешь в Него и не перейдешь в христианство? Ведь для тебя не тайна те святые книги, в которых говорится о Господе нашем и Спасителе всего мира; отчего же ты не хочешь принять христианство, признав пришествие Его? Дай лишь себе труд - и ты спасешь свою христианскую душу. Уверуй в Господа нашего Иисуса Христа, не оставайся в неверии - и ты допущен будешь на Суд Вечный! 

Иудей же, слыша эти слова от христианина, возблагодарил его за них и так ответил: 
- Вижу я любовь твою к Богy, из которой стараешься ты ради моего спасения обратить меня в христианство. Знаю, что Бог все видит и никакие тайны сердца от Него не скрыты. Поэтому я скажу тебе без хитрости и лукавства всю правду. 

Вы, христиане, веруете в пришествие Иисуса Христа, которое проповедовали Завет и пророки, и поклоняетесь Ему. И я верую в то же - признаюсь тебе со всею прямотою, как другу, ибо ты мне желаешь спасения и печешься о моем же благе. Но мною владеют человеческие помыслы, и потому не могу я принять христианства, хотя корю себя за это. Ведь, будучи старейшиной в стране Иудейской, я окружен великим почетом и пользуюсь всем тем, на чем зиждется благоустроение этой жизни. Обратившись же в христианство, я все это утрачу. Не бывать мне тогда патриархом Соборной Церкви, не собирать многих податей. Как ни стремлюсь я обрести вечную жизнь, но все же забочусь и о земной и потому не могу перейти в христианство. 
В подкрепление же искренности моих слов и в знак моей к тебе любви я расскажу о том, что произошло среди иудеев, но скрыто было от всех. Ибо вот еще откуда я знаю, что Христос, Которому вы, христиане, поклоняетесь, есть Тот, о Ком возвещали Завет и пророки. 

Со времени построения храма в Иерусалиме обычай предписывал иудеям приставлять к храму двенадцать священников, ибо таково число наших письмен и число книг Божиих. Имя же каждого из тех священников вместе с именами его отца и матери заносили в книги. И когда один из священников умирал, оставшиеся на общем совете избирали вместо покойного священника нового, дабы соблюсти число двенадцать, А в книгах делали запись: сего дня умер священник, сын такого-то и такой-то, и общим советом был вместо 
(В греческом оригинале правильное число - 22, согласующееся с количеством букв в древнееврейском алфавите и богодухно-венных книг в Ветхом завете (по иудейскому канону)) него поставлен священник имярек, сын такого-то и такой-то. Это был давний обычай в стране Иудейской. 

И вот в тот год, когда Иисус не начал еще обращать Иудею и учить веровать в Него, случилось так, что умер один из этих двенадцати священников, но кого ни приводили, предлагая назначить взамен покойного, ни один не оказался достоин, и прочие бранили его, считая, что ему недостает ума, ибо истинный священник обязан быть мудрым и отличаться простым и добрым нравом. 

Так они перебрали многих, однако никого не признали пригодным, а других уже и искать было негде. Тогда встал один из совета и сказал: "Те, которых вам предлагали, недостойны были священства. Выслушайте же меня, и я укажу вам человека, который заменит покойного. Ибо я знаю, что никто из вас не возразит против моего выбора". И попросили его назвать имя того, кого он мыслит поставить вместо покойного священника, и он сказал: "Это сын плотника Иосифа, Иисус, Который, правда, юн телом, но слова, жизнь и обычаи Его благи. Это, полагаю, ясно как день и вам, и всем жителям Иерусалима". 

Вняли этим словам остальные священники и решили одобрить выбор Иисуса, согласившись, что Он достоин священства как никто иной. Некоторые, впрочем, говорили, что Он не из колена Левин, но из колена Иуды, полагая Его сыном Иосифа, который, как думали иудеи, был из племени Иуды, а не Левин. И подтвердили это все и из-за того только не хотели допустить Его до священства. Однако назвавший Его священник ответил: "Род Его смешанный - ибо когда нам еще не был дан закон, при Аароне-первосвященнике, перемешались оба племени. Отсюда и вышел Иосиф". И как только он сказал это, прочие приняли названного им и на общем совете единодушно согласились назначить вместо покойного священника Иисуса. 
Но, храня древний обычай записывать в книгах вместе с назначенным также отца и мать Его, они решили позвать родителей Иисуса и выяснить, сын ли им Тот, Кого они избрали. Тогда назвавший Его священник сказал, что отец Его, Иосиф, умер, а жива одна лишь мать. И положили они послать за Его матерью и спросить, ее ли Он сын и как имя мужа ее, от которого она родила Иисуса. На том все и сошлись. 
И вот позвали мать Иисуса и сказали ей: "Священник имярек, сын такого-то и такой-то, умер, и хотим мы вместо него поставить сына твоего Иисуса. Обычай же таков, что должны мы записать не только имя того, кого назначаем священником, но и имена его отца и матери. Скажи, твой ли это сын, ты ли родила Его?" Мария же им отвечала: "Да, Иисус мой сын, и я тиердо знаю, что я Его родила. Это подтвердит нам всякий, будь он мужского или женского пола, кто был при рождении Иисуса. Но поверьте, если можете, что нет у Него отца на земле. Ибо, будучи девою, не во сне, но наяву увидела я ангела Божия в Галилее, который прислан был ко мне с благой вестью, что рожу я сына от Святого Духа, и назвать Его повелел он Иисусом. И вот я, дева, зачала Иисуса - и, родив Его, до сего дня девою же осталась". 

Тогда приказали священники привести доверенных женщин и повелели им тщательно исследовать, дева Мария или нет. И те, осмотревши тело ее, признали и сказали по правде священникам, что непорочна Мария, чей сын - Иисус Христос. Явились также женщины, которые были при рождении Иисуса, и подтвердили, что видели все своими глазами, И подивились священники, слыша такие слова от Марии и других женщин, которые свидетельствовали, что именно она родила Иисуса. И твердо сказали ей: "Мария! Угодно нам назначить сына твоего священником, и хотим мы из твоих уст услышать, кто Его отец, дабы под этим именем Его внести в книги. Как ты нам скажешь, так мы Его и запишем". Она же ответила им напрямик: "Как возвестил мне ангел Божий, что рожу я сына Божия, так оно и случилось. Тот, Которого я родила, есть сын Божий и сын мой, а я зовусь Марией и доныне непорочна". Услышав это, взяли священники книги и написали в них та К: "Сегодня умер священник имярек, сын такого-то и такой-то, и вместо него нашим общим изволением поставлен священником Иисус, Сын Бога живого и девы Марии". 

Книги эти были сохранены иудеями и в дни разорения Иерусалима, когда их перенесли и спрятали в Тивериаде, в тайном месте. Немногие лишь посвящены в это в племени нашем; в их числе и я, как старейшина Иудейский, не только из Завета и через пророков знаю, что Христос, Которому вы, христиане, поклоняетесь, есть Сын Бога живого, явившийся на землю для спасения мирз, но и из этих книг. Они же и по сей день лежат в Тивериаде. 

Выслушал христианин этот рассказ иудея и, преисполнясь святым рвением, воскликнул: "Сей же час уведомлю об услышанном от тебя благочестивого нашего кесаря, чтобы послал он в Тивериаду найти те книги и изобличить лживость иудейскую!" Иудей же христианину ответил: "Зачем ты хочешь погубить свою душу, передав это кесарю? Это ли то благо, о котором ты печешься? Ведь если об этом узнают иудеи, будет между ними раздор великий и многие смертоубийства. Завидев же посланных за книгами, зажгут иудеи то место, где они лежат, и напрасны будут все труды ваши, ибо, пролив много крови, вы не достигнете желаемого. Я же доверился тебе, как другу, чтобы ты понял, что не по недомыслию не обращаюсь я в христианство, но стремясь сохранить для себя почести и достаток". 

Внял христианин словам иудея и, признав его правоту, не открыл услышанного благочестивому кесарю Юстиниану - чтобы, преисполнясь святым рвением, тот не совершил кровопролития. Однако он поведал об этом многим своим друзьям и мудрецам. 

Мы же, услышав об этом от других, которым сообщил Филипп, немало потрудились, стараясь дознаться, верно ли сказанное тем иудеем о священстве Иисуса и есть ли запись о том в книгах. И обнаружили свидетельство Иосифа3, а также и Евсевия Памфила, который не единожды поминает Иосифа в книгах о начале Церкви и прямо говорит, что Иисус входил в храм и служил со священниками. Первым же, кто сообщает это, был Иосиф, современник апостолов. 

А еще мы постарались найти подтверждение этим словам в Священном Писании - и обнаружили в Евангелии от Луки, что вошел Иисус в синагогу, и подали Ему читать книгу пророка Исайи, и начал Он читать то место, где написано: "Дух Господень на Мне, ибо Он помазал Меня". И подумали мы, найдя эти слова в Евангелии, что если бы не имел Иисус сана священника, не дали бы Ему читать книги вслух перед всем народом4, ибо у нас, христиан, тоже не дают в церкви читать перед людьми святые книги кому угодно из мирян. 

И вот я, прочтя написанное у Иосифа и у Луки, понял, что не лгал иудей Феодосии христианину Филиппу, но, доверясь ему, как другу, сказал скрытую иудеями правду об Иисусе Христе, Господе нашем, Которому да будет слава во веки веков. Аминь. 
  

КОММЕНТРАИИ 

1. Средневековая легенда о священстве Иисуса в Иерусалимском храме основана на неправильно понятом отрывке из новозаветного Послания к евреям, где говорится, что Иисус - священник "по чину Мелхиседека". В Бытии (14:18) рассказывается, что Мелхиседек, царь Салима, жрец Бога Всевышнего, благословил Авраама, Кто такой этот царь, откуда он родом, почему исполнял жреческую должность - в Библии не объяснено. Автор Послания к евреям противопоставляет Мелхиседека традиционным иудейским жрецам из левитов, священство по заповеди плотской - священству духовному, по жизни непрестающей, тем самым доказывая, что учение Иисуса не противостоит иудейскому. Никаких намеков на реальное священство Иисуса в Новом завете нет и быть не могло. 
2. Юстиниан - император Восточной Римской империи (527-565). 
3. Возможно, здесь имеется в виду "Книга Иосифа Плотника", земного отца Иисуса, хотя, по преданию, он умер раньше, чем Иисус мог достичь "священства". Не исключено, что существовало еще какое-нибудь апокрифическое упоминание этого события, связанное с именем другого евангельского персонажа - Иосифа из Аримафеи, похоронившего тело Иисуса в приготовленной для себя гробнице. 
4. Согласно Евангелию от Луки (4:16-17) Иисус в синагоге в Назарете читал отрывок из книги Исайи, а потом стал проповедовать. Делали это обычно рабби - учителя (как часто в евангелиях ученики называют Иисуса), а не жрецы (священники), которые ведали обрядами в Иерусалимском храме. Создатели апокрифа путали синагогу - место собрания верующих-иудеев - и собственно храм. 
(Перевод С. Скорвиста со старославянского по кн.: Тихонравов Н. Памятники отреченной русской литературы. Т. II. М., 1863, с. 164-171.) 
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ПОДВИЖНИКИ: 

Новомученик Епископ Андрей Уфимский
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Епископ Андрей, в миру Александр Ухтомский (из рода князей Ухтомских), родился 26 декабря 1872 г. Высшее образоваше получил в Московской Духовной Академии под руководством сначала ректора архим. Антония (Храповицкаго), будущего митрополита и Пеpвoиepapxa Русской Зарубежной Церкви, а затем архим. Арсения (Стадницкого), впоследствии Митрополита Новгородского, иерархов, выдвинутых на Соборе 1917-18 г. в качестве кандидатов на патpиapший престол. По окончании Академии молодой Александр Ухтомский, — ему было 23 года, — принял монашество и через четыре года посли пострига — священство.

Впоследствии, в своем слове при нареченении во епископа Владыка Андрей вспоминал с каким трепетом он, молодой иеромонах, принял на себя это служение:

“Всю страшную мучительность этого вопроса я почувствовал впервые после того, как услышал слова, находящиеся в чине хиротонии иepeйской: “Приими Залог сей (св. Тело Христово) и сохрани Его цел и невредим до последняго твоего издыхания, — о Нем же имаши истязан быти во второе и страшное пришествие великаго Господа Бога и Спаса нашего Иисуса Христа”. Когда я услышал эти слова, обращенные ко мне, я ужаснулся той страшной, несравненной ответственности, которая этими словами возлагалась на меня. Я думал: “Как я могу сохранить великий Залог, вверяемое моей охране Тело Христово, если я не могу сохранить даже себя?” И тогда я почувствовал, что святые Тайны Евхаристии действительно — огонь, недостойныя опаляяй, и целых два года не находял себе покоя, совершая Святые Тайны в трепетном мучении за свое недостоинство, и готовый отказаться от этого страшного служения. Но встреча с великим Кронштадтским о. Иоанном спасла мою душу от остроты, мучительности, почти болезни моего дальнейшего душевного раздвоения. Когда я обратился к нему за наставлением по этому поводу, о. Иоанн сказал: “Да, мы вcе повинны пред Святейшими Тайнами, но мы должны нести свое пресвитерское служение, как послушание святой Церкви. Оплакивая свою греховность, мы должны, однако, творить волю Церкви Христовой, указывающей нам чрез архипастырей наших наше церковное назначение”.

Эти слова о. Иоанна были воистину елеем для моего израненного грехами и истерзанного разными сомнениями сердца; они завершили мое мировоззрение и указали путь моей жизни: я стал определять его только, как наиболее точное исполнение церковного послушания, как наиболее исправное служение святой Церкви, народу Божьему, людям Божиим, искупленным пречистою Кровию Христовою” (“Прибавления к Церковным Ведомостям” за 1907 г., № 49).

В 1899 г. он был возведен в сан архимандрита с назначением на должность наблюдателя Казанских миссионерских курсов.

3-го октября 1907 г. в Спасо-Преображенском монастыре в гор. Казани, в котором он был настоятелем, архимандрит Андрей был хиротонисан при участии шести иерархов во епископа Мамадышского, Казанского викария. Об этом периоде его святительства существует подробное описание монахини Т., лично знавшей Владыку:

“Кто в Казани не знал в тихие, благословенные царские времена молодого выдающегося епископа Андрея Ухтомского?

Его смирение, простота и вместе мудрость привлекали сердца. Он со всеми был радушен, приветлив, ласков, не разбирая чинов и сословий.

Владыка был просветителем инородцев и ведал инородческой миссионерской школой. Учащиеся безгранично его любили. Когда надо — он был строг, а в час отдыха, бывало, играл с семинаристами в городки и бабки с веселием юноши. Но учащиеся не теряли глубокого уважения к своему учителю, даже преклонения: они хорошо знали, какую строгую, высокую жизнь аскета, великого молитвенника проводил их любимый Владыка. Они знали его пост, молитвенность, безконечное милосердие к бедным: ведь, ни один нуждающийся, просящий у него помощи, не уходил без утешения и щедрого подаяния. У Владыки был секретарь, Василий Иванович Беневольский — вдовец, бывший раньше чиновником особых поручений при Казанском губернаторе, а после кончины своей супруги ставший не просто секретарем молодого Владыки, а его любящим, заботливым отцом. Василий Иванович мне, духовной дочери Владыки, много поведал о его сокровенных подвигах. Ночи владыка Андрей проводил в молитве возле большого, каррарского мрамора, креста, который ему подарил его почитатель, купец Стахеев. На короткое время Владыка забывался сном на голой кровати на досках, без подушки и одеяла. Он питался самою простою, всегда постною пищею — даже рыбы никогда не ел. Его почитатели-купцы ящиками подносили ему различные фрукты, которые очень скоро исчезали: его молодые ученики быстро опустошали ящики, зная доброту Владыки. После скудного обеда Владыка спрашивал иногда Василия Ивановича: “Есть у нас еще фрукты?” — “Да ваши любимцы всё уничтожили, всё!” Владыка улыбался. “Вот и хорошо. Пускай кушают на здоровье! Молодые, сильные юноши всегда хотят есть!”

Стучится в келью Владыки (он жил в Спасском монастыре) какой-нибудь бедняк, просит подаяния. Владыка Андрей открывает свой кошелек. Он пусть. Робко говорит Василию Ивановичу: “Может быть, вы дадите мне взаймы несколько рублей, сколько можете?”

Василий Иванович с доброю улыбкою отвечает: “Я, конечно, вам дам, Владыка, но вы ведь совсем недавно получили большую сумму денег”. Владыка молчит. Василий Иванович хорошо знает, что он уже успел раздать всё нищим, и дает ему взаймы. Бедняк, утешенный, обрадованный, возвращается в свое жилище, благословляя Господа.

Бывало, что владыку Андрея и обманывали. Однажды приходит бедно одетая женщина и со слезами говорит: “Муж мой умер. Не на что похоронить! Смилуйся над моим горем!”

Владыка тотчас же дает просящей на похороны и участливо спрашивает: “Где же вы живете?” — “В Воробьевом овраге, Владыка”, отвечает “вдова”. Владыка знал, что там живет горькая беднота. В овраг во время весенних оттепелей или летних ливней потоками стремится вода и заливает бедные домишки. Сердце доброго Владыки полно сожаления к этой “вдове”. Он заботливо спрашивает, на какой улочке живет она, как ее фамилия, как имя. После ухода этой женщины, Василий Иванович говорит Владыке: “Мне что-то подозрительна эта баба. Уж очень она театрально причитала и “выдавливала” из себя слезы!”

“Ну, что вы, что вы, Василий Иванович, пойдите в Воробьев овраг по адресу этой горемычной и увидите, что в домике этой несчастной лежит покойник!”

Василий Иванович к вечеру пошел в Воробьев овраг. Найдя домишко “вдовы”, он подошел к освященным окнам. Оттуда доносились веселые звуки гармошки. На столе стояла миска с дымящимися пельменями и бутылка водки. Доносилось веселое пение! Василий Иванович рассказал Владыке, что вместо покойника он застал ужин Владыка спокойно отнесся к рассказу. “Ну, пускай повеселятся эти большие дети. Ведь им радость – устроить сытный ужин с пельменями. Пусть немного утешатся в своей нищенской жизни, полной труда и лишений!”

Купцы дарили “своему владыке” богатые, драгоценные облачения, а он их раздавал бедным сельским священникам. Он всегда всюду ходил пешком, несмотря на то, что богачи дарили ему великолепных коней, коляски, сани и т. д. Когда он каждую среду из своего Спасского монастыря шел в Благовещенский собор читать акафист святителю Гурию, где почивали его мощи, то инородцы — чуваши, черемисы, мордва — падали пред ним на колени, целовали его ноги. Матери подносили младенцев, чтобы он их благословил. Инородцы звали его “наш батька”. Бывало какой-нибудь грязный, всклокоченный чуваш подносит ему полотенце пестрое и говорит: “Вот тебе, батька, хусточка. Моя жена соткала для тебя”. И владыка Андрей целует в лоб подслеповатого чуваша: ведь инородцы топили избы “по черному”, т. е. без печки и трубы — дым выходил через отверстие в крыше, и эти бедные люди часто страдали трахомою глаз.

Не только православные, но и магометане-татары низко кланялись русскому владыке, чувствуя в нем духовную высоту.

“Никогда не отказывайте просящим у вас”, – учил меня Владыка. “Вот я однажды шел в Петербургу по Николаевскому мосту. Ветер, снег порошит. Слышу жалобный голос человека: “Подайте Христа ради! Подайте Христа ради!” Я иду дальше со своими мыслями. Вдруг останавливаюсь. Поворачиваю назад. Подхожу к нищему. Это не старый еще человк, просящий ради Христа. Даю ему деньги, которые имел при себе. И вдругь все прохожие стали останавливаться возле бедняка и класть монеты в его замерзшие, посинелые руки. Как я мог пройти мимо просящаго у меня малой помощи! Я был занят своим. Дал я — и все прохожие стали давать этому нищему. Никогда не проходите без подаяния убогим. Вы не знаете, почему нищие доходят до такой тяжелой жизни. Для спокойствия совести надо давать просящему, да еще просящему ради Христа!”

Владыка Андрей был большим психологом. Часто приходили к нему за советами, и он их мудро давал.

Владыка удивительно просто, кратко и сильно произносил свои проповеди. Когда он служил, ясно ощущалась его глубокая, проникновенная молитва!

Много у него было почитателей и почитательниц. Многие барышни стремились получить у него благословение на уход в монастырь, но немногие получали его.

Приходят к нему однажды две родныя сестры, окончившие Смольный Институт, и просят благословения на поступление в обитель. Владыка говорит им: “Нет, вы не выдержите монастырской жизни. Учительствуйте в миpy”. Барышни не послушались совета мудрого Владыки, и поступили в монастырь. Скоро, однако, они оставили монастырь и стали в миру хорошими учительницами.

Некоторые замужние женщины собирались по недомыслию оставлять мужей и детей для поступления в монастырь. Владыка останавливал таких безразсудных и советовал им заботиться о детях, о мужьях, быть хорошими матерями, супругами, а не идти по пути, на который их не благословил Господь.

Мне поведал Bacилий Иванович, как Владыка однажды своею проповедью остановил бунт на пороховом заводе, на котором было несколько тысяч рабочих.

В 8-9 верстах от Казани находился пороховой завод. В страшный 1905 год, в год первой революции, рабочие взбунтовались на этом заводе. Одного из 8 директоров злодейски убили — под влиянием красной пропаганды. Рабочие взорвали одну бочку пороха. На окраине Казани окна в домах, обращенные к пороховому заводу, полопались. Такая была страшная сила взрыва! Владыка Андрей [тогда еще архимандрит – ред.] сел верхом на своего коня и безстрашно, рискуя жизнью, помчался на завод. Там его встретила разъяренная, разнузданная толпа. Бунтовщики стали осыпать Владыку ругательствами, насмешками. Он встал на каком-то возвышении и кротко ждал пока утихнет безумная толпа. В него бросали комки грязи, огурцы, гнилые яблоки. Владыка спокойно стоял и смотрел на толпу и только молился. Толпа стала понемногу затихать. Чудом Божиим водворилась тишина. Владыка заговорил и стал увещевать бунтовщиков. И люди слушали его и с изумлением глядели на него, безстрашного, спокойного. Говорил так, что они его заслушались, этого “долгополого монаха”, как только что его называли. Краткими, но сильными словами Владыка привел дикую толпу к раскаянию. Люди поняли, какой они совершили великий грех, убив неповинного своего директора. Рабочие освободили директоров и принялись за работу. С почтением провожали они Владыку, когда он возвращался в свой Спасский монастырь. От прежнего буйства и следа не осталось! Вот как, с Божьей помощью, владел владыка Андрей душами человеческими!

Владыка Андрей основал женский монастырь возле татарской деревни Ямбайки при впадении Камы в Волгу. Обитель была любимым детищем Владыки. Кроме русских сестер там было много юных послушниц-татарок. Иногда для них Божественную литургию служили на татарском языке. У новой обители были прекрасные нивы, пастбища, пасеки. Татарки были трудолюбивыми сестрами. В прекрасном месте была эта обитель в честь Покрова Пресвятой Богородицы. Стояла она на горе. Внизу, среди лесов, плавно текла с изумрудными водами красивая река Кама. За обителью возвышался густой бор. По благословению Владыки я поступила в этот монастырь. Три моих одноклассницы Мариинской гимназии города Казани тоже ушли в эту обитель. Моя подруга Екатерина Б. была назначена казначеей.

В 1911 г. Владыка Андрей был переведен на Кавказ епископом Сухумским, где, пробыл два года и был возвращен в родные края, в Уфу, находящуюся недалеко от г. Казани. В Уфе ему предстояла большая миссионерская работа, на которую он был призван еще с самого раннего своего служения Церкви. В епархии было много иноверцев, особенно мусульман, среди них Владыка проводил обширную миссионерскую работу. Ему много приходилось путешествовать, и благодаря этим поздкам, он был известен и любим по всей России. Видя повсеместное отступление от веры и предчувствуя приближение революции, Владыка Андрей призывал весь православный pyccкий народ объединиться вокруг Помазанника Божия Государя Николая II:

“Что может спасти нас, сберечь наше православное отечество, возвратить Святой Руси ее былую славу?

Верую и твердо убежден я, что как выросла Святая Русь около Церкви Православной, так и возсоздать ее может только ее родное Православие.

Поэтому я жду на Руси великого дня, когда соберется Собор Русской Церкви в присутствии кротчайшего, христианнейшего Царя нашего, благочестивейшего Николая Александровича. Не безрелигиозные сборища самозванных гордецов, не толпы людей, ничем не объединенных и друг друга ненавидящих, укажут нам новые пути общественной и государственной жизни, а Собор иерархов церковных, вместе с лучшими представителями от мирян, в полном согласии и любви сошедшихся и с христианскою твердостию говорящих правду правдолюбивейшему из Царей. И когда устроятся дела церковные, когда умиротворится смятенный ныне дух народный, когда православный русский народ окружит тесным кольцом своих архипастырей и объединится с ними, — тогда обновится православная Русь, тогда возвратится мир и радость всей нашей общественной жизни во всей ее совокупности”.

Вместе с Митрополитом Антонием он был ревностным сторонником возобновления патриаршества в Poccии. На соборе 1917-18 гг. Владыка Андрей принимал самое деятельное участие во время выборов пaтpиapxa; почитатели Владыки Андрея выдвигали и его кандидатуру в числе других. Что касается митрополичьих кафедр, то, подобно существовавшему в древнем Новгороде обычаю, верующие Москвы сами, путем голосования, избрали себе митрополита; им стал apxиeп. Тихон, будущий Патриарх. Такие же выборы состоялись и в Петрограде; здесь голоса разделились между двумя: митр. Вениамином (Казанским) и епископом Андреем. Только благодаря многочисленным голосам рабочих, особо почитавших Владыку Вениамина, он был избран на Петроградскую кафедру.

Вскоре после революции последовал первый арест епископа Андрея и начались почти непрекращающиеся мытарства по советским тюрьмам и лагерям.

Несмотря на его заключение, народ не забывал своего доброго пастыря и старался не терять с ним связи и всячески облегчать его страдания. Когда Владыку Андрея выпускали на свободу, то верующие устраивали ему сердечные встречи.

В 1922 г. он вернулся из ссылки в Уфу. В короткий промежуток своей относительной свободы Владыка Андрей позаботился оставить себе заместителя и хиротонисал (совместно с кем-то) [с еп. Николаем (Ипатовым) – ред.] прот. Виктора Пояркова во епископы с наречением его “Дивлекановским”. После ареста Вл. Андрея, еп. Иоанн Дивлекановский был назначен Патриархом Тихоном временно управляющим Уфимской eпapxиeй. Владыка Иоанн продолжал дело еп. Андрея по борьбе с обновленчеством. [Позднее еп. Иоанн признал митр. Сергия – ред.] Эта борьба стоила многим последователям еп. Андрея мученического венца.

Но особую опасность для Церкви принесла декларация митр. Сергия: она вышла от имена старого архиерея, верного на словах заветам покойного Патриарха, многими уважаемого, и оттого могла сойти за голос самой Церкви. Епископ Андрей объявил это прямой изменой Церкви, и, благодаря авторитету его голоса, многие не уклонились тогда на путь легализации Церкви. Выход декларации застал еп. Андрея в ссылке в Ашхабадской области, но, несмотря на это, он известил всех своих духовных чад о пагубности подобных компромиссов. Он призывал не верить митр. Сергию, предвещая, что все его обещания будут нарушены, и затем последует полное порабощение Церкви. Действительно, после выхода декларации гонение не утихло, а усилилось. Теперь уже арестовывали за непризнание декларации, а признавших вообще за то, что они продолжали исповедывать православную веру. Таким образом, легализованная церковь приобрести себе свободы не смогла, а продолжала терять ее. К началу 2-й Mиpoвoй войны из легализованного епископата на свободе оставалось только 4 епископа, во главе с митр. Сергием (Страгородским). Их видимо вполне хватало для показа западу, как примера “веротерпимости” новой власти.

Многие верующие, узнав их по плодам их, возвращались под омофор Владыки Андрея и под его руководством образовали тайную Катакомбную Церковь, поставленную полностью в условия катакомб первых веков христианства. На молитву собирались в пещерах, на лесных полянах, в покинутых избах.

ГПУ знало, что в епархии работают тайноцерковники, но никак не находило способов выявить и выловить их. С провокационной целью обнаружить неуловимых, ГПУ внезапно вернуло из ссылки еп. Андрея, который был глубоко чтим народом и всей Катакомбной Церковью. ГПУ надеялось, что тайноцерковники потеряют осторожность, метнутся к любимому Владыке и выявят себя. Так-бы оно и могло случиться, но хранитель Своей Церкви – Сам Господь: Он дал Владыке Андрею евангельскую кротость и мудрость. Владыка знал зачем его везут в Уфу и принял свои меры. По его указанию, только одна церковь в Уфе — в честь прав. Симеона Верхотурского — про настроение которой ГПУ прекрасно знало ранее, приняла Владыку открыто. В сторожке этой церкви и поселился Владыка. Эта церковь стала фактически кафедральным собором епархии в недолгие дни относительной свободы еп. Андрея. Больше ни одной церкви из епархии к Владыке Андрею не примкнуло, а тайно у него перебывала вся епархия. ГПУ ошиблось: вместо выявления тайноцерковников, происходило углубление и расширение внутренней, по-прежнему недоступной шпионам, тайной Церкви. Убедившись в провале своего плана, ГПУ прекратило и дальнейшее пребывание Владыки Андрея на свободе: он был снова арестован и послан в ссылку.

Будучи в ссылке, Владыка Андрей не оставлял своего призвания к миссионерству. Так, в Кизиль-Орде, где он отбывал свой очередной срок заключения, им были присоединены… ищущие общения… старообрядцы. Об этом был составлен акт возсоединения. [Это произошло в августе 1925 г. в Ашхабаде – ред.] Владыка Андрей дал епископов этой новой церкви [рукоположил еп. Климента, основавшего затем Катакомбную Церковь в Иркутской обл. – ред]. 

Было много лжи и клеветы вылито на епископов и самого Владыку Андрея по незнанию фактов, по злости, по ревности не по разуму и по заданиям НКВД. Клеветали, например, будто-бы еп. Андрей “перешел к беглопоповцам”, будто они его “перемазывали” мvром при присоединении и проч. Это мнение и до сих пор имеет место у советских церковных историков. Все это оказалось ложью. [Еп. Андрей сам себя помазал св. мvром “в знак радости”, как он говорил, о возсоединении со старообрядцами; однако при этом никакого чинопоследования таинства мvропомазания не совершалось – ред.] Он объединил старообрядцев… на условии равенства “обрядов” и фактически привел их к единоверию. В этом случае он действовал с согласия и благословения Святейшего Патриарха Тихона [и своего духовника архиеп. Антония (Храповицкого) – ред.]. Церковь эта осталась жива и начала расти. Некоторое время последователей ее называли “андреевцами”. Церковь сразу ушла в “глубокую пустыню” (в СССР не говорили “в подполье”) и повела работу, которую можно сравнить разве только с исторической, действительно катакомбной Церковью первых веков христианства. Владыка Андрей укреплял свою паству, заботился о сохранении иepapxии, и вдохновлял верующих идти на любые мучения ради Христа.

Последний период жизни епископа Андрея мало известен. По свидетельству одного бывшего узника Бутырской тюрьмы, в мае 1932 г. Владыка Андрей находился в той же тюрьме, в госпитале, куда его привезли прямо из ссылки, из Узбекистана [Казахстана – ред.], где он уже отбыл свой срок. До их встречи Владыка долго сидел в одиночке, затем лежал в палате для венерических больных, затем в палате для сумасшедших и, наконец, в палате для больных цынгой. Цынгой он действительно был болен, и очень страдал от этого: у него выпали почти все волосы, исхудал он до неузнаваемости. Но всё происходившее с ним переносил со смирением и покорностью воле Божией. В тюрьме Владыка Андрей часто беседовал с заключенными. К нему как то невольно все проникались глубоким уважением; закоренелые преступники, воры, даже опальные коммунисты преклонялись перед величием его духа; в его присутствии прекращались драки и перебранка. Владыка Андрей остро реагировал на любую несправедливость по отношению к заключенным со стороны тюремного начальства, за что последнее еще больше притесняло его. Он много молился в тюрьме и не прекращал миссионерствовать даже в камере.

Власти, видя непреклонность духа святителя, решили с ним учинить окончательную расправу. Он был разстрелян в 1937 г. в Ярославском изоляторе.

“Православная Русь”. 1981. № 9, стр. 6-8.

Составлено по статьям, напечатанным в “Православной Жизни”, № 6 за 1966 г., и в “The Orthodox Word” за 1972 г. (март-апрель, стр. 49).
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СОВРЕМЕННОЕ СТАРООБРЯДЧЕСТВО:

	Старообрядческий Митрополит Корнилий пожелал "помощи Божией в архипастырских трудах" ряду иерархов РПЦ МП 



	Рождественские приветствия направил накануне 7 января, праздника Рождества Христова, ряду иерархов РПЦ МП старообрядческий Митрополит Корнилий (Титов), предстоятель Русской Православной Старообрядческой Церкви (РПСЦ). Как сообщает корреспондент "Портала-Credo.Ru", факсимиле одного из таких поздравлений было размещено 7 января на официальном сайте Казанской епархии РПЦ МП.

Предполагается, что подобные поздравления Митрополит Корнилий направил Патриарху Кириллу (Гундяеву), постоянным членам Священного Синода РПЦ МП и архиереям тех епархий Московского патриархата, на территории которых действуют приходы РПСЦ. Особое внимание старообрядческой общественности к этому факту связано с отсутствием в РПСЦ общепринятого протокола общения с "никонианами", а также с "соблазнительными выражениями", которые могут восприниматься как признание Митрополитом Корнилием РПЦ МП в качестве истинной Церкви.

Направляя иерархам "господствующей" Церкви свои "сердечные поздравления с великоторжественным праздником", предстоятель РПСЦ "искренне" желает им "полноты радости и благодатного мира, крепкого здоровья и помощи Божией" в "архипастырских трудах на благо Христовой Церкви". Последняя фраза воспринимается таким образом, что предстоятель РПСЦ считает РПЦ МП, с которой он не имеет канонического общения, а приходящих из которой принимает как еретиков, Христовой Церковью.

Чрезмерное, по мнению ряда старообрядческих публицистов, сближение Митрополита Корнилия с РПЦ МП уже привело к ряду разделений в РПСЦ, от которой откололось как минимум 4 группы старообрядцев, называющих свои согласия Древлеправославной Церковью Христовой Белокриницкой иерархии (ДЦХ БИ). Одновременно священноначалие РПСЦ предприняло ряд мер, направленных на уменьшение представительства "внутрицерковной оппозиции" на Освященных Соборах Церкви.

Один из представителей оппозиции - Сергей Аветян, - комментируя на сайте "Самарское староверие" поздравительное послание Митрополита Корнилия, отмечает: "Из послания явно следует, что у никониан Христова Церковь, а у РПСЦ, предстоятелем которой является м. Корнилий, наверное, Церковь Христова. Любому непредвзятому человеку сразу понятно, что это разные церкви :). По крайней мере до того момента, как м. Корнилий не объявит с амвона, что порядок слов в этом словосочетании не влияет на смысл и он исповедует РПЦ и РПСЦ единой земной церковью. До объявления же с амвона, чадам РПСЦ, считающим себя староверами, нужно, полагаю, считать, что порядок слов в данном словосочетании имеет особый смысл и никак не свидетельствует о единстве". Аветян напоминает о послании, которое в свое время Митрополит Корнилий направил в Ватикан: "Урок евангельского милосердия, который преподнес Папа Иоанн Павел II, рано или поздно послужит образцом построения отношений и между другими конфессиями".
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РУССКАЯ ЦЕРКОВЬ НА СТЕЗЯХ ОТСТУПНИЧЕСТВА:

	 "Политик" в патриаршей мантии? Патриарх Кирилл (Гундяев) превратил РПЦ МП в крупнейшую международную финансовую корпорацию закрытого типа 



	Заявление представителя руководства Русской Православной Церкви (РПЦ) Всеволода Чаплина о создании христианской (православной) партии привело к крупному скандалу, сообщили корреспонденту "The Moscow Post" в одной из религиозных организаций. Хотя кроме религии новая инициатива РПЦ противоречит закону "О политических партиях".

Впрочем, у Церкви есть свое законодательство. Здесь речь идет о том, что "Основы социальной концепции РПЦ" (базовый документ о взаимодействии церкви и государства) одобряют идею создания христианской (православной) партии.

"Существование христианских (православных) политических организаций, а также христианских (православных) составных частей более широких политических объединений воспринимается Церковью как положительное явление, помогающее мирянам сообща осуществлять политическую и государственную деятельность", - сказано в этом документе.

Именно поэтому председатель синодального отдела по взаимоотношениям церкви и общества протоиерей Всеволод Чаплин выступил с инициативой создать "церковную партию"

"Похоже, начинается время бурного партийного строительства. Создания партий по религиозному признаку не допускает закон, но никто не запретит формировать "православную" или "христианскую" партию без формального упоминания об этом в названии", - считает Всеволод Чаплин.

По мнению экспертов, Чаплин не мог сделать подобное заявление без предварительного одобрения со стороны Патриарха Всея Руси Кирилла, который руководит РПЦ.

Однако, идея Чаплина противоречит закону "О политических партиях", где четко сказано, что действующее законодательство категорически запрещает создание партии по признакам профессиональной, расовой, национальной или религиозной принадлежности, причем это касается не только названия партии, но и ее устава и других программных документов.

Кстати, если Правительство РФ разрешит православным из РПЦ создание своей партии, то это же на совершенно законных основаниях могут потребовать мусульмане, иудеи, буддисты и т.д.

Так что в итоге наша многонациональная страна просто распадется на религиозной почве.

Впрочем, похоже, эта угроза не смущает руководство РПЦ.

Более того, Патриарх Кирилл продолжает все более активно вмешиваться в политические процессы, происходящие в стране.

Так недавно он призвал "к мудрости и диалогу власть и общество России". Это заявление он сделал после массовых митингов протеста.

"Нужно уметь выражать свое несогласие, не нужно поддаваться на провокации и разрушать страну, мы полностью исчерпали лимит разделения. Власть должна через диалог и слушание общества корректировать курс, и вот тогда у нас все будет хорошо", - считает Патриарх.

Отметим, что Его Святейшество предпочитает настраивать диалог власти и общества в весьма "необычной форме". Так, по мнению многих православных, РПЦ уже давно поддерживает "Единую Россию". Это начинается с совместного обсуждения ряда законопроектов между единороссами и священниками, а заканчивается выступлениями Патриарха Кирилла перед членами "Единой России" и "Молодой Гвардии Единой России".

Кстати, по итогам одного из опросов общественного мнения в Интернете , 86.36% респондентов уверены, что РПЦ поддерживает именно "Единую Россию"

В итоге дело дошло до того, что в ряде регионов РФ (к примеру, в Волгоградской области) региональные власти публично призвали православных священнослужителей поддержать партию власти. 

Более того, сейчас священники даже стали участвовать в выборах мэров городов. Так, к примеру, иеромонах Антоний (Бутин) из костромской Нерехты подавал свои документы в местный избирком для участия в выборах мэра. Об этом стало известно всего через пять дней после того, как архиерейский собор РПЦ разрешил священникам в исключительных случаях участвовать в выборах.

Вот такие вот они политические реформы Патриарха Кирилла. Разумеется, они вызвали протест у многих прихожан. Впрочем, они и без этого ранее весьма сильно недолюбливали нынешнего Патриарха, а ранее - митрополита Смоленского и Калининградского Кирилла (Гундяева) 

О похождениях "табачного митрополита" в конце 1990-х - начале 2000-х весьма много писала пресса. В основном, эта статьи были посвящены "теневой деятельности" Отдела внешних церковных связей Московского Патриархата (ОВЦС), которым Кирилл руководил с 14 ноября 1989 года по 1 февраля 2009 года. 

А затем Патриарх поставил на это место лояльного себе преемника Илариона (Алфеева), дабы он смог и дальше в полной мере контролировать деятельность этого отдела.

Этот скандал, связанный с Кириллом, разгорелся еще в 1997 году, когда газета "Московский Комсомолец" опубликовала нашумевшую статью "Табачный митрополит", в которой рассказывалось о том, как ОВЦС под эгидой РПЦ и личным руководством митрополита Кирилла осуществляет торговлю сигаретами. 

После этого, уже 25 мая 2001 года, нас страницах "Московского Комсомольца" вышла статья Сергея Бычкова "Митрополит из табакерки", в которой критика Кирилла лишь усилилась.

После выхода в свет этих публикаций, митрополиту (а ныне уже Патриарху) Кириллу пришлось изворачиваться и лгать, утверждая, что гуманитарные сигареты случайно попадали вместе с какими-то моторами от холодильников и стеклопакетами. Опираясь на таможенные документы, мы установили, что сигареты поставляла не какая-то непонятная фирма, а "Филипп Моррис Продактс Инк."

 Сигареты шли из Швейцарии, из города Базеля, Гютерштрассе, 133. Разнообразие марок сигарет поражает. Все ссылки в таможенных документах — на некий договор о гуманитарной помощи Русской православной церкви от 11 апреля 1996 года. Что же касается денежных потоков, которые шли через ОВЦС, то попытки митрополита Кирилла спихнуть все на "Нику"(коммерческая структура, созданная владыкой Гундяевым при ОВЦС) не выдерживают критики. На тех же таможенных документах четко обозначено: "Производитель: RJR Tobacco (США). Продавец: ОВЦС Московской патриархии". Более того, указан даже адрес склада: г. Москва, Даниловский вал, 22, Данилов монастырь. Так что благодаря заботам владыки Кирилла теперь и Данилов монастырь войдет в историю как "табачный"...

Вот немного цифр, также почерпнутых из таможенных документов: "Штаб гуманитарной помощи Русской православной церкви (его до недавнего времени возглавлял архиепископ Калужский и Боровский Климент Капалин) при Отделе внешних церковных сношений Московской патриархии (ОВЦС МП) обязуется осуществить фактический ввоз в Российскую Федерацию подлежащих маркировке товаров в соответствии с таможенным режимом выпуска до свободного обращения табачных изделий в количестве 96.591.000 пачек сигарет, поместить их на АОЗТ "Павелецкая"... гарантийное обязательство ОВЦС МП на сумму 15.840.924 (Пятнадцать миллионов восемьсот сорок восемь тысяч девятьсот двадцать четыре экю)".

В итоге, по официальным данным Государственного таможенного комитета России по состоянию на 15 октября 1996 года в Россию структурами Русской православной церкви было ввезено 18 млрд беспошлинных сигарет, что составило 6,6 % отечественного рынка табачной продукции в 1996 году (268.8-276.8 млрд.шт.)

После разбирательств на соборе в 1997 году владыка Гундяев вынужден был частично свернуть и законспирировать гуманитарно-экономическую деятельность. Более того, он поменял ключевых людей в так называемом Штабе гуманитарной помощи при ОВЦС. На том же Архиерейском соборе в феврале 1997 года было принято решение организовать Экономический совет во главе с епископом Орехово-Зуевским Алексием Фроловым. Совет должен был стать подотчетным непосредственно (ныне покойному) Святейшему Патриарху Московскому и Всея Руси Алексию II. Однако вскоре Экономический совет вновь оказался при ОВЦС, а епископ Алексий — непосредственным заместителем табачного владыки Гундяева. Табачный бизнес — один из самых доходных не только в России. Американские табачные фирмы, поставляющие сигареты в Россию, крайне заинтересованы в том, чтобы табак поступал в нашу страну не как обычный товар, а через каналы гуманитарной помощи. Западные фирмы не платят таможенных пошлин, а баснословная выручка распределяется по-братски и накапливается в швейцарских банках.

Отметим, что затем Кирилл переориентировался на банковскую деятельность внутри России. Ведь, поскольку продажа сигарет и алкоголя приносила колоссальные прибыли, возник вполне логичный вопрос: "А где же хранить деньги?" 

Поэтому 30 июня 1993 года был создан Акционерный коммерческий банк содействия благотворительности и духовному развитию Отечества "Пересвет". Он возник как закрытое акционерное общество. Его учредителями стали Отдел внешних церковных сношений Московского патриархата, Смоленская и Калининградская епархия, Калужская и Боровская епархия (архиепископ Калужский и Боровский Климент Капалин — заместитель митрополита Кирилла, до 1997 года возглавлял штаб по гуманитарной помощи при ОВЦС), Костромская епархия и Всецерковное православное молодежное движение. В банк поступали огромные суммы, вырученные за продажу воды "Святой источник", которую выпускает Костромская епархия на коммерческой основе. Баснословные суммы тратились и тратятся на рекламу...

А теперь задумаемся, а как же у РПЦ дела обстоят с торговлей вином? Оказывается, что "виноделы в рясах" ненамного опередили "церковных сигаретчиков".

Так, в связи с тем, что церковь полностью освобождена от уплаты налогов и имеет обширные земельные владения, то батюшкам-бизнесменам под силу наладить любое производство, в том числе и алкогольное.

Как сообщил The Moscow Post источник из Генеральной Прокуратуры, правоохранительные органы уже давно выражают обеспокоенность непрерывно поступающей к ним информацией о том, что на заводах при церкви, которые производят знаменитый "Кагор" для богослужений, производится не только "Кагор", но и масса другой спиртной продукции, которая идет отнюдь не в церковные лавки, а на прилавки магазинов. Причем данный алкогольный продукт заводского качества по более низкой цене (за счет неуплаты налогов) крайне выгоден владельцам торговых сетей. Судите сами - вы покупаете качественный товар за меньшие деньги, а продаете наравне с "налогооблагаемым" алкоголем. Чистая выгода при этом делится между хозяином торговой сети и поставщиком, которым является церковный служащий.

В итоге, получается весьма странная картина, заключающаяся в том, что "бизнесмены в рясах" являются крупными теневыми игроками на отечественном алкогольном рынке...

Таким образом, Патриарх Кирилл фактически превратил РПЦ в крупнейшую международную финансовую корпорацию закрытого типа. Однако, почему же этому процессу не воспротивились силовые структуры? Да потому, что, по слухам, еще во времена СССР Кирилл был завербован в КГБ под оперативным псевдонимом "Михайлов" и с тех пор он продолжил сотрудничать с "конторой".

Вот такой вот он – наш Патриарх…

Семен Крылов

"THE MOSCOW POST", 13 января 2012 г.
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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:

ГОСУДАРСТВО И "КАТАКОМБЫ"

"Не бойся, малое стадо; 
яко благоизволи Отец ваш дати вам Царство" (Лук. 12, 32)

Вопрос взаимоотношений государства и "катакомб", т. е. современной безбожной власти и нелегального Православия, на первый взгляд может показаться неактуальным. Что представляют собой "катакомбы"? Для большинства читателей – это какие-то неведомые безумные старухи и эксцентричные необразованные священники. Но нам представляется, что игнорировать сей вопрос мы не вправе. Хотя бы потому, что "катакомбы" – это трагическая и героическая история мужественного стояния в вере, непокоренности самым жестоким преследованиям в истории христианства. Дабы было более понятно, о чем идет речь, попытаемся описать сей феномен.

Ситуаций, когда в некоем государстве существует нелегальная Христианская Церковь, история знает массу. Положений, подобных тем, что сложились у нас, весьма много похожих, но прямой аналогией, несомненно, являлась Римо-Католическая Церковь во Франции времен Великой Революции, т. е. имеются в виду общины т. н. "неприсягнувшего священства". Сии общины не приняли решений революционных гражданских властей и подверглись за это жестоким репрессиям. Они также не признали легитимность Наполеона I и его конкордат с Ватиканом и отказались от общения с официальным клиром. Когда вернувшиеся Бурбоны попытались урегулировать положение Латинской Церкви, некоторые общины "неприсягнувшего священства" вышли из подполья, но нормализации отношений между ними и официальными церковными властями достигнуто так и не было. Имеются сведения, что общины "неприсягнувшего священства" просуществовали чуть ли не до франко-прусской войны, позже вымерев или слившись со старо-католиками. Подобное было и в более древние времена: несомненно, общая основа имелась и в донатистском движении,  и еще больше у православных во времена господства арианства, позже монофелитства и, наконец, иконоборчества. Такая же оценка вполне подходит и к русскому старообрядчеству. Однако при всей схожести имеются принципиальные различия, речь о коих пойдет ниже.

Но возвратимся к истории отечественных "катакомб". Хотя многие изследователи называют датой основания Катакомбной Церкви 1927 год,  сие не совсем правильно. Реально она стала возникать лет на пять раньше, первоначально – как реакция на большевицкие гонения и изъятие церковных ценностей, а с 1923 г. – уже с резким антиобновленческим протестом. Следует указать, что первоначально инициатором сети нелегальных приходов и монастырей выступила влиятельная "даниловская" группа  во главе с архиеп. Феодором (Поздеевским) Волоколамским (†1937), ставшая в оппозицию не только к обновленцам, но и к пошедшему на компромиссы с Советской властью Патр. Тихону. Также с "даниловцами" всегда был идеологически связан Андрей (кн. Ухтомский), архиеп. Уфимский (†1937).  Но окончательные действия по переводу как можно большего количества приходов и монастырей на нелегальное положение начались в 1927-28 гг., сразу после опубликования "Декларации" митр. Сергия (Страгородского) (†1944). Сему способствовали образовавшиеся, помимо "даниловцев" и "андреевцев", антисергианские группы: "иосифлян" во главе с Иосифом (Петровых), митр. Петроградским (†1937), "викториан" во главе с Виктором (Островидовым), архиеп. Вятским (†1934), "украинцев" во главе с Антонием (кн. Абашидзе), схиархиеп. Таврическим (†1943). Наряду с ними существовали отдельные "непоминающие" архиереи, придерживавшиеся подобной практики. Интересно, что некоторые антисергианские деятели не без основания указывали на невозможность легального служения в СССР при еще имеющихся храмах, справедливо предупреждая свою паству, что "открытые храмы становятся разсадниками агентов ГПУ".

Уже в 1930-33 гг. по всему СССР была проведена широкомасштабная кампания по ликвидации точек истинно-православных христиан (ИПХ), причем сами церковные здания их подвергались уничтожению (даже те, чьи "двадцатки" успевали переметнуться к сергианам), а сохранившиеся до сего дня или использовались под нежилые помещения, или же – как храм Спаса-на-Крови – не могли быть взорваны лишь по тектоническим соображениям, оставаясь в запустении. Можно констатировать, что первый жестокий удар на "катакомбы" обрушился в 1928-34 гг., когда клир и активисты подлежали ликвидации или многолетнему сроку концлагерей, а паства зачастую депортировалась в суровые края.

Второй период пришелся на 1937-38 гг., когда выявлялись уже скрывавшиеся лица и уничтожались отбывающие сроки заключения вожди антисергиан. II-я Мировая война также оставила в жизни Катакомбной Церкви свой след: если немецкие власти весьма благосклонно относились к ИПХ (за исключением территории Псковской миссии), а последние охотно сотрудничали с первыми, то советские власти, напротив, попытались в 1943-46 гг. произвести в "катакомбах" небывалый разгром, что им почти удалось. В 1944 г. почти все ИПХ, выявленные на неоккупированной немцами европейской части СССР, были депортированы или заключены в лагеря; в 1946 г. прошло жестокое выявление ИПХ на бывших оккупированных территориях с аналогичными действиями. Тут следует указать, что с самого начала НКВД в отношении Катакомбной Церкви действовало трояко: во-первых, просто и однозначно подвергал тотальному уничтожению всех непримиримых; во-вторых, "ломал" нестойких, присоединяя их к Московской Патриархии (МП) (как было с группой еп. Афанасия (Сахарова) (†1962)<); и, в-третьих, создавал псевдо-катакомбы, через кои пытался выйти на невыявленных нелегалов. Существование в Петербурге <иосифлянского designtimesp=17605> прихода в Лесном – классический пример. – Не секрет, что сие заведение выявляло симпатизирующих ИПХ, в то время как настоящие катакомбники напрочь отрицали сей приход. Ликвидирован он был, лишь когда Сталин установил МП в положении "Государственного Исповедания".

В 1950-53 гг. вновь начались гонения на ИПХ по всей стране, но со смертью Сталина затихли и вспыхнули с невероятной жестокостью уже при Хрущеве в 1958-63 гг. С сего времени официальную практику физических репрессий можно считать прекращенной, – она была заменена почти пожизненными сроками в концлагерях, психбольницах и ссылках. Тогда же стали широко применяться небольшие сроки заключений, кои безконечно продлевались, и таким образом люди попадали в неволю чуть ли не на десятилетия. В 1961 г. госорганы, наконец, подвели черту под многочисленными актами против подпольных христиан, издав постановление, в коем говорилось: "Не подлежат регистрации религиозные общества и группы верующих, принадлежащих к сектам, вероучение которых носит антигосударственный и изуверский характер: иеговисты, ИПХ, ИПЦ, адвентисты-реформисты, мурашковцы и т. п. " Стоит ли говорить, что нерегистрируемые религиозные общества в советском понимании считались незаконными, а имеющие антигосударственный и изуверский характер должны были тем более немилосердно и скореняться. Правда, возникали некоторые вопросы. "Как, например, следует понимать термин "секта"? Являются ли униаты и Истинно-Православная Церковь сектами и почему? В чем заключается изуверский и антигосударственный характер их вероучения?" Особых объяснений не последовало, лишь было указано, что к "т. п." относятся: "молчальники", леонтьевцы, "краснодраконовцы", иннокентьевцы, иоанниты, федоровцы, чуриковцы, униаты, баптисты-инициативники, Основное звено Христа, Апокалипсисты, "Божьи дети" и т. п.

Новое оживление борьбы с ИПХ началось в начале 1970-х гг., и хотя оно было достаточно масштабным, но не таким жестоким, как прежде. Тем не менее, борьба оказалась весьма успешной: за прошедшее десятилетие КГБ смог сформировать и упрочить разнообразные псевдо-"катакомбы", а также внедрить своих агентов в исторические общины ИПХ. Несколько таких агентов смогли со временем внести разделения в среду "катакомбников" и взять под контроль значительную часть ИПХ.

К числу удачных чекистских мероприятий по созданию псевдо-"катакомб" относятся первоначальные действия митр. Арсения (Стадницкого) (†1938) по искоренению "иосифлян" в Средней Азии в 1930-е годы. В то время масса депортированных ИПХ не могли, потеряв связь, найти контакт со своими и часто попадали в существующие как бы "подпольно" общины, кои на деле оказывались просто провокацией. Еще более удачным продолжателем подобной провокации был выдававший себя за "иосифлянина" архим. Гурий (Егоров) (†1961), имевший тайные контакты с митр. Арсением и в 1934-44 гг. ликвидировавший большинство "катакомбных" общин в Ср. Азии. Видимо, за сии "заслуги" перед МП впоследствии он стал первым наместником возобновленной в 1946 г. Троице-Сергиевой Лавры, архиереем и, под конец жизни, митрополитом Крымским. Таким же деятелем по увеличению лже-"катакомб", напрямую связанных с МП, являлся Константин Вендланд, духовное чадо митр. Арсения, в сергианстве достигший митрополичьей кафедры (митр. Иоанн Ярославский, †1989) и долго участвовавший по линии ОВЦС за границей на всяких экуменических переговорах. Его задача заключалась в поставлении как бы "подпольных" клириков. В связи с этим утверждение знаменитого религиозного авантюриста Виктора Чекалина, известного как епископ Яснополянский, что он был поставлен в архиереи митр. Иоанном Ярославским, митр. Алексием Калининским и еп. Владимиром (Абрамовым), представляется вполне возможным.

Еще более активные действия по увеличению псевдо-"катакомб" начались с 1958 г. Они связаны с продвижением Григория Секача (†1987), в свое время изгнанного с сергианского прихода и впоследствии известного как "схимитрополит Геннадий". Он создал самую многочисленную в подполье "секачевскую иерархию", к которой относятся и Виктор Чекалин, и еп. Владимир (Абрамов) (†1987), и появившийся в 1992 г. еп. Никон (Сергей Ломекин), и даже Константин Васильев, скандально известный под именем "Лазарь, епископ Каширский, архиепископ Московский, блаженный митрополит Сибирский, патриарх Всея Руси, Император, Агнец Завета!" Даже он поставлялся митр. Иоанном (Бондарчуком) вместе с "секачевцами"! Но самым удачным надо считать внедрение в 1950-х гг. Федора Журбенко, ныне известного как "архиепископ Лазарь", который сумел оклеветать настоящих "катакомбных" архиереев – архиеп. Антония (Голынского-Михайловского) (†1976) и еп. Феодосия (Бахметьева) (†1986), в свое время отвергших его как провокатора. Поставленный в начале 1960-х гг. Московской Патриархией в "иерея", Журбенко смог обмануть исторические "катакомбные" общины и манипулировать ими до 1991 г., пока не разразился скандал. Псевдо-"катакомбы" объединяет одно: при разном отношении к сергианской церкви – все они происходят от МП.

Последнее же и весьма мощное гонение на "катакомбы" происходило в 1980-84 гг. и затронуло, главным образом, "катакомбную" молодежь, что не удивительно, ибо бдительные органы ГБ зафиксировали неожиданное омоложение ИПХ, причем молодежь с тояла на фундаменталистских основах столь крепко, что вызывало большую тревогу у госаппаратчиков.

Время "перестройки" почти ничем не омрачилось для ИПХ. Лишь когда представители Русской Православной Церкви Заграницей стали возвращаться в СССР и принимать сергиан, презирая "катакомбников", последние поняли, что их многолетние надежды на "зарубежников" не только безпочвенны, но и опасны для духовного здоровья, что путь свой может быть только самостоятельным или же с подобными нонконформистами – греческими старостильниками, что и осуществилось в 1990-94 гг.: поставление Синодом архиеп. Авксентия в Бостоне еп. Казанского Гурия (Павлова) и перевод под юрисдикцию Синода архиеп. Андрея акефальных "катакомбных" общин, окормляемых старцем-монахом Антонием (Черновым) (в схиме Епифанием).

Крушение СССР и утверждение постсоветской России, сопровождаемое приданием МП значения государственного исповедания России и фактическим восстановлением института Уполномоченных по делам религий, негативно отразилось на "катакомбах". Они вновь обрели статус "антигосударственной секты", только ныне вместо "изуверской" ее стали почитать "антинародной". На сегодняшний день Катакомбная Церковь ИПХ по всей территории бывш. СССР насчитывает более 250 тыс. последователей. И если открытых гонений нет, то регулярные с 1920-х гг. притеснения, поджоги домов, избиения, дискриминация "катакомбников" со стороны местных властей и пропатриархийных жителей не прекратились.

Но каковы же идеологические основы столь сильного религиозного сопротивления? – Несомненно, в основе современного нелегального Православия лежит возрождение раннехристианских форм жизни общин. Более того, даже самоназвание Церкви "катакомбная" происходит от римских подземелий, где молились первые христиане. Прав А. Краснов-Левитин, указывавший, что "иосифляне" горели древне- христианской жаждой мученичества и безкомпромиссно шли на него. 

Интересно, что монашество в большинстве своем также оказалось в "катакомбах", и вскоре сложилось своеобразное положение: ИПХ, в основном, составляли или монашествующие, или многодетные семьи. Как с первых веков христианам был присущ антиэтатический протест (позже усиленный монашеством), так и "катакомбники" всегда рассматривали себя вне государственных форм. Но тут коренится существенное различие: если донатисты протестовали против огосударствления Церкви и права созыва Вселенского Собора Императором (кстати, только посему к сим раскольникам Церковь была всегда снисходительна), а православные Византии протестовали против господства еретиков, если русские старообрядцы протестовали против декретных действий, направленных на изменение древних традиций, – то никому из них не приходило в голову ставить под сомнение принципы Священного Римского Государства. Ибо никогда не может быть "христианского государства", которое в своей основе является языческим, но возможно государство христиан. Христос рождается не просто в Палестине, – но в Римской Империи, как раз в Pax Pomanum – Римском мире. "Рим для христианского сознания – тот самый мир, который состоит под владычеством "князя мира сего", т. е. диавола, но который должен быть спасен и освящен. Объединив все земли средиземноморской цивилизации, Римская империя и впрямь была в некотором смысле миром. Римские власти долго преследовали раннехристианских проповедников, но расходились эти проповедники по дорогам, проложенным римскими солдатами".

Более того, вся историософия мыслилась, как история народа Божия в рамках той или иной, " священной державы", как на то указывал еще св. пророк Даниил, называя последней – Римскую империю, после распада коей приходит антихрист. Вся патристическая литература трактует слова ап. Павла "тайна беззакония уже в действии, только не совершится до тех пор, пока не будет взят от среды удерживающий теперь" (2 Фес. 2, 7) в том смысле, что "удерживающий" и есть римский порядок. Однако, уже св. прав. Иоанн Кронштадский конкретизирует сего "удерживающего" – он есть "Самодержец, удаления которого домогается известная публика".  Позже ИПХ назовут "православно-монархической сектой", но справедливости ради надо сказать, что весь "монархизм" ИПХ заключается, преимущественно, в оплакивании рухнувшего дореволюционного порядка и опасении появления "лже-царей". Если вникнуть в суть речей малограмотных стариков и старух, это – верность римскому праву, элементарной законности и справедливости, которые существовали в Российской империи при всех ее пороках и недостатках, и были попраны в коммунистической и ельцинской России.

Ясно, что основной идеологемой ИПХ всегда был антикоммунизм (вернее, антисоциализм), правда, имеющий специфический религиозный характер. С самого начала на всех уровнях – от епископов до малограмотных старух – в ИПЦ утвердился взгляд на советскую власть как на власть антихриста , а на Ленина – как на сущего Антихриста . Именно сие послужило основой для конфликта с митр. Сергием, полагавшим а ллегорический срок 3,5 года "царствования антихриста" буквальным, а т. к. советская власть продержалась к тому времени уже 10 лет, то вопрос о ее природе, по мнению митрополита, отпадал сам собой. Красная пятиконечная звезда (древняя магическая пентаграмма , в отличие от "звезды Давыда" и в древности признавалась знаком антимессии, но после революции была однозначно понята "катакомбниками" как ФИЗИЧЕСКАЯ печать антихриста. Невозможность участия ИПХ ни в коммунистических, ни в профсоюзных, ни в советских общественных организациях также объяснялось нежеланием поклоняться а нтихристу. Отказ от регистрации был продиктован подобными же соображениями, хотя советские власти с 1920-х гг. сами то предлагали регистрироваться, то запрещали. 

Наряду с сим стоят вопросы отказа от участия в выборах и отказа от советского паспорта. При паспортизации 1933 г. "катакомбные" архиереи благословили советского паспорта не брать, т. к. при оформлении документов выявлялись "бывшие", т. е. люди, подлежавшие репрессиям. Одновременно отказ от паспорта трактовался как отрицание печати антихриста, как нежелание быть либеллатиком и объявление себя негражданином безбожного СССР. С еще большей силой "безпаспортное движение" развилось при хрущевской паспортизации 1961 г.  Красные же паспорта 1975 г. просто игнорировались, а вновь пришедшие в "катакомбы" люди часто зачеркивали слово "гражданин", начертав вместо него "христианин", отчего выходило: "ПАСПОРТ христианина СССР"! На фоне такого тотального отрицания советского гражданства "катакомбниками" совершенно отвратительно прозвучал "Ответ безпаспортному" Первоиерарха РПЦЗ митр. Виталия, где в частности, говорилось: "Так будем же кротко и с чувством покаяния нести бремя серпа и молота". На это не лишенные чувства юмора ИПХ резонно ему заявили, что они-то слышали о "легком бремени Господа" (Мф. 11, 28-30), но никогда не слыхали о словах Христа, где Он призывал бы "кротко и смиренно нести антихристово бремя".

Весьма важным пунктом в идеологии "катакомбников" был запрет на членство в колхозах  и нежелательность государственной службы. Несомненно, что антиколхозный пафос был унаследован еще со времен коллективизации, и посему, не смотря ни на что, ИПХ в подавляющем большинстве оставались единоличниками, подвергаясь за это в севозможной дискриминации. Однако, отрицание колхозов имело также религиозную основу, ибо колхозы трактовались как "антихристовы учреждения", прообразующие новую форму жизни селян, поклонившихся диаволу. 

Еще большую остроту имел вопрос об отказе призывников из ИПХ от службы в Советской Армии причем постоянно заявлялось: из-за религиозных убеждений. Как известно, ИПХ не только не пацифисты, но, напротив, – сторонники всякого сопротивления злу. Более того, в 1920-30 гг. они неоднократно оказывали сопротивление (вплоть до вооруженного) местным советским активистам и НКВДэшникам, а во время войны с удовольствием сотрудничали с немецкой администрацией и даже с оружием в руках воевали против красных. На вопрос "почему", всегда следовал ответ: "Кто убивает мечом, тому самому надлежит быть убиту мечом" (Апок. 13, 16), и уклониться от него нельзя. В общем контексте нетрудно заметить достаточный как бы антипатриотизм "катакомбников", никак не считающих СССР (а ныне – ельцинскую демократию) своей земной Родиной. К тому же не секрет, что половина ИПХ – представители "малых народов" (чуваши, татары, немцы и др.), а русская половина напрочь отказывалась признать в советских людях русских, в конце-концов предпочитая называть себя в национальном аспекте – ИПХ.

Ну и никак нельзя обойти вниманием и такой любопытный факт: весьма многие деревенские "катакомбники", не желая участвовать в "грехах безбожников, отказываются до сего дня от радио и электричества! Объяснение простое: если электрофикация – деяние Ленина, и всё освещает "лампочка Ильича", то ИПХ никак не могут принять "дар антихриста". Интересно, что сами того не подозревая, они ответили на риторический возглас Д. С. Лигачева: "Всякий пользующийся в СССР электричеством способствовал Системе и участвовал в ее деяниях".

Вторым же краеугольным камнем идеологии "катакомб" является абсолютное отрицание МП и всех каким-либо образом с ней сообщающихся . Такое отрицание имеет, в первую очередь, богословский аспект: еще в 1928 г. сергиане были анафематствованы , как злейшие еретики, т. н. "Кочующим" Собором ИПЦ,  а само сергианство, наряду с обновленчеством, признано тяжелейшей экклезиологической ересью , разрушающей все догматическое понимание Церкви Христовой. Именно в такой генеральной направленности применялось к сергианам правило 15 Двукратного Собора, ибо в действиях и учении митр. Сергия усматривалось наличие ереси, и даже худшего ее, что давало право на отхождение "прежде соборного рассмотрения" даже от Патриарха.  Вообще МП нарушила столь многое число канонических правил, что нарушения сии не поддаются даже краткому перечислению. – Все же попытаемся хотя бы частично обозначить их.

Прежде всего, как уже было сказано, сергианство рассматривалось как "нечестивая ересь клеветников на христианство" и "хула на Духа Святого" в смысле сознательного и ожесточенного противления Истине (VII Всел. Соб. 5, 7 ). Ересь сергиан виделась также в полном нарушении соборности (Апост. 34), что, в частности, проявлялось во вторжении сергиан в епархии "непоминающих", т. е. "катакомбников" III Всел. Соб. 8; Антиох. 9; Карф. 64, 67). Конкретно это проявилось в направлении туда, на место существующих, своих правящих архиереев (Двукр. 16) и своих викариев (I Всел. Соб. 6). И вообще – митр. Сергий правил в Церкви один (его "Временный Патриарший Синод" являлся фикцией), хотя и с разрешения мирских властей, к тому же безбожных, что уже нарушало большое количество правил. Кроме того, под сомнение ставилась каноничность установившегося порядка, по которому патр. Тихон передал власть митр. Петру (Полянскому) посредством некоего тайного "Завещания", а тот, в свою очередь, – митр. Сергию, – ибо все это противоречило 76 правилу св. Апостол и правилу 23 Антиохийского Собора. ИПХ не удовлетворяли и циничность и "закваска Иродова" сергиан – черты, которые противоречили 30 правилу св. Апостол и 3 правилу VII Вселенского Собора. "Катакомбники" предлагали возобновить древние правила о церковном домостроительстве: 77, 79, 103, 137 Карф. Соб., 15 Двукр. Соб. Кратко "наши разногласия" можно выразить так: сергиане верят в то, что они спасают Церковь и Бога, а христиане верят в то, что их спасает Бог, спасает Его Церковь.

Третьим принципиальным аспектом истинно-православной идеологии являлось то, что сергиане вообще были признаны отступниками (апостасиками). В мистическом видении МП трактовалась как "вавилонская блудница, сидящая на красном звере" (Апок. 17, 1-10), тогда как Катакомбная Церковь трактовалась как "Жена, бегущая в пустыню от дракона" (Апок. 12, 1-6, 13-17). "Красный дракон" понимался как коммунистическая система, посему возседание на нем сергиан ИПХ не удивляло. Сергианский возглас: "О богохранимей стране нашей, властех и воинстве ея" воспринимался, по словам свящмуч. еп. Павла (Кратирова) (†1932), как кощунственный клич типа: "О благополучном пребывании богоотступления, Господу помолимся", или: "О искоренении Христовой веры, Господу помолимся".  Одновременно в Катакомбной Ц еркви окончательно установилась противоположная форма возгласа: "О еже избавити люди своя от горькаго мучительства безбожныя власти". Хотя сергиане, строя свою доктрину, извращенно толковали известный текст Ап. Павла "несть власть ниже от Бога" (Рим. 13, 1) – "катакомбники", следуя всей патристической традиции, отвергали подобное понимание, утверждая, что власть от Бога может быть исключительно Римского права и отнюдь не безбожной. Христианин отдает "Кесарю – кесарево", а не "фараону – фараоново", "генеральному секретарю – генеральносекретарево", "народному президенту – народнопрезидентово". Популярное сейчас у сергиан противопоставление закона и благодати для настоящего христианина безсмысленно: христианин не только стяжает благодать, но и живет по закону; мало того, сам закон для него благодатен. – Но такой закон, который основан на естественном праве, отражен в праве каноническом, освящен деяниями Апостолов и историей христианства, а вовсе не самодурство узурпаторов, даже если оно кодифицировано в писанном ими "законодательстве".

Неоднократно "катакомбникам" указывали на возможность из-за гонений и замкнутости лишиться клира, на что еще первые "катакомбные" архиереи отвечали: возможно, у Креста Господня останутся одни миряне, ставшие акефалами, возможно прекратится Евхаристия, ибо Сам Господь вопрошал: "Сын Человеческий, пришедши, найдет ли веру на земле?" (Лук. 18, 8), однако никто из малого остатка избранных (Лук. 12, 32; Мк. 13, 20-27) не поклонится антихристу и Церковь "врата адова не одолеют" (Мф. 16, 18) . Ибо нет никаких внешних авторитетов, и ИПХ останутся непоколебимы – "поскольку Церковь кафолична в каждой из своих частей, поскольку каждый из ее членов – не только клирик, но и каждый мирянин – призывается исповедовать и защищать Истину, противясь даже епископам, если они в падают в ересь".

Итак, резюмируя вышеизложенное, следует сказать: существование Катакомбной Православной Церкви несет в своей основе возрождение раннехристианской практики; оно – подобно действиям св. Афанасия Великого во времена арианства, преп. Максима Исповедника во времена монофелитства, преп. Феодора Студита во времена иконоборчества. Антиэтатически настроенные, но признающие авторитет римского порядка, ИПХ – онтологические противники советского государства (и его правопреемников), понимаемого как "царство антихриста", коему следует сопротивляться всеми доступными способами (выше перечисленными). Неудивительно, что советское государство всегда подвергало ИПХ судебным и в несудебным репрессиям. К периоду "перестройки" в основной своей массе "катакомбники" преследовались по ст. УК, касающимся: несоблюдения законодательства о культах, антисоветской агитации и пропаганды, безпаспортности, отсутствия прописки, тунеядства, бродяжничества, отказа от службы в армии и т. д. Сама "перестройка" воспринималась как "перестройка Вавилонской башни" (таково даже название одного произведения ИПХ) и также отрицалась. Союз ельцинского режима с МП для ИПХ является безспорным доказательством абсолютной нетерпимости этого режима для христианина. Посему неудивительно взаимное отрицательное отношение государственной власти и ИПХ в сем контексте: непризнание государственного исповедания уже само по себе серьезный проступок, совершенный сектой , т. к. любая группа лиц, не принадлежащая к официальной религии и находящаяся в меньшинстве, с точки зрения действующего закона может быть только сектой. Поскольку отрицательное отношение к МП проистекает из понимания ее как "вавилонской блудницы", т. е. антихристовой лжецеркви, где не только нет спасения, но явная погибель, – именно в таком контексте следует понимать известные слова свящмуч. Максима (Жижиленко), еп. Серпуховского (†1931): "Советская и Катакомбная Церкви – несовместимы". Слова сии могут быть вполне применены и к постсоветским временам, к постсоветской лжецеркви.

Отличительной особенностью ИПХ является, конечно, не только ярый традиционализм, но и отсутствие авторитарного мышления. Невозможно приказать нечто противоречащее совести христиан, – они просто откажутся это выполнять. Принцип епископ тем, кто его признает  – до сего дня наиважнейший, и именно в нем видна взаимная христианская любовь и духовная свобода: "Где Дух Господень, там свобода" (2 Кор. 3, 17). Замкнутый характер общин ИПХ, обусловленный гонениями, продолжает иметь место и сейчас, но не забудем, что все христианские священнослужения (особенно Литургия) закрыты для внешних. Недоверие к внешним оправдано не только многолетними действиями агентов КГБ, но зачастую несовместимостью мировоззрений советских людей и ИПХ, отчего первые проходят долгое оглашение перед Крещением. Именно такая практика породила в "перестроечные" времена новый эпитет для Катакомбной Церкви – "антинародная", в чем есть немалая доля правды.

В заключение следует заметить, что феномен православных "катакомб" (т. е. религиозных нонконформистов) не только чрезвычайно устойчив в разных условиях, но и имеет тенденцию к самовоспроизводству и увеличению за счет новообращенных. Также несомненно, что со временем ИПХ приобретают качества некоей этно-конфессионалъной общности, члены коей, подобно древним христианам, заявляют: "У нас вместо родины – чужбина, а на чужбине – родина, и подданные мы земного государства, а граждане Небесного Иеросалима".

2/15 мая 1994 г. 

Св. Афанасия Великого

Монах АМВРОСИЙ  
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МЕЗОГЕЯ-САРМАТИЯ: 

Этимология имени Бога

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

“Истинно-Православная Церковь Киевского Патриархата”

Под таким названием эта организация зарегистрирована в Минюсте РФ группой последователей нынешнего “Патриарха Киевского” Филарета (Денисенко), главы т. н. “Украинской Православной Церкви Киевского Патриархата”. В 1994-96 гг. для “ИПЦ КП” при участии Филарета были поставлены “епископы” – Варух, Рафаил, Адриан и, возможно, Сергий.

Варух. В миру Владимир Анатольевич Тыщенков, род. в 1956 г. До 1992 г. проживал в Сибири – сначала в Иркутске, потом в Красноярске. В свое время отбывал срок в лагере за совращение малолетних. Увлекался магией и колдовством. В 1992 г. организовал в Иркутске некий “Целительский центр им. матери Марии”. Повидимому, был в МП, затем в “Богородичном Центре”. В конце 1992 г. Лазарем Каширским “рукоположен” в “архимандрита”. В 1993 г. переехал в Москву и открыл там “Офис Катакомбной Церкви”, работая по юридическим реквизитам Лазаря. В Сибири зарегистрировал “Сибирскую Митрополию (Епархию) ИПЦ”. В 1994 г. “рукоположен” Филаретом (Денисенко) и Владимиром (Романюком) в “еп. Сибирского”, за что Лазарь его анафематствовал. При назревавшем криминальном скандале, передал свои дела привезенному им из Красноярска Рафаилу (Прокопьеву), а сам переместился в Курган, где служил невиданным чином в кладбищенской церкви. В Кургане вновь привлекался к уголовной ответственности за растление малолетних (его дело до сих пор не прекращено). В начале 1998 г. подписал экуменический документ конфессий Зауралья. В 1999 г. два его “иерея” убежали в МП, и ныне он – один. В настоящее время значится как представитель Филарета (Денисенко), но, повидимому, состоит в единении с Рафаилом, перешедшим в “РИПЦ”.

Адриан (Старина). Служил “архимандритом” в МП в Богоявленском соборе г. Ногинска. В 1991 г.обвинялся в изнасиловании двух мальчиков-прислужников (один из которых повесился, а другого незаконно присудили к тюремному заключению за специально инсценированную кражу икон). В 1993 г. был принят в “сущем сане” Валентином Суздальским, тогда еще состоявшим в юрисдикции РПЦЗ. После поставления в “епископы” у Филарета (Денисенко) переехал на Украину в Днепропетровск, где сейчас управляет Харьковской, Днепропетровской и Запорожской епархиями, так как в России последователей ему найти не удалось. В настоящее время входит непосредственно в состав “УПЦ-КП”.

Иоасаф (Шибаев). До 1990 г. служил в качестве “иеромонаха” в МП в г. Обояни Белгородской обл. Перешел в РПЦЗ и принят под омофор Журбенко. В 1993 г. ушел к Валентину Суздальскому, а потом, вместе с Адрианом (Стариной), к Филарету (Денисенко), кем и был рукоположен в “еп. Курского и Белгородского” 19 февраля 1995 г.

Рафаил. В миру Леонид Семенович Прокопьев, род. в 1947 г. в Миассе(?). Бывший подполковник ГРУ. Потерял ногу при выполнении спецзадания в Ливане в 1984 г. (ныне ходит на протезе). Выйдя в 1990 г. в отставку, занялся колдовством, к чему приучила его бабушка еще в детстве. По протекции Варуха, с коим проживал в Красноярске, рукоположен Лазарем Каширским в “иеромонаха”. В Красноярске открыл собственный “Центр Народного Целительства”. В 1996(?) г. Филаретом, Адрианом и Варухом поставлен в “епископа” и значился как “Митрополит Красноярский ИПЦ”. Переехав в Москву, на ул. Радио основал “Целительский Центр ПРОИС”, при котором была создана “Православная община св.Архангела Рафаила”. Подворья этой общины и центра ныне функционируют в С.-Петербурге, Красноярске, Астрахани, Новгороде, Саранске и т. д., а также за рубежами России – Анкаре, Стамбуле, Минске, Чернигове. Одновременно возглавил фальшивый Мальтийский Орден, зарегистрированный в Минюсте РФ под названием “Православная Миссия св.Иоанна Иерусалимского”, на коем основании пытался вступить в сношения с С.М.О.М. 19 декабря 1996 г. вместе с Адрианом, Варухом и Сергием (Саркисовым) принял участие в коронации в г. Ногинске “Императора Николая III” (самозванца Н. Н. Дальского). Стал именовать всю организацию “Императорской Церковью”. Тогда же ему были переданы все юридические реквизиты Лазаря Каширского. Осенью 1997 г. принят в состав “РИПЦ” А. Михальченкова.

Сергий (Саркисов). Подробных данных о нем не имеется. Служит как “епископ” в С.-Петербурге и, возможно, состоит в союзе с Рафаилом.

Беззаконие сей формации очевидно и не требует комментариев. О количестве ее последователей данными мы не располагаем, но несомненно, что число их невелико.
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СТРАНИЦА ГЛАВНОГО РЕДАКТОРА:

Выражаем соболезнование Высокопреосвященному Димитрию, архиепископу Чебоксарскому и Сарматскому и его сродникам, а так-же общинам Истинных Православных Христиан (И.П.Х.): «Святаго Великомученика и Победоносца Георгия» (г. Владикавказ) и «Святаго Благовернаго князя Довмонта Псковскаго» (г. Кенигсберг), к которым покойная матушка Ефросиния имела непосредственное отношение.

На Рождество Христово, 7 января, в возрасте 92 лет, в г. Владикавказ, почила в Боге Ефросиния Савельевна Руцкая (в девичестве Матвеева). Бабушка вл. Димитрия родилась в Беларуси, в старообрядческой деревне. Её прадед и дед - Влас и  Савин были Духовными наставниками-старостами общины староверов-беспоповцев. Всю жизнь, через все невзгоды советского времени, пронесла веру предков. Своих сына, внуков и правнуков она воспитала в традициях древлеправославия. Несколько лет назад была принята в Русскую Катакомбную Церковь Истинных Православных Христиан (старого и нового обрядов). 

Вечная твоя память, достоблаженне и приснопамятне, сестре наша! 
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МАТЕРИАЛЫ О ОККУПАЦИОННОМ РЕЖИМЕ:

	Ведущий программы «С христианской точки зрения» на Радио Свобода священник ЯКОВ КРОТОВ: «Не надо реагировать на истерики лакея, надо трезвенно анализировать скрытые угрозы святейшего барина всея Руси» 



	"Портал-Credo.Ru": Как Вы расцениваете призывы о. Всеволода Чаплина к установлению в России "диктатуры воли" и к новым войнам? 
Священник Яков Кротов: Во-первых, пользуюсь случаем публично поздравить Владимира Наумовича Ойвина с юбилеем и пожелать ему и далее право править слово истины, что он делает уже много лет.

Что до призывов о. Всеволода, то они мне кажутся не слишком интересными в сравнении с делами русской власти, которая давно уже ведёт войну за границами России (успешно оккупировав четверть Грузии) безо всяких "подстрекательств" со стороны Церкви и даже как бы незаметно для собственных граждан. Интересно, а вот солдаты и офицеры России, которые расположены сейчас в Грузии, понимают, что они – оккупанты? Священники, которые в этих частях "работают" и получают государственное жалованье? Они ведь более грешат, чем отец Всеволод. Тот просто выполняет очередное указание своего непосредственного руководителя – "гавкни вот эдак". А полковые священники непосредственно разлагают души солдат и офицеров, которые к ним идут – разлагают самим фактом своего пребывания на оккупированной земле Грузии, придавая оккупации видимость нормы.

- Вы считаете, что призывы о. Всеволода находятся в русле политики Патриарха Кирилла (Гундяева)?

- Да, для меня удивительно, что выступление самого Кирилла многие истолковали как благожелательное к митинговавшим 24 декабря. Подозреваю, что одни и те же люди трусят признать, что Патриарх — источник проблем в Церкви, а вовсе не его спикер о. Всеволод, и, чтобы успокоить свою совесть, компенсируют своё лукавое истолкование слов Патриарха яростными нападками на о. Всеволода.

Вот Михаил Мошкин пишет: "Патриарх признал право оппозиции на протест. РПЦ МП готова выступить посредником между обществом и властью". Перечитываю текст Патриарха. Да, в нём есть про "власть должна через диалог и слушание общества корректировать курс, и вот тогда у нас все будет хорошо". Но где тут про право оппозиции на протест? "Слушание общества" – это суть советской демагогии. Кремль сам назначает, кто – общество, а кто – антиобщественные элементы. 

Митингующим же в патриаршей речи адресовано вот что: "Нужно уметь выражать свое несогласие, не нужно поддаваться на провокации и разрушать страну, мы полностью исчерпали лимит разделения".

Значит, митинг 24 декабря — провокация, разрушение страны, в лучшем случае – неумелое выражение несогласия. Никаких новых митингов, - предупреждает Патриарх словами об исчерпанности лимита разделения. А ведь разделение ещё даже не началось!

- Значит, Патриарх не одобрил права на протест?

- Патриарх одобрил не право оппозиции на протест, а "протесты, правильным образом выраженные". Это – прямая противоположность митингам оппозиции. Для ясности Патриарх напомнил о митингах "перестройки", которые привели к разрушительным, с его точки зрения, итогам: "Тысячи выходили... Что произошло? Взяли власть, из черных "Волг" пересели на черные "Мерседесы", поставили мигалки, и разделили ресурсы страны".

Конечно, стоит напомнить, что и лично Патриарх пересел с "Волги" на "Мерседес" (наверное, и пошикарнее) и, по мере сил, принял участие в разделе ресурсов страны.

Так что не надо истерически реагировать на истерики лакея, надо трезвенно анализировать скрытые угрозы святейшего барина всея Руси.

Беседовал Владимир Ойвин, 
"Портал-Credo.Ru"
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КУЛЬТУРА:

Сегодня мы публикуем статью нашего постоянного читателя, которая со временем, надеемся, перерастет в полновесный труд.

Восточнохристианская  Реконкиста

         В VII в. н.э. начинается процесс завоевания арабами восточных земель Христианского мира.  Вторжение мусульман во владения Восточной Римской империи приводит к утрате самого ценного для всех христиан, а именно: Земли Обетованной - Палестины. Это было начало цивилизационной войны – Ислам бросил вызов всему Христианскому миру.         

        В отечественной историографии до сих пор остаётся господствующим предвзятый взгляд социалистических апологетов на Крестовые походы. С их точки зрения данный процесс имел сугубо экспансионистские цели. Как отмечает русский доброволец в Югославии и автор книги «Белые Вуки» Олег Валецкий, наши историки, взращённые коммунистической идеологией, не могут «признать  руководящую роль в исторических процессах, отнюдь не экономики, но религии, согласиться с тем, что Крестовые походы были вызваны не экономическими, а религиозными интересами. Между тем, эти походы были частью той борьбы, которую вело не христианство, а как раз ислам, огнем и мечом прошедшийся по принявшим христианство провинциям Восточной Римской империи, и завоевавший христианские территории в Испании и в Южной Италии. Само собой, события, носившие столь большой размах, не могли не вызвать естественной ответной реакции всего христианского мира».   

       Для восточных христиан Крестовые походы были процессом, сродним с испанской Реконкистой. Борьба с исламской цивилизацией в восточнохристианском мире является одной из самых ожесточённых. Здесь на протяжении многих веков это борьба за само существование восточнохристианских народов. Греки, армяне, грузины, ассирийцы, христианские общины Ближнего Востока (такие как марониты и яковиты) вряд ли бы разделили мнение либеральной европейской и советской социалистической историографий, изображающих Крестовые походы экспансией европейских «варваров» на «цивилизованный» Восток. Здесь крестоносцы были встречены с очевидным пониманием. 

      6 мая 1097 года крестоносцы приступили к осаде греческого города Никея, находившегося во владении турков-сельджуков. С этого события начался процесс возвращения потерянных земель Христианскому миру. После того, как Никея была возвращена Византийской империи, крестоносцы занимают другие греческие города, такие как Иконий, Ираклий, Кесария, Комана. 

      Затем крестоносцы достигают киликийского города Тарс, где местное армянское население с восторгом встречает единоверцев. Киликийская Армения с воодушевлением поддерживает Крестовые походы и остаётся верным союзником крестоносцев до самого конца. После того как крестоносцы окончательно изгоняются с Ближнего Востока, перестаёт существовать и Киликия. 

      Затем освобождаются такие крупные христианские центры, как греческий город Антиохия и армянский город Эдесса. 

      В 1099 году крестоносцы вступили на палестинскую землю. А 12 июня этого же года ими был освобождён Иерусалим. Весь христианский мир ликовал.  

      Дальше идёт процесс новой волны христианизации Ближнего Востока. На левантийском побережье создаются новые средневековые христианские государства, сеть христианских орденов (кстати, не только католических – возникает и несколько несторианских), волна европейских переселенцев оседает в Эдессе, Антиохии, Киликии, Иерусалимском королевстве…

      В 1101 г. ополчение ломбардцев даёт присягу византийскому императору Алексию I Комнину и освобождает Анкару, передав её Византии и освободив при этом князя Антиохийского.           

     Древние города, принадлежавшие когда-то Восточной Римской империи, возвращаются христианам: Тир, Бейрут, Дамаск…

     В 1113 году Крестовые походы дали возможность посетить Святую землю русскому игумену Даниилу. 

     Об отношении к Крестовым походам на Руси ярко свидетельствует цитата из «Киевской летописи»: "в то же лето иде цесарь Немецкыи со всею своею землею битися за Гроб Господень, проявил бо бяшеть ему Господь ангелом, веля ему ити. И пришедшим им и бьющимся крепко с богостудными тыми агаряны. Богу же тако попустившу гнев Свои на весь мiр ... и преда место святыня Своея иноплеменьником. Сии же немци яко мученици святии прольяша кровь свою за Христа со цесари своими. О сих бо Господь Бог наш знамения прояви, аще кто от них в брани от иноплеменьных убьени быша, и по трех днех телеса их невидимо из гроб их ангелом Господним взята бывахуть. И прочий видяще се тосняхуться пострадати за Христа, о сих бо воля Господьня да сбысться, и причте я ко избраньному Своему стаду в лик мученицкыи."

     Летописец прямо говорит, что рыцари-крестоносцы осуществляли волю Божью, сражаясь с «агарянами».  

     Для восточнохристианского мира крестоносцы своими мечами открыли новую эпоху. Эпоху воссоединения Христианской цивилизации. Восточнохристианские народы и их святыни на время оказались под надёжной защитой франкских воителей. Народы, пришедшие из-за моря,  восстановили историческую и религиозную справедливость, что не могло не найти симпатии у восточных христиан. Даже позже во времена Московского царства Крестовые походы высоко оценивались православным духовенством.      

        Крестовые походы не были экономической экспансией на Восток, как это принято считать. Это была цивилизационная война, ставящая те же цели, что и Реконкиста: возвращение исторически христианских земель.  

   Денис Тихомиров   
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МОЛИТВОСЛОВИЯ:

Согласно Определения Освященного Собора Русской Катакомбной Церкви И.П.Х. 2007г., прославленному в лике святых новосвященноисповеднику Гурию (Павлов), епископу Казанскому (+1996г.), память которого  совершается 7 января, в праздник Рождества Христова:

«Составить отдельную службу... и благословить написание его иконы. Благословить его почитание, как небесного покровителя Чувашии.

В данный момент идет составление службы и написание иконы.
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Тропарь,  новосвященноисповеднику Гурию, глас 4-й:

О иерарше Церкве пустыни, мужу прозорливый и о Бозе ревностный, безстрашный
 проповедниче и обличителю безбожных и злых, истиннаго Православия прекрасный адаманте и торжество: делами и поученьми твоима живимся вси и подвиг твой огненный чтим. О, Гурие архиерее старче досточюдне, умоли Великаго Архиерея спастися душам нашим.

Стихеры, новосвященноисповеднику Гурию, на 8, глас 2-й:

Како могу воспети тя, о Гурие, светильниче Чувашии, и народов Севера огню зримый, лобызающе велий подвиг твой, яко затворяхуся в страсе благоговейном уста моя и прильпе гортани язык мой, но не презри огненное моление наше, яко из глубин взываем ти, обуреваемыя волною вод мнозих морских, отонудуже изше зверь, но воспеваем тя, яко Моисея, изведшаго из работы народ свой и подавшаго из камени источник вод чистых, тако даждь и нам напитатися водою Божия благодати, тобою ся подающу.

О страшное откровение Иоанново, ныне зряще совершение его, просим мужества дар от Господа. Ныне время Церкве Филадельфийския, сего ради имеху Гурие страстотерпче братолюбие истинно нам тобою двери отверсты и никтоже может затворити их, яко имам достигнути Царства Божия. О, Гурие Казанстий, хождьшый в пустыни, понес еси  кресте исповедания твоего во имя Господне, яко Апостол новый. Твоя жизнь исповедническая, яко жертва, да вменится нам в силу непобедимую, ты еси дерзновенный молитвенниче о душах наших.

Терпение и вера: се памятование Божие, утвердивше душу твою, святый Гурие, иерарше Церкве пустыни. Да помним и ныне огненныя словеса твоя: братие, отвергостеся всех христопродавец, яко обновленцы и сергияны ся поклонили суть антихристу, срамнословяще Хрiста сатане служаху. Храните убо ризы чисты, аки сердца ваша. Божественною благодати властию богохульник и богоотступник реку: анафема. О, ужасное обетование Господне; се вера никимже побеждаема; се терпение Гуриево.

Тверд есть един в лютых обстояниих, святый наш епископе Гурие, зряще отступления людьския и востания демонския, слышаше богохульныя наругания соработником своим в мучениих неведомых, пути своя окончившым во множестве. Токмо останок словесных овец Христовых с тобою мняху глаголы твоя: Аз есмь епископ, аще еще мене емляху. Тако молися Присносущному Iсусу, да посрамит антихристолюбец со отцем их диаволом и спасет души наша.

Инаы Стихеры, новосвященноисповеднику Гурию, глас 6-й:

Смирен до зела, но тверд был еси, Чувашии Ангеле огненный, епископе и отче наш Гурие, Навуходоносоры новыми безжалостно мучимый, властию безбожною гонимый под плескания рукама лжебратии. Тогдажде по завету Хрiстову из уз безбоязненно глаголаху: Девора божественная взяла бе подвиг велий очистити народ свой от зла, тако война свята противу богоборьцев благословенна есть Богом. Аз же готов претерпети за Хрiста до конца и паки реку: слава Тебе, Боже наш, слава Тебе. (Дважды). 

Светочь православия неугасимый в крепцей руце твоей пронесше, сам просиял еси божественно и соблюл еси слово терпения в годину исушения бесовскаго, держаще еже имяху, приял еси венец исповеднический, и даже по смерти нам светом осияваеши, и мы в свете сем идохом ти вослед, яко ты еси побеждающий сотворен столп в Церкви истинней. Услыши нас епископе Казанский, яже иерарше Церкве пустыни, о святителю Гурие прозорливый, моли Бога о нас. (Дважды).

Слава новосвященноисповеднику Гурию, глас 3-й:

Бисер духовный твой слава есть Церкве православныя, о священноисповедниче Гурие, учениче ты еси Афанасиев и Максимов, имеяше многотрудное служение, хранити неврежену Церковь в катакомбех. Внегда восташа силы ада, не убояся темницы, яко воин имени Iсусова, иде творити брань со зверем, сокрушаще врази Божии, яко друг Хрiстов, и посрамиша слуг антихриста, яко слуга Божий. Вся превозмогоста терпение и вера твоя, даруй и нам таковая и молитвами твоими спаси души наша.
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